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        Dodatak: Jedino sopstvenim vladanjem i postupanjem prema Božjim rečima ljudi mogu da uđu u istina-stvarnost
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Šta znači stremiti ka istini (1)

Tema današnjeg razgovora u zajedništvu svima je dobro poznata. Ona je usko povezana s čovekovom verom u Boga i čovekovim težnjama, i to je tema s kojom se ljudi svakodnevno susreću i o kojoj slušaju. O čemu se, dakle, radi? Tema je šta znači stremiti ka istini. Kakvo je vaše mišljenje o ovoj temi? Da li je ona za vas u dovoljnoj meri nova? Je li vam ubedljiva? Bez obzira na to u kolikoj vam je meri ova tema ubedljiva, znam da je za svakog od vas bitna; ona je bitna za spasenje ljudi, za njihov ulazak u stvarnost Božjih reči i promenu njihove naravi, kao i za njihov budući ishod i odredište. Većina vas je sada spremna da stremi ka istini i počeli ste da se budite, ali još uvek niste sigurni šta znači stremiti ka istini, niti kako ka istini treba stremiti. Stoga je neophodno da današnji razgovor posvetimo upravo ovoj temi. Stremljenje ka istini je tema s kojom se ljudi često susreću u svom svakodnevnom životu; radi se o praktičnom problemu s kojim se ljudi suočavaju kada ih nešto zadesi u svakodnevnom životu, dok obavljaju svoje dužnosti i tome slično. Kad im se nešto desi, ljudi se u većini slučajeva naprosto samoinicijativno trude da čitaju Božje reči i paze na to da im misli ne postanu negativne, nadajući se da će na taj način prestati da uranjaju u negativnost i pogrešno razumevanje Boga, te da će biti u stanju da se potčine Njegovom delu. Oni koji su boljeg kova sposobni su da pozitivno i proaktivno tragaju za svim aspektima istine u Božjim rečima; oni tragaju za načelima, Božjim zahtevima i putevima praktičnog delovanja. Ili su, pak, u stanju da analiziraju sebe, da kontempliraju i stiču znanja kroz ono što im se dešava, te da na taj način razumeju istina-načela i zakorače u istina-stvarnost. To, međutim, za većinu ljudi i dalje predstavlja veliku prepreku i neizvesno je da li će oni to moći da postignu. Većina ljudi još uvek nije zakoračila u taj aspekt stvarnosti. Vama, dakle, čak i ako budete imali vremena da o tome kontemplirate, neće biti lako da dođete do praktičnog, objektivnog i istinskog razumevanja ove obične, svakodnevne i konkretne teme. Vraćajući se na našu glavnu temu, hajde da malo u zajedništvu popričamo o tome šta znači stremiti ka istini. Mada niste vešti u kontemplaciji, nadam se da umete dobro da slušate – ne samo ušima, već i srcem. Nadam se da ćeš svoje srce uložiti u shvatanje i razumevanje ovoga, te da ćeš sve što si u stanju da shvatiš i sve što odgovara tvom stanju, tvojoj naravi i svakom aspektu situacije u kojoj se nalaziš, primiti k srcu kao nešto važno. Ujedno se nadam i da ćeš, nakon toga, početi da popravljaš svoju iskvarenu narav i nastojati da sva načela praktičnog delovanja primiš k srcu kako bi, kad iskrsnu slični problemi, imao put koji ćeš slediti i bio u stanju da Božje reči tretiraš kao puteve praktičnog delovanja, te da ćeš ih, kao takve, sprovoditi u delo i povinovati im se. To bi bilo najbolje.

Šta znači stremiti ka istini? Ovo može biti konceptualno pitanje, ali je ono ujedno i najpraktičnije pitanje u vezi sa verom u Boga. To da li su ljudi u stanju da streme ka istini ili ne, direktno je povezano sa njihovim sklonostima, njihovim kovom i njihovim stremljenjem. Stremljenje ka istini obuhvata mnoge praktične elemente. Trebalo bi da u zajedništvu o svakom od njih pojedinačno razgovaramo, kako biste što pre mogli da razumete istinu i da saznate šta tačno znači stremiti ka njoj i koja se pitanja odnose na to stremljenje. Na taj način ćete na kraju moći da razumete šta znači stremiti ka istini. Hajde da najpre popričamo o sledećem: da li vi ka istini stremite slušajući ovu propoved? (Ne baš.) Slušanje propovedi je samo preduslov i pripremna radnja za stremljenje ka istini. Koje elemente obuhvata stremljenje ka istini? Mnogo je tema koje se dotiču stremljenja ka istini, a i kod ljudi se prirodno javljaju mnogi problemi o kojima ovde treba da razgovaramo. Primera radi, ima ljudi koji kažu: „Ako neko svakog dana jede i pije Božje reči i u zajedništvu razgovara o istini, ako je u stanju da normalno obavlja svoju dužnost, ako radi sve šta mu crkva odredi i nikada ne pravi nikakve smetnje ni poremećaje – a čak i ako ponekad možda i prekrši istina-načela, to ne čini svesno niti namerno – zar to onda ne pokazuje da takva osoba stremi ka istini?” To je dobro pitanje. Mnogi ljudi upravo tako razmišljaju. Pre svega, morate shvatiti da li neko može da dostigne razumevanje istine i da stekne istinu tako što će dosledno postupati na ovaj način. Podelite s nama svoja razmišljanja o tome. (Mada je ispravno postupati na ovaj način, čini se da je to više u skladu s verskim obredom – tu se poštuju pravila. To ne može dovesti do razumevanja, niti do zadobijanja istine.) O kakvim se ponašanjima ovde zapravo radi? (Radi se o ponašanjima koja su samo površno dobra.) Dopada Mi se taj odgovor. To su samo dobra ponašanja koja se kod neke osobe rađaju nakon što ona poveruje u Boga, na temelju savesti i razuma te osobe, kao posledica uticaja raznih dobrih i pozitivnih učenja. Ali to su ipak samo dobra ponašanja i ništa više, i daleko su od stremljenja ka istini. Šta je, onda, koren tih dobrih ponašanja? Šta ih izaziva? Ona proizlaze iz čovekove savesti i razuma, iz njegove moralnosti, njegovih pozitivnih osećanja prema veri u Boga i njegove suzdržanosti. Pošto se radi o dobrim ponašanjima, ona nemaju veze sa istinom i zasigurno nisu ista stvar. Dobro ponašanje nije isto što i praktikovanje istine, a ako se neka osoba ponaša dobro, to ne znači da ona ima odobrenje od Boga. Dobro ponašanje i praktikovanje istine dve su različite stvari – one nemaju nikakvog uticaja jedna na drugu. Praktikovanje istine je Božji zahtev i potpuno je u skladu s Njegovim namerama; dobro ponašanje rađa se iz čovekove volje i nosi sa sobom čovekove namere i motive – to je nešto što čovek smatra dobrim. Iako dobra ponašanja nisu zlodela, ona su u suprotnosti sa istina-načelima i nemaju nikakve veze sa istinom. Ma koliko da su ta ponašanja dobra i ma koliko da su ona u skladu s ljudskim predstavama i zamislima, ona nemaju veze sa istinom. Prema tome, nijedno dobro ponašanje ne može dobiti odobrenje od Boga. Pošto je dobro ponašanje na ovaj način definisano, jasno je da se ono ne odnosi na praktikovanje istine. Ako bismo ljude razvrstali na tipove prema njihovom ponašanju, njihova bi dobra ponašanja, u najboljem slučaju, predstavljala dela lojalnih službenika i ništa više. Ona nemaju nikakve veze s praktikovanjem istine, niti sa istinskim potčinjavanjem Bogu. Ona naprosto predstavljaju vrstu ponašanja i potpuno su nebitna sa aspekta promene ljudske naravi, njihovog potčinjavanja istini i njenog prihvatanja, sa aspekta straha od Boga i izbegavanje zla, kao i sa aspekta bilo kog drugog praktičnog elementa koji se zaista tiče istine. Zašto ih onda uopšte nazivamo dobrim ponašanjima? Evo objašnjenja, koje ujedno predstavlja i objašnjenje suštine ovog pitanja. Ono glasi da ova ponašanja proizlaze jedino iz ljudskih predstava, iz njihovih sklonosti, njihove volje i samoinicijativnog truda. Ona nisu manifestacije kajanja koje se javlja sa sticanjem istinske samospoznaje prihvatanjem istine, suda i grdnje od Božjih reči, niti su to ponašanja ili postupci sprovođenja istine u delo, koji se javljaju onda kad ljudi pokušavaju da se potčine Bogu. Razumete li to? To znači da ta dobra ponašanja ni na koji način ne uključuju promenu nečije naravi, niti ona proizlaze iz podvrgavanja sudu i grdnji Božjih reči, kao ni iz istinskog kajanja usled spoznaje vlastite iskvarene naravi. Ona se svakako ne odnose na čovekovo istinsko potčinjavanje Bogu i istini, a još manje na to da u svom srcu gaji strah i ljubav prema Bogu. Dobra ponašanja nemaju s tim nikakve veze; ona su naprosto nešto što dolazi od čoveka i nešto što čovek smatra dobrim. Pa ipak, ta dobra ponašanja mnogi ljudi vide kao znak da neko praktikuje istinu. To je strašna greška i predstavlja apsurdan stav i razumevanje. Ta dobra ponašanja nisu ništa drugo do obavljanje verskog obreda i mahinalna radnja. Ona nemaju nikakve veze sa sprovođenjem istine u delo. Iako ih Bog možda ne osuđuje direktno, On ih apsolutno ne odobrava; to je izvesno. Treba da znate da ovi spoljašnji postupci koji su u skladu s ljudskim predstavama i ova dobra ponašanja nisu praktikovanje istine, niti su manifestacija stremljenja ka istini. Nakon što ste odslušali sve što je rečeno tokom današnjeg razgovora, stekli ste tek nešto malo konceptualnog znanja o tome šta znači stremiti ka istini, odnosno, stekli ste početno razumevanje jednostavnog koncepta stremljenja ka istini. Ako želite da uistinu razumete šta znači stremiti ka istini, moramo u zajedništvu pričati o još nekim stvarima.

Različiti izgovori i razlozi koje ljudi imaju da ne bi stremili ka istini

Da bi stremio ka istini, čovek je mora razumeti; samo kroz razumevanje istine, čovek je može sprovoditi u delo. Da li su dobra ponašanja ljudi povezana s praktikovanjem istine? Da li se dobra ponašanja rađaju iz stremljenja ka istini? Koje manifestacije i radnje spadaju u praktikovanje istine? Koje manifestacije poseduju ljudi koji streme ka istini? Morate razumeti ova pitanja. Da bismo u zajedništvu razgovarali o stremljenju ka istini, najpre moramo govoriti o poteškoćama i pogrešnim stavovima ljudi prema njoj. Neophodno je na samom početku razrešiti ove probleme. Ima ljudi čije je razumevanje čisto i koji imaju relativno jasan stav o tome šta je istina. Oni poseduju put kojim će stremiti ka istini. Ima, međutim, i onih koji ne razumeju šta je istina i koji, mada ih to zanima, ne znaju kako da je sprovode u delo. Oni misle da je činiti dobre stvari i dobro se ponašati isto što i sprovoditi istinu u delo – da praktikovati istinu znači činiti dobre stvari. Tek kad pročitaju mnoge Božje reči, oni shvataju da se činjenje dobrih stvari i dobro ponašanje potpuno razlikuje od praktikovanja istine. Vidite koliko su ljudske predstave i maštarije apsurdne – oni koji ne razumeju istinu ništa ne mogu da vide jasno! Mnogi godinama obavljaju svoju dužnost, svakodnevno su zauzeti i prevladali su mnogobrojne nevolje, te stoga sebe smatraju ljudima koji praktikuju istinu i koji poseduju istina-stvarnost. Oni, međutim, ne mogu da ponude nikakvo iskustveno svedočenje. O kakvom se problemu ovde radi? Zašto oni, ako već razumeju istinu, ne mogu da govore o svojim stvarnim iskustvima? Zar u tome nema izvesne protivrečnosti? Neki će reći: „Ranije, dok sam obavljao svoju dužnost, nisam stremio ka istini, niti sam u svojim molitvama pažljivo čitao Božje reči. Mnogo sam vremena protraćio. Bio sam toliko zaokupljen svojim poslom, misleći da je revnosno obavljanje vlastite dužnosti isto što i praktikovanje istine i pokoravanje Božjem delu – a zapravo sam samo gubio vreme.” Šta se pod ovim podrazumeva? Podrazumeva se da su ti ljudi odlagali stremljenje ka istini zato što su bili prezauzeti obavljanjem svojih dužnosti. Da li je zaista tako? Neki apsurdni ljudi veruju da, dokle god su zaokupljeni svojim dužnostima, njihova iskvarena narav neće imati kad da se pokaže, da oni neće više pokazivati svoju iskvarenu narav, niti će živeti u stanju iskvarenosti, te da stoga ne moraju da jedu i piju Božje reči kako bi popravili tu svoju iskvarenu narav. Da li je ovakvo mišljenje ispravno? Je li zaista tačno da ljudi ne otkrivaju svoju iskvarenu narav dok marljivo obavljaju svoje dužnosti? To je apsurdna ideja i besramna laž. Oni kažu da nemaju vremena da streme ka istini jer su zauzeti svojim obavezama. To je čista zabluda i oni zauzetost koriste kao izgovor. Mnogo smo puta razgovarali o istinama u vezi sa ulaskom u život i sa obavljanjem dužnosti: samo ako tragaju za istinom radi rešavanja problema dok obavljaju svoju dužnost, ljudi mogu ostvariti životni rast. Prema tome, ako tokom obavljanja svoje dužnosti čovek isključivo nastoji da bude što više zauzet, a pritom ne traga za istinom radi rešavanja problema, on istinu nikada neće razumeti. Neki ljudi koji ne vole istinu zadovoljavaju se samo službovanjem i nadaju se da će zauzvrat dobiti blagoslove carstva nebeskog. Na kraju se izgovaraju time da su toliko zauzeti obavljanjem svoje dužnosti da nemaju vremena da streme ka istini; čak kažu da su time toliko zauzeti da ne otkrivaju svoju iskvarenu narav. Time žele da kažu kako je, zbog toga što su zauzeti svojom dužnošću, njihova iskvarena narav nestala, da više ne postoji. To je laž, zar ne? Da li je njihova tvrdnja u skladu sa činjenicama? Nimalo – to bi se čak moglo nazvati najvećom od svih laži. Kako bi to moglo da se iskvarena narav više ne otkriva zato što je osoba zauzeta svojom dužnošću? Postoje li takvi ljudi? Postoji li takvo iskustveno svedočanstvo? Sigurno ne. Sotona je ljude duboko iskvario; svi oni imaju sotonsku prirodu i svi žive u sotonskoj naravi. Ima li u čoveku ičeg pozitivnog, ičega osim iskvarenosti? Postoji li iko ko je rođen bez iskvarene naravi? Ima li ikoga ko je od rođenja sposoban da odano vrši svoju dužnost? Ima li ikoga ko je od rođenja sposoban da se pokori Bogu i da Ga voli? Naravno da nema. Pošto svi ljudi imaju sotonsku prirodu i ispunjeni su iskvarenom naravi, ukoliko nisu u stanju da razumeju i praktikuju istinu, oni mogu da žive jedino u skladu sa svojom iskvarenom naravi. Prema tome, apsurdno je i pogrešno reći da neka osoba neće razotkriti svoju iskvarenu narav ukoliko je zauzeta obavljanjem svoje dužnosti. To je drska laž, čiji je cilj obmanjivanje ljudi. Bilo da su zauzeti obavljanjem svoje dužnosti ili ne, bilo da imaju vremena da čitaju Božje reči ili ne, ljudi koji ne vole istinu naći će razloge i izgovore da ne streme ka njoj. Ti su ljudi, prostim jezikom rečeno, službenici. Ako neki službenik ne jede i ne pije Božje reči i ako ne prihvata istinu, hoće li moći dobro da službuje? Sigurno da neće. Svi oni koji ne prihvataju istinu lišeni su savesti i razuma, to su ljudi koji bi živeli u skladu sa svojom iskvarenom naravi i činili brojna zlodela. Oni ni u kom slučaju ne mogu biti odani službenici i u njima nema ničeg velikog, uprkos tome što službuju. U to možete biti sasvim sigurni.

Neki su ljudi previše zapetljani u porodične veze i često su obuzeti strepnjom. Kad vide mlađu braću i sestre koji su se odrekli porodice i karijere da bi sledili Boga i obavljali svoje dužnosti, oni sa zavišću kažu: „Bog je bio milostiv prema ovim mladim ljudima. Počeli su da veruju u Njega dok su još bili mladi, pre no što su se venčali i dobili decu; oni nisu vezani porodicom, niti moraju da brinu kako će se snaći u životu. Nemaju nikakvih briga koje bi ih sprečavale da slede Boga i da vrše svoju dužnost. Došli su baš na vreme za Božje delo u poslednjim danima i širenje jevanđelja – Bog im je obezbedio tako povoljne okolnosti. Dušom i telom mogu da se posvete obavljanju svojih dužnosti. Oni mogu da streme ka istini, ali za mene to ne važi. Za mene Bog nije postavio pogodno okruženje – previše sam vezan za porodicu i moram da je izdržavam. Tu leže moji pravi problemi. Zbog toga ja nemam vremena da stremim ka istini. Stremljenje ka istini je za ljude koji svoju dužnost obavljaju puno radno vreme i koji ničim nisu vezani. Opterećen sam porodičnim problemima, a srce mi je ispunjeno beznačajnim sitnicama svakodnevnog snalaženja, tako da mi ne preostaje ni snage ni vremena da jedem i pijem Božje reči, niti da obavljam svoju dužnost. Sa ma koje strane da razmotrite okolnosti u kojima živim, ne postoji način da stremim ka istini. Ne možete me kriviti zbog toga. Naprosto mi nije suđeno da stremim ka istini, a okolnosti mi ne dozvoljavaju da obavljam svoju dužnost. Sve što mogu da uradim jeste da sačekam da se moji porodični problemi razreše, da mi se deca osamostale i da se ja penzionišem i rešim svojih materijalnih briga – onda ću stremiti ka istini.” Ovakvi ljudi imaju poteškoća u svakodnevnom životu i povremeno osećaju kako se njihova iskvarena narav razotkriva kroz beznačajne stvari u svakodnevnom životu. Oni to mogu da osete, ali, budući da su uhvaćeni u zamku sekularnog sveta, misle da im sasvim dobro ide, jer žive, veruju u Boga, slušaju propovedi i udoban im je takav način života. Veruju da stremljenje ka istini može da sačeka i da neće biti prekasno ni ako se svoje iskvarene naravi reše kroz par godina. Na taj način, oni stalno iznova odlažu važnu stvar stremljenja ka istini. Šta oni uvek govore? „Nikad nije kasno za stremljenje ka istini. Počeću s tim za par godina. Sve dok Božje delo ne bude okončano, još uvek ima vremena – još uvek imam šansu.” Šta mislite o ovakvom stavu? (Pogrešan je.) Da li su oni na sebe preuzeli breme stremljenja ka istini? (Nisu.) Pa, kakvo su onda breme preuzeli na sebe? Nije li to breme preživljavanja, staranja o svojoj porodici, odgajanja dece? Svu svoju energiju posvećuju deci, porodici, vlastitim životima i svakodnevici, a sa stremljenjem ka istini planiraju da započnu tek kad se za sve to pobrinu. Jesu li, dakle, ti njihovi izgovori valjani? Zar oni nisu kamen spoticanja u njihovom stremljenju ka istini? (Jesu.) Iako ti ljudi veruju u Božju suverenost i Njegova uređenja, oni se ujedno žale na okruženje koje je Bog za njih postavio. Oni zanemaruju Božje zahteve i uopšte ne obavljaju aktivno svoj deo posla. Umesto toga, stalo im je samo do toga da udovolje svom telu, svojim porodicama i rodbini. Šta navode kao razlog zbog kojeg ne streme ka istini? „Previše smo zauzeti i iscrpljeni pokušajima da se održimo u životu. Nemamo kad da stremimo ka istini; nedostaje nam odgovarajuće okruženje za stremljenje ka istini.” Kakvo je njihovo stanovište? (Nikad nije kasno za stremljenje ka istini.) „Nikad nije kasno za stremljenje ka istini. Pozabaviću se time za par godina.” Zar to nije glupo? (Jeste.) To je glupo – oni sami sebe zavaravaju takvim izgovorima. Da li će Božje delo čekati na tebe? (Neće.) „Počeću s tim kroz par godina” – šta tačno znači „za par godina”? To znači da ćeš manje moći da se nadaš spasenju i da ćeš imati manje vremena da doživiš Božje delo. Par godina će proleteti, a zatim i sledećih nekoliko, i tako će neosetno proći čitavih deset godina, a ti nećeš razumeti istinu, niti zakoračiti u istina-stvarnost, i tvoja iskvarena narav neće se ni za dlaku popraviti. Teško ti je da izgovoriš jednu jedinu iskrenu reč. Zar to nije opasno? Nije li to prava šteta? (Jeste.) Kome ljudi, na kraju krajeva, nanose štetu nudeći sve te izgovore i pravdajući se zbog toga što ne streme ka istini? (Sebi.) Tako je – oni, na kraju krajeva, sami sebi nanose štetu. A na samrtnoj postelji, preziraće sebe zato što istinu nisu stekli tokom dugih godina vere u Boga i kajaće se zbog protraćenog života!

Neki od njih imaju donekle dobro obrazovanje, ali su ipak slabog kova i ne poseduju duhovno razumevanje. Koliko god propovedi da su odslušali, nisu u stanju da razumeju istinu. Uvek imaju vlastite želje i ambicije i uvek se nadmeću oko statusa. Ako ne dobiju željeni status, oni neće stremiti ka istini. Reći će: „Božja kuća mi nikad ne dodeljuje dužnosti u skladu s mojim sposobnostima, poput uređivanja tekstova, rada na produkciji filmova, dužnosti crkvenog starešine ili nadzornika tima. Ne daju mi da radim nikakav važan posao. Božja kuća mi ne nudi unapređenja, niti me vaspitava, a svaki put kad se u crkvi održavaju izbori, niko ne glasa za mene i niko me ne voli. Zar stvarno ne posedujem nijedan od poželjnih kvaliteta? Ja sam visoko-obrazovani intelektualac, ali Božja kuća me nikad ne unapređuje niti me vaspitava, te stoga nisam motivisan da stremim ka istini. Sva braća i sestre koji su u Boga počeli da veruju otprilike u isto vreme kad i ja obavljaju važne dužnosti i služe kao starešine i delatnici – kako to da sam samo ja uvek besposlen? Kada s vremena na vreme propovedam jevanđelje, dodeljuju mi tek sporednu ulogu, a ne dozvoljavaju mi ni da svedočim. Kad god Božja kuća neke ljude promoviše na važne dužnosti, ja izvisim; ne dopuštaju mi čak ni da predvodim skupove i ne daju mi nikakve obaveze. Sve to osećam kao veliku nepravdu. To je okruženje koje mi je Bog postavio. Zašto ne osećam da moje postojanje ima neku vrednost? Zašto Bog voli druge, a mene ne voli? Zašto Bog druge ljude vaspitava, a mene ne? Trebalo bi da mi Božja kuća natovari na leđa više posla i da me postavi za nadzornika ili tome slično. Na taj bih način bio barem malo motivisan da stremim ka istini. Kako da stremim ka istini ako za to nemam motivacije? Ljudima uvek treba malo motivacije da bi stremili ka istini; moramo biti u stanju da vidimo neku korist od toga. Znam da ljudi imaju iskvarenu narav koju treba promeniti i da je stremljenje ka istini dobra stvar, da nam omogućava da budemo spaseni i usavršeni – ali ja nikad nisam upotrebljen ni za šta važno i stoga ne osećam nikakav podsticaj u pogledu stremljenja ka istini! Počeću da stremim ka istini onda kad me braća i sestre budu poštovali i podržavali – neće to biti prekasno.” Zar nije tačno da postoji ovakva vrsta ljudi? (Tačno je.) Šta je problematično u vezi s njima? Problem je u tome što žele status i ugled. Očigledno je da oni istinu ne vole, ali bi ipak hteli da steknu ugled i svoje mesto za stolom u Božjoj kući. Zar to nije besramno? Sasvim je u redu da budeš službenik; ostaje, međutim, da se vidi da li si u stanju da se uzdigneš do statusa odanog službenika. Kako ti to nije jasno? Misliš li da ćeš biti spasen ako stekneš status i ugled? Da ćeš postati neko ko stremi ka istini? Jesu li ta tvoja osećanja valjana? (Nisu.) Ti ljudi žele da se istaknu i da njihovo prisustvo bude primećeno; ako im se ta želja ne ispuni, žale se da je Bog nepravedan i da ne tretira sve ljude podjednako, da ih Njegova kuća ne promoviše i da ih njihova braća i sestre ne biraju na važne funkcije – sve to svakako nije osnova koja je čoveku potrebna da bi stremio ka istini, zar ne? Da li se igde u Božjim rečima kaže da svi koji streme ka istini moraju biti prihvaćeni i poštovani od svoje braće i sestara? Ili da moraju biti u stanju da stupaju na važne dužnosti i da obavljaju važne poslove, kao i da značajno doprinose Božjoj kući? Kažu li Božje reči da jedino takvi ljudi mogu da streme ka istini, da su samo oni sposobni za stremljenje ka istini? Da li Njegove reči kažu da samo takvi ljudi ispunjavaju kriterijume stremljenja ka istini, da samo oni mogu da zakorače u istina-stvarnost ili da će, na kraju, samo oni moći da budu spaseni? Da li je to igde u Božjim rečima zapisano? (Nije.) Očigledno je da tvrdnje ovakvih ljudi nisu validne. Zbog čega, dakle, oni iznose takve tvrdnje? Nisu li to njihovi izgovori za to što ne streme ka istini? (Jesu.) Oni vole status i prestiž. Stalo im je samo do trke za slavom i dobitkom, kao i do sticanja statusa u svojoj veri u Boga. Stide se da to glasno kažu, pa stoga smišljaju gomilu opravdanja, braneći se što ne streme ka istini i svaljujući krivicu na crkvu, na svoju braću i sestre i na Boga. Zar to nije zlo? Nisu li to zli ljudi koji upiru prstom u nevine? (Jesu.) Oni bez razloga prave probleme i maltretiraju druge svojim nelogičnim zahtevima; nemaju nimalo savesti ni razuma! Iako je to što ne streme ka istini samo po sebi dovoljno ozbiljan problem, oni uz to pokušavaju da se raspravljaju i da otežaju drugima – to je zaista nerazumno, zar ne? Stremljenje ka istini je dobrovoljna stvar. Ako voliš istinu, Sveti Duh će delovati u tebi. Ako voliš istinu, ako se moliš Bogu i zavisiš od Njega, ako razmišljaš o sebi i nastojiš da sebe spoznaš bez obzira na nevolje i progone koji te zadese, i ako aktivno tragaš za istinom kako bi otklonio probleme koje si otkrio, i u stanju si da izvršavaš svoju dužnost u skladu sa merilom, bićeš postojan u svom svedočenju. Ako ljudi vole istinu, kod njih se sve ovo ispoljava prirodno. Te se manifestacije javljaju dobrovoljno, rado i bez prinude, bez ikakvih dodatnih uslova. Ako su u stanju da na ovaj način slede Boga, ljudi će na kraju steći istinu i život, zakoračiće u istina-stvarnost i proživeće ljudsko obličje. Treba li da budu ispunjeni još neki dodatni uslovi da bi počeo da stremiš ka istini? Ne. Vera u Boga je dobrovoljna, to je nešto što čovek sam bira, a stremljenje ka istini je savršeno prirodno i opravdano; Bog to odobrava. Oni koji ne streme ka istini nerado se odriču telesnih zadovoljstava, ali bi ipak hteli da steknu Božje blagoslove; međutim, čim se suoče s nevoljama i progonom, čim počnu da ih ismevaju i klevetaju, oni postaju negativni i slabi, ne želeći više da veruju u Boga, niti da Ga slede. Čak se i žale na Njega i odriču Ga se. Nije li sve to nerazumno? Hteli bi da budu blagosloveni, ali ipak i dalje teže telesnim zadovoljstvima, a kada ih snađu bilo kakve nevolje ili progoni, oni se žale na Boga. Eto koliko su nerazumni ljudi koji ne vole istinu. Biće im teško da Boga slede do samog kraja; čim ih zadesi neka nevolja ili progon, biće razotkriveni i isključeni. Previše je ovakvih ljudi. Bez obzira na razlog zbog kojeg veruješ u Boga, Bog će na kraju tvoj ishod odrediti na osnovu toga da li si stekao istinu. Ako ne budeš stekao istinu, nijedno tvoje opravdanje ili izgovor neće držati vodu. Pokušavaj da se opravdaš kako god želiš, možeš koliko hoćeš da se zaplićeš – da li će Bog mariti za to? Da li će Bog razgovarati s tobom? Hoće li raspravljati i savetovati se s tobom? Hoće li se s tobom konsultovati? Koji je odgovor? Neće. Sasvim je sigurno da neće. Ma koliko da su tvoja opravdanja čvrsta, ona neće biti prihvaćena. Ne smeš pogrešno razumeti Božje namere i misliti da ne moraš da stremiš ka istini ukoliko ponudiš raznorazna opravdanja i izgovore. Bog želi da budeš u stanju da za istinom tragaš u svakom mogućem okruženju i ma šta da te zadesi, te da konačno uspeš da zakoračiš u istina-stvarnost i da zadobiješ istinu. Bez obzira na okolnosti koje je Bog za tebe postavio, bez obzira na kakve ljude i događaje nailaziš i u kakvom se okruženju nalaziš, ti treba da se moliš Bogu i da tragaš za istinom kako bi se s njima suočio. Upravo su to lekcije koje treba da naučiš tokom svog stremljenja ka istini. Ako stalno tražiš opravdanja da iz tih okolnosti izađeš, da ih izbegneš, da ih odbiješ ili da im se odupreš, Bog će dići ruke od tebe. Besmisleno je opravdavati se ili biti tvrdoglav i naporan – ukoliko se Bog ne bavi tobom, izgubićeš svaku šansu za spasenje. Za boga ne postoji problem koji ne može da se reši; On je za svaku osobu stvorio odgovarajuće uređenje i zna kako da postupa sa svakim čovekom. On s tobom neće raspravljati o tome da li su tvoji razlozi i izgovori opravdani. On neće slušati da li su argumenti kojima se braniš razumni. Pitaće te samo „Jesu li Božje reči istinite? Je li tvoja narav iskvarena? Treba li da stremiš ka istini?” Jedna jedina činjenica treba da ti bude jasna: Bog je istina, a ti si iskvareno ljudsko biće, te stoga treba da preuzmeš na sebe traganje za istinom. Nijedan problem ni poteškoća, nikakvo opravdanje ni izgovor ne stoji – ukoliko ne prihvatiš istinu, nastradaćeš. Čoveku se isplati da plati bilo koju cenu da bi stremio ka istini i zakoračio u istina-stvarnost. Ljudi treba da ostave po strani sve svoje izgovore, sva opravdanja i sve nevolje, kako bi prihvatili istinu i zadobili život, jer Božje reči i istina jesu život koji oni treba da steknu, i to je život koji se ni za šta ne može menjati. Ako propustiš ovu priliku, ne samo da ćeš se zbog toga čitavog života kajati – ovde nije reč samo o kajanju – već ćeš samog sebe sasvim upropastiti. Za tebe više neće biti ni ishoda ni odredišta, i ti ćeš, kao stvoreno biće, doći do kraja puta. Nikada više nećeš imati priliku da budeš spasen. Razumete li? (Razumemo.) Nemojte tražiti opravdanja ili razloge da ne stremite ka istini. Od njih nema nikakve koristi i njima samo zavaravate sami sebe.

Pojedine starešine nikad ne deluju u skladu s načelima, već su sami sebi zakon, svojevoljni su i nepromišljeni. Braća i sestre ih podsećaju: „Retko se konsultuješ bilo s kim pre no što nešto preduzmeš. O tvojim sudovima i odlukama saznajemo tek nakon što ih doneseš. Zašto ni sa kim ne razgovaraš o njima? Zašto nas unapred ne obaveštavaš o odlukama koje donosiš? Čak i ako je to što radiš ispravno i ako si boljeg kova od nas, ipak bi trebalo da nas najpre obavestiš o tome. U najmanju ruku, imamo pravo da znamo šta se dešava. Time što se uvek ponašaš kao da si sam sebi zakon, ti koračaš putem antihrista!” Poslušaj šta starešine na to kažu: „Kod kuće, ja sam gazda. O svim stvarima, velikim i malim, odlučujem ja. Tako sam navikao. Svi u mojoj velikoj porodici znaju da sam dobar u rešavanju problema. Kad god neko ima neki problem, on dolazi kod mene po odluku. Zato upravo ja odlučujem u svimporodičnim pitanjima. Kad sam prišao crkvi, mislio sam da više neću morati da se bavim ovozemaljskim stvarima, ali onda su me izabrali za starešinu. Šta ja tu mogu – tako mi je suđeno. Bog mi je podario tu jaču stranu. Rođen sam sa sposobnošću da donosim odluke i da govorim drugima šta da rade.” Ovde se podrazumeva da su oni na neki način predodređeni da budu zvaničnici, dok su drugi ljudi pešadinci, rođeni da budu robovi. Smatraju da ostali treba da ih slušaju i da njihova reč treba da bude poslednja. Čak i kada braća i sestre uvide problem kod starešina i ukažu im na to, oni to neće prihvatiti, niti će prihvatiti orezivanje. Opiraće se i protiviti sve dok braća i sestre ne zatraže njihovu smenu. Za sve to vreme, starešine će ovako razmišljati: „Budući ovako čvrstog kova, suđeno mi je da budem glavni gde god da se pojavim. A vi ćete, shodno vlastitom kovu, uvek biti robovi i sluge. Suđeno vam je da primate naređenja od drugih ljudi!” Kakvu narav oni otkrivaju time što često ovako govore? Očigledno je da se radi o iskvarenoj naravi, aroganciji, umišljenosti i krajnjem egoizmu, ali oni sve to besramno pokazuju i razmeću se time kao da im je to jača strana i neka naročita prednost. Kad neka osoba u sebi otkrije iskvarenu narav, ona treba da razmisli o sebi, da spozna svoju iskvarenu narav, te da se zatim pokaje i pobuni protiv takve naravi, i treba da stremi ka istini sve dok ne bude u stanju da deluje u skladu s načelima. Ali, ove starešine ne postupaju tako. Umesto toga, oni ostaju nepopravljivi i uporno se drže vlastitih gledišta i metoda. Na osnovu takvih ponašanja, može se videti da oni uopšte ne prihvataju istinu i da ni u kom slučaju nisu ljudi koji streme ka istini. Ne slušaju nikoga ko ih razotkriva i ko ih orezuje, već za sebe uvek imaju opravdanje: „E pa, naprosto sam takav! To se zove stručnost i talenat – ima li ih iko od vas? Suđeno mi je da budem glavni. Kud god da krenem, svuda sam vođa. Navikao sam da moja reč bude poslednja i da o svemu samostalno odlučujem, bez konsultacija s drugim ljudima. Jednostavno sam takav i u tome je moj lični šarm!” Nije li ovo razuzdana bestidnost? Oni ne priznaju da im je narav iskvarena i očito ne priznaju Božje reči koje čoveku sude i razotkrivaju ga. Naprotiv, oni svoje jeresi i zablude smatraju istinom i pokušavaju da sve ostale nateraju da ih prihvate i poštuju. U dubini duše, veruju kako u Božjoj kući treba da vladaju oni, a ne istina, da u njoj oni treba da donose odluke. Zar to nije drska bestidnost? Kažu da žele da streme ka istini, ali se ponašaju sasvim suprotno. Kažu da su pokorni Bogu i istini, ali stalno žele da budu na vlasti, da njihova uvek bude poslednja i da im se sva ostala braća i sestre potčinjavaju i da ih slušaju. Nikome ne dozvoljavaju da ih nadgleda niti savetuje, bez obzira da li je ono što rade prikladno i u skladu s načelima. Umesto toga, misle da svi ostali moraju da ih slušaju i da se povinuju njihovim rečima i odlukama. Oni se uopšte ne osvrću na svoje postupke. Ma koliko da ih braća i sestre savetuju i pomažu im, ma koliko da ih Božja kuća orezuje, pa čak ni kad ih više puta razreše dužnosti, oni se uopšte ne bave svojim problemima. U svim prilikama, uporno ponavljaju jedno te isto: „U svojoj kući, ja sam gazda. O svemu odlučujem ja. Po svim pitanjima jedino je moja reč poslednja. Na to sam navikao i to se nikako ne može izbeći.” Zaista su nerazumni i nepopravljivi! Sve svoje negativne postupke propagiraju kao nešto pozitivno i sve vreme imaju veoma visoko mišljenje o sebi. Oni su tako bestidni! Ti ljudi uopšte ne prihvataju istinu i potpuno su nepopravljivi – stoga možete biti sigurni da oni istinu ne vole, niti streme ka njoj. Duboko u srcu im je odbojna istina i neprijateljski su raspoloženi prema njoj. Cena koju plaćaju i teškoće kroz koje prolaze da bi udovoljili svojim željama i stekli status potpuno su uzaludne. Ništa od toga Bog ne odobrava i gnuša se toga. Na taj se način ispoljava njihovo protivljenje istini i otpor prema Bogu. U to možete biti potpuno sigurni, a svi koji razumeju istinu u stanju su da to raspoznaju.

Ima takođe i ljudi koji godinama veruju u Boga, a ipak ne poseduju nikakvu istina-stvarnost; godinama slušaju propovedi, ali i dalje ne razumeju istinu. Iako su lošeg kova, oni poseduju „talente” u kojima su bez premca: laganje i prikrivanje laži, te varanje i obmanjivanje drugih kićenim rečima. U stanju su da u desetak rečenica izgovore isto toliko laži – svaka je njihova rečenica u izvesnoj meri ukaljana. Preciznije govoreći, ništa što kažu nije istinito. Međutim, pošto su lošeg kova i naizgled se prilično dobro vladaju, oni ovako razmišljaju: „Po prirodi sam plašljiv, naivan i lošega kova. Kud god da krenem, ljudi me maltretiraju, a ja to naprosto moram da trpim i da patim. Ne usuđujem se da im uzvratim uvrede, niti da se s njima potučem – sve što mogu da uradim jeste da se sakrijem, da se predam i progutam njihove uvrede. Ja sam onaj ’pošten, ali neuk čovek’ o kojem govore Božje reči, ja sam pripadnik Njegovog naroda.” Ako takvog čoveka neko pita: „Zašto onda lažeš?” Odgovoriće: „Kad sam ja to slagao? Koga sam prevario? Nisam lagao! Kako bih ja, ovako naivan, mogao da slažem? Mozak mi sporo reaguje, a nisam ni naročito obrazovan – ja ni ne znam da slažem! Ima na svetu lažljivaca koji za tren oka mogu da smisle nekoliko podlih ideja i spletki. Ali ja nisam tako lukav i mene drugi stalno maltretiraju. Ja sam, dakle, ona poštena osoba o kojoj Bog govori i vi me bez osnova nazivate lažovom i prevarantom. Nema u tome ništa posebno, nego vi samo pokušavate da me oklevetate. Znam da me svi gledate sa visine: mislite da sam glup i da sam lošega kova, pa zato želite da me maltretirate. Jedino me Bog ne maltretira, već je milostiv prema meni.” Takvi ljudi neće priznati da lažu, nego drsko tvrde da upravo oni predstavljaju poštene ljude o kojima Bog govori, te tom izjavom sebe uzdižu direktno na presto. Veruju da su po prirodi pošteni, ali neuki ljudi, koje Bog voli. Misle da ne moraju da streme ka istini, niti da razmišljaju o sebi. Misle da od rođenja nisu izgovorili ni jednu jedinu laž. Ma šta drugi ljudi o njima govorili, oni ne priznaju da lažu, već se umesto toga svađaju i brane, stalno potežući jedne te iste otrcane izgovore. Da li su ikada analizirali sami sebe? U izvesnom smislu, jesu. I kakav je rezultat te njihove „samoanalize”? „Ja sam onaj pošten, ali neuk čovek, o kojem Bog govori. Možda sam donekle i neuk, ali sam zato pošten čovek.” Kao da se kite ordenjem? Oni ne kažu nedvosmisleno da li su neznalice ili poštenjačine, ali sebe ipak smatraju poštenim osobama. Imaju li oni uopšte samosvesti? Ako je neko budala koju svi maltretiraju i koja živi kukavičkim životom, da li to nužno znači da se radi o dobroj osobi? A ako nekoga drugi ljudi smatraju dobrim čovekom, znači li to da on ne treba da stremi ka istini? Da li su takvi ljudi, na neki način, prirodno obdareni istinom? Neki kažu: „Ja sam prilično naivna osoba i uvek se trudim da govorim istinu, ali sam uz to pomalo neuk. Ne moram da stremim ka istini, zato što već jesam dobar i pošten čovek.” Zar oni na taj način ne žele da uvijeno kažu da poseduju istinu i da im narav nije iskvarena? Sotona je temeljno iskvario čitav ljudski rod. Svi ljudi imaju iskvarenu narav, a kad je nečija narav iskvarena, ta osoba može da laže, vara i da druge obmanjuje kad god joj se prohte. Može se čak hvaliti nekim svojim beznačajnim dostignućem ili doprinosom, otkrivajući svoju nadmenu narav. Za sve to vreme, puni su predstava o Bogu i preteranih zahteva prema Njemu, i pokušavaju da se s Njim raspravljaju. Zar u tome ne leži njihov problem? Zar njihova narav nije iskvarena? Zar to ne zahteva dublju analizu? Naravno da zahteva. Pa ipak, ti su ljudi sami sebe već miropomazali i proglasili se poštenim ljudima, koji nikad ne lažu niti varaju druge; javno tvrde kako nemaju narav prevaranta, te da stoga ni ne moraju da streme ka istini. Prema tome, niko ko se tako ponaša ne stremi ka istini, niti je iko od njih zakoračio u istina-stvarnost. Dok se Bogu mole, oni često gorke suze liju zbog vlastite gluposti, zbog toga što ih drugi stalno maltretiraju i zbog svog naročito lošeg kova: „Bože, jedino me Ti voliš; jedino Ti imaš milosti prema meni i postupaš ljubazno prema meni. Svi me ljudi maltretiraju i govore da sam lažov – ali ja nisam lažov!” Kad se, nakon molitve, usprave, obrišu suze i pogledaju druge ljude, oni misle: „Nikoga od vas Bog ne voli. On voli samo mene.” Takvi ljudi imaju visoko mišljenje o sebi i ne prihvataju manifestacije i otkrivanja raznih čovekovih iskvarenih naravi o kojima Bog govori. Čak i kad ih zadesi neki konkretan problem i oni ispolje neka iskvarena stanja i otkrivanja, oni to, nakon kraćeg razmišljanja, samo verbalno konstatuju, i na tome se sve završava. Oni uopšte ne tragaju za istinom, niti prihvataju činjenicu da nose iskvarenost u sebi i da su iskvarena ljudska bića. Naravno, još su manje skloni da priznaju da su u bilo kom konkretnom slučaju razotkrili svoju iskvarenu narav. Ma koliko problema da stvaraju i ma koliko iskvarenih naravi da razotkriju, oni naposletku uvek ponavljaju jedno te isto: „Ja sam onaj pošten, ali neuk čovek, o kojem Bog govori. Predmet sam Njegove milosti i On će me obilno blagosiljati.” I tako, izgovarajući ove reči, osećaju kako uopšte ni ne moraju da streme ka istini; te su reči takvim ljudima izgovor za to što ne streme ka istini. Zar nisu apsurdni? (Jesu.) Apsurdni su i neuki. Koliko su, zapravo, apsurdni? Toliko da se hvataju za jednu jedinu frazu iz Božjih reči koja im ide u prilog i koriste je kao znamen kojim bi prisilili Boga i opravdali sebe zbog toga što ne streme ka istini, dok se prema Božjim rečima koje čoveka razotkrivaju i osuđuju ophode kao da nemaju nikakve veze s njima. Misle da te reči ne moraju da slušaju zato što oni već jesu pošteni. Preciznije govoreći, takvi su ljudi bedni paćenici. Lošeg su kova, nerazumni su i skoro da nemaju stida, ali bi ipak hteli da steknu blagoslove. I uprkos tome što su lošeg kova, što nemaju ni razuma ni stida, veoma su ponosni i na obične ljude gledaju sa visine. Oni nemaju poštovanja prema ljudima dobrog kova koji su u stanju da streme ka istini i koji mogu da u zajedništvu razgovaraju o istina-stvarnosti. Oni ovako razmišljaju: „Kakva je uopšte korist od tih vaših prednosti? Ako već svi vi stremite ka istini i poznajete sami sebe, ne moram i ja da radim te stvari. Pošten sam čovek; možda sam pomalo neuk, ali to ne vidim kao neki problem. A ni iskvarene naravi koje razotkrivam nisu nešto što treba da vas zabrinjava. Dokle god pokazujem dobro vladanje, sve će biti u redu.” Šta oni zahtevaju od sebe? „U svakom slučaju, Bog poznaje moje srce, a moja vera u Njega je iskrena. To je dovoljno. Kakva korist od toga da po vasceli dan pričamo o iskustvenim svedočenjima i o poznavanju Božjih reči? Kad se sve uzme u obzir, sasvim je dovoljno iskreno verovati u Boga.” Zar to nije glupo da ne može biti gluplje? Kao prvo, takve ljude istina uopšte ne zanima; kao drugo, pošteno je reći da oni nisu sposobni da shvate ni istinu ni Božje reči. Pa ipak, oni i dalje imaju veoma visoko mišljenje o sebi i nastupaju tako uzvišeno i moćno. Nastoje da pronađu opravdanje za to što ne streme ka istini, da pronađu neki metod traganja ili nešto što smatraju prednošću kojom će zameniti stremljenje ka istini. Zar to nije glupo? (Jeste.)

Neki od onih koji ne streme ka istini nemaju većih problema u smislu svoje ljudskosti. Pridržavaju se pravila i dobro se vladaju. Ako se radi o ženama, one su nežne i čedne, otmene i pristojne, i ne švrljaju unaokolo. Pred svojim su roditeljima dobre devojke, u porodičnom životu su dobre žene i majke, koje savesno provode dane brinući o domaćinstvu. Ako je reč o muškarcima, oni su bezazleni i savesni, i dobro se ponašaju; svojim su roditeljima poslušni sinovi, ne piju i ne puše, ne kradu i ne otimaju, ne kockaju se i ne kurvaju – uzorni su muževi, a van kuće se sa drugima retko svađaju ili spore oko toga ko je u pravu. Neki ljudi misle da je, za nekoga ko veruje u Boga, ovo sasvim dovoljno, te da su oni koji ovako postupaju dobri ljudi koji ispunjavaju standarde i koji su u skladu sa merilom. Na osnovu toga što su milosrdni i uslužni, ponizni i strpljivi, što su postali tolerantni nakon što su poverovali u Boga i što sve poslove koje im crkva dodeli obavljaju marljivo i dobro, ne pokazujući površnost, ti ljudi smatraju da su time već dostigli istina-stvarnost i da su veoma blizu ispunjenja Božjih zahteva. Misle da se stremljenje ka istini sastoji u tome da dobro zagreju stolicu i malo više se potrude, da čitaju više Božjih reči i da iz njih upamte što veći broj fraza, koje će zatim što češće propovedati drugima. Oni, međutim, ne prepoznaju vlastita otkrivanja iskvarenosti, ne znaju kakvu iskvarenu narav imaju, a još manje znaju kako iskvarena narav nastaje, odnosno kako je treba upoznati i osloboditi je se. Oni ništa od toga ne znaju. Ima li takvih ljudi? (Ima.) Svoju prirodnu „dobrotu” smatraju standardom koji treba da dostignu oni koji streme ka istini. Ako bi im neko rekao da su nadmeni, lažljivi i rđavi, oni to ne bi otvoreno osporavali, već bi se pretvarali da su ponizni, strpljivi i prijemčivi. Duboko u sebi, međutim, oni to ne bi shvatili ozbiljno, već bi prema tome osećali otpor: „Zar sam ja nadmen? Ako sam ja nadmen, onda na kugli zemaljskoj nema nijedne dobre osobe! Ako sam ja lažljiv, onda na svetu nema poštenih ljudi! Ako sam ja rđav, onda niko na svetu nije pristojan! Zar je danas lako naći nekoga ko je dobar kao ja? Ne, to nije moguće!” Njima ne vredi govoriti da su lažljivi i nadmeni, ili da ne vole istinu, a svakako ih ne vredi nazivati bezvernicima. Oni će naprosto lupiti rukom o sto i krenuti da se raspravljaju: „Znači, kažete da sam bezvernik? Ako ja ne mogu da budem spasen, sigurno ne može niko od vas!” Neko će možda pokušati da ih razotkrije tako što će im reći: „Ti ne prihvataš istinu. Kad ti drugi ukažu na probleme koje imaš, pretvaraš se da si ponizan i strpljiv, ali duboko u sebi sve to odbacuješ. Mada ono što propovedaš kada u zajedništvu razgovaramo o istini zaista jeste tačno, činjenica je da ti ne prihvataš nijednu od Božjih reči kojima se razotkriva i sudi o čovekovoj iskvarenoj narav-suštini. Tim se Božjim rečima opireš i imaš odbojnost prema njima. Imaš podmuklu narav.” Ako ih nazovete „zlobnim”, oni to jednostavno ne mogu da prihvate. „Imam zlobnu narav, kažete? Da sam zloban, odavno bih vas sve izgazio! Da sam zloban, sve bih vas već uništio!” Oni nisu u stanju da pravilno shvate ništa od onoga što iznosite o njima ili što im u razgovoru saopštavate. Šta znači pravilno shvatati stvari? To znači da svaki problem koji neko razotkrije u vama, ma kakav taj problem bio, upoređujete s Božjim rečima, kako biste ustanovili da li je u vašim namerama i mislima zaista bilo grešaka, te da, bez obzira u kojoj meri ti problemi zaista postoje u vama, vi svima njima pristupate sa stavom prihvatanja i pokornosti. Upravo tako čovek zaista može da stekne znanje o vlastitim problemima. Vlastitu iskvarenu narav nije moguće spoznati koristeći vlastite predstave i maštarije, već se to mora učiniti na osnovu Božjih reči. Koji je, dakle, preduslov za samospoznaju? Morate priznati činjenicu da je Sotona naveo na pogrešan put i iskvario ljudski rod, te da svi ljudi imaju iskvarenu narav. Tek nakon što prihvatite ovu činjenicu, moći ćete da o sebi razmišljate u skladu s razotkrivanjem Božjih reči i da, tokom ovog procesa samorefleksije, postepeno otkrijete vlastite probleme. Ti će problemi tada, bez tvog znanja, malo po malo isplivati na površinu, i onda ćeš jasno razumeti koliko je tvoja narav iskvarena. Na temelju toga, steći ćeš saznanje o tome kojoj vrsti ljudi pripadaš i šta je tvoja suština. Time ćeš ujedno prihvatiti sve što Bog kaže i što razotkriva, a zatim ćeš u Njegovim rečima pronaći put praktičnog delovanja koji je On čoveku odredio i nastavićeš da deluješ i da živiš u skladu s Njegovim rečima. A upravo to znači stremiti ka istini. Da li, međutim, takve osobe ovako primaju Božje reči? Ne – one možda kažu kako priznaju da su Božje reči istina i da sve Njegove reči kojima se razotkriva iskvarenost čovečanstva predstavljaju činjenice, ali ako od njih zatražite da spoznaju svoju iskvarenu narav, one to neće prihvatiti ni priznati. Takvi ljudi veruju da to nema nikakve veze s njima. To je zato što sebe smatraju dostojanstvenim i pristojnim ljudima – ljudima od poštenja i časti. Da li biti častan ujedno znači posedovati istinu? Biti častan samo je pozitivna manifestacija nečije ljudskosti; časnost ne predstavlja istinu. Prema tome, to što poseduješ jednu karakteristiku normalne ljudskosti ne znači da ne moraš da stremiš ka istini, niti znači da si istinu već stekao – a još manje znači da si ti osoba koju Bog voli. Zar nije tako? (Jeste.) Ovi takozvani „časni ljudi” veruju da im narav nije nadmena i lažljiva, da im istina nije odbojna, te da zasigurno nemaju rđavu i opaku narav. Misle da u njima nema niti jedne od ovih iskvarenih naravi, jer sebe smatraju časnim ljudima, koji su po prirodi pošteni i ljubazni, koje uvek drugi maltretiraju, te da su, iako lošega kova i neuki, oni nadasve pošteni. To njihovo „poštenje”, međutim, nije pravo poštenje, već naivnost, strašljivost i neukost. Zar takvi ljudi nisu velike budale? Svi ih smatraju dobrim ljudima. Da li je takvo mišljenje ispravno? Da li ljudi za koje drugi misle da su dobri imaju iskvarenu narav? Odgovor ne ovo pitanje je, bez imalo sumnje, potvrdan. Zar naivni ljudi ne lažu? Zar ne varaju druge, niti se pretvaraju? Nisu li i oni sebični? Nisu li pohlepni? Zar ne žude za važnim funkcijama? Da li su oni lišeni preteranih želja? Naravno da nisu. Jedini razlog zbog kojeg nisu počinili neko zlodelo jeste taj što im se nije pružila prava prilika za to. Oni se čak i ponose time – sami sebe proglašavaju za časne ljude i smatraju da im narav nije iskvarena. I tako, ako bi im neko ukazao na njihovu iskvarenu narav, na otkrivanje iskvarenosti ili na njihovo iskvareno stanje, oni bi to opovrgli rečima: „Nisam iskvaren! Ja nisam takav, ne ponašam se tako, niti kako mislim. Pogrešno ste me razumeli. Svi me smatrate naivnim, glupim i strašljivim, pa me zato i maltretirate.” Šta činiti sa ovakvim ljudima, koji su u stanju da tako drsko odgovaraju? Ako bi se neko i usudio da takvu osobu iznervira, ona bi ga doveka proganjala. Takva osoba nikad ne bi prestala da se svađa i čovek ne bi mogao da je se otrese, ma koliko pokušavao. Ovi nerazumni, neumorno naporni ljudi sebe i dalje smatraju onima koji streme ka istini, bezazlenim i neukim ljudima, čija narav nije iskvarena. Često čak kažu: „Možda sam neuk, ali sam zato bezazlen – pošten sam čovek i Bog me voli!” Za njih su to stvari koje treba iskoristiti. Nije li to ipak pomalo bestidno? Kažeš da te Bog voli. Ma nemoj? Imaš li osnova za takvu tvrdnju? Poseduješ li delo Svetoga Duha? Je li Bog kazao da će te usavršiti? Planira li Bog da te upotrebi? Ako ti Bog ništa od toga nije rekao, ne možeš tvrditi da te voli – možeš jedino da kažeš da je On milostiv prema tebi, što je već samo po sebi velika stvar. Ako kažeš da te Bog voli, to je samo tvoje lično mišljenje, ali ne i dokaz da te Bog zaista voli. Može li Bog voleti osobu koja ne stremi ka istini? Može li Bog voleti neuku i strašljivu osobu? Tačno je, doduše, da Bog ima milosti prema neukim ljudima i strašljivcima. Bog voli one koji su uistinu pošteni, koji streme ka istini, koji su u stanju da istinu sprovode u delo i da Mu se pokoravaju, koji Ga veličaju i svedoče za Njega, koji vode računa o Njegovim namerama i koji Ga iskreno vole. Božju ljubav imaju samo oni koji su zaista u stanju da se daju za Boga i da odano vrše svoju dužnost; Božju ljubav imaju samo oni koji mogu da prihvate istinu, kao i da budu orezani. Bog se gnuša i odbacuje one koji ne prihvataju istinu, koji ne prihvataju da budu orezani. Ako ti je istina odbojna i ako se opireš svim rečima koje je Bog izgovorio, onda ćeš i ti Njemu biti odbojan i On će te se gnušati i odbaciti te. Da li će te Bog voleti ako sebe smatraš dobrom osobom, prostodušnom i naivnom osobom koja je dostojna sažaljenja, ali koja pritom ne stremi ka istini? To je nemoguće; za to u Njegovim rečima nema nikakvog osnova. Bog ne gleda da li si ti naivan, niti Ga zanima s kakvom si ljudskošću ili kvalitetima rođen – Njega samo zanima da li Njegove reči, nakon što ih saslušaš, prihvataš ili ignorišeš, da li im se pokoravaš ili im se opireš. On posmatra da li Njegove reči utiču na tebe i rađaju li plodove u tebi, kao i da li si u stanju da uistinu svedočiš o mnoštvu reči koje je On izgovorio. Ako se tvoje iskustvo na kraju uvek svodi na to da kažeš: „Ja sam bezazlen i strašljiv, maltretira me svaka osoba koju sretnem. Svi me gledaju sa visine”, Bog će onda kazati da to nije svedočenje. Ako tome dodaš: „Ja sam onaj pošten, ali neuk čovek, o kojem Bog govori”, Bog će reći da si ispunjen lažima i da iz tvojih usta ne može izaći nijedna istinita reč. Ako se ne pokoravaš zahtevima koje Bog pred tebe postavlja, a pritom još pokušavaš da se raspravljaš s Njim i da za sebe iznađeš opravdanja, govoreći: „Propatio sam, platio cenu i volim Boga”, to ti neće proći. Stremiš li ka istini? Gde je tvoje istinsko iskustveno svedočenje? Kako se ispoljava tvoja ljubav prema Bogu? Nikoga ne možeš ubediti ukoliko ne pružiš dokaze. Kažeš: „Ja sam časna osoba i ponašam se pristojno. Ne upuštam se u bludne radnje i delujem u skladu sa svim postojećim pravilima. Ja sam lepo vaspitana osoba. Ne idem po kafanama da pijem, ne kurvam se i ne kockam. Ne pravim smetnje niti poremećaje u Božjoj kući i ne sejem razdor, već trpim patnju i naporno radim. Zar sve to nisu pokazatelji mog stremljenja ka istini? Ja, zapravo, već stremim ka istini.” A Bog će na to reći: Jesi li se oslobodio svoje iskvarene naravi? Gde je svedočanstvo tvog stremljenja ka istini? Možete li steći odobravanje i divljenje od strane izabranog Božjeg naroda? Ako nisi u stanju da ponudiš nikakvo iskustveno svedočenje, a ipak tvrdiš da si pošten i da voliš Boga, ti zapravo navodiš druge ljude na pogrešan put krivim rečima – ti si nerazumni đavo i zaslužuješ prokletstvo. Sve što ti sleduje jeste da budeš osuđen i isključen od Boga.

Neki ljudi, pri obavljanju svoje dužnosti, često postupaju samovoljno i nepromišljeno. Oni su do krajnosti hiroviti: kad su srećni, obavljaju pomalo od svoje dužnosti, a kada nisu, oni se dure i kažu: „Danas sam loše volje. Neću ništa jesti i neću obavljati svoju dužnost.” Ostali onda moraju da pregovaraju s njima, govoreći im: „To ne može tako. Ne smeš da budeš tako hirovit.” A šta oni na to odgovaraju? „Znam da ne može, ali ja sam odrastao u bogatoj, povlašćenoj porodici. Razmazili su me baka, deka i tetke, a roditelji su mi bili još gori. Bio sam njihovo mezimče i zenica oka, u svemu su mi povlađivali i tako me razmazili. Zbog takvog vaspitanja sam ovako ćudljiv, tako da, dok obavljam dužnost u Božjoj kući, ni sa kim neću ni o čemu razgovarati, neću tragati za istinom, niti se pokoravati Bogu. Treba li me zbog toga kriviti?” Da li je njihovo shvatanje ispravno? Predstavlja li njihov stav stremljenje ka istini? (Ne.) Kad god neko pomene neku sitnu manu takvog čoveka – na primer, da pri obrocima za sebe bira najbolje komade hrane, da brine samo o sebi i da ne razmišlja o drugima, on to ovako opravdava: „Takav sam od malih nogu. Navikao sam da tako postupam. Nikada nisam razmišljao o drugima. Oduvek sam živeo povlašćenim životom, a moji roditelji, bake i deke me obožavaju. Za celu moju porodicu ja sam zenica oka.” Ovo je ništa drugo do gomila gluposti i zabluda. Nije li sve to malo drsko i besramno? Ako te roditelji obožavaju, da li to znači da i svi ostali moraju da te vole? Da li je to što te rodbina obožava i obasipa pažnjom opravdan razlog da se ti u Božjoj kući ponašaš nepromišljeno i samovoljno? Je li to valjan razlog? Je li to ispravan stav prema vlastitoj iskvarenoj naravi? Je li to stav stremljenja ka istini? (Nije.) Kad se ovim ljudima bilo šta desi, kad naiđu na bilo kakav problem u vezi sa svojom iskvarenom naravi ili sa svojim životom, oni traže objektivna opravdanja kako bi na to odgovorili, kako bi to objasnili ili opravdali. Oni nikad ne traže istinu, ne mole se Bogu, niti dolaze pred Boga da bi preispitali sami sebe. Mogu li se bez samoanalize spoznati vlastiti problemi i vlastita iskvarenost? (Ne mogu.) A mogu li se ti ljudi pokajati ukoliko nisu svesni vlastite iskvarenosti? (Ne mogu.) Ako neko nije sposoban da se pokaje, u kakvom će stanju on neprestano živeti? Zar to neće biti stanje samopraštanja? Osećaj da, uprkos tome što su razotkrili svoju iskvarenost, ipak nisu počinili nikakvo zlo, niti prekršili upravne odluke – da taj izliv iskvarenosti, iako u neskladu s načelima istine, nije učinjen namerno, i da im se zato može oprostiti? (Da.) Treba li, dakle, u takvom stanju da se nađe neko ko stremi ka istini? (Ne.) Ako se čovek nikada iskreno ne pokaje i neprestano živi u takvom stanju, hoće li moći da se preokrene? Ne, on to nikad neće moći da učini. A ukoliko se ne preokrene, neće moći ni da se uistinu oslobodi od vlastitog zla. Šta znači nesposobnost istinskog oslobađanja od vlastitog zla? To znači nemogućnost istinskog praktikovanja istine i ulaska u istina-stvarnost. To je očigledan ishod. Ako ne možeš da se oslobodiš vlastitog zla, da istinu sprovodiš u delo ili da zakoračiš u stvarnost, da li ćeš onda Boga moći da privoliš da promeni mišljenje o tebi, hoćeš li moći da zadobiješ delo Svetog Duha, da stekneš Božje prosvećenje i prosvetljenje, te da od Boga dobiješ oprost za svoje grehove i razrešenje vlastite iskvarenosti? (Nećeš.) A ako to nije moguće, može li onda tvoja vera u Boga dovesti do tvog spasenja? (Ne može.) Ako neka osoba živi u stanju samopraštanja i divljenja samoj sebi, onda je ona miljama daleko od stremljenja ka istini. Stvari kojima se bavi, ono što gleda, sluša i na čemu marljivo radi, mogu biti donekle povezane s verom u Boga, ali one neće imati nikakve veze sa stremljenjem ka istini, niti s njenim sprovođenjem u delo. Takav ishod je očigledan. A budući da one nemaju veze sa stremljenjem ka istini, niti sa njenim praktikovanjem, ta osoba neće analizirati sebe, niti će imati znanje o samoj sebi. Neće znati u kojoj je meri iskvarena, niti kako da praktikuje pokajanje, te je stoga još manje verovatno da će postići istinsko pokajanje i privoleti Boga da promeni Svoje mišljenje o njoj. Ako živiš u takvom stanju, a želiš da Bog preispita Svoj stav prema tebi, da te pomiluje i da te prizna, to će zaista biti teško. Šta ovde znači „da te prizna”? To znači da Bog priznaje ono što radiš, da to odobrava i pamti. Ako nisi u stanju da stekneš išta od toga, to dokazuje da ti, u onome što radiš, u svojim naporima, otkrivanjima i manifestacijama, ne stremiš ka istini. Pritom nije važno šta ti misliš, a čak i ako si u stanju da se donekle dobro ponašaš, to tvoje ponašanje samo dokazuje da u tvojoj ljudskosti ima nešto savesti i razuma. Ta dobra ponašanja, međutim, nisu manifestacija stremljenja ka istini, jer tvoja početna tačka, tvoje namere i motivi ne ukazuju na to da stremiš ka istini. Na osnovu čega to kažem? Na osnovu toga da nijedna tvoja misao, postupak ili delo nemaju za cilj stremljenje ka istini i da oni sa istinom nemaju nikakve veze. Ako sve što čovek čini nije usmereno ka sticanju Božjeg odobrenja ili priznanja, onda ništa od onoga što on uradi neće moći da dobije odobrenje ili priznanje od Boga, i očito je da se sva ta ponašanja i postupci mogu nazvati samo dobrim ljudskim ponašanjima. Ona ne ukazuju na to da taj čovek praktikuje istinu, a svakako ne ukazuju da on ka istini stremi. Ljudi koji su naročito hiroviti i koji se često ponašaju nepromišljeno i samovoljno ne prihvataju sud i grdnju Božjih reči, niti prihvataju da budu orezani. Pored toga, oni često traže izgovore za to što ne streme ka istini i što nisu u stanju da prihvate orezivanje. Kakva je, onda, njihova narav? Očigledno je da se radi o naravi kojoj je istina odbojna – o naravi Sotone. Čovek je zaposednut Sotoninom prirodom i njegovom naravi, te stoga nema sumnje da ljudi pripadaju Sotoni. Oni su đavoli, potomci Sotone i velike crvene aždaje. Neki od njih su u stanju da priznaju da su đavoli, Sotone i potomci velike crvene aždaje, i veoma lepo govore o toj svojoj samospoznaji. Međutim, kad pokažu svoju iskvarenu narav i kad ih neko razotkrije i oreže, oni će svim silama nastojati da se opravdaju i nikako neće prihvatati istinu. O kakvom se problemu tu radi? Ovde oni bivaju potpuno razotkriveni. Ako već tako lepo govore o vlastitoj samospoznaji, zašto onda, kad se suoče sa orezivanjem, ne mogu da prihvate istinu? Tu se javlja problem. Zar ovo nije prilično uobičajeno? Je li to lako uočiti? Zapravo, jeste lako. Ima dosta ljudi koji, kad govore o samospoznaji, priznaju da su đavoli i Sotone, ali se nakon toga niti kaju, niti menjaju. Da li je, dakle, ta samospoznaja o kojoj govore istinita ili lažna? Jesu li oni uistinu spoznali sami sebe ili su licemerni i pokušavaju da obmanu druge ljude? Odgovor se nameće sam po sebi. Prema tome, da biste saznali da li je neka osoba uistinu spoznala sebe, ne treba samo da je slušate dok o tome priča – treba da vidite kakav je njen stav prema orezivanju, te da li je ona u stanju da prihvati istinu. To je ono što je najvažnije. Ko god ne prihvata orezivanje, taj u suštini ne prihvata istinu, odnosno, odbija da je prihvati, a narav mu je takva da joj je istina odbojna. U to nema nikakve sumnje. Pojedini ljudi ne dozvoljavaju drugima da ih orežu, bez obzira na količinu iskvarenosti koju su razotkrili – niko ne sme da ih orezuje. O vlastitoj samospoznaji mogu govoriti kako im volja, ali ako ih neko drugi razotkrije, ako ih kritikuje ili orezuje, oni to neće prihvatiti, ma koliko da je objektivno ili u skladu sa činjenicama. Ma kakvo otkrivanje iskvarene naravi da neko drugi razotkrije u njima, oni će se neverovatno opirati toj osobi i stalno će davati lažna opravdanja, bez imalo istinske pokornosti. Ako takvi ljudi ne streme ka istini, biće nevolje. Unutar crkve, oni su nedodirljivi i besprekorni. Ako ljudi kažu nešto lepo o njima, to će ih usrećiti; ako pak ukažu na nešto loše u vezi s njima, naljutiće se. Ako ih neko razotkrije i kaže im: „Ti si jedna dobra, ali veoma hirovita osoba. Uvek postupaš samovoljno i nepromišljeno. Moraš prihvatiti da budeš podvrgnut orezivanju. Zar ne bi bolje bilo da se ratosiljaš tih svojih mana i svoje iskvarene naravi?”, oni će na to odgovoriti: „Nisam počinio nikakvo zlo. Nisam zgrešio. Zašto me orezuješ? Kod kuće su mi od malih nogu svi ugađali, počev od mojih roditelja, pa do bake i deke. Ja sam njihovo mezimče, zenica oka. A sada i ovde, u Božjoj kući, niko mi ni u čemu ne ugađa – nije nimalo zabavno živeti ovde! Stalno mi zamerate zbog neke od mojih mana i pokušavate da me orežete. Kako da živim pod takvim okolnostima?” O kakvom se problemu ovde radi? Oni pronicljiviji će odmah uvideti da su te ljude razmazili njihovi roditelji i porodica, te da oni čak ni sada ne znaju kako da se vladaju niti da žive samostalno. Porodica te je obožavala kao idola, a ti ne znaš svoje mesto u vaseljeni. U sebi si razvio poroke nadmenosti, samopravednosti i krajnje hirovitosti, kojih uopšte nisi svestan i ne znaš kako da ih preispitaš. Veruješ u Boga, ali ne slušaš Njegove reči, niti sprovodiš istinu u delo. Možeš li da stekneš istinu s takvim verom u Boga? Možeš li da zakoračiš u istina-stvarnost? Možeš li da proživiš istinsko obličje ljudskog bića? Naravno da ne možeš. Ako veruješ u Boga, moraš barem da prihvatiš istinu i da spoznaš samoga sebe. Jedino tako ćeš moći da se promeniš. Ako se u svojoj veri stalno oslanjaš na vlastite predstave i maštarije, ako tražiš samo mir i sreću, umesto da stremiš ka istini, ako nisi sposoban da se iskreno pokaješ i ako ni za dlaku ne menjaš svoju životnu dispoziciju, onda tvoja vera u Boga nema nikakvog smisla. Ako veruješ u Boga, moraš razumeti istinu. Moraš se potruditi da spoznaš samoga sebe. Ma šta da te zadesi, moraš tragati za istinom, ma kakve iskvarene naravi da otkriješ, moraš ih razrešiti tako što ćeš sa drugima iskreno razgovarati o istini, u skladu s Božjim rečima. Ako ti neko ukaže na tvoju iskvarenu narav ili ako samoinicijativno odlučiš da je lično istražiš, ako si u stanju da je svesno uporediš s Božjim rečima, da se zagledaš u sebe, da samog sebe analiziraš i spoznaš, te da se zatim oslobodiš svog problema i da se pokaješ, tada ćeš biti sposoban da živiš kao ljudsko biće. Oni koji veruju u Boga moraju razumeti istinu. Ako, pak, sve vreme uživaš u tome da te članovi porodice obožavaju, ako ti je drago što te smatraju zenicom oka i svojim mezimčetom, šta ćeš imati od toga? Ma koliko da te porodica smatra zenicom oka i svojim mezimčetom, ako ne poseduješ istina-stvarnost, ti si obično smeće. Vera u Boga ima vrednost samo ukoliko stremiš ka istini. Kad budeš razumeo istinu, znaćeš kako da se vladaš i znaćeš kako treba da živiš da bi iskusio istinsku sreću i postao bogougodna osoba. Nema tog porodičnog okruženja, nema te lične snage, zasluge ili dara, koji bi mogli da zamene istina-stvarnost, niti bi išta od toga trebalo da ti služi kao izgovor što ne stremiš ka istini. Zadobijanje istine je jedina stvar koja ljudima može doneti istinsku sreću, omogućiti im da žive smislenim životom i pružiti im predivno odredište. To su neosporne činjenice.

Neki ljudi, nakon što postanu starešine i delatnici unutar crkve, poveruju da su od zlata i da su time konačno dobili priliku da zablistaju punim sjajem. Zadovoljni su samima sobom i počinju da koriste svoje prednosti; puštaju na volju svojim velikim aspiracijama i pokazuju sve svoje sposobnosti. To su ljudi višeg staleža i visoko obrazovani, ljudi koji imaju organizacione sposobnosti, kao i manire i držanje vođe. Bili su najbolji đaci u razredu i lideri saveza studenata, bili su direktori ili predsednici kompanija u kojima su radili, a kad su počeli da veruju u Boga i zakoračili u Njegovu kuću, izabrani su za starešine, te stoga ovako misle o sebi: „Nebo me nikad nije izneverilo. Neko ko je sposoban poput mene teško uspeva da ne privuče pažnju okoline. Čim sam se povukao sa funkcije predsednika kompanije, došao sam u Božju kuću i preuzeo ulogu starešine. Ne bih mogao da budem običan čovek čak ni kad bih to hteo. Ovim me Bog veliča, ovo je ono što mi je On odredio da uradim, te ću se tome pokoriti.” Nakon što postanu starešine, oni koriste svoje iskustvo, znanje, organizacione sposobnosti i vlastiti stil rukovođenja. Sebe smatraju sposobnim i hrabrim, te istinski veštim i nadarenim pojedincima. Šteta je, međutim, što u svemu tome ima jedan problem. Šta ove vešte, nadarene starešine, sa urođenom sposobnošću rukovođenja, najbolje rade u crkvi? Oni tu uspostavljaju svoje nezavisno carstvo, prisvajaju celokupnu vlast i vode glavnu reč u svim raspravama. Nakon što postanu starešine, oni neprestano nešto rade, jurcaju unaokolo, trpe nevolje i plaćaju visoku cenu, a sve zarad vlastitog prestiža i statusa. Ni do čega drugog im nije stalo. Veruju da su njihova marljivost i rad u skladu s Božjim namerama, da nemaju iskvarenu narav, te da su kao takvi uvek potrebni crkvi, kao i svojoj crkvenoj braći i sestrama. Veruju da nijedan posao ne bi mogao da se obavi bez njih, da sve mogu da preuzmu na sebe i da imaju monopol nad vlašću. Uz to, veoma su vešti u stvaranju vlastitog nezavisnog carstva. Sposobni su za sve što je inventivno i novo, naročito se dobro snalaze u ulozi zvaničnika i u javnim obraćanjima, a uvežbani su i da drugima drže predavanja sa visine. Ima, međutim, jedna važna stvar za koju nisu sposobni: nakon što postanu starešine, oni više nisu u stanju da sa drugima iskreno razgovaraju, da spoznaju sebe, da uoče vlastitu iskvarenost, niti da saslušaju predloge svoje braće i sestara. Ako neko tokom radnih diskusija iznese drugačije ideje, ove starešine će te ideje ne samo odbaciti, već će to odbacivanje ovako pravdati: „Niste dobro promislili o svom predlogu. Ja sam crkveni starešina – ako postupim kako mi predlažete i ništa ne krene po zlu, sve će biti u redu, ali, ako išta krene naopako, odgovornost ću snositi samo ja. Prema tome, vi u većini slučajeva možete slobodno da iznosite svoje mišljenje – mi poštujemo tu formalnost – ali se na kraju jedino ja pitam i jedino ja odlučujem o načinu rada.” S vremenom će većina braće i sestara prestati da učestvuje u diskusijama i razgovorima u vezi sa poslom, a njihove se starešine neće ni truditi da s njima razgovaraju o bilo kakvim problemima u radu. Nastaviće da donose odluke i da presuđuju, ne govoreći nikome ni reč o tome, te će i dalje iznalaziti razna opravdanja za svoje postupke. Oni ovako razmišljaju: „Crkva pripada crkvenom starešini, a starešina je taj koji zacrtava kurs. Starešina ima poslednju reč o pravcu u kom braća i sestre idu i o stazi kojom koračaju.” Naravno, ove starešine tada preuzimaju kontrolu nad ulaskom svoje braće i sestara u život, nad putem kojim oni idu i nad pravcem njihovog stremljenja. Kad jednom dobiju „kapetanski čin”, oni preuzimaju monopol nad vlašću i stvaraju nezavisno carstvo. U njihovim potezima nema transparentnosti, i oni nesvesno potiskuju neke ljude i isključuju iz crkve pojedinu braću i sestre koji streme ka istini i koji imaju sposobnost da je shvate. Za sve to vreme, oni i dalje smatraju da na taj način štite crkveno delo i interese Božjeg izabranog naroda. Sve što rade je tako precizno obrazloženo i praćeno tolikim obiljem opravdanja i izgovora – a kakva korist, na kraju, ispadne od toga? Sve je to usmereno isključivo ka zaštiti vlastitog statusa i monopola nad vlašću. Oni svoja načela, način života i ponašanja iz sekularnog društva i vlastitog porodičnog života donose u Božju kuću, misleći da time štite njene interese. Pa ipak, oni nikad ne uspevaju da spoznaju same sebe, niti sebe preispituju. Čak i kad bi im neko ukazao na to da krše istina-načela, čak i kad bi se suočili s Božjim prosvećenjem, dovođenjem u red i grdnjom, oni toga uopšte ne bi bili svesni. U čemu je njihov problem? Od onog dana kad preuzmu poziciju starešine, oni na svoju dužnost gledaju kao na karijeru, te su upravo stoga osuđeni da idu putem antihrista i neminovno ostaju nesposobni da streme ka istini. Pa ipak, tokom čitave te svoje „karijere”, oni veruju da je sve što rade usmereno ka stremljenju ka istini. Kako oni gledaju na stremljenje ka istini? Tobože štiteći interese svoje braće i sestara, kao i interese Božje kuće, oni zapravo čuvaju sopstveni status i autoritet, verujući da upravo time ispoljavaju svoje stremljenje ka istini. Ne znaju apsolutno ništa o iskvarenoj naravi koju ispoljavaju i otkrivaju dok se nalaze na toj funkciji. Čak i ako im se ponekad nakratko učini da imaju iskvarenu narav koje se Bog gnuša, da im je narav zlobna i nepopustljiva, brzo će se predomisliti i reći će sebi: „To ne može tako. Ja sam starešina i moram biti dostojanstven poput starešine. Ne smem da dozvolim da moja braća i sestre vide kako otkrivam iskvarenu narav.” I tako, premda shvataju da su otkrili veliku količinu iskvarenosti i da su mnogo toga radili suprotno načelima samo da bi očuvali vlastiti status i autoritet, kad ih neko razotkrije, oni pribegavaju govorničkim trikovima ili pokušavaju to da spreče, kako niko drugi ne bi saznao. Čim steknu autoritet i status, stavljaju se u položaj neprikosnovenog sveca, smatrajući sebe velikim, ispravnim, besprekornim i van svake sumnje. Zauzevši takav položaj, jednako se opiru i odbijaju svako suprotno mišljenje, svaku sugestiju ili savet, koji bi mogli biti od koristi braći i sestrama prilikom ulaska u život, te doprineti crkvenom delu. Koje izgovore oni nude za to što ne streme ka istini? Kažu: „Ja posedujem status i ugledna sam osoba – to znači da imam dostojanstvo i da sam neprikosnoveni svetac.” Mogu li oni da streme ka istini, budući da iznalaze takve razloge i izgovore? (Ne.) Ne mogu. Oni uvek govore i deluju sa svog visokog položaja, dok se istovremeno prepuštaju pogodnostima svog statusa. Čineći to, oni su neprestano na udaru, i sigurno će biti razotkriveni. Zar takvi ljudi nisu za žaljenje? Jadni su i mizerni, a takođe i mrski – odvratni su! Kao starešine, oni se odenu u lik svetitelja. Svetac, veličanstvena, slavna i ispravna osoba – šta uopšte znače sve te titule? One predstavljaju okove, i ko god ih na sebe stavi, taj više ne može da stremi ka istini. Ako neko samom sebi stavi te okove, on na taj način gubi svaku vezu sa stremljenjem ka istini. Koji je glavni razlog zbog kojeg ti ljudi ne streme ka istini? Razlog je, zapravo, u tome što su sputani svojim statusom. Oni u sebi uvek ovako razmišljaju: „Ja sam starešina. Ja sam ovde glavni. Ja sam osoba od ugleda i statusa. Dostojanstvena sam osoba. Moja narav ne može biti nadmena, niti rđava. Ne mogu ja da otvorim dušu i da u zajedništvu raspravljam o svojoj iskvarenoj naravi – moram da sačuvam svoje dostojanstvo i prestiž. Moram da nateram ljude da se ugledaju na mene i da me poštuju.” Uvek su sputani ovim stvarima, tako da nisu u stanju da otvore dušu, niti da se preispitaju i spoznaju sami sebe. To ih uništava. Da li su njihovi stavovi i pogled na svet u skladu sa istinom? Sasvim je očigledno da nisu. Da li ponašanja koja oni obično pokazuju prilikom izvršavanja svojih dužnosti – nadmenost i samopravednost, stavljanje sebe iznad zakona, pretvaranje, lukavstvo i tome slično – da li ti postupci predstavljaju stremljenje ka istini? (Ne.) Jasno je kao dan da ništa od toga ne predstavlja stremljenje ka istini. A šta navode kao opravdanje, odnosno razlog zbog kojeg ne streme ka istini? (Oni misle da su starešine zapravo dostojanstveni ljudi visokog statusa, te da se, čak i ako imaju iskvarenu narav, ta njihova narav ne može razotkriti.) Zar to nije krajnje apsurdno stanovište? Ako neka osoba priznaje da ima iskvarenu narav, ali pritom ne dopušta da se ona razotkrije, da li je onda ta osoba neko ko prihvata istinu? Ako ti, kao starešina, nisi u stanju da prihvatiš istinu, kako ćeš onda iskusiti Božje delo? Kako da tvoja iskvarenost bude očišćena? A ako tvoja iskvarenost ne može da se očistiti i ti nastavljaš da živiš sa svojom iskvarenom naravi, ti si onda starešina koji ne može praktično da deluje – ti si lažni starešina. Tačno je da, kao starešina, poseduješ status, ali tu se samo radi o drugačijem poslu, drugačijoj dužnosti – to ne znači da si postao čovek od ugleda. To što si stekao takav status i što obavljaš drugačiju dužnost ne znači da si dostojanstveniji od drugih, niti da si postao osoba od naročitog ugleda. Ako zaista postoje ljudi koji ovako razmišljaju, zar oni nisu bestidni? (Jesu.) Kako bi se to moglo kazati da zvuči više žargonski? Oni su drski i bezobrazni, zar ne? Kad nisu na poziciji starešina, oni se prema drugima ponašaju iskreno; u stanju su da otvoreno govore o svojim otkrivanjima iskvarenosti i da detaljno analiziraju svoju iskvarenu narav. Međutim, čim zauzmu vodeću poziciju, oni postaju potpuno drugačije osobe. Zašto kažem da postaju potpuno drugačije osobe? Zato što na lice navlače masku, iza koje ostaje skrivena njihova prava ličnost. Ta maska ne odaje nikakve izraze, ni plač ni smeh, ni zadovoljstvo ni bes, ni tugu ni radost, nikakve emocije ni želje – a svakako ne odaje ni njihovu iskvarenu narav. U svakom trenutku, stanje i izraz maske ostaju isti, dok sva istinska stanja starešine, njegove privatne misli i ideje, ostaju skriveni iza maske, gde niko ne može da ih vidi. Ima crkvenih starešina i delatnika koji za sebe uvek misle da imaju visok ugled i status. Užasavaju se od mogućnosti da izgube dostojanstvo prilikom orezivanja, te stoga ne prihvataju istinu. Iz svog statusa i autoriteta crpe nadahnuće za sladunjave, lažne reči, kojima prikrivaju svoju iskvarenu narav. U isto vreme, pogrešno veruju da ih njihov status izdvaja od drugih i čini svetlijim, te da stoga ne moraju da streme ka istini – da ka istini treba da streme drugi. Takvo je razmišljanje pogrešno, a donekle i besramno i nerazumno. Eto, tako se ovakve osobe ponašaju. U svojoj suštini, ponašanje takvih ljudi jasno pokazuje da oni ne streme ka istini. Umesto toga, oni teže statusu, slavi i dobitku. Dok delaju, oni čuvaju svoj status i autoritet, i zavaravaju se misleći da streme ka istini. Nalik su Pavlu, jer često prave rezime poslova koje su obavili i dužnosti koje su izvršili, zadataka koje su u okviru crkvene delatnosti ispunili, kao i svojih postignuća tokom obavljanja dela Božje kuće. Oni sve to često sumiraju, baš kao kad je Pavle rekao: „Dobru sam bitku izborio, trku sam dovršio, veru sam sačuvao. Osim toga, već mi je pripravljen venac pravednosti” (2. Timoteju 4:7-8). Time je zapravo hteo da kaže da je, nakon što je dovršio svoju trku i dobro se izborio, došlo vreme da se izračuna kolika mu je šansa za spasenje, koliki je njegov doprinos i kolika će mu biti nagrada, kao i da zamoli Boga da nagradi njegov doprinos. Hteo je da kaže da Boga neće smatrati pravednim Bogom ukoliko ga On ne nagradi krunom, da će odbiti da Mu se pokori i da će se čak i požaliti na nepravednost Božju. Da li jedna ovakva osoba, s takvim načinom razmišljanja i takvom naravi, stremi ka istini? Je li to neko ko se zaista pokorava Bogu? Mogu li takvi ljudi da sebe prepuste na milost i nemilost Božjim orkestracijama? Zar to nije već na prvi pogled očigledno? Misle da to što trče svoje trke i što vojuju bitke predstavlja stremljenje ka istini, a zapravo ih istina uopšte ne zanima i oni ničim ne pokazuju da zaista streme ka njoj – oni, dakle, nisu ljudi koji streme ka istini.

Jedino se prihvatanjem istine mogu razrešiti ljudske iskvarene naravi

Koje smo od čovekovih problema, kroz ovaj naš razgovor, primarno razotkrili? Konkretnije govoreći, koje smo iskvarene ljudske naravi prvenstveno razotkrili tokom današnjeg razgovora? Osnovna odlika te naravi jeste da je čoveku istina odbojna i da on odbija da je prihvati; to je jedna vrlo specifična vrsta ponašanja. Sledeća glavna odlika je nešto što postoji u narav-suštini svakog čoveka: nepopustljivost. Ona se takođe ispoljava sasvim konkretno i očigledno, zar ne? (Tako je.) Ovo su dve glavne manifestacije, dva glavna otkrivanja čovekove iskvarene naravi. Te specifične vrste ponašanja, ti specifični pogledi na svet, stavovi i tome slično, istinito i tačno ilustruju činjenicu da u iskvarenoj ljudskoj naravi zaista ima elemenata odbojnosti prema istini. Naravno, ono što je u čovekovoj naravi izrazitije jesu manifestacije nepopustljivosti: šta god da Bog govori i kakve god se iskvarene ljudske naravi razotkrivaju tokom obavljanja Božjeg dela, ljudi tvrdoglavo odbijaju da to priznaju i opiru se tome. Naravno, osim očiglednog otpora i prezrivog odbacivanja, postoji još jedna vrsta ponašanja, koja se ogleda u tome da se ljudi uopšte ne bave Božjim delom, kao da ono nema nikakve veze s njima. Šta zapravo znači ne baviti se Bogom? To je ono kad neko kaže: „Možeš Ti da pričaš šta hoćeš – to se mene uopšte ne tiče. Ništa od Tvog suda i razotkrivanja nema nikakve veze sa mnom. Ja to ne prihvatam, niti priznajem.” Možemo li ovakav stav nazvati „nepopustljivim”? (Možemo.) To je ispoljavanje nepopustljivosti. Takvi će ljudi reći: „Živim kako mi se prohte, na način koji je za mene udoban i koji me čini srećnim. Čak i ako ispoljavam ponašanja o kojima Ti govoriš, kao što su nadmenost, lažljivost, odbojnost prema istini, rđavost, pakost i tome slično – pa šta onda? Neću ih analizirati, upoznavati niti prihvatati. Ja, naprosto, tako verujem u Boga, i šta mi možeš?” U ovakvom se stavu ogleda nepopustljivost. Ako se ljudi ne bave Božjim rečima i ako na njih ne obraćaju pažnju, što znači da jednodušno ignorišu Boga ma šta da On govori, bilo da im se obraća u formi podsećanja, upozorenja ili saveta – bez obzira na način govora koji koristi i bez obzira na izvore i ciljeve Njegovog govora – onda je stav takvih ljudi nepopustljiv. To znači da oni ne obraćaju pažnju na Božje hitne namere, a još manje na Njegove iskrene i mukotrpne namere da ljude spase. Šta god Bog činio, ljudi nisu rešeni da u tome sarađuju i nisu voljni da teže ka istini. Čak i ako priznaju da je ono što Bog osuđuje i razotkriva u potpunosti istinito, u njihovim srcima nema kajanja i oni nastavljaju da veruju kao i pre. Na kraju, nakon što su odslušali brojne propovedi, oni i dalje ponavljaju jedno te isto: „Ja sam, u svakom slučaju, istinski vernik, nisam loš čovek, nikome ne bih namerno učinio ništa nažao, u stanju sam da se odreknem nekih stvari, mogu da istrpim nedaće i spreman sam da platim cenu za svoju veru. Bog me neće napustiti.” Zar nije i Pavle upravo tako govorio: „Dobru sam bitku izborio, trku sam dovršio, veru sam sačuvao. Osim toga, već mi je pripravljen venac pravednosti”? Ljudi imaju takav stav. A kakva se narav krije iza takvog stava? Nepopustljiva narav. Je li teško promeniti nepopustljivu narav? Ima li načina da se to postigne? Najjednostavniji i najneposredniji metod jeste da promeniš svoj stav prema Božjim rečima i prema Sâmom Bogu. Kako da preinačiš taj svoj stav? Tako što ćeš detaljno analizirati i spoznati stanja i načine razmišljanja koji proizlaze iz tvog nepopustljivog stava, i tako što ćeš razmotriti koji se tvoji postupci i reči, koja stanovišta i namere, pa čak i koje od konkretnih misli i ideja koje otkrivaš, nalaze pod uticajem tvoje nepopustljive naravi. Dobro prouči i pojedinačno razreši svako od tih ponašanja, otkrivanja i stanja, a zatim ih okreni naopačke – čim neko od njih otkriješ i proučiš, požuri da ga što pre izokreneš. Primera radi, baš smo maločas razgovarali o delanju na osnovu vlastitih sklonosti i raspoloženja, što je definicija hirovitosti. Hirovita narav nosi sa sobom odbojnost prema istini. Ako ustanoviš da i sam pripadaš takvoj vrsti ljudi, s tako iskvarenom naravi, ako ne preispituješ sebe niti tragaš za istinom kako bi se takve naravi oslobodio, tvrdoglavo umišljajući da je s tobom sve u redu, to je nepopustljivost. Možda ćeš, nakon ove propovedi, iznenada shvatiti: „I ja sam takve stvari govorio i imam takve stavove. Moja je narav takva da mi je istina odbojna. Pošto tako stoje stvari, pristupiću razrešenju svoje naravi.” Kako ćeš, dakle, pristupiti tom razrešenju? Za početak, odrekni se tog svog osećaja nadmoći, svoje hirovitosti i svoje samovolje; bez obzira da li si dobro ili loše raspoložen, pogledaj šta to Bog od tebe zahteva. Ako si u stanju da se pobuniš protiv tela i da deluješ u skladu s Božjim zahtevima, kako će On gledati na tebe? Ako zaista možeš da započneš sa rešavanjem svoje iskvarene naravi, to je znak da pozitivno i proaktivno sarađuješ sa Božjim delom. Počećeš svesno da se buniš protiv naravi kojoj je istina odbojna i da je se oslobađaš, a ujedno ćeš se rešiti i svoje nepopustljive naravi. Kad se budeš rešio obeju svojih iskvarenih naravi, moći ćeš da se pokoriš Bogu i da Mu udovoljiš, a to će se Njemu jako dopasti. Ako ste razumeli sadržaj ove besede i ako na ovaj način budete praktikovali pobunu protiv tela, biću veoma srećan zbog toga. To će značiti da vam nisam uzalud sve ovo govorio.

Nepopustljivost je problem koji proizlazi iz iskvarene naravi; to je nešto što postoji u čovekovoj prirodi i što nije lako razrešiti. Kad neko ima nepopustljivu narav, to se uglavnom ispoljava kroz sklonost ka iznalaženju opravdanja i klimavih argumenata, ka upornom pridržavanju vlastitih ideja i teškom prihvatanju novina. Ima trenutaka kad ljudi shvate da su im ideje pogrešne, ali ih se i dalje uporno drže zbog vlastite sujete i ponosa, ostajući do kraja tvrdoglavi. Takvu nepopustljivu narav je teško transformisati, čak i kada je čovek svestan nje. Da bi razrešio problem nepopustljivosti, čovek mora da poznaje nadmenost, lažljivost, zlobu, odbojnost prema istini i druge slične naravi. Kad čovek spozna vlastitu nadmenost, lažljivost, zlobu, kad shvati da mu je istina odbojna, da ne želi da se pobuni protiv svog tela uprkos tome što želi da primenjuje istinu, kad shvati da se stalno pravda i da drugima objašnjava svoje teškoće iako želi da se pokori Bogu, biće mu lako da prizna kako ima problem sa nepopustljivošću. Da bi taj problem razrešio, čovek najpre mora imati normalan ljudski razum i mora početi tako što će naučiti da sluša Božje reči. Ako želiš da budeš Božja ovca, moraš naučiti da slušaš Njegove reči. A kako treba da ih slušaš? Tako što ćeš slušati sve one, za tebe bitne, probleme koje On u Svojim rečima razotkriva. Kad god naiđeš na neki takav problem, treba da ga prihvatiš; ne smeš verovati da je to problem nekih drugih ljudi, problem koji svi ljudi imaju, ili problem čitavog čovečanstva, koji s tobom nema nikakve veze. Bilo bi pogrešno da u tako nešto poveruješ. Treba da se preispitaš kako bi, kroz razotkrivanje Božjim rečima, uvideo da li i sâm poseduješ neka od iskvarenih stanja ili iskrivljenih gledišta koje Bog razotkriva. Primera radi, kad čuješ Božje reči kojima se razotkrivaju manifestacije nadmene naravi koju čovek otkriva, treba da se zapitaš: „Pokazujem li i ja znakove nadmenosti? Pošto sam i sâm iskvareno ljudsko biće, mora da i ja pokazujem neke od tih manifestacija; treba da se preispitam u vezi s tim. Ljudi kažu da sam nadmen, da se uvek ponašam kao da sam bolji i jači od drugih, da sputavam ljude dok govorim. Je li moja narav zaista takva?” Putem preispitivanja, na kraju ćeš shvatiti da je razotkrivanje Božjim rečima u potpunosti tačno – da si ti jedna nadmena osoba. A budući da je razotkrivanje Božjim rečima sasvim tačno, da se savršeno i bez trunke neslaganja poklapa s tvojom situacijom, te da se nakon dubljeg razmišljanja čini još tačnijim, treba da prihvatiš sud i grdnju iz Njegovih reči i da, u skladu s njima, razaznaš i spoznaš suštinu svoje iskvarene naravi. Tek tada ćeš moći da osetiš iskreno kajanje. Verujući u Boga, samog sebe možeš spoznati jedino tako što ćeš jesti i piti Njegove reči. Da bi rešio svoje iskvarene naravi, moraš prihvatiti sud i razotkrivanje posredstvom Božjih reči. Ako nisi u stanju da to uradiš, ni na koji način nećeš moći da odbaciš svoje iskvarene naravi. Ako si pametan i ako uviđaš da je razotkrivanje Božjim rečima, u osnovi, tačno, ili priznaješ da je barem polovina Njegovih reči tačna, onda treba odmah da ih prihvatiš i da se pokoriš Bogu. Osim toga, moraš se moliti Bogu i preispitivati sâmog sebe. Tek tada ćeš shvatiti da su sve Božje reči razotkrivanja tačne, da sve te reči predstavljaju ništa manje do sušte činjenice. Jedino kroz pokoravanje Bogu bogobojažljivim srcem, ljudi mogu istinski preispitivati sebe. Tek tada će moći da u sebi otkriju raznorazne iskvarene naravi i da shvate da su uistinu nadmeni i samopravedni, bez trunke razuma. Ako čovek ljubi istinu, moći će da padne ničice pred Boga, moći će da Mu prizna svoju duboku iskvarenost i biće spreman da prihvati Njegov sud i grdnju. Na taj način, ljudima će se u srcu javiti kajanje, počeće da negiraju i mrze sami sebe i zažaliće što nisu ranije počeli da streme ka istini, misleći: „Zašto nisam mogao da prihvatim sud i grdnju Božjih reči čim sam počeo da ih čitam? Moj stav prema Njegovim rečima bio je nadmen, zar ne? Kako sam mogao da budem toliko nadmen?” Nakon što u nekom periodu budu često preispitivali sebe na ovaj način, shvatiće da su zaista nadmeni, da ne mogu u potpunosti da priznaju da su Božje reči istinite i činjenične, te da zaista nemaju ni trunke razuma. Spoznati samog sebe, međutim, nije nimalo lako. Svaki put kad preispituje sebe, čovek može da stekne tek malo veće i malo dublje znanje o sebi. Sticanje jasnog znanja o vlastitoj iskvarenoj naravi nije nešto što se može postići za kratko vreme; čovek mora više da čita Božje reči, više da se moli i češće da preispituje sebe. Jedino tako će postepeno spoznati samoga sebe. Svi koji istinski poznaju sebe, u prošlosti su više puta doživljavali neuspeh i posrtali, nakon čega su čitali Božje reči, molili se Bogu i preispitivali sebe, te na taj način uvideli istinu o vlastitoj iskvarenosti i osetili da su zaista bili duboko iskvareni i potpuno lišeni istina-stvarnosti. Ako budeš ovako doživljavao Božje delo, ako se budeš molio Bogu i tražio istinu kad te nešto zadesi, postepeno ćeš i ti spoznati sebe. A onda će ti, jednog dana, u srcu konačno biti jasno: „Možda i jesam nešto boljeg kova u odnosu na druge ljude, ali to mi je od Boga dato. Stalno se hvalim, nastojim da nadmašim druge ljude kad govorim i pokušavam da ih navedem da rade na moj način. Zaista mi nedostaje razum – ovo je čista nadmenost i samopravednost! Preispitujući sebe, spoznao sam vlastitu nadmenu narav. To su Božje prosvećenje i blagodat, i ja sam Mu na njima zahvalan!” Da li je dobro ili loše kad neko spozna vlastitu iskvarenu narav? (Dobro je.) Kad to postignete, treba da težite ka tome da govorite i postupate razumno i poslušno, da budete ravnopravni sa drugima, da se prema drugim ljudima ponašate pravedno i da ih ne sputavate, da se ispravno odnosite prema svojim kvalitetima, talentima, prednostima i tome slično. Na taj će način vaša nadmena narav biti razrešena, baš kao što se stena pretvara u prah pod upornim udarcima čekića. Kad nakon toga budete stupali u odnose s drugim ljudima ili sarađivali s njima u obavljanju neke dužnosti, moći ćete korektno da se odnosite prema njihovim stavovima i da ih pomno i pažljivo saslušate. A kad čuješ kako zastupaju neki ispravan stav, pomislićeš: „Izgleda da ipak nisam osoba najboljega kova. Činjenica je da svaki čovek ima svoje prednosti i da drugi ljudi uopšte nisu inferiorni u odnosu na mene. Ranije sam uvek mislio da sam boljeg kova u odnosu na druge. A zapravo se radilo o samoobožavanju i uskogrudoj neukosti. Moji pogledi na svet bili su veoma ograničeni, kao u žabe na dnu bunara. Takvo razmišljanje zaista nije bilo razumno – bilo je bestidno! Bio sam zaslepljen i zaglušen vlastitom nadmenom naravi. Tuđe reči nisu dopirale do mene, smatrao sam da sam bolji od njih i da sam u pravu, a zapravo ni od koga nisam nimalo bolji!” Tog ćeš trenutka steći pravi uvid i znanje o vlastitim nedostacima i o svom sitnom rastu. A nakon toga, dok sa drugima budeš razgovarao, pažljivo ćeš osluškivati njihove stavove i shvatićeš da: „Ima toliko ljudi koji su bolji od mene. Moj kov i sposobnost razumevanja su, u najboljem slučaju, osrednji.” Zar sa ovom spoznajom nećete steći barem malo samosvesti? Kada to doživite i kada budete često preispitivali sebe u skladu s Božjim rečima, doći ćete do istinske samospoznaje, koja će se svakim danom sve više produbljivati. Moći ćete da prozrete istinu o svojoj iskvarenosti, o svom siromaštvu i jadu, o svojoj žalosnoj ružnoći, i tada ćete biti odbojni sami sebi i prezreti svoju iskvarenu narav. Tada će vam biti lako da se pobunite protiv sebe. Tako se doživljava Božje delo. Morate, u skladu s Božjim rečima, preispitivati svoja otkrivanja iskvarenosti. Konkretnije govoreći, nakon što u bilo kojoj situaciji otkrijete iskvarenu narav, morate često preispitivati i spoznavati sebe. Tada će vam biti lako da jasno uočite svoju iskvarenu suštinu i u srcu ćete moći da osetite mržnju prema svojoj iskvarenosti, prema svom telu i prema Sotoni. Ujedno ćete biti u stanju da od srca zavolite istinu i da stremite ka njoj. Na taj način, tvoja nadmena narav počeće lagano da gasne i ti ćeš je, malo po malo, sasvim odbaciti. Bićeš sve razboritiji i biće ti lakše da se pokoriš Bogu. U očima drugih, izgledaćeš stabilnije i utemeljenije, a tvoje će reči zvučati objektivnije. Bićeš sposoban da saslušaš druge i daćeš im vremena da govore. Kad uvidiš da su drugi u pravu, biće ti lako da prihvatiš njihove reči, i tvoji odnosi s ljudima neće više biti toliko zahtevni. Sa svima ćeš moći skladno da sarađuješ. Ako svoju dužnost budeš tako obavljao, zar onda nećeš imati razuma i ljudskosti? Upravo tako se čovek rešava te vrste iskvarene naravi.

Hajde da sada malo porazgovaramo o načinu rešavanja iskvarenih naravi kroz pitanje nepopustljivosti, koje sam maločas spomenuo. Da bi se oslobodio svoje iskvarene naravi, čovek najpre mora biti u stanju da prihvati istinu. A prihvatiti istinu znači prihvatiti Božji sud i grdnju, odnosno prihvatiti Njegove reči kojima se razotkriva suština ljudske iskvarenosti. Ako na osnovu Božjih reči spoznaš i detaljno analiziraš otkrivanja vlastite iskvarenosti, svoja iskvarena stanja, kao i svoje iskvarene namere i ponašanja, i ako budeš u stanju da otkriješ suštinu svojih problema, steći ćeš znanje o svojoj iskvarenoj naravi i pokrenućeš proces njenog rešavanja. S druge strane, ako ne budeš na ovaj način praktično delovao, ne samo što nećeš moći da se rešiš svoje nepopustljive naravi, već ni na koji način nećeš moći da iskoreniš svoje iskvarene naravi. Svaka osoba poseduje više iskvarenih naravi. Kako bi čovek trebalo da počne da ih se oslobađa? Najpre treba da se reši vlastite nepopustljivosti, jer nepopustljiva narav ljude sprečava da se približe Bogu, da tragaju za istinom i da Mu se pokore. Nepopustljivost je najveći kamen spoticanja koji čoveku onemogućava da se moli i da u zajedništvu razgovara s Bogom; to je ono što u najvećoj meri ometa čovekov normalan odnos prema Bogu. Nakon što se rešite svoje nepopustljive naravi, lako ćete se osloboditi i svih ostalih sklonosti. A oslobađanje od iskvarene naravi započinje preispitivanjem i spoznajom samog sebe. Oslobodite se svih iskvarenih naravi kojih ste svesni – što više njih spoznate, to ćete većeg broja njih moći da se rešite; što je dublje vaše znanje o njima, temeljnije ćete moći ih se oslobodite. To je proces oslobađanja od iskvarenih naravi; to oslobađanje se postiže molitvom, preispitivanjem i spoznajom samog sebe i detaljnom analizom suštine svoje iskvarene naravi posredstvom Božjih reči, sve dok čovek ne bude u stanju da se pobuni protiv svog tela i da praktikuje istinu. Spoznavanje suštine vlastite iskvarene naravi nije nimalo jednostavan zadatak. Samospoznaja se ne sastoji samo u tome da uopšteno kažete: „Ja sam iskvarena osoba; ja sam đavo; ja sam potomak Sotone i velike crvene aždaje; opirem se Bogu i neprijateljski sam raspoložen prema Njemu; ja sam Njegov neprijatelj.” Takve reči ne znače nužno da ste uistinu spoznali vlastitu iskvarenost. Možda ste ih samo naučili od nekog drugog, a da pritom još uvek ne znate mnogo o sebi. Istinska samospoznaja nije zasnovana na učenju ili rasuđivanju, već na Božjim rečima – ona se sastoji u sagledavanju posledica iskvarenih naravi i patnje koju ste zbog njih pretrpeli, kao i od svesti o tome da vaša iskvarena narav ne šteti samo vama, već i drugim ljudima. Ona podrazumeva shvatanje činjenice da sve iskvarene sklonosti potiču od Sotone, da su one Sotonini otrovi i filozofije, te da su krajnje neprijateljski nastrojene prema istini i Bogu. Tek kad prozrete suštinu ovog problema, spoznaćete svoju iskvarenu narav. Neki ljudi, čak i nakon što priznaju da su đavoli i Sotone, i dalje ne prihvataju orezivanje. Oni ne priznaju da su išta loše uradili, niti da su ugrozili istinu. U čemu je njihov problem? U tome što još uvek nisu spoznali sami sebe. Iako neki ljudi za sebe kažu da su đavoli i Sotone, kad biste ih upitali: „Zašto kažeš da si đavo i Sotona?” oni ne bi znali da vam odgovore. To pokazuje da oni ne poznaju svoju iskvarenu narav, niti svoju priroda-suštinu. Kad bi mogli da vide da je njihova priroda đavolska, da je njihova iskvarena narav zapravo Sotonina narav i da priznaju da su zbog toga đavo i Sotona, tek tada bi spoznali svoju priroda-suštinu. Istinska samospoznaja postiže se razotkrivanjem, sudom, praktikovanjem i doživljavanjem Božjih reči. Ona se postiže kroz razumevanje istine. Ako čovek ne razume istinu, onda je sve što on govori o vlastitoj samospoznaji, šta god to bilo, šuplje i nepraktično, zato što on nije u stanju da pronađe niti da shvati ono što leži u korenu stvari i što je suštinsko. Da bi spoznao samog sebe, čovek mora da prizna koje je iskvarene sklonosti otkrio u konkretnim situacijama, kakva mu je pritom bila namera, kako se ponašao, čime je bio uprljan i zašto nije mogao da prihvati istinu. Tek kad bude bio u stanju da sve to jasno iskaže, moći će da spozna sebe. Kad se suoče s orezivanjem, neki ljudi priznaju da im je istina odbojna, da su prepuni sumnje i nerazumevanja prema Bogu i da se čuvaju od Njega. Oni takođe priznaju da su istinite sve Božje reči koje čoveka razotkrivaju i sude mu. To pokazuje da oni poseduju izvestan stepen samospoznaje. Ta njihova samospoznaja je, međutim, prilično plitka, zato što oni ne znaju ništa o Bogu, niti o Njegovom delu, i zato što ne razumeju Njegove namere. Ako neko samo priznaje vlastitu iskvarenost, ali pritom nije pronašao uzrok svojih problema, mogu li se onda razrešiti njegove sumnje, nerazumevanje i odbrambeni stav prema Bogu? Naravno da ne mogu. Upravo stoga je samospoznaja mnogo više od pukog priznanja vlastite iskvarenosti i vlastitih problema – uz to, čovek mora da razume istinu i da u korenu razreši problem svoje iskvarene naravi. To je jedini način da se pronikne u istinu o vlastitoj iskvarenosti i da se dostigne istinsko pokajanje. Kad oni koji vole istinu spoznaju sami sebe, oni ujedno postaju sposobni da tragaju za istinom i da je razumeju, kako bi rešili svoje probleme. Samo takva vrsta samospoznaje daje rezultate. Kad god u Božjim rečima naiđe na neku frazu kojom se čovek razotkriva i osuđuje, neko ko voli istinu će, pre svega, poverovati da su Božje reči koje čoveka razotkrivaju stvarne i činjenične, da Božje reči koje čoveku sude jesu istina, i da one predstavljaju Božju pravednost. Oni koji vole istinu moraju, u najmanju ruku, biti u stanju da to priznaju. Ako neko ne veruje čak ni Božjim rečima, niti veruje da su Božje reči koje čoveka razotkrivaju i sude mu činjenične i istinite, može li on da kroz Njegove reči spozna samoga sebe? Naravno da ne – čak i kad bi hteo, on to ne bi mogao da učini. Ako čvrsto veruješ da sve Božje reči jesu istina i ako u sve te reči veruješ, bez obzira šta je to što Bog izgovara i na koji način to čini, ako si u stanju da u Božje reči poveruješ i da ih prihvatiš čak i onda kad ih ne razumeš, biće ti lako da kroz te reči sebe preispitaš i spoznaš. Vlastito preispitivanje mora biti zasnovano na istini. U to nema nikakve sumnje. Jedino su Božje reči istina – nijedna od ljudskih reči i nijedna od Sotoninih reči nisu istina. Sotona je hiljadama godina kvario ljudski rod najrazličitijim učenjima, poukama i teorijama, usled čega su ljudi toliko otupeli i postali tako glupi da ne samo što ništa ne znaju o sebi samima, već podržavaju razne jeresi i zablude i odbijaju da prihvate istinu. Takve je ljude nemoguće spasti. Oni koji poseduju istinsku veru u Boga veruju da su samo Njegove reči istina, u stanju su da sami sebe spoznaju na osnovu Božjih reči i istine, te da tako dostignu istinsko pokajanje. Neki ljudi uopšte ne streme ka istini; oni sebe preispituju samo na osnovu ljudskih učenja i ne priznaju ništa drugo osim svog grešnog ponašanja, ali pritom nisu u stanju da proniknu u suštinu vlastite iskvarenosti. Takva samospoznaja je uzaludan poduhvat, koji ne daje nikakve rezultate. Preispitivanje samoga sebe mora biti zasnovano na Božjim rečima, nakon čega čovek postepeno spoznaje iskvarene sklonosti koje te reči razotkrivaju. Čovek mora biti u stanju da na osnovu istine izmeri i spozna vlastite nedostatke, svoju ljudskost-suštinu, svoje stavove o različitim stvarima, svoje životne poglede i vrednosti, te da zatim dođe do tačne procene i suda o svemu tome. Na taj način, on će postepeno moći da stekne znanje o samome sebi. Samospoznaja, međutim, postaje sve dublja sa povećanjem čovekovog životnog iskustva, te je stoga čoveku nemoguće da u potpunosti pronikne u vlastitu priroda-suštinu pre nego što zadobije istinu. Ako neka osoba uistinu poznaje samu sebe, uvideće da iskvarena ljudska bića zaista jesu potomci Sotone i njegovo otelovljenje. Osetiće da ne zaslužuje da živi pred Bogom, da je nedostojne Njegove ljubavi i spasenja, i biće u stanju da padne ničice pred Njega. Samo oni koji su sposobni za takav nivo znanja uistinu poznaju sami sebe. Samospoznaja je preduslov za ulazak u istina-stvarnost. Ako neko želi da praktikuje istinu i da zakorači u stvarnost, mora poznavati samoga sebe. Svi ljudi imaju iskvarene naravi i stalno su, uprkos samima sebi, sputani i kontrolisani tim svojim iskvarenim naravima. Oni nisu u stanju da praktikuju istinu, niti da se pokore Bogu. Ako, dakle, žele to da postignu, najpre moraju da spoznaju sebe i da se oslobode svojih iskvarenih naravi. Samo kroz proces oslobađanja od iskvarene naravi čovek može razumeti istinu i steći znanje o Bogu; jedino tako će moći da se pokori Bogu i da svedoči za Njega. Na taj se način stiče istina. Proces ulaska u istina-stvarnost jeste proces razrešenja vlastite iskvarene naravi. Šta, dakle, čovek treba da učini da bi se oslobodio svoje iskvarene naravi? Kao prvo, mora spoznati svoju iskvarenu suštinu. To, konkretno, znači da mora da spozna kako je njegova iskvarena narav nastala i koje su od Sotoninih đavolskih reči i zabluda koje je prihvatio dovele do toga. Nakon što, na osnovu Božjih reči, bude u potpunosti shvatio i međusobno razlikovao ove osnovne uzroke, čovek više neće hteti da živi po svojoj iskvarenoj naravi, već će želeti samo da se pokori Bogu i da živi prema Njegovim rečima. Kad god bude ispoljio neku od svojih iskvarenih naravi, moći će da je prepozna, da je odbaci i da pobuni protiv svog tela. Ako bude ovako praktično delovao i doživljavao stvari, postepeno će sasvim odbaciti svoju iskvarenu narav.

Neki ljudi kažu: „Kad sam pročitao Božje reči razotkrivanja i osude, preispitao sam sebe i shvatio da sam nadmen, lažljiv, sebičan, rđav, nepopustljiv i lišen ljudskosti.” Ima čak i onih koji za sebe kažu da su izuzetno nadmeni, da su poput zveri, da su đavoli i Sotone. Da li se ovde radi o istinskoj samospoznaji? Pod uslovom da govore iz srca i da ne kopiraju druge, to pokazuje da su oni barem donekle stekli određenu samospoznaju; pitanje je samo da li je ta samospoznaja plitka ili duboka. Ukoliko pak samo kopiraju druge i ponavljaju tuđe reči, onda to nije prava samospoznaja. Znanje o vlastitoj iskvarenoj naravi mora biti konkretno, do najsitnije teme i stanja, odnosno, pojedinosti poput stanja, otkrivanja, ponašanja, misli i ideja koje se odnose na vlastitu iskvarenu narav. Jedino tako će čovek moći da spozna samoga sebe. A kada čovek uistinu sebe spozna, srce će mu se ispuniti kajanjem i postaće sposoban da se iskreno pokaje. Koja je prva stvar koju čovek mora da praktikuje da bi se pokajao? (Mora da prizna sopstvene greške.) „Priznati sopstvene greške” nije pravi način da se to izrazi; ovde se pre radi o priznavanju i spoznaji da čovek ima određene iskvarene sklonosti. Nije u pravu onaj koji kaže da njegova iskvarena narav predstavlja nekakvu grešku. Iskvarena narav je nešto što pripada nečijoj prirodi, nešto što tom osobom upravlja. To nije isto što i trenutna greška. Neki ljudi se, nakon što otkriju vlastitu iskvarenost, ovako mole Bogu: „Oh, Bože, pogrešio sam. Žao mi je.” Ovo je netačno. Prikladnije bi bilo „priznati greh”. Specifičan način na koji ljudi praktikuju pokajanje jeste samospoznaja i rešavanje vlastitih problema. Kad neka osoba pokaže svoju iskvarenu narav ili počini nekakav prestup, i pritom shvati da se opire Bogu i da kod Njega izaziva gnušanje, ona tada treba da se preispita i da spozna sebe u odgovarajućim Božjim rečima. Ona će, na osnovu toga, steći izvesno znanje o svojoj iskvarenoj naravi i priznaće da ona potiče od Sotoninih otrova i iskvarenosti. Nakon toga, kad otkrije načela za praktikovanje istine i uspe da sprovede istinu u delo, istinski će se pokajati. Ma kakvu iskvarenost da ta osoba pokaže, ako je u stanju da najpre spozna svoju iskvarenu narav, te da zatim traga za istinom kako bi tu svoju narav razrešila i napokon počne da istinu sprovodi u delo, to će biti pravo pokajanje. Neki ljudi znaju ponešto o sebi, ali u njima nema znakova pokajanja, niti bilo kakvog svedočanstva o tome da istinu sprovode u delo. Ako i nakon sticanja samospoznaje ostanu nepromenjeni, oni će biti daleko od istinskog pokajanja. Da bi postigao istinsko pokajanje, čovek se mora rešiti svoje iskvarene naravi. Kako bi, dakle, trebalo konkretno praktikovati i zakoračiti u rešavanje vlastitih iskvarenih sklonosti? Evo jednog primera. Ljudi su lažljive naravi i stalno lažu i obmanjuju. Ako to shvataš, onda se najprostije i najneposrednije načelo praktičnog delovanja u cilju oslobađanja od vlastite lažljivosti sastoji u tome da budeš pošten, da govoriš istinu i da radiš pošteno. Gospod Isus je rekao: „Samo recite ’da’ kada nešto tvrdite, i ’ne’ kada nešto poričete.” Da bi bio pošten, čovek treba da sledi načela Božjih reči. Ovo jednostavno praktično načelo je najefikasnije, a i lako ga je razumeti i primenjivati u praksi. Ljudima je, međutim, prilično teško da praktikuju istinu, budući da su tako duboko iskvareni, da svi imaju sotonsku prirodu i da žive prema sotonskim sklonostima. Hteli bi da budu pošteni, ali ne mogu. Ne mogu odoleti porivu da lažu i da se bave prevarama; mada će se ponekad možda i pokajati nakon što to prepoznaju u sebi, oni i dalje neće biti u stanju da se oslobode stega vlastite iskvarene naravi, već će nastaviti da lažu i varaju po starom. Kako bi ovaj problem trebalo rešavati? Rešenje se, jednim delom, sastoji u spoznaji da je suština iskvarene naravi ružna i odvratna, te u sposobnosti da se ona iz dna duše mrzi; drugi deo rešenja sastoji se u uvežbavanju praktičnog delovanja u skladu s istina-načelom, koje glasi: „Samo recite ’da’ kada nešto tvrdite, i ’ne’ kada nešto poričete.” Ako ovo načelo sprovodiš u praksi, naći ćeš se u procesu oslobađanja od vlastite lažljive naravi. Naravno, ako si u stanju da, prilikom oslobađanja od svoje lažljive naravi, deluješ u skladu sa istina-načelima, time ćeš manifestovati vlastito preobraženje i početak svog iskrenog pokajanja, što Bog odobrava. To znači da će Bog, kad se budeš preobratio, promeniti Svoje mišljenje o tebi. U stvari, to što Bog bude učinio biće neka vrsta oproštaja za čovekovu iskvarenu narav i buntovništvo. On ljudima prašta i zaboravlja na njihove grehe i prestupe. Jesam li bio dovoljno konkretan? Jeste li razumeli sve ovo? Evo još jednog primera. Zamislimo da poseduješ nadmenu narav i da si prilično svojevoljan, ma šta da te zadesi – stalno bi da budeš glavni, da te drugi slušaju i da rade ono što im ti kažeš da urade. Jednoga dana, međutim, shvataš da je svemu tome uzrok tvoja nadmena narav. Tvoje priznanje da uzrok leži u tvojoj nadmenoj naravi predstavlja prvi korak ka samospoznaji. Nakon toga, u Božjim rečima treba da potražiš nekoliko odlomaka u kojima se nadmena narav razotkriva, te da vlastitu narav uporediš s tim rečima, preispitaš se i spoznaš samoga sebe. Ako ustanoviš da je takvo poređenje sasvim na mestu, ako priznaš da u tebi postoji nadmena narav koju Bog razotkriva, ako zatim razlučiš i otkriješ odakle potiče i zbog čega je nastala tvoja nadmena narav, te koji Sotonini otrovi, jeresi i zablude upravljaju njome, tada ćeš, nakon što si do srži proučio sva ova pitanja, dopreti do korena vlastite nadmenosti. Eto, to je istinska samospoznaja. Kad budeš došao do preciznije definicije načina razotkrivanja ove iskvarene naravi, to će ti omogućiti da lakše stekneš dublje i praktičnije znanje o samom sebi. Šta je sledeće što treba da uradite? Treba da potražite istina-načela u Božjim rečima i da razumete koje vrste vladanja i govora predstavljaju manifestacije normalne ljudskosti. Kad jednom pronađete put praktičnog delovanja, morate delovati u skladu s Božjim rečima, a kad se vaše srce bude preobratilo, postići ćete istinsko pokajanje. Ne samo što će vaše reči i postupci biti zasnovani na načelima, već ćete takođe proživeti ljudsko obličje i postepeno odbaciti svoju iskvarenu narav. Drugi će u vama videti jednu potpuno novu osobu: nećete više, kao nekad, biti ona stara, iskvarena osoba, već osoba preporođena u Božjim rečima. Takva osoba je ona čija je život-narav pretrpela promenu.

Spoznati samog sebe nije jednostavan zadatak. To se postiže prihvatanjem istine, kao i praktikovanjem i doživljavanjem Božjih reči, dok se istinska samospoznaja može postići isključivo prihvatanjem Božjeg suda i grdnje. Oni koji nisu iskusili sud i grdnju mogu, u najboljem slučaju, priznati greške koje su počinili i stvari koje pogrešno uradili. Njima će biti jako teško da jasno sagledaju vlastitu priroda-suštinu. Zbog čega vernici iz Doba blagodati, čak i nakon što su prestali da čine određene grehe i svoje ponašanje promenili nabolje, nikada nisu uspeli da preobrate svoje život-naravi? Zašto su se opirali Bogu, pa Ga čak i izdali, iako su verovali u Njega? Iskvarenom čovečanstvu je teško da prepozna izvor ovog problema. Zašto svi ljudi imaju sotonske naravi? To je zato što je Sotona iskvario ljude i što su oni prihvatili njegove đavolske reči i filozofije. Upravo to je izrodilo iskvarene naravi i upravo tako je Sotonina narav postala izvor čovekovog otpora prema Bogu. To je ljudima najteže da prepoznaju. Svoje delo suda u poslednjim danima Bog obavlja zato da bi ljude spasao od uticaja Sotone i da bi razrešio izvor ljudskog greha i otpora prema Bogu. Sotona je ljude kvario hiljadama godina i njegova je priroda pustila korenje u ljudskim srcima. Stoga se nijedna vrsta iskvarene naravi ne može rešiti niti odbaciti nakon samo jednog ili dva pokušaja preispitivanja i spoznavanja samoga sebe. Iskvarene naravi se otkrivaju stalno i iznova, te stoga ljudi treba da prihvate istinu i da povedu dugotrajnu bitku protiv vlastitih sotonskih naravi, sve dok konačno ne savladaju Sotonu. Tek tada će u potpunosti moći da odbace svoju iskvarenu narav. Prema tome, ljudi moraju neprestano da se mole Bogu, da tragaju za istinom, da se preispituju, da spoznaju sebe i da praktikuju istinu, sve dok ne prestanu da otkrivaju iskvarenost, dok se njihova život-narav ne promeni i dok ne postanu pokorni Bogu. Tek tada će od Boga dobiti priznanje. Ishodi svake od ovih bitaka možda neće biti odmah očigledni, a možda ćete kod sebe i kasnije razotkrivati iskvarene sklonosti. Možda ćeš se osećati pomalo negativno i obeshrabreno, ali nećeš hteti da odustaneš i nastavićeš uporno da se trudiš, gledajući ka Bogu i oslanjajući se na Njega. Ako u tome istraješ, nakon dve-tri godine ćeš zaista biti u stanju da istinu sprovodiš u delo, a srce će ti biti ispunjeno mirom i radošću. Tada ćeš jasno uvideti da je svaki tvoj neuspeh, svaki učinjeni napor i svaki dobitak bio dobar znak da si na pravom putu ka preobražaju vlastite naravi i ka tome da Boga privoliš da promeni Svoje mišljenje o tebi. Iako je za ljudsku svest svaka promena neprimetna, preobražaj naravi do kojeg dolazi sa svakim zaokretom ne može se postići uz pomoć nijedne druge stvari ili aktivnosti. Ovo je put koji se mora prevaliti prilikom promene vlastite naravi i život-ulaska. Ovako se mora sprovoditi u delo težnja za promenom naravi. Svakako, ljudi bi trebalo precizno da razumeju kako se tačno odigrava promena naravi: to nije nekakva iznenadna, tektonska promena, koja sa sobom nosi iznenađenje i oduševljenost, kako to ljudi zamišljaju. Ova se promena ne dešava na taj način. Reč je o promeni koja se dešava nesvesno, lagano i korak po korak. Kad čovek bude u stanju da sprovede istinu u delo, zadobiće nešto. Kada se, nakon što ovim putem budeš koračao tri, pet ili deset godina, osvrneš unazad, iznenadićeš se kad otkriješ da se za tih deset godina tvoja narav značajno promenila i da si sada potpuno drugačija osoba. Pritom se tvoja ličnost i temperament, tvoj stil života i tome slično, možda neće bitnije promeniti, ali će zato tvoja narav, stanja i manifestacije koje otkrivaš biti sasvim drugi svet, baš kao da si uistinu postao neko drugi. Zbog čega dolazi do ovakve promene? Zbog toga što ćeš, tokom tih deset godina, nebrojeno puta biti podvrgavan sudu, grdnji, orezivanju, kušnjama i oplemenjivanju posredstvom Božjih reči, i što ćeš shvatiti mnoge istine. Sve će to započeti promenom tvog gledanja na stvari, tvog pogleda na život i tvojih vrednosti, nakon čega će uslediti promena tvoje život-naravi i temelja na koje se oslanjaš da bi preživeo – a paralelno s tim promenama, postepeno ćeš se pretvarati u sasvim drugog, novog čoveka. Iako tvoja ličnost, temperament, način života, pa čak i tvoj govor i držanje mogu ostati nepromenjeni, tvoja će se život-narav promeniti, a to već predstavlja temeljnu, suštinsku promenu. Koji znaci ukazuju na promenu naravi? Kako se ta promena konkretno ispoljava? Ona započinje promenom čovekovog gledanja na stvari – to je ono kada se brojni nevernički stavovi, koje neka osoba u sebi gaji, menjaju zajedno s njenim boljim razumevanjem istine, približavajući se sve više istini Božjih reči. To je prva faza promene naravi. Osim toga, kroz preispitivanje i spoznaju samoga sebe, ljudi se mogu usredsrediti na sprovođenje istine u delo. Preispitujući razne svoje namere, motive, misli i ideje, svoje predstave, gledišta i stavove koji se iz njih rađaju, ljudi mogu uočiti vlastite probleme i početi da osećaju kajanje zbog njih. Tada će oni moći da se pobune protiv svog tela i da sprovedu istinu u delo. A čineći to, oni će još više ceniti Božje reči i istinu, i priznaće da je Hristos istina, put i život. Biće spremniji da slede Hrista i da Mu se pokore, osetiće da Bog izražava istine kako bi čoveka razotkrio, sudio mu i grdio ga, i kako bi promenio iskvarenu narav ljudsku, te da Bog na taj način spasava i usavršava čoveka na uistinu praktičan način. Osetiće da bez Božjeg suda i grdnje, kao i bez opskrbe i smernica koje pružaju Njegove reči, ljudi ni na koji način ne bi mogli da postignu spasenje, niti bi mogli da požanju takve nagrade. Zavoleće Božje reči i osetiće da od njih zavise u stvarnom životu, osetiće da su im Njegove reči potrebne kako bi ih snabdevale, vodile i utirale im put. Srca će im biti spokojna, a kad ih nešto zadesi, nesvesno će tragati za Božjim rečima, koje će im poslužiti kao osnova, i tragaće u tim rečima za načelima i putevima praktičnog delovanja. To je jedan od rezultata koji se postižu samospoznajom. A tu je i drugi: ljudi se prema svojim otkrivanjima iskvarene naravi više neće odnositi kao nekad, sa nepopustljivim stavom. Umesto toga, moći će da umire svoja srca i da Božje reči slušaju sa stavom poštenog čoveka, i biće u stanju da prihvate istinu i pozitivne stvari. To znači da oni, kad budu otkrili svoju iskvarenu narav, neće više biti isti kao pre – nepopustljivi, teško ukrotivi, divlje agresivni, nadmeni, drski i pakosni – umesto toga, proaktivno će preispitivati sami sebe i sticati znanje o svojim realnim problemima. Možda neće spoznati suštinu svoje iskvarene naravi, ali će zato moći da nađu svoj mir, da se mole Bogu i da tragaju za istinom, nakon čega će priznati svoje probleme i svoju iskvarenu narav, pokajati se pred Bogom i čvrsto rešiti da okrenu novi list. To je u potpunosti stav pokorne osobe. Na taj način, oni će steći srce koje se pokorava Bogu. Šta god da Bog kaže, šta god da zatraži od njih, kakav god posao da obavlja i ma kakvo okruženje da za njih postavlja, ljudima će biti lako da se tome pokore. Njihove iskvarene naravi neće im više predstavljati tako veliku prepreku, i oni će ih lako rešavati i prevazilaziti. Tada će moći da bez imalo napora sprovode istinu u delo i da dostignu pokornost Bogu. To su znaci koji ukazuju na promenu naravi. Ako je neko u stanju da sprovede istinu u delo i da se iskreno pokori Bogu, slobodno se može reći da je njegova život-narav već pretrpela promenu – i to istinsku promenu, onu koja se u potpunosti postiže stremljenjem ka istini. A sva ponašanja koja ljudi ispoljavaju tokom tog procesa, bilo da se radi o pozitivnom ponašanju ili uobičajenoj negativnosti i slabosti, neophodna su i neumitna. Budući da postoje pozitivna, tako isto moraju postojati i ponašanja koje odražavaju negativnost i slabost – ta negativnost i slabost su, međutim, samo privremene. Čim data osoba bude ostvarila određeni rast, počeće da pokazuje sve manje negativnih, slabih stanja, a sve više pozitivnih ponašanja i ulazaka, pa će njeni postupci biti sve principijelniji. Takva osoba je neko ko se pokorava Bogu, i neko čija se život-narav promenila nakon čišćenja vlastitih iskvarenih sklonosti. Može se reći da su to rezultati koje ljudi koji streme ka istini postižu kroz podvrgavanje sudu i grdnji posredstvom Božjih reči, kao i višestrukim orezivanjem, kušnjama i oplemenjivanjem.

Budući da su do sada svi već čuli i razumeli konkretne, normalne procese stremljenja ka istini, ljudi više ne bi smeli da izmišljaju razna opravdanja ni izgovore za to što im je istina odbojna, što joj se opiru ili što ne streme ka njoj. Pošto ste razumeli ove istine i jasno sagledali problem, možete li sada da prepoznate sva ona opravdanja i izgovore koje ljudi daju da ne bi stremili ka istini? Ako vam neka starija osoba kaže: „Ja sam star. Nisam više motivisan ni pun elana kao neki mladić. Sa godinama sam izgubio silovitost i mladalačku ambiciju, i više se ne ponašam nadmeno. Besmislica je, dakle, to što kažeš da sam nadmen, jer ja to zaista nisam!” Da li je takva osoba u pravu? (Ne.) Očigledno da nije. Svi vi sada možete da prepoznate takve izgovore. U stanju ste da takvu osobu razotkrijete i da joj kažete: „Iako si star, ti još uvek imaš nadmenu narav. Čitavog si života bio nadmen, a da to nikada nisi razrešio. Želiš li da i ubuduće ostaneš nadmen?” Neki mlađi ljudi će reći: „Tako sam mlad da još uvek nisam iskusio haotične delove društva, nisam se mučio niti lutao kroz različite grupe. Nemam toliko iskustva kao ljudi koji su prošli svet – a što je svakako još važnije, nisam tako ljigav ni podmukao kao te stare zmije. Kao mlad čovek, normalno je da imam pomalo nadmenu narav; ali barem nisam tako proračunat, lažljiv i rđav, kao neki starac.” Je li prikladno ovako nešto kazati? (Nije.) Svaki čovek ima iskvarenu narav. To nema nikakve veze ni sa godinama ni sa polom. Imaš ono što imaju drugi, a i oni imaju to što ti imaš. Nema potrebe da iko upire prstom u bilo koga. Naravno, nije dovoljno samo priznati da je narav svih ljudi iskvarena. Pošto ste već priznali da imate iskvarenu narav, morate tragati za istinom da biste je se rešili – svoj cilj nećete postići sve dok ne steknete istinu i dok se vaša narav ne promeni. Oslobađanje od iskvarene naravi naposletku će zavisiti od vašeg prihvatanja istine, od odustajanja od svih mogućih opravdanja i izgovora, te od vaše sposobnosti da se pravilno suočite s vlastitom iskvarenom naravi. Tu stvar ne smete izbegavati, niti se izvlačiti raznim izgovorima, a nipošto je ne smete odbaciti. To je veoma lako postići. Šta je najteže uraditi? Mogao bih da smislim nešto takvo. Ima ljudi koji kažu: „Bilo da tvrdite da stremim ka istini ili da ne stremim, bilo da kažete da ne volim istinu ili da mi je ona odbojna, razotkrijte u meni bilo kakvu iskvarenu narav – ja ću vas, naprosto, ignorisati. Ja radim sve ono što Božja kuća od mene zahteva, odnosno sve ono što je potrebno uraditi. Slušam propovedi i prisustvujem skupovima, čitam zajedno sa ostalima dok jedu i piju Božje reči, sedim i zajedno s vama gledam video zapise o iskustvenim svedočenjima, jedem onda kad i vi jedete. Drugim rečima, pratim vas u stopu. Ko bi od vas mogao da kaže da ne stremim ka istini? Ja ovako verujem, a vi možete da radite i govorite šta god hoćete, baš me briga!” Ova vrsta ljudi pravi čitavu predstavu oko tvrdnje da ne traže izgovore ni opravdanja, ali oni ipak nemaju nameru da streme ka istini. Kao da Božje delo spasenja nema nikakve veze s njima i kao da im ono nije ni potrebno. Ovakvi ljudi neće izričito reći: „Moja je ljudskost dobra, ja iskreno verujem u Boga, spreman sam da napustim neke stvari i u stanju sam da patim i da platim svoju cenu. Treba li da, povrh toga, prihvatim Božji sud i grdnju?” Oni to, dakle, ne kažu izričito, nemaju jasan stav prema istini i ne osuđuju eksplicitno Božje delo. Kako se, međutim, Bog odnosi prema takvim ljudima? Ukoliko ne streme ka istini, ako su prilično ravnodušni prema Božjim rečima i zanemaruju ih, onda je Božji stav prema njima vrlo jasan. Baš kao u onom stihu iz Biblije, koji kaže: „Ali pošto si mlak, ni vruć ni hladan, izbljuvaću te iz svojih usta” (Otkrivenje 3:16). Bog takve ljude ne želi, a to znači nevolju. Ima li takvih ljudi u crkvi? (Ima.) Kako ih, dakle, treba razvrstati? U koju ih grupu treba svrstati? Nema potrebe ni za kakvim razvrstavanjem. Ukratko, takvi ljudi ne streme ka istini. Oni ne prihvataju istinu, ne preispituju niti poznaju sebe i nemaju pokajničko srce – umesto toga, imaju zbrkanu i pometenu veru u Boga. Oni rade sve što Božja kuća od njih zahteva, ne izazivajući pritom nikakve smetnje niti poremećaje. Pitajte ih: „Imaš li nekakve predstave?” „Nemam.” „Imaš li kakve iskvarene sklonosti?” „Nemam.” „Želiš li da postigneš spasenje?” „Ne znam.” „Priznaješ li da su Božje reči istina?” „Ne znam.” Ma šta da ih pitate, oni ne znaju da vam odgovore. Postoji li neki problem kod takvih ljudi? (Da.) Postoji, ali oni smatraju da to nije problem i da ga ne treba rešavati. Biblija kaže: „Ali pošto si mlak, ni vruć ni hladan, izbljuvaću te iz svojih usta.” Upravo ova fraza – „izbljuvaću te iz svojih usta” – predstavlja načelo po kojem treba postupati s takvim ljudima; to je rezultat koji oni zaslužuju. To što nisu ni hladni ni vrući znači da ti ljudi nemaju nikakvih stavova; to znači da oni ostaju ravnodušni, ma kako vi u zajedništvu sa njima besedili o pitanjima promene naravi ili spasenja. Šta ovde znači da „ostaju ravnodušni”? To znači da su potpuno nezainteresovani za takve stvari i da ne žele ni da čuju za njih. Neko će možda reći: „Šta ima toliko lošeg u nemanju stava ili u otkrivanjima iskvarenosti?” Kakva notorna glupost! To su bezdušni ljudi, mrtvaci, ni hladni ni vrući, i Bog ni u kom slučaju ne može da radi na njima. Kad je reč o ljudima koje nije moguće spasti, Bog će ih samo izbljuvati i svršiti s njima. On na njima ne radi, te mi takvim ljudima nećemo davati nikakve ocene, nego ćemo ih naprosto ignorisati. Ako u crkvi ima takvih ljudi, oni u njoj mogu ostati sve dotle dok ne budu pravili nikakve smetnje – ukoliko počnu da ometaju rad, treba ih se ratosiljati. Taj se problem lako rešava. Moje su reči usmerene ka onima koji mogu da prihvate istinu, koji žele da streme ka njoj i koji imaju jasan stav o istini, koji priznaju da poseduju iskvarene sklonosti i koji mogu da budu spaseni; ove reči su usmerene ka onima koji razumeju Božje reči i čuju Njegov glas, usmerene su ka ovcama Božjim – to su ljudi kojima su Božje reči upućene. Božje reči nisu usmerene ka onima koji su prema Njemu ni hladni ni vrući. Takve ljude istina ne zanima i oni su ni hladni ni vrući prema Božjim rečima i delu. Sa takvim ljudima treba postupati tako što ćete im reći: „Odlazi. To kakav si ti nema nikakve veze sa Mnom” – treba ih, dakle, ignorisati i ne trošiti trud na njih.

Upravo smo razgovarali o nekim negativnim primerima koji se odnose na temu stremljenja ka istini. Ljudi, često i nesvesno, smišljaju razna opravdanja, izgovore i paravane, kojima bi da poreknu otkrivanja svoje iskvarene naravi – oni, svakako, često kriju da uopšte imaju iskvarenu narav, obmanjujući na taj način i sebe i druge. To su, naprosto, budalasti i glupi ljudski načini ponašanja. Oni, s jedne strane, priznaju da sve Božje reči kojima se čoveku sudi jesu istina, dok, s druge strane, negiraju postojanje vlastitih iskvarenih sklonosti, kao i svoja pogrešna ponašanja kojima narušavaju istinu. To je jasan znak da oni ne prihvataju istinu. Bez obzira na to da li svoju iskvarenu narav poričeš ili priznaješ, ili pak nudiš izgovore, opravdanja i lažne argumente za otkrivanja svog iskvarenog ponašanja – jednom rečju, ukoliko ne prihvataš istinu, ne možeš od Boga dobiti spasenje. U to nema nikakve sumnje. Svako ko uopšte ne stremi ka istini naposletku će biti razotkriven i isključen, ma koliko da je godina bio vernik. Takav ishod je zastrašujuć. Neće proći mnogo vremena, a na tebe će se sručiti katastrofe i bićeš razotkriven, a kad te zadesi katastrofa, osetićeš strah. Možeš ti imati gomilu opravdanja i obilje izgovora, možeš se čak i dobro maskirati i čvrsto umotati, ali ima jedna činjenica koju je nemoguće poreći: tvoja iskvarena narav pritom ostaje netaknuta i ni za dlaku se ne menja. Ti nisi u stanju da sebe uistinu spoznaš i nisi sposoban za iskreno pokajanje, tako da naposletku nećeš moći da se istinski okreneš Bogu, niti da Mu se pokoriš, usled čega se ni On neće predomisliti u vezi s tobom. Zar se tada nećeš naći u velikoj nevolji? Bićeš u opasnosti da budeš isključen. Stoga bi pametan čovek odbacio sve te nerazumne izgovore i glupa opravdanja, odbacio bi sve svoje maske i omote. On bi se pravilno suočio sa iskvarenim naravima koje otkriva i koristio bi ispravne metode da se s njima nosi i da ih se oslobađa, nastojeći da sve što radi i izvršava bude dobro, kako bi Bog promenio Svoje mišljenje o njemu. Ako Bog promeni Svoje mišljenje o tebi, to će biti dokaz da ti je zaista oprostio svako tvoje buntovništvo i otpor iz prošlosti. Bićeš radostan i spokojan, nećeš se više osećati potlačeno i imaćeš utisak kao da si skinuo veliki teret sa srca. To osećanje je potvrda tvog duha i ti se sada možeš nadati spasenju. Ova nada je ono što dobijaš zauzvrat za cenu koju si platio stremeći ka istini i čineći dobra dela. To je rezultat koji si ostvario stremeći ka istini i vršeći dobra dela. Nasuprot tome, možda ćeš smatrati kako si već dovoljno pametan i iznaći dovoljno izgovora kojima ćeš se braniti i pravdati prilikom svakog otkrivanja svoje iskvarenosti. Svoju iskvarenu narav možeš prikriti i lepo upakovati, te na taj način lukavo izbeći potrebu da je preispituješ i spoznaješ, baš kao da nikad nisi ni otkrio nikakvu iskvarenost. Sebe možda smatraš prilično pametnim, budući da uvek iznova uspešno izbegavaš da budeš razotkriven u raznim okruženjima koje je Bog postavio. Stoga ti nećeš preispitivati ni spoznavati sebe, nećeš zadobiti istinu i propustićeš brojne prilike da te Bog usavrši. Kakve će biti posledice toga? Ostavimo za sada po strani pitanje da li si sposoban za pokajanje i dostizanje spasenja i recimo samo ovo: ako ti Bog uvek iznova daje priliku da se pokaješ, a tebi nijednom ne padne na pamet da se predomisliš, zadesiće te velika nevolja. Hoće li tada uopšte biti važno koliko se uspešno braniš, koliko dobro sebe predstavljaš, koliko se vešto maskiraš i kakve lepe izgovore i opravdanja smišljaš? Ako ti je Bog nebrojeno puta pružio priliku, a ti zbog toga nisi čak ni pokušao da se predomisliš, u velikoj si opasnosti. Znaš li o kakvoj se opasnosti radi? Ti i dalje tvrdoglavo iznalaziš izgovore za svoju iskvarenu narav, nudiš isprike i opravdanja za svoje nestremljenje ka istini, opireš se i odbacuješ Božji sud i Njegovo delo, a pritom sebe ipak smatraš dobrim čovekom i veruješ da ti je savest potpuno čista. Odbijaš da prihvatiš da te Božja kuća nadzire i orezuje, neprestano izbegavajući Božji sud, grdnju i spasenje, dok ti je srce ispunjeno buntom protiv Njega – Bog te je već odavno prezreo i napustio, a ti se ipak nadaš da još uvek možeš biti spasen. Zar ne znaš da si već duboko zabrazdio pogrešnim putem i da je za tvoje iskupljenje odavno postalo prekasno? Bog caruje u kući Božjoj. Misliš li da se, dok se protiviš Bogu i činiš raznorazna zlodela, nalaziš van Njegovog dohvata? Ne prihvataš Božji sud i grdnju, nisi zadobio ni istinu ni život i ne poseduješ nikakvo iskustveno svedočanstvo. Zbog toga te Bog osuđuje. Ti sam sebi donosiš katastrofu. Nema u tome ničeg pametnog – to je glupost, totalna glupost! To je katastrofa! Sve smo ti ovde jasno izložili – ako ne veruješ, sačekaj pa ćeš videti. Bolje bi ti bilo da ne misliš da zbog toga što imaš spreman paket opravdanja za nestremljenje ka istini, što si rečit i što vešto spletkariš, što niko ne može da te nadgovori, što tvoja braća i sestre nisu u stanju da te razotkriju i što crkva ne može da nađe dobar izgovor da te ukloni, da ti zbog svega toga Božja kuća baš ništa ne može. Silno grešiš ako tako misliš. Stalno se nadmećeš s Bogom, ali videću koliko ćeš dugo izdržati u tom nadmetanju! Hoćeš li moći da se s Njim takmičiš sve do onog dana kad bude nagrađivao dobre i kažnjavao zle, nakon što Svoje delo bude priveo kraju? Jesi li siguran da nećeš poginuti u katastrofama – da ćeš ih sve preživeti? Da li zaista poseduješ suverenost nad vlastitom sudbinom? Možda će ti sva ta opravdanja i izgovori omogućiti da neko vreme izmičeš istrazi od strane Božje kuće i da još malo produžiš svoje gnusno postojanje. Možda ćeš moći privremeno da zaslepiš ljude, da se i dalje prerušavaš i obmanjuješ druge u crkvi, te da i dalje popunjavaš svoje mesto tamo – nikako, međutim, ne možeš izbeći Božju smotru i detaljan pregled. O ishodu svake osobe odlučuje Bog, na osnovu toga da li ta osoba poseduje istinu ili ne; On samostalno obavlja Svoj posao i vršidbu. Ma kakav da si čovek ili đavo, Božjem sudu i osudi uteći ne možeš. Onog trenutka kad izabrani Božji narod bude razumeo istinu i stekao razboritost, niko više neće moći da utekne, a tada ćeš i ti biti uklonjen iz crkve. Neki se možda još nisu uverili u to, pa se žale: „Toliko sam jurcao unaokolo zarad Boga, toliko posla obavio za Njega i platio toliku cenu. Ostavio sam porodicu i rasturio brak; svoju sam mladost potrošio zarad Boga i Njegovog dela. Napustio sam karijeru i utrošio pola svoje životne energije, verujući da ću zasigurno dobiti blagoslove koje On deli. Nisam nikad ni pomišljao da ću biti isključen zato što ne stremim ka istini i što je nikad nisam sprovodio u delo!” Zar ne znaš da u Božjoj kući caruje istina? Zar ti nije jasno koga Bog nagrađuje i koga blagosilja? Ako putem napuštanja i davanja sebe budeš došao do iskrenog iskustvenog svedočenja, i ako to napuštanje i davanje bude svedočilo o Božjem delu, Bog će te nagraditi i blagosloviti. Ukoliko, pak, tvoje odricanje i davanje ne predstavljaju iskreno iskustveno svedočenje, a još manje svedočenje o Božjem delu, već umesto toga svedoče o tebi samom i o tvom zahtevu da Bog prizna tvoja postignuća, ti onda ideš istim onim putem kojim je išao Pavle. To što radiš je zlo i predstavlja otpor prema Bogu, te će ti Bog stoga reći: „Beži od Mene, zlotvore!” A šta će to značiti? Biće to dokaz da si uništen, da si osuđen da te snađe nesreća i da budeš kažnjen. Suočićeš se s katastrofalnom nesrećom. Pavle je od prosečne osobe svog vremena bio nadmoćniji u pogledu statusa i posla koji je obavljao, u pogledu svoje radne sposobnosti i svojih talenata – ali, šta je iz svega toga proisteklo? Pavle je, od početka do kraja svoje vere u Boga, pokušavao da se s Njim nagodi i da Mu postavlja uslove; tražio je od Boga nagradu i krunu. Naposletku se nije čak ni iskreno pokajao, niti je pripremio mnoga dobra dela – stoga, naravno, nije ni izdaleka posedovao mnogo pravih iskustvenih svedočanstava. Bi li on mogao da od Boga dobije pomilovanje, a da se prethodno nije iskreno pokajao? Da li bi mogao da privoli Boga da promeni Svoje mišljenje o njemu? To bi bilo apsolutno nemoguće. Pavle je čitav svoj život potrošio na Gospoda, ali pošto je išao putem antihrista i odlučno odbijao da se pokaje, ne samo da nije nagrađen – nego ga je Bog još i kaznio. Sasvim je razumljivo da su posledice koje je pretrpeo bile katastrofalne. Stoga ti sada jasno poručujem da, ako već nisi neko ko stremi ka istini, treba da budeš barem toliko razuman da se ne raspravljaš s Bogom, niti da vlastiti ishod i odredište nudiš kao kockarski zalog. To bi, naime, predstavljalo pokušaj da se nagodiš s Bogom, što je jedan od načina opiranja Bogu. Kakvom se srećnom svršetku mogu nadati oni koji u Boga veruju, ali Mu se pritom opiru? Kad se nađu licem u lice sa smrću, ljudi se lepo ponašaju; oni do kojih razum ne dopire, neće pustiti ni suzu sve dok ne vide sopstveni grob. Ako želiš da budeš spasen, onda se najbolji, najjednostavniji i najmudriji metod sastoji u tome da sve svoje izgovore, opravdanja i uslove staviš na stranu, da prihvatiš istinu i počneš da stremiš ka njoj, stojeći sa obe noge čvrsto na zemlji, te da na taj način privoliš Boga da promeni Svoje mišljenje o tebi. Kad se Bog bude predomislio u vezi s tobom, tek tada se možeš nadati spasenju. Nadu u spasenje čoveku daje Bog, a preduslov za to je da se odrekneš svega što voliš i da napustiš sve kako bi sledio Boga i stremio ka istini, ne pokušavajući da s Njim sklapaš nikakve nagodbe. Pritom je potpuno nebitno da li si star ili mlad, muškarac ili žena, obrazovan ili neuk, a takođe je krajnje nevažno gde si rođen. Boga ništa od toga ne zanima. Možda ćeš reći: „Imam dobar temperament. Strpljiv sam, pun tolerancije i ljubavi. Ako budem strpljiv do kraja, privoleću Boga da promeni Svoje mišljenje o meni.” Sve je ovo krajnje beskorisno. Boga ne zanima tvoj temperament, tvoja ličnost, stepen obrazovanja, kao ni godine starosti, niti Mu je važno koliko si propatio ili koliko si posla obavio. Bog će te samo pitati: „Da li se, tokom svih ovih godina provedenih u veri, tvoja narav promenila? Po kojim načelima živiš? Jesi li stremio ka istini? Jesi li prihvatio Božje reči?” A ti ćeš Mu možda ovako odgovoriti: „Saslušao sam ih i prihvatio.” Tada će te Bog upitati: „Nakon što si ih saslušao i prihvatio, je li tvoja iskvarena narav razrešena? Da li si se iskreno pokajao? Jesi li se iskreno pokorio Božjim rečima i prihvatio ih?” Kažeš: „Propatio sam i platio cenu; dao sam sebe, odrekao se ovozemaljskih stvari i prineo žrtve – rođenu sam decu takođe žrtvovao Bogu.” Sve su tvoje žrtve beskorisne. Takve se stvari ne mogu trampiti za blagoslove carstva nebeskog, niti koristiti za to da Bog promeni Svoje mišljenje o tebi. Jedini način da Boga privoliš da promeni Svoje mišljenje o tebi, jeste da kreneš putem stremljenja ka istini. Druga mogućnost jednostavno ne postoji. Čovek ne sme da bude oportunista, niti da prebegava lukavstvima kad je spasenje u pitanju, jer se do spasenja ne može doći na mala vrata. Razumeš li ti to? Ovo ti mora biti u potpunosti jasno. Nemoj se zbunjivati u vezi s tim – a čak i ako se zbuniš, Bog se zasigurno neće zbuniti. Šta bi, dakle, od sad pa nadalje trebalo da radite? Preokrenite svoj stav i promenite tačku gledišta, neka vam Božje reči budu temelj, ma šta da radite. Nikakva, od čoveka stvorena „dobrota”, nijedan ljudski izgovor, nikakva ljudska filozofija, znanje, moral, etika, pa čak ni savest, kao ni takozvani ljudski integritet i dostojanstvo, ne mogu da zamene istinu. Ostavite sve to po strani, ućutkajte svoje srce, pa u Božjim rečima pronađite temelj svakog svog vladanja i delovanja. Dok to radite, u Božjim rečima pronađite Njegovo razotkrivanje u vezi s različitim aspektima čovekove iskvarene naravi. Uporedite sebe s njima i oslobodite se svojih iskvarenih sklonosti. Nastojite da što pre spoznate sami sebe, odbacite vlastitu iskvarenost, pa požurite da se pokajete i da krenete suprotnim smerom. Oslobodite se vlastite zlobe, a u svom vladanju i svojim postupcima tragajte za istina-načelima, oslanjajući se pritom na Božje reči – nikako se u tim stvarima ne smete oslanjati na ljudske predstave i maštarije. Uz to, nikako ne smete pokušavati da sklapate nagodbe s Bogom, niti da svoju beznačajnu patnju i žrtve menjate za Božje nagrade i blagoslove. Prestani da činiš takve gluposti, inače će se Bog naljutiti na tebe, prokleti te i iskoreniti. Da li ti je to jasno? Jeste li razumeli sve ovo? (Jesmo.) E pa, onda, ubuduće pažljivo razmišljajte o tome.

Pet koraka stremljenja ka istini

Sve ono o čemu smo maločas razgovarali odnosilo se na potragu za istinom i, mada nismo dali konkretan odgovor na konceptualno pitanje šta znači stremiti ka istini, naš razgovor jednim delom jeste bio usmeren na razna ljudska kriva shvatanja i iskrivljena znanja o stremljenju ka istini, kao i na razne poteškoće i probleme koji se javljaju kod ljudi koji streme ka istini. Želeo bih da, za kraj, sumiram značenje stremljenje ka istini, načine na koje se stremljenje ka istini manifestuje i koji je tačno put praktičnog delovanja u stremljenju ka istini. Šta, dakle, znači stremljenje ka istini? Stremiti ka istini znači početi da doživljavaš i sprovodiš u delo Božjih reči, a zatim razumeti istinu i, kroz proces doživljavanja Božjih reči, zakoračiti u istina-stvarnost, te tako postati neko ko uistinu poznaje Boga i pokorava Mu se. Ovo je krajnji rezultat stremljenja ka istini. Naravno, stremljenje ka istini je proces koji se odvija postepeno, u koracima, i podeljen je na nekoliko etapa. Nakon što si pročitao Božje reči i otkrio da su one sušta istina i stvarnost, počećeš da preispituješ i da spoznaješ samog sebe u okviru Božjih reči. Uvidećeš da si veoma buntovan i da otkrivaš tako mnogo iskvarenosti. Žudećeš za time da se osposobiš da istinu sprovodiš u delo, da dostigneš pokornost prema Bogu, i počećeš da stremiš ka istini. Upravo to je rezultat preispitivanja i spoznaje samoga sebe. Od tog trenutka započinje tvoje životno iskustvo. Kad budeš počeo da istražuješ i analiziraš stanja i probleme koji proističu iz tvoje iskvarene naravi, to će biti dokaz da si počeo da stremiš ka istini. Bićeš u stanju da se proaktivno preispituješ i da analiziraš sve probleme koji se budu javili i sve iskvarenosti koje budeš otkrivao. A kad shvatiš da to zaista jesu otkrivanja iskvarenosti i iskvarene naravi, sasvim prirodno ćeš potražiti istinu i početi da te probleme rešavaš. Život-ulazak započinje vlastitim preispitivanjem; to je prvi korak potrage za istinom. Odmah zatim, kroz preispitivanje i spoznaju samog sebe, uvidećeš da su sve Božje reči kojima On ljude razotkriva u skladu sa činjenicama. Tada ćeš te reči moći iskreno da poslušaš i da prihvatiš njihov sud i grdnju. Ovo je drugi korak stremljenja ka istini. Većina ljudi je u stanju da prihvati Božje reči kojima se razotkriva čovekova iskvarena narav, ali oni ne mogu lako da prihvate one reči Božje kojima se razotkriva čovekova iskvarena suština. Nakon što pročitaju Božje reči, oni ne priznaju da su i sami do srži iskvareni; priznaju jedino one Božje reči kojima se razotkriva čovekovo iskvareno ponašanje. Zato oni nisu u stanju da iskreno prihvate Božji sud i grdnju. Umesto toga, oni taj sud i grdnju odbacuju. Neki kažu: „Imam svega nekoliko iskvarenih navika u ponašanju, ali mogu da učinim i neke dobre stvari. Dobar sam čovek i nisam od Sotone. Verujem u Boga, te bi stoga trebalo da pripadam Bogu.” Zar ovo nije notorna glupost? Rođen si u ljudskom svetu, živeo si pod uticajem Sotone i stekao obrazovanje o okviru tradicionalne kulture. Celokupno nasleđe koje je u tebe ugrađeno, kao i znanje koje si stekao, potiču od Sotone. Svi veliki i slavni ljudi kojima se diviš pripadaju Sotoni. Da li ćeš, samo zbog toga što kažeš da ne pripadaš Sotoni, moći da izbegneš da te on iskvari? Upravo su tako i mala deca u stanju da, čim zinu, slažu i vređaju druge. Ko ih je tome naučio? Niko. Čega je to onda posledica, ako ne kvarenja od strane Sotone? Činjenice tako govore. Iako Sotonu i zle duhove duhovnog carstva ljudi ne mogu da vide, živih demona i đavoljih kraljeva ima posvuda u ljudskom svetu. Svi su oni Sotonina otelotvorenja. To je činjenica koju svi ljudi moraju da priznaju. Oni koji razumeju istinu mogu da prozru te stvari i da priznaju da su sve razotkrivajuće Božje reči činjenice. Neki možda tvrde da su spoznali sebe, ali nikada ne priznaju da su iskvarenosti koje Božje reči razotkrivaju činjenične, niti da su Njegove reči istina. To je isto što i nesposobnost da se prihvati istina. Ako neka osoba ne priznaje činjenicu da poseduje iskvarenu narav, ona neće moći da se iskreno pokaje. Naravno, da bi neko priznao i prihvatio činjenicu da svi ljudi imaju iskvarenu narav, on najpre mora da iskusi Božje delo na neko vreme. Nakon otkrivanja mnogih iskvarenih naravi, svakako će pognuti glavu pred tom činjenicom. On neće imati drugog izbora osim da prizna da sve Božje reči koje razotkrivaju, sude i osuđuju čoveka jesu činjenice i jesu istina, i da onda te reči u potpunosti prihvati. Upravo to znači biti osvojen Božjim rečima. Kad budu bili u stanju da na osnovu Božjih reči spoznaju vlastite iskvarene sklonosti i svoju iskvarenu suštinu, da priznaju da im je narav sotonska i da su do srži iskvareni, ljudi će tada u potpunosti moći da prihvate i pokore se Božjem sudu i grdnji. Biće spremni da poslušaju Božje reči kojima On ljude razotkriva i sudi im, ma koliko te reči bile oštre i probojne. Kad budeš razumeo i saznao ponešto o tome kako Božje reči definišu, karakterišu i osuđuju iskvareno čovečanstvo, kako mu sude i kako ga razotkrivaju, kad budeš zaista prihvatio sud i grdnju Božjih reči i počeo da upoznaješ svoju iskvarenu narav i suštinu, kad budeš počeo da mrziš svoju iskvarenu narav, Sotonu i vlastito telo – i kad budeš strasno poželeo da stekneš istinu, da živiš životom dostojnim čoveka i da postaneš neko ko se iskreno pokorava Bogu – tada ćeš početi da se usredsređuješ na promenu svoje naravi. Ovo je treći korak stremljenja ka istini.

Uistinu spoznati sebe znači poznavati i preispitivati svoju iskvarenu narav na osnovu Božjih reči, čime se dolazi do spoznaje o vlastitoj iskvarenoj suštini i činjenici vlastite iskvarenosti. Kad bude uspeo u tome, čovek će sasvim jasno moći da sagleda duboki ambis ljudske iskvarenosti – shvatiće da ljudi ne žive onako kako bi trebalo da žive, da ljudski rod proživljava isključivo iskvarene sklonosti i da je čovečanstvo lišeno i najmanjeg tračka savesti i razuma. Shvatiće da sva ljudska gledišta potiču od Sotone i da nijedno od njih nije ispravno niti u skladu sa istinom, da su sve ljudske sklonosti, težnje i putevi koje ljudi biraju zaprljani Sotoninim otrovima, te da je sve to začinjeno čovekovim preteranim željama i namerom da stekne blagoslove. Shvatiće da naravi koje čovek otkriva zapravo predstavljaju Sotoninu narav i njegovu priroda-suštinu. Do te mere spoznati samog sebe nije nimalo jednostavno; to se može postići samo na osnovu Božjih reči. Ako neko pokuša da to postigne na osnovu teorija o moralu, tvrdnji i zamisli iz domena tradicionalne kulture, hoće li moći da dođe do istinske samospoznaje? Naravno da neće. Tvoju iskvarenu narav izrodile su upravo te sotonske filozofije i teorije. Zar ne bi bilo apsurdno da vlastitu samospoznaju zasnuješ na nečemu što je od Sotone? Zar to ne bi bila puka besmislica? Prema tome, samospoznaja mora biti zasnovana na Božjim rečima. Jedino su Božje reči istina i jedino one predstavljaju kriterijum za merenje svih ljudi, događaja i stvari. Kad uistinu shvatiš da su Božje reči istina i da predstavljaju jedinu ispravnu osnovu prema kojoj se mere svi ljudi, događaji i stvari, put za napredovanje biće ti otvoren. Tada ćeš moći da živiš u svetlosti, što znači da ćeš živeti pred Bogom. Kad ljudi u Božjim rečima budu stekli pravo znanje o vlastitoj iskvarenoj suštini, kako će se oni nakon toga ponašati i praktično delovati? (Oni će se pokajati.) Tako je. Kad neka osoba bude stekla znanje o vlastitoj priroda-suštini, u njenom će se srcu prirodno javiti kajanje i ona će početi da se kaje. To znači da će stremiti ka oslobađanju od svojih iskvarenih naravi i da više neće živeti u skladu sa sotonskom naravi. Umesto toga, živeće i vladaće se u skladu s Božjim rečima i biće u stanju da se pokori Božjim orkestracijama i uređenjima. To je pravo pokajanje. Ovo je četvrti korak stremljenja ka istini. Pošto vam je sada svima jasno šta je pravo pokajanje, znate li kako da ga praktikujete? Tako što ćete krenuti suprotnim smerom. To znači da treba da se odreknete svega za šta ste vezani i što smatrate ispravnim, da prestanete da živite po sotonskoj naravi i da budete spremni da istinu sprovodite u delo u skladu s Božjim rečima. To znači krenuti suprotnim smerom. Konkretno govoreći, najpre se morate odreći sami sebe i, na osnovu Božjih reči, ispitati da li su vaše misli, ideje, dela i postupci u skladu sa istinom, i kako su nastali. Ako ustanovite da to potiče od iskvarene naravi i da je nastalo iz sotonskih filozofija, trebalo bi da prema svemu tome zauzmete stav osude i kletve. To će vam pomoći da se pobunite protiv vlastitog tela i Sotone. O kakvom se ovde ponašanju radi? Zar to nije negiranje, ostavljanje, odricanje i pobuna protiv vlastite iskvarene naravi? Nije baš jednostavno negirati ono što smatrate ispravnim, odreći se vlastitih interesa, pobuniti se protiv pogrešnih nauma, i tako ostvariti preokret u svom životu, a uz to je sve to skopčano sa mnogo specifičnih pojedinosti. Ako si samo na rečima spreman da se pokaješ, ali pritom ne negiraš, ne ostavljaš, ne odričeš se, niti se buniš protiv svoje iskvarene naravi, ti onda time ne pokazuješ kajanje i još nisi praktično zakoračio u pokajanje. Kako se manifestuje pravo pokajanje? Kao prvo, negiranjem onoga što smatraš ispravnim, poput, na primer, vlastitih predstava i zahteva prema Bogu, kao i vlastitih pogleda na stvari, vlastitih metoda i načina rešavanja problema, vlastitog iskustva i tome slično. Negiranje svih tih stvari predstavlja praktično ispoljavanje iskrenog kajanja i okretanja ka Bogu. Pogrešnih stvari se možeš osloboditi tek nakon što si ih prozreo i negirao. Ukoliko te stvari ne budeš negirao, već ih i dalje budeš smatrao dobrim i ispravnim, ti onda nećeš moći da ih odbaciš od sebe, čak i ako ti drugi kažu da to učiniš. Reći ćeš: „Ja sam visoko-obrazovan i imam bogato iskustvo. Verujem da su ove stvari ispravne, pa zašto bih ih onda odbacivao?” Ako se istrajno i tvrdoglavo pridržavaš vlastitih načina, hoćeš li biti u stanju da prihvatiš istinu? To neće biti nimalo lako. Ako želiš da stekneš istinu, najpre moraš da negiraš sve one stvari koje smatraš ispravnim i pozitivnim, a zatim da jasno uvidiš da su one u suštini negativne, da potiču od Sotone i da su sve to puke zablude – kao i da će te one samo navoditi da činiš zlo, da se opireš Bogu i da na kraju budeš kažnjen i uništen. Ako jasno uviđaš da su misli i otrovi kojima Sotona kvari ljude u stanju da dovedu do njihovog uništenja, moći ćeš u potpunosti da ih napustiš. Naravno, negiranje, ostavljanje, odricanje, pobuna i tome slično predstavljaju stavove i metode koje čovek primenjuje u borbi protiv Sotoninih sila i njegove prirode, kao i protiv filozofije, logike, misli i pogleda pomoću kojih Sotona ljude obmanjuje. Primera radi, tu spadaju ostavljanje po strani interesa vlastitog tela; napuštanje telesnih sklonosti i stremljenja; odricanje od Sotoninih filozofija, misli, jeresi i zabluda; pobuna protiv Sotoninog uticaja i njegovih zlih sila. Čitav ovaj niz praktičnih postupaka predstavlja metode i načine na koje ljudi mogu praktikovati pokajanje. Radi ulaska u iskreno pokajanje, čovek mora da razume brojne istine, i tek nakon toga može u potpunosti da negira samog sebe i da se pobuni protiv vlastitog tela. Zamislimo, na primer, da za sebe smatraš da mnogo toga znaš, da imaš bogato iskustvo, te da bi stoga trebalo da budeš talentovana osoba, koja je od velike koristi Božjoj kući. Pa ipak, nakon što si nekoliko godina slušao propovedi o istini i razumeo ponešto od tih istina, osećaš da su tvoje znanje i učenost bezvredni i da Božja kuća nema od njih nikakve koristi. Uviđaš da ljude mogu spasti upravo istina i Božje reči, te da je istina ta koja može postati život čovekov. Sve više ti se čini da, ma koliko znanja ili iskustva da neko ima, to ne znači da taj neko poseduje istinu, te da, ma koliko da se sve što je ljudsko poklapa s ljudskim predstavama, ne znači da su sve te stvari istina. Jasno ti je da sve te stvari potiču od Sotone, da su sve odreda negativne i da nemaju veze sa istinom. Bez obzira na to koliko si obrazovan, učen ili iskusan, od toga nećeš imati velike koristi ukoliko ne poseduješ duhovno razumevanje i ako ne možeš da razumeš istinu. Ako bi kojim slučajem preuzeo ulogu starešine, ti ne bi posedovao istina-stvarnost i ne bi bio u stanju da rešavaš probleme. Ako bi trebalo da napišeš esej o iskustvenom svedočenju, ti ne bi mogao da iz sebe izvučeš ni reč na tu temu. Ako bi hteo da svedočiš o Bogu, ti ne bi baš ništa znao o Njemu. Ako bi trebalo da propovedaš jevanđelje, ne bi bio u stanju da u zajedništvu besediš o istini kako bi razrešio ljudske predstave. Ako bi trebalo da napojiš novopridošle članove, ti ne bi imao jasan stav o istinitosti vizija i mogao bi samo da im propovedaš reči i doktrine. Ako nisi u stanju da se oslobodiš čak ni vlastitih predstava, kako onda da razrešiš predstave pridošlica? Ako ništa od toga nisi u stanju da uradiš – šta onda možeš da radiš? Ako bi od tebe zahtevali da se potrudiš, ti bi to smatrao traćenjem svog talenta. Iako tvrdiš da si talentovan, nisi u stanju da dobro obaviš nijedan zadatak, niti bilo koju dužnost – pa šta ti zapravo možeš da uradiš? Ovde se ne radi o tome da Božja kuća ne želi da te iskoristi, već o tome da nisi izvršio dužnost koju je trebalo da obaviš. Ne možeš zbog toga kriviti crkvu. Pa ipak, ti u sebi možda ovako razmišljaš: „Ne očekuje li Bog previše od čoveka? Ovi zahtevi prevazilaze moje moći. Zašto se od mene toliko toga traži?” Ako neko u tolikoj meri ne razume Boga, on time dokazuje da o Njemu ne zna baš ništa i da ne razume ni delić istine. Ako misliš da su tvoji stavovi ispravni i da ih ne treba menjati, i ako priznaješ da su, u teoriji, Božje reči istina, ali ipak nisi u stanju da se oslobodiš gluposti kojih se uporno držiš, to pokazuje da još uvek ne razumeš istinu. Trebalo bi da stupiš pred Boga i više tragaš o istini, da pročitaš još Njegovih reči i odslušaš još više propovedi i beseda, jer ćeš tek nakon toga postepeno shvatiti da su Božje reči istina. Prvi od načina na koje bi, kao čovek, trebalo da se odnosiš prema istini i Bogu jeste pokornost. To je dužnost na koju se čovek obavezao. Ako si u stanju da razumeš ove stvari, to znači da praviš zaokret. Povratak na pravi put predstavlja način praktikovanja pokajanja; to podrazumeva potpuno napuštanje svega onoga što si nekada smatrao ispravnim, a što potiče od Sotone, kao i ponovno biranje puta kojim želiš da ideš. To podrazumeva sprovođenje Božjih reči u delo, u skladu s Njegovim zahtevima i istina-načelima, kao i kretanje putem potrage za istinom. To je značenje povratka na pravi put. To znači uistinu stupiti pred Boga i zakoračiti u stvarnost pokajanja. Ako je čovek u stanju da istinu sprovodi u delo, onda se samo po sebi podrazumeva da je počeo da ulazi u istina-stvarnost i da se iskreno pokajao. Tek kad se neko iskreno pokaje, može se reći da je zakoračio na put koji vodi do spasenja. To ujedno znači da je započeo sa četvrtim korakom stremljenja ka istini.

Kada se čovek bude iskreno pokajao, krenuće putem stremljenja ka istini, u sebi više neće gajiti predstave niti pogrešna shvatanja o Božjem delu, biće spreman da se podvrgne Božjem sudu i grdnji, čime će i formalno započeti da doživljava Božje delo. Postoji jedan duži period tranzicije od trenutka kad neko po prvi put poveruje u Boga, do trenutka kad on formalno počne da doživljava Božji sud i grdnju. Taj prelazni period je faza koja traje od trenutka kad osoba počne da veruje u Boga, do njenog iskrenog pokajanja. Ako neko ne voli istinu, on neće prihvatiti ni delić Božjeg suda i grdnje, ni trunku istine, i nikada neće moći da spozna samoga sebe. Takvi ljudi će biti isključeni. Ukoliko čovek voli istinu, on će, bilo posredstvom čitanja Božjih reči ili slušanja propovedi, zaista moći da nešto stekne i da spozna da je cilj Božjeg dela čovekovo spasenje, moći će da, posredstvom onih istina koje razume, preispituje i spoznaje samog sebe; sve više će mrzeti vlastitu iskvarenu narav i sve se više zanimati za istinu, nesvesno će doći do istinske samospoznaje i osetiće iskreni žal i kajanje. Ljudi koji vole istinu sasvim prirodno postižu ovakve rezultate čitanjem Božjih reči i slušanjem propovedi. Oni postepeno spoznaju sami sebe i uspevaju da se iskreno pokaju. Kako bi trebalo praktično da deluje neko ko se iskreno pokajao? Trebalo bi da u svim stvarima traži istinu i da, ma šta da mu se desi, bude u stanju da na osnovu Božjih reči pronalazi načela i puteve praktičnog delovanja, da bi zatim istinu počeo da sprovodi u delo. Ovo je peti korak stremljenja ka istini. Koja je svrha traženja istine? Sprovođenje istine u delo i dostizanje pokornosti prema Bogu. Međutim, da bi istinu sprovodio u delo, čovek to mora činiti u skladu sa istina-načelima. Već i sam taj čin predstavlja pravilno praktikovanje istine i čoveku omogućava da dobije odobrenje od Boga. Prema tome, ono što treba postići stremljenjem ka istini jeste sposobnost delovanja u skladu sa istina-načelima. Kad čovek stigne do ovog koraka, to znači da je zakoračio u stvarnost praktikovanja istine. Traganje za istinom vrši se u cilju oslobađanja čoveka od njegovih iskvarenih sklonosti. Ako je neka osoba sposobna da istinu sprovodi u delo, ona će se sasvim prirodno osloboditi svojih iskvarenih sklonosti, a njeno će praktikovanje istine ostvariti rezultat koji Bog zahteva. To je proces koji vodi od iskrenog pokajanja do sprovođenja istine u delo. Nekada si živeo usred svojih iskvarenih sklonosti, što znači da si živeo pod vlašću Sotone, pri čemu je Bog osuđivao i prezirao sve tvoje postupke i ponašanja; sada si, pak, u stanju da prihvatiš istinu, iskreno si se pokajao, u stanju si da istinu sprovodiš u delo, da se pokoriš Bogu i da živiš u skladu s Njegovim rečima – što, naravno, kod Boga nailazi na odobravanje. Oni koji streme ka istini treba često da preispituju sami sebe. Treba da priznaju svoje iskvarene sklonosti i da prihvate Božji sud i grdnju, da steknu pravo znanje o vlastitoj iskvarenoj suštini i da u srcu neguju pokajanje; nakon što se pokaju, treba da počnu da u svemu traže istinu, da deluju u skladu sa istina-načelima i da dostignu pokornost prema Bogu. To je ono što se može postići ako se stremi ka istini i ako se sve dublje zakoračuje u život. Ako čovek ne poznaje samog sebe, on nikako neće moći da se pokori Božjem sudu i grdnji, niti da se iskreno pokaje. A ako se ne pokaje iskreno, nastaviće da živi po sotonskoj naravi. U njemu se neće desiti istinska promena, ma koliko dugo da je verovao u Boga. Malo će samo promeniti svoje ponašanje – i to je sve. Budući da oni koji ne streme ka istini nikako ne mogu da istinu prihvate kao svoj život, sasvim je izvesno da će njihovi postupci i ponašanja i dalje predstavljati otkrovenje iskvarene naravi, da će biti u neskladu sa istinom i opirati se Bogu. Oni koji streme ka istini u stanju su da istinu prihvate kao svoj život, da odbace svoju iskvarenu narav, da sprovedu istinu u delo i da postignu istinsku pokornost prema Bogu. Oni koji streme ka istini nastaviće da je traže čak i kad im se dogode stvari koje ne razumeju. Neće više kovati zavere zarad vlastite koristi i kloniće se svakog zla, a u grudima će im kucati srce koje je usklađeno s Bogom. Ljudi koji streme ka istini sve se više pokoravaju Bogu i u stanju su da se plaše Boga i klone se zla, živeći sve više životom kojim bi čovek trebalo da živi. Ovakve promene nisu moguće kod ljudi koji ne streme ka istini. Čemu teže oni koji ne streme ka istini? Oni su streme ka slavi, dobitku i statusu; teže isključivo blagoslovima i nagradama. Ambicije i želje su im sve veće i veće, a pritom nemaju ispravne životne ciljeve. Ma čemu da teže, i ako nisu u stanju da ostvare svoj cilj, oni neće odustati, a kamoli promeniti svoje mišljenje. Čim im okolnosti i okruženje to dozvole, u stanju su da počine zlodela i da se opiru Bogu, a mogu pokušati i da uspostave nezavisno carstvo. To je zato što u srcu nisu bogobojažljivi, niti se pokoravaju Bogu, tako da će ih On naposletku svakako uništiti zbog brojnih zala koja su počinili i zbog izdaje Boga. Svi oni koji ne streme ka istini ljudi su kojima je istina odbojna, a svi kojima je istina odbojna ljubitelji su zla. Sve što oni svojim duhom, krvlju i kostima poštuju jeste slava, dobitak, status i uticaj; srećni su što žive prema sotonskim sklonostima i što vojuju protiv Neba, zemlje i čoveka, zarad ostvarenja vlastitih ciljeva. Misle da u takvom životu ima radosti, hteli bi da žive kao istaknuti pojedinci i da kao junaci umru. Očigledno je da se kreću sotonskim putem koji vodi ka uništenju. Nasuprot njima, ljudi koji streme ka istini utoliko više vole Boga i, što više razumeju istinu, osećaju koliko je ona dragocena. Spremni su da prihvate Božji sud i grdnju i odlučni su da streme ka istini i da je zadobiju, ma kolike nevolje da ih pritom snađu. To znači da su stupili na put spasenja i usavršavanja i da su sposobni da ostvare usklađenost s Bogom. Što je najvažnije, u stanju su da se pokore Bogu, vratili su se na mesto koje im je prvobitno pripadalo kao stvorenim bićima, a u grudima im kuca bogobojažljivo srce. Oni s pravom mogu da od Boga dobiju vođstvo, smernice i blagoslove, a Bog ih se više ne gnuša niti ih odbacuje. Kako je to divno! Ljudi koji ne streme ka istini ne mogu da se oslobode svoje iskvarene naravi, usled čega im se srce sve više udaljava od Boga, a istina im je odbojna i odbacuju je. Kao posledica toga, oni se sve snažnije opiru Bogu i stupaju na put koji Mu je suprotstavljen. Ponašaju se isto kao Pavle time što otvoreno od Boga zahtevaju nagradu. Ukoliko je ne dobiju, pokušaće da se raspravljaju s Njim i da Mu se suprotstave, te će naposletku postati antihristi i u potpunosti razotkriti grozno lice Sotonino, nakon čega će ih Bog prokleti i uništiti. S druge strane, oni koji idu putem stremljenja ka istini u stanju su da istinu prihvate i da joj se pokore. Ti ljudi mogu da odbace iskvarenu narav Sotone, spremni su da se svega odreknu kako bi svoju dužnost obavljali dobro i Bogu uzvratili za ljubav, i u stanju su da postanu ljudi koji su prema Bogu pokorni i koji Ga obožavaju. Osoba koja je spremna da se Bogu u celosti pokori, samim tim se u potpunosti vratila u prvobitno stanje stvorenog bića i sposobna je da se u svemu pokorava Božjim orkestracijama i uređenjima. To ujedno znači da ona poseduje temeljno ljudsko obličje. Šta se podrazumeva pod istinskim ljudskim obličjem? To je ono kad se neka osoba pokorava Stvoritelju i plaši Ga se, baš kao Jov i Petar. Takvi su oni koje Bog uistinu blagosilja.

Najvažniji koraci stremljenja ka istini, o kojima smo danas razgovarali, veoma su jednostavni. Ponovite Mi o kojim se koracima radi. (Prvo, preispitati sebe u skladu s Božjim rečima; drugo, priznati i prihvatiti činjenice koje se Božjim rečima razotkrivaju; treće, spoznati vlastitu iskvarenu narav i suštinu, i prezreti svoju iskvarenu narav i Sotonu; četvrto, praktikovati pokajanje i odreći se svih počinjenih zlodela; peto, tragati za istina-načelima i sprovoditi istinu u delo.) Ukupno, dakle, ima pet koraka. Ljudima koji žive usred svojih iskvarenih sklonosti veoma teško pada praktikovanje svakog od ovih koraka, jer su svi oni skopčani s brojnim preprekama i poteškoćama, a praktikovanje i savladavanje svakog od njih zahteva mukotrpne napore; pri tom se, naravno, neminovno javljaju neuspesi i nazadovanja – a s tim u vezi, samo ću vam ovo reći: nemojte klonuti duhom. Mada će te drugi možda osuđivati i govoriti: „Gotov si”, „Nema vajde od tebe”, „Naprosto si takav i ne možeš se promeniti” – ma koliko njihove reči bile neprijatne, ti moraš jasno da rasuđuješ. Nemoj klonuti duhom i nemoj odustajati, jer će ti jedino stremljenje ka istini, otpočinjanje i praktikovanje pomenutih koraka, zaista omogućiti da izbegneš katastrofu. Pametni ljudi će sve poteškoće gurnuti u stranu i neće se plašiti neuspeha i povremenih nazadovanja, već će uporno koračati napred, ma koliko to bilo teško. Čak i ako se na koraku proučavanja i spoznaje samog sebe budeš zadržao tri ili pet godina, pa čak i ako nakon punih osam ili deset godina budeš samo spoznao koje sve iskvarene sklonosti poseduješ, ali još uvek ne budeš u stanju da razumeš istinu niti da svoju iskvarenu narav odbaciš, ja ću te i dalje isto savetovati: nemoj klonuti duhom. Mada još uvek nisi u stanju da ostvariš istinski preokret, već si savladao prva tri koraka. Čemu onda strah da preostala dva nećeš moći da savladaš? Prestani da brineš, radi još marljivije, još se jače potrudi i stići ćeš do cilja. Možda ima i onih koji su došli do četvrtog koraka – pokajanja, ali nikako ne uspevaju da započnu korak traganja za istina-načelima. Šta u tom slučaju treba da rade? I za njih isto važi – ne smeju klonuti duhom. Dokle god si rešen da tako radiš, treba da u svemu istrajno tragaš za istinom i da se što više moliš Bogu – to često donosi plodove. Tragaj što god možeš bolje, u zavisnosti od svog kova i okolnosti, i naporno radi da bi postigao što je moguće više. Dokle god daješ sve od sebe, savest će ti biti čista i sigurno ćeš moći puno toga da stekneš. Biće dovoljno čak i ako budeš razumeo tek jednu istinu više – život će ti zbog toga postati barem malo srećniji i radosniji. Ukratko, stremljenje ka istini nije šuplja stvar; postoji specifičan put praktikovanja svakog njenog koraka, i ona od ljudi zahteva da otrpe izvestan bol i da plate određenu cenu. Istina ne spada u oblast akademskog proučavanja; ona ne predstavlja nekakvu teoriju, niti slogan ili argument; istina nije šuplja. Svaka istina zahteva da je ljudi nekoliko godina doživljavaju i praktikuju, pre nego što budu mogli da je spoznaju i razumeju. Ipak, bez obzira na cenu koju budeš morao da platiš i na uloženi napor, dokle god su tvoj pristup, metod, put i pravac ispravni, pre ili kasnije nastupiće dan u kojem ćeš požnjeti izdašne nagrade, steći istinu i biti u stanju da spoznaš Boga i da Mu se pokoriš – a ti ćeš zbog svega toga biti savršeno srećan.
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Šta znači stremiti ka istini (2)

Na našem poslednjem okupljanju, razgovarali smo o tome šta znači stremiti ka istini. Hajde da ukratko obnovimo: Šta zapravo znači stremiti ka istini? Imate li odgovor na to pitanje? Jeste li razmišljali o tome nakon našeg prethodnog zajedništva? Svaki put kad završimo razgovor o određenim temama, moraćete da o njima razmislite, a zatim da ih iskusite i praktično isprobate u stvarnom životu. Jedino tako ćeš moći da stekneš pravo znanje; jedino tako ćeš zaista moći da razumeš i uvažiš teme o kojima si razmišljao; jedino tako ćeš drugima moći da ponudiš pravo iskustveno znanje. Zar nije tako? (Jeste.) Dakle, jeste li razmislili o pomenutom pitanju? Šta zapravo znači stremiti ka istini? Od kojih se elemenata sastoji stremljenje ka istini? Koje najvažnije stvari to stremljenje podrazumeva? Jeste li napravili neki rezime o tome? (Prošli put, Bog je naše zajedništvo otvorio razgovorom o raznim pogrešnim idejama, gledištima i stavovima koje čovek ima u pogledu stremljenja ka istini, a zatim nam je detaljno opisao pet koraka od kojih se stremljenje ka istini sastoji.) Naše poslednje zajedništvo se u suštini sastojalo od dva glavna dela. Prvi deo bio je posvećen nekim negativnim stanjima i pogrešnim gledištima mnogih ljudi u vezi sa stremljenjem ka istini, njihovim pogrešnim razumevanjem stremljenja ka istini, kao i izgovorima i opravdanjima koja ljudi smišljaju da ne bi stremili ka istini. Drugi deo bio je posvećen razgovoru o načinu stremljenja ka istini, koje se sastoji od pet koraka. Iako je zajedništvo imalo samo dva dela, u svakom od njih dotakli smo se mnogih pojedinosti i specifičnosti. Razotkrio sam vam neka čovekova iskrivljena saznanja i shvatanja o stremljenju ka istini, i ujedno izložio nekoliko poteškoća sa kojima se ljudi susreću u stremljenju ka istini, kao i najčešće izgovore, opravdanja i tobožnje razloge kojima se ljudi koji osećaju odbojnost prema istini pravdaju zbog toga što ne streme ka njoj. Kada je reč o stremljenju ka istini, negativni i pasivni stavovi i spoznaje koje ljudi pokazuju odgovaraju životnim navikama i težnjama kojih se oni drže u svom stvarnom životu, kao i njihovim stavovima prema istini – svi oni se odnose sa na specifične ljudske manifestacije i specifična otkrivanja. Zatim sam vam, na osnovu raznih ljudskih manifestacija, ponudio nekoliko konkretnih metoda i koraka praktičnog delovanja na putu stremljenja ka istini. Da li vam je sve to jasno? (Jeste.) Zaista vam je jasno? Zašto onda ne kažete nešto? Čini se da vam to još uvek nije baš jasno; ima još stvari o kojima moramo zajedno da porazgovaramo.

Koren ljudskog nestremljenja ka istini

I. Objektivni razlog

Najvažnija stvar u vezi s verovanjem u Boga jeste stremljenje ka istini. Šta zapravo znači stremiti ka istini? Kada je reč o stremljenju ka istini, kroz sve ono što ljudi ispoljavaju otkrivaju se mnogi njihovi problemi i poteškoće, a oni uz to imaju najraznovrsnija opravdanja i izgovore za svoje nestremljenje ka istini – prepreke su, naprosto, ogromne. Zbog raznih poteškoća s kojima se susreću, čini se da su ljudi strašno zbunjeni i izloženi jakom pritisku kada je reč o stremljenju ka istini, pa misle da je to veoma teško. U stvari, na samo pitanje – „Šta zapravo znači stremiti ka istini?” – veoma je jednostavno odgovoriti. Zašto onda ljudi nisu u stanju da streme ka istini? Koji je uzrok tome? Svi se hvale svojom savešću i razumom, tvrde da iskreno veruju u Boga, da mogu da obave svoju dužnost, da su voljni da trpe stradanje i da su spremni da plate cenu. Kako to da oni, sa tako dobrim ponašanjem kao osnovom, nisu u stanju da se otisnu na put stremljenja ka istini? Poseduju tako dobru ljudskost, integritet i sjajan ugled; imaju rešenost, aspiracije i želje za stremljenjem; subjektivno su spremni da ulože napor, rešeni su da izdrže teškoće i voljni su da plate cenu; sa aktivnim i pozitivnim stavom, uzdignute glave žude za prihvatanjem istine. Budući da sve to imaju kao svoj temelj, kako to da ne uspevaju da se kvalifikuju za stremljenje ka istini? Kako to da ne mogu da postignu stremljenje ka istini? Gde leži koren njihovog problema? (Čovek po svojoj prirodi ne voli istinu i oseća odbojnost prema njoj.) To je tačan odgovor. Najosnovniji razlog jeste to što je ljudska narav iskvarena. Čovekova iskvarena narav potiče od Sotone, a sve što dolazi od Sotone suprotstavljeno je Bogu i istini. Stoga je zahtevati od ljudi da streme ka istini isto što i zahtevati od njih da se pobune protiv svog života i urođenih osobina, kao i urođeni način stremljenja i pogled na život. Odvikavanje od svih tih pogrešnih stvari, pobuna protiv vlastitih telesnih sklonosti, samo zato da bi stremili i u delo sprovodili Božje reči i istinu, koju njihovo telo inače ne voli, koju ne poseduju i koju mrze, gnušaju je se i odbacuju je – to je ono što im najteže pada. Zahtevati od tebe da stremiš ka istini isto je što i tražiti da se odrekneš rođenog života. Zar to nije isto što i tražiti da položiš svoj život? (Jeste.) To je kao da polažeš svoj život. Da li ljudi svojevoljno polažu svoje živote? (Ne.) Duboko u svom srcu, oni će reći: „Neću” – po stotinu, hiljadu, pa i deset hiljada puta: „Neću”. Bez obzira na sve, ljudi se teško odriču urođenih, sotonskih stvari koje poseduju. To je činjenica koju ste svi duboko i istinski iskusili. Ljudi su, duboko u srcu, nespremni da se pobune protiv tela, da se pobune protiv svojih života, čija priroda-suština potiče od Sotone, da se pobune protiv svojih urođenih, sotonskih osobina i svoje sotonske prirode kako bi stremili ka istini. Prema tome, za ljude sa sotonskom prirodom, koji žive u skladu sa svojom sotonskom naravi, ljubav prema istini i stremljenje ka njoj suprotni su njihovoj volji i oni to nerado čine. Koji je osnovni razlog za to? Radi se o tome da čovekove osobine potiču od Sotone, te da su ljudi, sami po sebi, antagonistički nastrojeni prema Bogu. Nakon što ljudi, dakle, saslušaju i razumeju istinu, samo oni koji vole istinu, koji su spremni da teže ka njoj i da plate cenu, samo oni koji imaju takvu rešenost, težnju i želju, u stanju su da istinu sprovedu u delo čim je razumeju. Jedino takvi ljudi mogu da žive u skladu sa istinom i da prožive njenu stvarnost. Mnogo je onih koji su spremni da istinu sprovedu u delo, ali ih u tome sprečavaju njihova vlastita sotonska priroda i narav; stoga oni nisu u stanju da istinu sprovode u delo, čak i ako bi to možda i želeli. Činjenica je da je veoma teško sprovoditi istinu u delo u stvarnom životu. Jedna je stvar tražiti od tebe da se odrekneš svoje omiljene odeće i nakita, onoga u čemu uživaš, svog posla i karijere koje toliko voliš, svojih jačih strana, svojih hobija i tome slično. Protiv svega toga bi mogao da se pobuniš i to su stvari koje je lako otpustiti. Neuporedivo ti je, međutim, teže da se pobuniš protiv vlastitog tela i svoje sotonske naravi, da istinu počneš da sprovodiš u delo i da se pokoriš Bogu. To bi se otprilike moglo opisati kao teranje ribe da živi na suvom ili svinju da leti – ljudima su te stvari izuzetno tegobne. S druge strane, veoma je lako naterati mačku da se popne na drvo – to je za nju prirodna stvar. Bilo bi, međutim, praktično nemoguće privoleti je da, umesto mesa, jede seno. Ako od nekog čoveka zahtevate da malo pati, da plati izvesnu cenu i da ostatak života skromno proživi, to je nešto što može da postigne svako ko ima rešenost da to učini. U stvari, nikakav fizički napor ne predstavlja veliki problem čoveku koji iskreno veruje u Boga i koji čezne za istinom. Primera radi, uzdržavati se od telesnih užitaka, skratiti vreme spavanja tokom dana, proživeti deset teških godina u nizu, snalaziti se sa veoma lošom hranom, odećom, stanovanjem i prevozom – svako može da podnese takve poteškoće i da plati takvu cenu, pod uslovom da ima rešenost za to, da je spreman da stremi ka istini i donekle sposoban da se uzdržava. Ako, međutim, od nekoga tražite da se pobuni protiv vlastitog tela i Sotone, da se ponaša potpuno u skladu s Božjim zahtevima i na osnovu Njegovih reči, da praktično deluje u skladu sa istinom i da tako postigne pokornost prema Bogu – to će svakome biti teško. Upravo tu leži uzrok čovekovih teškoća. Stremljenje ka istini, dakle, ne podrazumeva da ljudi mogu naprosto da donesu odluku i zatim je isprobaju, niti da praktikuju uzdržavanje i da slede propise, te da na osnovu toga budu u stanju da istinu sprovode u delo i da je poseduju. Za iskvareno čovečanstvo, stremljenje ka istini je nešto najteže i najnapornije. Odakle potiče srž tog problema? (Iz Sotonine naravi.) Tako je. Sotonina narav je najveći izazov za čoveka. Može neko da bude slaboga kova, da ima zlu ćud ili da je loš čovek, može biti lišen pomena vrednih prednosti, talenata i veština – ništa od toga, međutim, neće za njega biti neki veliki izazov. Na kraju krajeva, poreklo problema leži u čovekovoj iskvarenoj naravi. Iskvarena narav, svojim samrtnim stiskom, čoveku čvrsto sputava ruke i noge, njegov razum i ideje, njegove misli, način razmišljanja i najskrivenije kutke njegove duše, otežavajući mu savladavanje svakog santimetra na putu stremljenja ka istini. Neko može da veruje u Boga tri ili pet godina, a da pritom ništa ne zadobije; ima čak ljudi koji su verovali deset, dvadeset ili čak trideset godina, zadobivši iz toga tek poneku mrvicu. A ima i onih koji nisu zadobili baš ništa – kako su samo siromašni i bedni ti ljudi, koji su ostali praznih šaka! Trideset godina su verovali u Boga i naposletku ostali i siromašni i slepi, bez ikakvih rezultata koje bi mogli da pokažu. Kad zapadnu u negativnost, ne umeju da iz nje isplivaju; kad zaglibe u nesporazume u vezi s Bogom, ne umeju da ih se reše; kad ih zadesi neka nevolja, ne znaju kako da se suoče s njom, niti znaju kako da razreše poteškoće te vrste. Mogu li se problemi rešavati samo subjektivnom snagom volje za uzdržavanjem ili pak oslanjanjem na vlastito strpljenje u beskrajnom istrajavanju? Teške situacije ljudi ponekad mogu savladavati korak po korak, ali njihove iskvarene naravi i dalje ostaju tu gde jesu. One time neće biti razrešene. Bez obzira na to koliko su puta iskusili negativnost ili nesporazume u vezi s Bogom, koliko su predstava imali o Bogu, koliko su puta pretrpeli neuspeh, posrnuli ili bili slabi, ljudi ni dan-danas nisu u stanju da ponude nikakvo iskustveno svedočenje, niti imaju išta da kažu o vlastitom znanju ili iskustvu Božjih reči. Srca su im prazna i oni su, u dubini duše, prazni. Ne poseduju iskustveno razumevanje istine, niti istinsko znanje o Božjim rečima, a još su dalje od spoznaje Njegovog dela i Njegove naravi. Zar onda nisu siromašni, slepi i jadni? (Jesu.) Ako čovek ne stremi ka istini, njegova vera u Boga je besmislena, ma koliko dugo da u Njega veruje. Zašto bi onda neko sebi dopustio da zapadne u takvo stanje? Gde je svemu tome uzrok? Poreklo problema i ovde leži u čovekovoj iskvarenoj naravi. To je objektivni razlog.

II. Subjektivni razlog

Razjasnili smo, dakle, objektivni razlog zbog kojeg ljudi ne streme ka istini. Sada ćemo malo popričati o subjektivnom razlogu. Subjektivni razlog ogleda se u tome da, iako su, na osnovu Božjeg dela i svih Njegovih reči, ili na osnovu svojih stvarnih života, ljudi možda i shvatili da im je narav iskvarena, oni sebe nikada ne porede ni s Božjim rečima ni sa istinom kako bi stekli znanje o vlastitim iskvarenim naravima, nikada se ne bune protiv njih i nikada se ne ponašaju u skladu s Božjim rečima. Razlog je, dakle, u tome što, iako se ljudi možda svojski naprežu i mnogo od sebe daju na putu vere u Boga, iako na tom putu možda naporno rade, uveliko pate i plaćaju visoku cenu, sve je to samo spolja vidljivo ponašanje. Oni time ne dokazuju da su se zaista otisnuli na put stremljenja ka istini. Najviše su propatili oni ljudi koji su Boga počeli da slede od najranijih dana, koji su se vlastitih dužnosti latili već sa svojih dvadesetak godina. Ti ljudi sada imaju po pedesetak godina, a još uvek nisu stupili u brak. Moglo bi se reći da su svoju mladost posvetili veri u Boga, odrekavši se braka i porodice. Je li to visoka cena? (Jeste.) Odrekli su se svoje mladosti i žrtvovali sav svoj život, a šta su zauzvrat dobili? Platili su visoku cenu, ali ono što su naposletku zadobili ne odgovara onome što su od sebe dali. O kakvom se tu problemu radi? Na osnovu njihovog stava i rešenosti da plate cenu koju su platili, kao i na osnovu trajanja, količine i stepena njihovog davanja, čini se da bi oni već trebalo da razumeju istinu i da mogu da je sprovode u delo. Pomislili biste da bi već trebalo da poseduju svedočanstvo i bogobojažljivo srce, da bi trebalo da poznaju Boga, da su se već otisnuli na put straha od Boga i izbegavanja zla, te da su već zakoračili u istina-stvarnost. To je, međutim, samo zaključak – te dve stvari su samo logički povezane, a ovaj zaključak se ne poklapa s činjenicama, niti sa onim što ti ljudi proživljavaju. O kakvom se problemu ovde radi? Zar ga ne bi trebalo podvrgnuti ispitivanju i diskusiji? Nije li to problem koji zavređuje dublje promišljanje? (Jeste.) Među onima koji su ovu etapu Božjeg dela prihvatili na dve do tri godine ima sasvim dovoljno ljudi sa iskustvom i svedočanstvom. Oni svedoče o tome kako su ih Božje reči promenile i navele ih da postanu pošteni ljudi; o tome kako su im Božje reči omogućile da razumeju istinu, na putu stremljenja ka njoj; o tome kako su Božje reči razrešile njihove iskvarene naravi, njihovu nadmenost i lažljivost, njihovo buntovništvo, žudnju za statusom, njihove želje i ambicije, i tome slično. Nakon što su u Boga verovali svega dve ili tri godine, ti su ljudi u stanju da stiču iskustva i da svedoče, imaju duboko iskustveno razumevanje Božjih reči i mogu da osete njihovu istinitost. Zašto su onda neki drugi ljudi u Boga verovali po dvadeset ili trideset godina i platili toliku cenu, toliko propatili i toliko se trudili, a ipak su u dubini srca i u svom duhovnom svetu i dalje ostali šuplji i prazni? Mnogi od onih koji se nalaze u takvom stanju često se osećaju izgubljenim. Stalno govore: „Tako sam izgubljen.” Kažem im: „Ima već dvadeset ili trideset godina kako veruješ u Boga. Kako to da si još uvek izgubljen? Sasvim je očigledno da ništa nisi zadobio.” Neki su ljudi i dan-danas još uvek slabi i negativni. Kažu: „Tolike sam godine verovao u Boga i šta sam zadobio?” Kad god su negativni i slabi, kad su lišeni vlastitog statusa i beneficija ili kad im taština ostane nezadovoljena, oni se žale na Boga i kaju se što su tolike godine verovali u Njega. Kaju se što su uopšte poverovali Njegovim rečima, što su se tako odlučno odrekli svog posla, braka i porodice, što su propustili priliku da upišu fakultet, samo zato da bi sledili Boga. Neki čak razmišljaju i o tome da napuste crkvu. Sada su obuzeti kajanjem što su uopšte verovali – zašto li su se upuštali u sve to? Verovali su u Boga dvadeset ili trideset godina, čuli su toliko istina i iskusili mnogo od Božjeg dela, a ipak su u dubini svog srca ostali prazni, često tonu u stanje haosa, konfuzije, kajanja, nevoljnosti, pa čak i neizvesnosti u vezi sa vlastitom budućnošću – šta je uzrok svemu tome? Zaslužuju li takvi ljudi sažaljenje? (Ne.) Kad god vidim te ljude, kad god čujem vesti o njima i saznam šta im se u skorije vreme dešavalo, imam neki predosećaj u vezi s njima. Dolazi Mi na pamet jedna misao o njima. Kako to da Mi njihova stanja i njihovi unutrašnji svetovi deluju toliko poznato? Oni čak i sada borave u Božjoj kući i tu obavljaju svoje dužnosti – na šta se tačno oni oslanjaju? Nadaju li se spasenju po osnovu blagodati? Nadaju li se da će ih, ako Boga budu sledili do samog kraja, to neumitno dovesti do spasenja? Ili se njihov mentalitet naprosto zasniva na sreći i slučajnosti? Ništa od navedenog. O čemu se, dakle, radi? Oni razmišljaju baš onako kako je govorio Pavle: „Dobru sam bitku izborio, trku sam dovršio, veru sam sačuvao. Osim toga, već mi je pripravljen venac pravednosti” (2. Timoteju 4:7-8). Nakon analize ovog stiha može se pojednostavljeno reći da one opisuju nekakvu transakciju, da u sebi sadrže stav, ideju i plan za sklapanje dogovora, kao i da potiču iz domena želje i ambicije. Koju činjenicu uočavate u ovim rečima? Za čime ljudi streme verujući u Boga? (Za krunom i blagoslovima.) Da. Streme ka blagoslovima i za dobrim odredištem. A šta bi dali u zamenu za to dobro odredište i za te blagoslove? Za šta bi ih razmenili? (Za svoj težak rad i dirinčenje, za svoje žrtve i za davanje sebe, za svoju patnju i za cenu koju plaćaju.) Da upotrebim Pavlove reči, oni su svoje bitke izborili i svoju trku dovršili. Veruju da su učinili sve što je trebalo da učine, te da stoga treba zauzvrat da dobiju dobro odredište i blagoslove koje je Bog spremio da podari ljudima. Misle da se samo po sebi razume de je upravo to ono što Bog treba da uradi – što On mora da uradi – jer ako to ne učini, On onda i nije Bog. Očigledno je da u tome nema ni trunke pokornosti prema Bogu, da to nije stav stremljenja ka istini i da tu nema ni stava ni plana za ispunjenje dužnosti stvorenog bića. To je samo želja da se par stvari koje su ljudi u stanju da učine trampi za blagoslove koje je Bog ljudima obećao. Prema tome, iako ljudi o kojima smo upravo govorili često osećaju da u njihovim unutrašnjim svetovima postoji nekakva praznina i da u dubinama svog srca nemaju na šta da se oslone, oni ipak i dalje teraju po svome, plaćaju toliku cenu i toliko pate, uporno bijući svoje bitke i trčeći svoje trke. Na šta se oni pritom oslanjaju? Drže se maločas citiranih Pavlovih reči, slepo verujući da upravo one podupiru njihovu „veru”. Oslanjaju se na vlastite ambicije i želje da budu nagrađeni i krunisani. Sanjaju o tome da će prostom razmenom doći do obilja blagoslova. Ne oslanjaju se na razumevanje Božjeg dela, niti na iskustveno znanje koje se stiče stremljenjem ka istini i davanjem sebe za Boga. To nije ono na šta se ti ljudi oslanjaju.

Razmatrajući ono o čemu smo maločas razgovarali, može se videti da, iako na putu stremljenja ka istini ima mnogo praktičnih izazova, mnogo okova i stega iskvarene naravi, te mnoštvo poteškoća i prepreka, čovek treba da veruje da će, ukoliko poseduje istinsku veru, oslanjajući se na smernice iz Božjih reči i na delo Svetog Duha, biti sasvim sposoban da se otisne na put stremljenja ka istini. Pravi primer za to je Petar. Mnogi ljudi se, verujući u Boga, fokusiraju isključivo na to da rade za Boga; zadovoljavaju se time što samo pate i plaćaju cenu, ali pritom uopšte ne streme ka istini. Kao posledica toga, čak i nakon proživljenih deset, dvadeset, pa i trideset godina s verom u Boga, nedostaje im istinsko znanje o Božjem delu i ne mogu da govore ni o kakvom iskustvu niti znanju o istini, kao ni o rečima Božjim. Kad tokom skupova zauste da nešto prozbore o svom iskustvenom svedočenju, oni nemaju šta da kažu; da li će biti spaseni ili ne, za njih je potpuna nepoznanica. O kakvom se problemu ovde radi? Eto kakvi su ljudi koji ne streme ka istini. Ma koliko dugo da veruju, i dalje su nesposobni da istinu razumeju, a kamoli da je sprovode u delo. Kako bi neko ko uopšte ne prihvata istinu mogao da zakorači u istina-stvarnost? Ima ljudi koji nisu u stanju da taj problem sagledaju. Oni veruju da u istina-stvarnost mogu da zakorače i ljudi koji kao papagaji ponavljaju reči i doktrine, pod uslovom da istinu sprovode u delo. Je li to tačno? Budući da ljudi koji uporno ponavljaju napamet naučene reči i doktrine suštinski ne razumeju istinu, kako bi onda mogli da je upražnjavaju? Mada to što oni upražnjavaju naizgled ne predstavlja kršenje istine, već pre liči na dobra dela i lepo ponašanje, kako bi se ta dobra dela i takvo ponašanje mogli nazvati istina-stvarnošću? Ljudi koji ne razumeju istinu ne znaju šta je istina-stvarnost; oni dobra dela i lepo ponašanje smatraju upražnjavanjem istine. To je apsurdno, zar ne? Po čemu se to uopšte razlikuje od mišljenja i stavova religioznih ljudi? I kako se takvi problemi iskrivljenog shvatanja mogu rešiti? Ljudi najpre moraju da iz Božjih reči razumeju Njegove namere, da spoznaju šta znači razumeti istinu, a šta sprovoditi je u delo, kako bi mogli da, posmatrajući druge ljude, razaznaju kakvi oni zaista jesu i da li poseduju istina-stvarnost ili ne. Cilj Božjeg dela i spasavanja čoveka jeste da ljudi razumeju i upražnjavaju istinu; tek tada će ljudi moći da odbace svoje iskvarene naravi, da deluju u skladu s načelima i da zakorače u istina-stvarnost. Ako ne stremiš ka istini, već se zadovoljavaš samo time što daješ sebe, što patiš i što zarad Boga plaćaš cenu u skladu s vlastitim predstavama i maštarijama, hoće li onda sve ono što radiš predstavljati tvoje upražnjavanje istine i pokoravanje Bogu? Hoće li to biti dokaz da si promenio svoju život-narav? Da li će to značiti da poseduješ istinsko znanje o Bogu? Neće. Šta će, dakle, predstavljati sve ono što radiš? To može da predstavlja samo tvoje lične sklonosti, tvoje razumevanje i tvoje puste želje. To će naprosto biti stvari koje voliš da radiš i koje rado obavljaš; sve što radiš usmereno je isključivo ka zadovoljenju vlastitih želja, rešenosti i aspiracija. Jasno je da to nije stremljenje ka istini. Ništa od tvojih postupaka i ponašanja nema nikakve veze sa istinom, niti s Božjim zahtevima. Svi su tvoji postupci i ponašanja namenjeni samo tebi; radiš, boriš se i jurcaš unaokolo isključivo zarad vlastitih aspiracija, ugleda i statusa – u tom smislu, nimalo se ne razlikuješ od Pavla, koji je čitavog života rintao samo zato da bi bio nagrađen i krunisan, i da bi ušao u carstvo nebesko. Time sasvim jasno pokazuješ da koračaš Pavlovim putem. Neki kažu: „Ja se svojevoljno trudim i radim. Nisam pokušavao da s Bogom sklopim pogodbu.” U krajnjoj liniji, nebitno je da li si s Bogom pokušavao da sklopiš pogodbu i da li u svojoj glavi i srcu gajiš izričitu nameru da to učiniš – drugim rečima, da li imaš takve planove i ciljeve; ono što je bitno jeste da pokušavaš da svoj rad i trud, nevolje s kojima se suočavaš i cenu koju plaćaš razmeniš za nagrade i za krunu nebeskog carstva. Suština ovog problema je u tome što pokušavaš da se cenjkaš s Bogom – samo što ti uopšte nisi ni svestan toga. Bez obzira na to, dokle god čovek trpi nevolje i plaća cenu da bi zadobio blagoslove, njegovo je stremljenje po svojoj suštini identično Pavlovom. Po čemu su njihova stremljenja istovetna? Po tome što oba predstavljaju pokušaj da se vlastito dobro ponašanje – težak rad, nevolje koje čovek trpi, cena koju plaća, i tome slično – trampi za Božje blagoslove, za blagoslove koje je On obećao ljudskom rodu. Zar onda njihova stremljenja nisu suštinski ista? (Jesu.) Ona su po svojoj suštini identična; među njima nema stvarnih razlika. Ako ne želiš da ideš Pavlovim, već Petrovim putem, i ako želiš da zadobiješ Božje odobravanje, kako bi trebalo da praktično deluješ? Tu nema nikakvih nedoumica: moraš naučiti da stremiš ka istini. Moraš biti u stanju da prihvatiš istinu, da prihvatiš Božji sud i grdnju, kao i da prihvatiš da te On orezuje; moraš se fokusirati na to da spoznaš samoga sebe, da promeniš svoju narav i da stremiš ka tome da ljubav prema Bogu sprovodiš u delo. Upravo to znači ići putem stremljenja ka istini i otisnuti se Petrovim putem. Da biste išli Petrovim putem, najpre morate razumeti šta je to što Bog zahteva od čoveka i koji je to put na koji On čoveku ukazuje. Morate biti u stanju da put vere u Boga, koji vodi ka spasenju, razlikujete od puta koji vodi ka propasti i uništenju. Treba uistinu da razmislite o razlozima zbog kojih ste mogli da idete Pavlovim putem i da utvrdite koja vam to narav nalaže da se tim putem krećete. Treba da razlučiš ono što je u tvojoj iskvarenoj naravi najistaknutije i najočiglednije, poput nadmenosti, lažljivosti ili rđavosti. Počev od tih svojih iskvarenih naravi, kreni da preispituješ, detaljno analiziraš i spoznaješ samoga sebe. Ako uspeš da dođeš do istinske samospoznaje i mržnje prema samom sebi, biće ti lako da odbaciš svoje iskvarene naravi i da istinu počneš da sprovodiš u delo. Na koji način, dakle, sve to treba konkretno upražnjavati? Hajde da jednostavno porazgovaramo o tome na primeru nadmene naravi. U svom svakodnevnom životu, dok se na sebi svojstven način ponašaš, govoriš i baviš raznim stvarima, dok obavljaš svoju dužnost, razgovaraš s drugima i tome slično, ma o kojoj stvari da je reč, ma gde da se nalaziš i ma kakve da su okolnosti, u svakom trenutku moraš fokusirano ispitivati koju vrstu nadmene naravi otkrivaš. Iz svoje nadmene naravi moraš iskopati sva otkrivanja, misli i ideje kojih si svestan i koje možeš da uočiš, kao i sve svoje namere i ciljeve. Pritom, naročitu pažnju obrati na sledeće simptome: stalno bi da drugima deliš lekcije s visine; nikome se ne potčinjavaš; sebe smatraš boljim od svih drugih; ne prihvataš ništa od onoga što ti drugi kažu, ma koliko da su u pravu; primoravaš druge da prihvate i potčine se onome što kažeš, čak i kad nisi u pravu; uvek bi da predvodiš druge ljude; neusklađen si i stalno smišljaš opravdanja kad te starešine i delatnici obrezuju, i nazivaš ih lažnjacima; druge uvek osuđuješ, a sebe uzdižeš; misliš da si bolji od svih; maštaš o tome da postaneš slavna, eminentna ličnost; voliš da se praviš važan, kako bi ti se drugi divili i obožavali te… Kroz praksu preispitivanja i detaljnu analizu ovakvih otkrivanja iskvarenosti, polako ćeš početi da uviđaš svu ružnoću svoje nadmene naravi, počećeš da prezireš i gnušaš se samog sebe, i još jače ćeš omrznuti svoju nadmenu narav. Na taj način, bićeš spreman da razmisliš o tome da li u svim stvarima otkrivaš svoju nadmenu narav. To se, jednim delom, sastoji u razmišljanju o nadmenim i samopravednim naravima koje otkrivaš u svom govoru – o svim onim hvalisavim, nadmenim i besmislenim rečima koje izgovaraš. Drugi deo sastoji se u razmišljanju o apsurdnim i besmislenim stvarima koje činiš dok postupaš u skladu s vlastitim predstavama, maštarijama, ambicijama i željama. Jedino ovakvim preispitivanjem samog sebe možeš doći do samospoznaje. Kada stekneš istinsko znanje o sebi, treba da u Božjim rečima potražiš puteve i načela praktičnog delovanja kako bi postao poštena osoba, a zatim treba da vežbaš, da obavljaš svoju dužnost, te da se prema drugim ljudima ophodiš i da s njima komuniciraš u skladu s putevima i načelima navedenim u Božjim rečima. Nakon što neko vreme, recimo mesec ili dva, na taj način budeš vežbao, osetićeš blistavost srca, nešto ćeš od toga zadobiti i okusićeš slast uspeha. Osetićeš da si pronašao put koji će te dovesti do toga da postaneš poštena osoba koja ima razum i bićeš mnogo postojaniji. Mada još uvek nećeš moći da govoriš o nekom naročito dubokom poznavanju istine, zadobićeš izvesnu čulnu spoznaju o njoj, kao i o putu njenog sprovođenja u delo. Mada to još uvek nećeš moći jasno da izraziš rečima, steći ćeš izvestan uvid u štetu koju nadmena narav nanosi ljudima i u način na koji ona iskrivljuje njihovu ljudskost. Primera radi, nadmeni i uobraženi ljudi često su hvalisavi i neobuzdani, i nastoje da svojim đavolskim rečima obmanu druge; izgovaraju milozvučne reči, izvikuju parole i pribegavaju uzvišenim tiradama. Zar sve to nisu različite manifestacije nadmene naravi? Nije li krajnje nerazumno ispoljavati te nadmene naravi? Ako uistinu možeš da razumeš da si po svoj prilici izgubio normalan ljudski razum kad otkrivaš takve nadmene naravi, te da to što živiš unutar nadmene naravi znači da, umesto ljudskog, proživljavaš đavolski život, onda ćeš zaista shvatiti da je iskvarena narav zapravo sotonska narav i moći ćeš da svim srcem prezreš i Sotonu i iskvarene naravi. Ako takva iskustva budeš sticao šest meseci do godinu dana, bićeš sposoban za istinsku samospoznaju, pa ćeš, ukoliko opet budeš otkrio nadmenu narav, odmah to opaziti i moći ćeš da se protiv takve naravi pobuniš i da je se odrekneš. Počećeš da se menjaš, postepeno ćeš odbacivati svoju nadmenu narav i normalno ćeš se slagati s drugim ljudima. Moći ćeš da govoriš iskreno i iz srca; nećeš više lagati, niti govoriti nadmeno. Zar tada nećeš posedovati malčice razuma i ponešto od obličja poštene osobe? Zar nećeš zadobiti taj ulazak? Upravo u tom trenutku, počećeš nešto da zadobijaš. Ako na taj način budeš uvežbavao poštenje, moći ćeš da tražiš istinu i da preispituješ sebe bez obzira na vrstu nadmene naravi koju otkrivaš, a nakon što neko vreme budeš sticao iskustvo poštene osobe, nesvesno ćeš i postepeno razumevati istine i relevantne Božje reči o tome kako biti pošten. A kad uz pomoć tih istina budeš raščlanio vlastitu nadmenu narav, u dubini svog srca pronaći ćeš prosvetljenje i prosvećenje Božjih reči, i tvoje srce će početi da se oseća svetlije. Jasno ćeš videti iskvarenost koju nadmena narav donosi ljudima, kao i ružnoću koju ljudi zbog nje proživljavaju, i moći ćeš da razlučiš svako od iskvarenih stanja u kojima se ljudi nalaze dok otkrivaju svoju nadmenu narav. Što je budeš dublje detaljno analizirao, sve ćeš jasnije sagledavati Sotoninu ružnoću i još ćeš ga snažnije mrzeti. Stoga će ti biti lako da odbaciš vlastitu nadmenu narav. Kad dostigneš taj nivo znanja, relevantne istine u Božjim rečima biće ti sasvim jasno razumljive i znaćeš da sve ono što Bog zahteva od čoveka jeste upravo ono što ljudi normalne ljudskosti treba da poseduju i da proživljavaju. Imajući to u vidu, neće ti više biti teško da istinu sprovodiš u delo. Umesto toga, verovaćeš da je sprovođenje istine u delo savršeno prirodno i opravdano, da ljudi baš tako i treba da žive. Za tebe će, tada, upražnjavanje Božjih reči i istine biti nešto sasvim spontano, pozitivno i proaktivno, a ujedno ćeš sve jače voleti istinu. Broj pozitivnih stvari koje nosiš u srcu biće sve veći, a postepeno će u njemu rasti i istinsko bogopoznanje. Upravo to znači zbilja razumeti istinu. Imaćeš ispravan stav i pravilno ćeš posmatrati sve što se dešava, a to istinsko znanje i ti ispravni stavovi postepeno će se ukorenjivati u tvom srcu. To je ono što se podrazumeva pod ulaskom u istina-stvarnost – nešto čega te niko ne može lišiti i što ti niko ne može oduzeti. Nakon što sve te pozitivne stvari budeš, malo po malo, prikupio u sebi, duboko u srcu osetićeš se izuzetno obogaćeno. Neće ti se više činiti kako nema nikakvog smisla verovati u Boga, a iz srca će ti iščileti osećaj praznine. Kad jednom budeš osetio svu divotu razumevanja istine i ugledao svetlost ljudskog života, u tebi će se roditi istinska vera. A kad budeš imao vere da iskusiš Božje delo i da vidiš koliko su stremljenje ka istini i dostizanje spasenja stvarni i praktični, Božje reči ćeš upražnjavati i doživljavati pozitivno i proaktivno. S drugima ćeš u zajedništvu deliti svoje istinsko iskustveno znanje, te na taj način svedočiti o Bogu i doprineti da još više ljudi spozna snagu Božjih reči i prednosti koje ljudima donosi istina. Tada ćeš s još jačom verom sprovoditi istinu u delo i svoju dužnost obavljati kako treba – a time ćeš se, ujedno, istinski pokoriti Bogu. Dok budeš govorio o svom pravom iskustvenom svedočenju, srce će ti bivati sve svetlije. Činiće ti se da si više na putu stremljenja ka istini, a ujedno ćeš uviđati da imaš veoma mnogo nedostataka i da ima još mnogo istina koje treba da sprovedeš u delo. Takvo iskustveno svedočenje biće korisno i poučno ne samo drugim ljudima, već ćeš i sâm osećati da od svog stremljenja ka istini nešto zadobijaš i da si zaista primio Božje blagoslove. Kad čovek na ovaj način doživljava Božje delo, još dok se ne osposobi da svedoči za Njega, ne samo što će time druge ljude voditi ka spoznaji njihovih vlastitih iskvarenih naravi, ka odbacivanju okova, kontrole i nedaća koje im te naravi donose, i omogućiti im da izrone iz vlasti Sotone – nego će takav čovek sa sve snažnijom verom ići putem stremljenja ka istini i usavršavanja. Zar takvo iskustvo neće prerasti u istinsko svedočanstvo? Upravo to i jeste istinsko svedočanstvo. Da li će se osobi koja je sposobna da tako svedoči o Bogu činiti kako je dosadno, besmisleno i šuplje verovati u Njega? Nipošto. Kad je neko u stanju da svedoči o Bogu i kad poseduje istinsko bogopoznanje, duboko u svom srcu ispunjen je radošću i spokojstvom, oseća se obogaćeno i neverovatno stabilno. Kad čovek živi u takvom stanju i u takvom carstvu, sasvim je prirodno da on sebe ne primorava da pati, da plaća cenu, da bude ograničen. Ne bi se posvećivao isključivo disciplinovanju vlastitog tela i pobuni protiv telesnog. Takav čovek bi se više bavio pozitivnim sticanjem znanja o vlastitim iskvarenim naravima. Takođe bi težio spoznaji Božje naravi, onoga što Bog ima i što jeste, kao i razumevanju onoga što čovek treba da čini kako bi se pokorio Bogu i udovoljio Mu. Na taj bi način u Božjim rečima razabrao Njegove namere i otkrio načela za sprovođenje istine u delo, umesto da razmišlja o svojim prolaznim osećanjima. O tome kako, na primer, ne može da se suzdrži kad ga nešto zadesi, kako ima poganu ćud, kako je loše raspoložen, kako je tog dana zbog nečega pobesneo, kako je opet neki posao obavio loše ili ne baš savršeno, i o tome sličnim, krajnje nebitnim stvarima. Dokle god takve tričarije ne ometaju tvoje upražnjavanje istine, nema potrebe da o njima brineš. Treba i dalje da se usredsređuješ na rešavanje vlastitih iskvarenih naravi i na traženje takvih načina praktičnog delovanja koja su bogougodna i u skladu s Njegovim namerama. Ako istinu budeš tako sprovodio u delo, brzo ćeš napredovati u životu i otisnućeš se na put stremljenja ka istini i usavršavanja. Nećeš više osećati prazninu u srcu, posedovaćeš istinsku veru u Boga, sve ćeš se više zanimati za Božje reči i istinu, i sve ćeš ih jače ceniti. Sve ćeš bolje razumevati Božje namere i Njegove zahteve. Kad čovek dostigne taj nivo, to znači da je u potpunosti zakoračio u Božje reči i u istina-stvarnost.

Ono što danas mnogi ljudi upražnjavaju i u šta zakoračuju nije istina-stvarnost, već zapravo neka vrsta stanja u kojem se oni, spolja gledano, lepo ponašaju, spremni su da plate cenu, spremni su da pate i da daju sve od sebe. Duboko u srcu, međutim, i dalje ostaju prazni, bez ikakve podrške u svom unutrašnjem svetu. A zašto ostaju bez podrške? Zato što im, kad god ih nešto zadesi, nedostaje pravi put; oslanjaju se na svoje puste želje i ne poseduju načela za sprovođenje istine u delo. Kad otkriju iskvarenu narav, mogu jedino da upražnjavaju suzdržavanje, jer nisu u stanju da potraže istinu kako bi se takve naravi rešili. Srećom po njih, njihova stara tela od krvi i mesa imaju jednu urođenu sposobnost: mogu da podnose patnju. Ima jedna izreka među nevernicima, koja kaže: „Nema patnje koja se ne može istrpeti; ima samo blagoslova u kojima se ne može uživati”. Ljudsko telo ima jednu urođenu, nagonsku sposobnost: ne može da uživa u preobilju blagoslova, ali zato svaku patnju može da otrpi i da izdrži, i da sâmo sebe obuzda. Da li je to dobro? Je li to prednost ili mana, telesni nedostatak? Ima li istine u toj izreci? (Nema.) U njoj nema istine, a ako je nešto neistinito, znači da se radi o besmislici. Ta izreka je prazno slovo na papiru, koje nijedan problem ne može da ti reši, niti da otkloni praktične poteškoće s kojima se susrećeš. Preciznije govoreći, ta izreka ne može da razreši tvoje iskvarene naravi. Stoga od nje nema nikakve koristi. Mada o njoj možda ponešto i znaš, mada si možda čuo za nju ili je čak na vlastitoj koži iskusio, ona je i dalje potpuno beskorisna. Među nevernicima ima i drugih izreka, poput „Ako se ne bojim smrti, zašto bih se plašio života?” ili „Kad zima zavlada, ni proleće nije daleko”. Reč je o jako smelim izjavama, zar ne? Nisu li one veoma nadahnjujuće i filozofske? Nevernici te izreke smatraju „melemom za dušu”. Da li vam se dopadaju takve izreke? (Ne.) Zašto? Neki će možda reći: „Naprosto nam se ne sviđaju. To su izreke nevernika, a mi više volimo Božje reči.” Pa onda, koji vam se konkretan deo Božjih reči dopada? Koju frazu smatrate istinitom? Koju ste frazu lično doživeli, upražnjavali je, zakoračili u nju i zadobili je? Nema nikakve koristi od toga što vam se ove izreke nevernika naprosto ne sviđaju, a pritom niste u stanju da jasno prozrete njihovu suštinu. Jesu li pomenute izreke tačne? (Nisu.) Reči nevernika, bile one tačne ili pogrešne, nemaju nikakve veze sa istinom. Čak i ako ih ljudi smatraju dobrim i tačnim, one nisu u skladu sa istinom i nipošto ne mogu dopreti do nivoa istine. Sve su te reči u sukobu sa istinom i neprijateljski nastrojene prema njoj. Budući da nevernici ne prihvataju istinu, nema potrebe da s njima raspravljamo oko toga šta je tačno a šta pogrešno. Sve što možemo da učinimo jeste da njihove reči posmatramo kao zbrku besmislica i da tako svršimo s njima. Šta se ovde podrazumeva pod „besmislicom”? To su reči koje nisu nimalo poučne ni vredne za ljude, za njihove živote, za puteve kojima idu, kao ni za njihovo spasenje. Sve takve izjave su besmislene, a možemo ih još nazvati i praznim slovom na papiru. One nemaju nikakve veze s čovekovim životom i smrću, s putevima kojima ljudi hode; to su besmislice koje ne mogu poslužiti nikakvoj pozitivnoj svrsi. Kad čuju neku takvu frazu, ljudi nastavljaju da žive onako kako su i pre toga živeli; takve fraze ne mogu izmeniti ni jednu jedinu činjenicu, naprosto zato što nisu istinite. Sâma istina je za čoveka poučna i neprocenjivo vredna. Zašto to kažem? Zato što istina može da promeni ljudske sudbine, njihove misli i stavove, kao i njihove unutrašnje svetove. Što je najvažnije, istina može da razveje iskvarene naravi ljudske; može da promeni njihove osobine, odnosno da njihove sotonske atribute pretvori u atribute istine – od osobe koja živi u skladu sa svojim iskvarenim naravima može da stvori osobu koja živi u skladu sa istinom i sa Božjim rečima. A kad neko proživljava istina-stvarnost, s Božjim rečima kao svojom osnovom, nije li njegov život time promenjen? S promenom čovekovog života menjaju se njegove misli i pogled na svet, menja se njegov spoljni izgled, njegova gledišta i način na koji posmatra ljude i stvari oko sebe; njegovi stavovi u vezi sa stvarima i događajima drugačiji su nego pre. Stoga su pomenute izreke nevernika ništa drugo do prazne reči i besmislice. Pomoću njih se nijedan problem ne može rešiti. Zar ono što sam maločas pomenuo – „Nema patnje koja se ne može istrpeti; ima samo blagoslova u kojima se ne može uživati” – nisu samo prazne reči i besmislice? (Jesu.) Pa šta ako možeš da patiš? Ti ne patiš da bi zadobio istinu, već patiš zato da bi uživao u slavi, dobitku i statusu. Tvoja patnja nema nikakvu vrednost ni značaj. Pogledaj u činjenice: iako si toliko propatio i platio onoliku cenu, ti još uvek ne poznaješ sebe i ne možeš čak ni da pojmiš sve misli i ideje koje izranjaju iz tvoje iskvarene naravi, a kamoli da ih razrešiš. Da li onda misliš da imaš život-ulazak? Ima li tvoja patnja neku vrednost? Ona je potpuno bezvredna. Patnja nekih drugih ljudi, međutim, ima svoju vrednost. Primera radi, vredna je ona patnja koju ljudi trpe zato da bi zadobili istinu: kad neko zadobije istinu, moći će njome da poučava i snabdeva druge ljude. Mnogi pate i plaćaju cenu zato da bi propovedali jevanđelje, omogućavajući da delo crkve i Božje kuće napreduje i da se jevanđelje carstva širi. Iz ovoga vidimo da će svako ko pati i plaća cenu da bi zadobio istinu i ispunio volju Božju iz toga nešto zadobiti. Ti ljudi će kod Boga naići na odobravanje. Ima, međutim, ljudi koji ne streme ka istini i, mada se oni možda daju za Boga i pate zarad Boga, te stoga primaju Njegovu dobrotu, ta dobrota nije ništa drugo do Božja milost i trpeljivost, odraz naklonosti koju On pokazuje prema ljudima, kao i odraz blagodati koju proširuje na čoveka. Koje je vrste ta blagodat? Reč je o svega par materijalnih blagoslova – ništa više od toga. Je li to ono što želiš? Je li to krajnji cilj tvoje vere u Boga? Mislim da nije. Da li si, od dana kad si poverovao u Boga pa sve dosad, želeo samo Njegovu dobrotu, Njegovu zaštitu i nekoliko materijalnih blagoslova koje On daje? Jesu li to stvari koje želiš? Jesu li to stvari kojima težiš u svojoj veri? (Nisu.) Mogu li te stvari da razreše problem tvog spasenja? (Ne mogu.) Izgleda da prilično jasno razmišljate. Razumete šta je ključno i šta je važno. Niste zbunjeni. Znate šta pije vodu, a šta ne. Ostaje, međutim, da se vidi možete li se otisnuti na put stremljenja ka istini.

Svrha verovanja u Boga nije u zadobijanju blagodati ili Božje milosti i sažaljenja. U čemu je onda ta svrha? Svrha je u spasenju. Šta je, dakle, znak spasenja? Koja su merila koja Bog propisuje? Šta čovek treba da uradi da bi bio spasen? Treba da se reši svoje iskvarene naravi. U tome je sva suština. Prema tome, kad se naposletku sve sabere i oduzme, potpuno će biti nebitno koliko si propatio, koliku cenu si platio i koliko uporno za sebe tvrdiš da si istinski vernik – ukoliko se na kraju uopšte ne budeš rešio svoje iskvarene naravi, to znači da ti nisi osoba koja stremi ka istini. Može se takođe reći i da tvoja iskvarena narav nije razrešena zbog toga što ne stremiš ka istini. To, drugim rečima, znači da se uopšte nisi ni otisnuo na put spasenja, da ništa od onoga što Bog govori i ništa od dela koje On obavlja da bi ljude spasio nije u tebi ostvarilo nikakav efekat, nije dovelo ni do kakvog svedočanstva od tebe, niti je u tebi urodilo plodom. Bog će ti kazati: „Pošto si patio i pošto si platio cenu, podario sam ti blagodati, blagoslove, negu i zaštitu, koje zaslužuješ u ovom životu i na ovom svetu. Nema, međutim, nikakvog tvog udela u onome što čovek zaslužuje nakon što bude spasen. Zašto je to tako? Zato što sam ti već podario ono što zaslužuješ u ovom životu i na ovom svetu; a što se tiče onoga što čoveka sleduje nakon spasenja, tu ničega nema za tebe, jer se nisi otisnuo na put stremljenja ka istini.” Nisi među onima koji će biti spaseni, nisi postao pravo stvoreno biće i stoga te Bog ne želi. Bog ne želi ljude koji samo rade, jurcaju unaokolo, pate i plaćaju cenu zarad Njega, ljude koji samo donekle iskreno veruju i poseduju nešto malo vere, ali ništa više od toga. Takvi se ljudi mogu naći posvuda unutar grupe Njegovih vernika. Drugim rečima, ima toliko mnogo onih koji rade i službuju za Boga, da ih je naprosto nemoguće prebrojati. Kad bi svako od njih bio osoba koju je Bog predodredio i izabrao, koju je lično Bog doveo nazad u Božju kuću, niko od njih ne bi oklevao da za Njega radi i službuje. Zašto je to tako? Zato što je to toliko lako činiti. To je razlog zbog kojeg ima toliko mnogo ljudi koji službuju i naporno rade za Boga. Ima takođe i antihrista i zlih ljudi koji mogu to da rade, poput Pavla. Zar nema isuviše ljudi sličnih Pavlu? (Ima.) Kad bi ti ušao u neku crkvu i ovako propovedao – „Dokle god si voljan da trčiš unaokolo, da trpiš patnju i plaćaš cenu zarad Boga, kruna pravednosti čeka na tebe” – misliš li da bi se mnogi odazvali tvom pozivu? Toliko mnogo njih bi se odazvalo. Ali, nažalost, to nisu ljudi koji mogu da budu spaseni i koje će Bog naposletku spasti. Takvi ljudi naprosto tavore na nivou službovanja; spremni su jedino da službuju za Boga. Drugim rečima, ti su ljudi jedino spremni da svoj težak rad trampe za Božju sreću, za Njegovu blagodat i blagoslove. Oni ne žele da menjaju svoje metode preživljavanja, svoj način života, niti temelje na kojima zasnivaju svoj opstanak; ne žele da prihvate Božji sud i grdnju kako bi promenili svoje iskvarene naravi, niti da streme ka istini kako bi postigli spasenje. Naravno, moglo bi se takođe reći da su ti ljudi spremni samo da pate i plate cenu, da su spremni samo da napuste i razdele svu svoju imovinu, da daju sve od sebe, ma po koju cenu, te da su spremni da se na sve moguće načine trude – pa ipak, ako od njih zatražiš da spoznaju sami sebe, da prihvate istinu, da se reše svojih iskvarenih naravi, da se pobune protiv tela, da sprovedu istinu u delo, da poput žitelja drevne Ninive uklone svoje zlo i ponovo se okrenu Bogu, kao i da žive u skladu s Njegovim rečima, biće im biti izuzetno teško da to učine. Zar nije tako? (Jeste.) Nije li to prilično problematično? Bog je toliko toga uradio i tolike reči izgovorio, pa zašto se onda ljudima čini da je toliko teško stremiti ka istini? Zašto su uvek tako apatični u vezi s tim? Čak i nakon što su tolike godine slušali propovedi, još uvek nemaju nameru da se promene. Nikad se pred Bogom nisu iskreno i iz dubine srca pokajali, niti su ikad iskreno priznali i prihvatili činjenicu da im je narav iskvarena. Kako u stavovima tako i u svojim postupcima, nikada se nisu odricali sopstvenih gledišta da bi potražili istinu; njihov pristup svim stvarima nije praćen spremnošću da vlastita gledišta preokrenu i pokaju se pred Bogom. Ima, dakle, mnogo ljudi koji su puno toga iskusili i mnogo posla obavili, koji već poprilično dugo izvršavaju svoje dužnosti, ali još uvek nisu u stanju da pruže bilo kakvo svedočanstvo. O Božjim rečima nemaju nikakvo znanje ni iskustvo, a kad o tom znanju i iskustvu treba nešto da kažu, veoma su postiđeni, osećaju se bespomoćno i deluju krajnje nesposobno. Razlog za to leži u njihovom nepoznavanju istine ili u njihovoj potpunoj nezainteresovanosti za nju. Težak rad im je, s druge strane, tako jednostavan i lak. Svi su, dakle, spremni da službuju za Boga, ali ne i da streme ka istini.

Definicija stremljenja ka istini

Imajući sve to u vidu, šta tačno znači stremiti ka istini? Toliko smo toga već ispričali na tu temu; zar ne bi trebalo da definišemo šta znači stremiti ka istini? Možete li da definišete taj pojam? To bi trebalo da bude prilično jednostavna definicija, zar ne? Možete li je se dosetiti ako naprosto budete promišljali, razmatrali i analizirali reči od kojih se taj pojam sastoji? Možda će neki među vama reći: „Stremljenje ka istini je obimna tema. Nemoguće ju je jasno izraziti u samo par rečenica. Ne znam šta bih mogao da kažem o tome. Koje reči mogu to da opišu? Stremljenje ka istini je velika stvar, koja bi se mogla prikladno opisati samo uz pomoć najgrandioznijih reči – to je jedini način da njenom definicijom svi budu zaista impresionirani!” Da li zaista smatrate da bi tako trebalo biti? (Ne.) Pa dobro, definišite onda stremljenje ka istini koristeći se svakodnevnim jezikom. (Stremiti ka istini znači upotrebiti istinu da bismo se rešili svoje iskvarene naravi.) Može li se to smatrati definicijom? Izvlačite li neki zaključak iz ovoga? Da li je lako definisati stremljenje ka istini? Definisanje tog pojma nije nimalo lak zadatak; morate da uložite malo više truda u razmišljanje o tome. Šta zapravo znači stremiti ka istini? Hoćemo li pokušati da to definišemo? Od svih ljudskih jezika, najbolji je onaj koji je jednostavan, kolokvijalan i što približniji stvarnom životu. Stoga nećemo govoriti tuđim jezikom, niti koristiti grandiozne reči. Govorićemo svakodnevnim jezikom običnih ljudi, govorićemo tečnim, kolokvijalnim i lako razumljivim jezikom, kako bi ljudi mogli odmah da razumeju o čemu pričamo. Ako izuzmemo maloletna lica i ljude koji su isuviše prosti ili mentalno nepodobni da bi to razumeli, svaka će odrasla osoba koja normalno razmišlja već nakon prvog slušanja moći da razume jezik koji budemo koristili. Upravo na to mislimo kad za neki jezik kažemo da je kolokvijalan; to je ono što se zove svakodnevnim jezikom. Šta, dakle, znači stremiti ka istini? Stremiti ka istini znači posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo na osnovu Božjih reči, u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Eto, tako glasi precizna definicija stremljenja ka istini. Pitanje: šta znači stremiti ka istini? Odgovor: posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. To je definicija stremljenja ka istini. Jednostavno, zar ne? Možda će neki među vama reći: „Sve ovo vreme nam u zajedništvu govoriš o tome šta znači stremiti ka istini, a definicija tog stremljenja staje u jednu jedinu rečenicu. Je li moguće da je tako jednostavno?” Da, tako je jednostavno. Iako se radi o tako jednostavnoj definiciji, ona se dotiče mnogih srodnih tema – a sve te srodne teme takođe dotiču temu stremljenja ka istini. Među te teme spadaju čovekove poteškoće, njegove misli i pogledi na svet, kao i čitavo mnoštvo izgovora, opravdanja, metoda i stavova koje čovek ima prema stremljenju ka istini. Tu je, takođe, i tema čovekovog otpora prema stremljenju ka istini i odbijanja da se time bavi, što je posledica njegovih iskvarenih naravi. Naravno, sve one stvari o kojima sam vam govorio – onih nekoliko puteva i koraka od kojih se stremljenje ka istini sastoji, način na koji čovek stremi ka istini, rezultati koji se tim stremljenjem postižu, kao i istina-stvarnost koja se može uočiti kod ljudi koji to proživljavaju – takođe se dotiču teme stremljenja ka istini. Krajnji rezultat svega toga jeste iskustveno svedočanstvo o Božjim rečima i Njegovom delu spasavanja ljudskog roda, koje se rađa kad ljudi streme ka istini i kad upražnjavaju i doživljavaju Njegove reči. To je najvažniji rezultat stremljenja ka istini. Jedna od odlika takvog svedočanstva jeste da ono svedoči o rezultatima Božjeg dela; druga je da svedoči o pozitivnim efektima koji se mogu videti kod ljudi koji su stremili ka istini, a koji se ogledaju u tome da njihove iskvarene naravi bivaju, u većoj ili manjoj meri, razrešene. Primera radi, neko ko je ranije bio veoma nadmen, ko je postupao proizvoljno, nepromišljeno i ne obazirući se na pravila i zakone, čitajući Božje reči spoznaće da je sve to odraz njegove iskvarene naravi, a zatim će tu svoju spoznaju priznati i prihvatiti. Postepeno će shvatati koliko štete ta njegova iskvarena narav nanosi drugim ljudima i njemu samom: gledano iz uže perspektive, ona je štetna za druge ljude, dok u širem smislu ona ometa i prekida crkveno delo, i nanosi mu štetu. To je jedan deo rezultata, nešto što čovek spoznaje nakon što je razumeo Božje reči. Nadalje, na osnovu razotkrivanja Božjim rečima, čovek priznaje da mu je vlastita narav iskvarena, da bi zatim, u situacijama koje je Bog upriličio, postepeno počeo da se kaje, da napušta pređašnji stil života i svoja ranija gledišta na vlastito vladanje i postupke. U Božjim rečima pronalazi načela i puteve praktičnog delovanja, da bi zatim probleme rešavao u skladu s tim načelima praktičnog delovanja koje mu je Bog podario. To se zove iskreno pokajanje i istinski lični preokret. Čovek sada može da se vlada i da deluje na osnovu Božjih reči, da bi naposletku počeo da traži istina-načela u svemu što radi i da proživljava deo stvarnosti koja je zasnovana na Božjim rečima. To je primer rešavanja nadmene naravi. Krajnji rezultat koji se time postiže jeste da takva osoba više ne proživljava nadmenost; umesto toga, ona stiče savest i razum, u stanju je da teži istina-načelima i da se iskreno potčini istini; onim što upražnjava i što proživljava više ne prevladava njena iskvarena narav; umesto toga, istina joj je glavni kriterijum i ona proživljava stvarnost Božijih reči – to je njen krajnji rezultat. Nije li taj rezultat postignut upravo stremljenjem ka istini? (Jeste.) Stremljenje ka istini dovodi čoveka upravo do takvog rezultata. A što se Boga tiče, takav život predstavlja istinsko svedočanstvo o Njemu i Njegovom delu; to je rezultat koji se postiže kad se stvoreno biće podvrgne sudu, grdnji i dejstvu Božjih reči. To je istinsko svedočanstvo, koje Bog smatra veličanstvenim. Za čoveka, naravno, u tome nema ničeg veličanstvenog, već bi se samo moglo nazvati časnim i ponosnim svedočanstvom, koje jedno stvoreno biće treba da ima i da proživi nakon što iskusi Božje delo. To je pozitivno dejstvo koje se ostvaruje u osobi koja stremi ka istini. Takvo iskustvo i znanje, kao i sve ono što ti ljudi proživljavaju, Bog takođe smatra rezultatima Svog dela. Po Njegovom mišljenju, to je svedočanstvo kojim se Sotoni snažno uzvraća udarac. To je ono što Bog voli i što smatra dragocenim.

Maločas smo definisali šta znači stremiti ka istini. Da li se, zahvaljujući toj definiciji, vaš stav o tome šta znači stremiti ka istini približio stvarnosti? (Jeste.) Pošto smo sada stremljenje ka istini definisali na način koji vam je razumljiv, kako bi trebalo da posmatrate svoja ranija stremljenja? Moguće je da velika većina vas ne spada u ljude koji streme ka istini. Možda ste donekle uznemireni što to čujete, zar ne? Pročitajte još jedanput malopređašnju definiciju. (Šta znači stremiti ka istini? Odgovor: posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum.) Sada možete tačno da je izgovorite. Kad bolje razmislite, da li je ta definicija ispravna? (Jeste.) Kakav rezultat ćete dobiti ako svoja ranija stremljenja i svoju nekadašnju praksu budete odmerili prema toj definiciji? Moći ćete da saznate da li u ovom trenutku posedujete istina-stvarnost, kao i da proverite da li vaši trenutni postupci predstavljaju stremljenje ka istini. Ako stvari tako postavimo, to ne zvuči apstraktno, zar ne? Zar to nije izrečeno prilično kolokvijalnim jezikom? (Jeste.) Radi se o svakodnevnom jeziku, koji može da razume svaki običan čovek. Iako je to naizgled lako razumljivo, ljudi imaju jedan problem. O kakvom se problemu radi? Nakon što su tu definiciju razumeli, ljudi se osećaju neprijatno i uznemireno. Zašto su uznemireni? Zato što im se čini da se njome osuđuju njihove ranije patnje i cena koju su plaćali, te da su se zalud trošili, i zbog toga se ne osećaju dobro. Neki ljudi će, kad ovo čuju, reći: „Tako, dakle, glasi definicija t stremljenja ka istini. Nije li, sudeći po toj definiciji, cena koju smo plaćali i sve što smo dosad od sebe davali uludo protraćeno? Da Ti nisi definisao šta znači stremiti ka istini, i dalje bismo smatrali kako nam baš dobro ide u našem stremljenju; zar sada, kad si nam podario tu definiciju, sva naša stremljenja i sva cena koju smo platili nisu otišli niz vodu? Nisu li njome srušeni svi naši snovi o tome da ćemo biti krunisani i nagrađeni? Zašto nam sada, kad smo razumeli istinu, sudiš, umesto da nas blagosiljaš i učiniš da nam se snovi ostvare? Zašto i dalje živimo u mraku i beznađu? I naša prošlost i naša sadašnjost su osuđeni, a ko zna kakva će nam biti budućnost. Izgleda da se ne možemo nadati nikakvim blagoslovima.” Da li je zaista tako? Je li ispravno da ljudi o tome razmišljaju na taj način? (Nije.) Da li onda treba da razmišljaju na takav način? (Ne.) Ne treba. Ima, međutim, jedna dobra stvar u vezi s tim: definiciju stremljenja ka istini možeš stalno iznova da čitaš kao molitvu, te da se zatim u mislima vraćaš u vlastitu prošlost, dok ujedno posmatraš svoju sadašnjost i upireš pogled u budućnost. Pritom ćeš možda osećati nemir, ali to će samo značiti da nisi otupeo. Umeš da razmišljaš o svojoj prošlosti, sadašnjosti i budućnosti, znaš kako da planiraš da bi popravio svoje izglede i možeš da razmišljaš o njima, da brineš o njima i da se zbog njih uzrujavaš. To je dobra stvar. To je dokaz da još uvek živiš, da si živ čovek i da ti srce još uvek kuca u grudima. Zabrinjavajuće je kad čovek ostane bezvoljan ma šta da mu se kaže i ma koliko da mu drugi u zajedništvu jasno ukazuju na put stremljenja ka istini. Takvi ljudi ovako razmišljaju: „Naprosto sam takav i baš me briga da li ću dobiti blagoslove ili će me zadesiti kakva nesreća? Sudi mi, osuđuj me – čini šta Ti je volja!” Ma šta da im se kaže, njima je svejedno. To je znak koji ukazuje na nevolju. Šta tačno podrazumevam pod nevoljom? To da takvi ljudi istinu neće razumeti ma koliko da u zajedništvu razgovarate s njima o njoj; to su, naprosto, mrtvaci bez imalo duha. Pojma nemaju o stvarima kao što su verovanje u Boga, stremljenje ka istini, spasenje ili Božje delo spasavanja čoveka; oni te stvari naprosto ne razumeju. To je kao kad biste pokušavali da antisluhistu naučite da peva ili daltonistu da slaže boje: to je, naprosto, neizvodljivo. Razgovori o tim stvarima nemaju za takve ljude nikakav značaj ni vrednost, jer im je sasvim svejedno da li je ono što im govoriš duboko ili plitko, konkretno ili uopšteno – oni ionako ništa ne osećaju. Baš kao kad biste nekom slepom čoveku dali naočari – nosio ih ne nosio, one nimalo neće uticati na njegov vid. Neki ljudi često kažu: „Kad zima zavlada, ni proleće nije daleko” i „Ako se ne bojim smrti, zašto bih se plašio života?” ili „Pljesnem li dlanom o dlan, ni pramen oblačka neću oterati.” Sve su to reči ljudi bez duha, reči mrtvaca koji za sebe misle da su prepametni. Da upotrebimo duhovni izraz, ti su ljudi lišeni duhovnog razumevanja. A ljudi kojima nedostaje duhovno razumevanje jesu mrtvaci, čak i ako su još uvek živi. Mogu li mrtvaci razumeti reči živih ljudi? Oni ovako razmišljaju: „Sva ta priča o stremljenju ka istini, o čovekovim gledištima na ljude i stvari, o njegovom vladanju i postupcima – kakve to veze ima sa mnom? Ako se ne bojim smrti, zašto bih se plašio života?” Ko god tako misli, svršeno je s njim. On je mrtav čovek. Tako stoje stvari s definicijom stremljenja ka istini. Kad pročitate tu definiciju, ma kakve da su vam namere i planovi za budućnost, ma koliko da ćete se promeniti, na kraju se sve svodi na vaše lično stremljenje. To su reči koje moram da izgovorim i delo koje moram da obavim. Rekao sam sve što je trebalo da kažem i sve što sam imao da vam kažem. Ako zaista volite istinu i spremni ste da ka njoj stremite, bilo bi dobro da definiciju stremljenja ka istini, koju sam vam upravo dao, usvojite kao cilj i pravac svog stremljenja kada je reč o tome kako obično posmatrate ljude i stvari, kako se vladate i kako postupate, ili pak da tu definiciju usvojite kao referencu, kako biste na taj način mogli postepeno da zakoračite u stvarnost Božjih reči i u istina-stvarnost. Ako tako učinite, u bliskoj budućnosti ćete sasvim sigurno nešto zadobiti na svom putu stremljenja ka istini. Neki će možda reći: „Nikad nije kasno za stremljenje ka istini.” To nije tačno – ako ka istini ne budete stremili do trenutka kad Božje delo bude okončano, tada će zaista biti prekasno. Kako objasniti ovu zamisao? Stremljenje ka istini se mora dogoditi pre okončanja Božjeg dela. Drugim rečima, ta tvrdnja će važiti sve do trenutka kad Bog bude zvonjavom oglasio da je Svoje delo priveo kraju. Ali, kad Božje delo bude završeno i kad On bude rekao: „Neću više raditi na spasavanju čoveka i neću više ništa govoriti kako bih ljudima pomogao da dostignu spasenje, niti išta drugo što je u vezi sa čovekovim spasenjem. Ništa više o tim stvarima neću govoriti”, tada će Njegovo delo zaista biti privedeno kraju. Ako sve do tada budeš odlagao svoje stremljenje ka istini, za tebe će zaista biti prekasno. Bez obzira na sve, ako iz ovih stopa počneš da stremiš ka istini, za tebe još uvek ima vremena – još uvek ima šanse da postigneš spasenje. Potrudi se da odsad daješ sve od sebe kako bi postepeno počeo da posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Potrudi se da za što kraće vreme pročitaš i shvatiš sve Božje reči kojima se razotkrivaju čovekove iskvarene naravi, vežbaj preispitivanje i spoznavanje samog sebe. To će umnogome koristiti tvom život-ulasku. Među Božjim rečima kojima se razotkrivaju čovekove iskvarene naravi, uzmimo kao primer one koje se dotiču naravi antihrista. Nisu li to upravo najfundamentalnije reči? (Jesu.) Šta treba da činiš ako te reči uzmeš kao osnovu? Treba li da osuđuješ samog sebe? Da samog sebe proklinješ? Treba li da se lišiš vlastite budućnosti i sudbine? Ne. Pomoću tih reči treba da spoznaš vlastitu iskvarenu narav. Ne pokušavaj da pobegneš od toga. To je prelomni trenutak kroz koji svako mora da prođe. Šta to zapravo znači? To je isto kao što se svaki čovek rađa iz braka svojih roditelja, što zatim odrasta, stari i naposletku umre. Sve su to prelomni trenuci koje svaka osoba mora, jedan po jedan, da proživi. Koliko je stremljenje ka istini važno? Isto koliko i hrana i piće koje čovek svakodnevno unosi u sebe. Kad bi prestao da svakoga dana uzimaš hranu i piće, tvoje telo ne bi moglo da opstane, tvoj život ne bio mogao da se nastavi. „U skladu s Božjim rečima” znači da moraš da posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš isključivo u skladu s Božjim rečima, iz čega, opet, proizlaze tvoji pogledi na svet, tvoji metodi i praktični postupci. Naravno, „u skladu s Božjim rečima” isto je što i „uzimajući istinu kao kriterijum”. Prema tome, u definiciji stremljenja ka istini, izraz „u skladu s Božjim rečima” dovoljan je sâm po sebi. Zašto je onda moralo da bude dodato „uzimajući istinu kao kriterijum”? Zato što postoje određeni problemi koji se u Božjim rečima ne pominju. U takvim slučajevima, treba da potražiš istina-načela i da posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš u okviru tih načela. Na taj ćeš način sasvim sigurno postići apsolutnu tačnost. Međutim, pre no što postigne apsolutnu tačnost, čovek mora da spozna svoju iskvarenu narav i da prizna otkrivanja svoje iskvarenosti i svoju iskvarenu suštinu. Nakon toga, mora iskreno da se pokaje i da se na taj način istinski preobrati. U tom nizu, svaki je proces neophodan, baš kao i kod uzimanja hrane: čovek je najpre mora staviti u usta, nakon čega hrana mora da mu kroz ždrelo dopre do želuca, gde se zatim vari i apsorbuje. Tek nakon toga, hrana može da prodre u krv i da njegovom telu obezbedi energiju koja mu je potrebna. Tako i ljudi najpre streme ka istini i uzimaju je za svoj kriterijum, da bi zatim istinu mogli da sprovedu u delo, da je prožive i da zakorače u istina-stvarnost. Svaki od normalnih procesa u tom nizu podjednako je važan i nužan; sve su to obavezni koraci koje svako ko stremi ka istini mora da savlada u svom stremljenju za ma kojim elementom istine. Neki možda kažu: „Nisu mi potrebni svi ti koraci i procesi da bih stremio ka istini. Tražiću istinu direktno, sprovešću je u delo i od nje napraviti svoju stvarnost.” Mada je takvo shvatanje uprošćeno, naravno da ono za nekoga može biti bolji izbor, pod uslovom da daje željene rezultate. To pokazuje da si već prikupio određenu količinu znanja i uspeha u redovnom spoznavanju vlastite iskvarene naravi, tako da možeš i da preskočiš proces proučavanja, spoznavanja, prihvatanja, pokajanja i tako dalje, te da odmah pređeš na potragu za istina-načelima. Da bi neka osoba prešla direktno na traženje istina-načela, ona mora posedovati određeni rast. Šta znači imati takav rast? To znači da ta osoba istinski poznaje svoju iskvarenu narav i da više ne mora da spoznaje samu sebe, da se kaje i da preokreće kurs kojim se kretala kad god ne razume istine u vezi s nečim što ju je zadesilo. Sve što treba da uradi jeste da neposredno stekne razumevanje istina-načela i da zatim krene praktično da deluje u skladu s njima. To je sasvim dovoljno. Običan čovek, međutim, ne poseduje takav rast. Osoba s takvim rastom je, u najmanju ruku, iskusila proces tokom kojeg je bila podvrgnuta strogom sudu, grdnji, dovođenju u red i kušnji od strane Boga. Ona se Njemu već pokorila i na putu je da bude usavršena. Takvim ljudima nisu neophodni procesi poput spoznavanja i priznavanja vlastite iskvarenosti, proces pokajanja i preokretanja kursa. Šta, dakle, u tom smislu možete reći za sebe? Da li je većini vas neophodno da počnete od spoznavanja samih sebe? Ako ne poznaješ samog sebe, nećeš biti uveren, pa ti stoga neće biti lako da prihvatiš istinu i nećeš biti sposoban da se iskreno pokaješ. A možeš li se potčiniti istini ako se iskreno ne pokaješ? Možeš li se pokoriti Bogu? Sigurno da ne možeš, pa, u tom slučaju, ti nisi osoba koja će biti spasena.

Jedino stremljenjem ka istini ljudi mogu postići spasenje

Da li sada, nakon ovog razgovora u zajedništvu, barem donekle nazirete put stremljenja ka istini? Imate li dovoljno samopouzdanja da za njom stremite? (Da.) Dobro je; bilo bi zabrinjavajuće da još uvek ništa od toga niste shvatili. Možda među vama ima onih koji se nakon ove propovedi osećaju negativno. „O, ne – izgleda da sam lošeg kova. Saslušao sam propoved, ali baš ništa nisam razumeo; mogu da razumem tek ponešto od doktrine. Čini se da ne posedujem neko veliko duhovno razumevanje. Osećam se bezvoljno u pogledu stremljenja ka istini. Dok vršim svoju dužnost, mogu da uložim samo malo teškog rada. Imam previše nedostataka i pun sam iskvarenih naravi. Pretpostavljam da se to ne može promeniti. Eto, tako će to ostati. Dovoljno mi je da budem samo službenik.” Može li se osoba s tako negativnim mislima otisnuti na put stremljenja ka istini? Deluje pomalo opasno, jer upravo te negativne misli prave veliku prepreku na putu stremljenja ka istini. Ako ih se čovek ne reši, on na taj put neće moći da se otisne, ma koliko on dobar bio. Neki su, na putu stremljenja ka istini, nebrojeno puta omanuli i pali, pa su se naposletku obeshrabrili: „To je to – ne moram više da stremim ka istini. Nije mi suđeno da budem blagosloven. Zar i Sȃm Bog nije rekao: ’Imaš li lice nekoga ko bi mogao dobiti blagoslove?’ Dovoljno je da se pogledam u ogledalo, pa da vidim koliko je moj izgled prosečan, moje oči neproduhovljene, a crte lica nesrazmerne, bez imalo prefinjenosti. Kako god da okrenem, jednostavno ne izgledam kao neko ko je blagosloven. Mogu ljudi da streme koliko im volja – ako ih Bog za to nije predodredio, oni od toga neće imati nikakve koristi!” Pogledajte samo mentalitet tih ljudi: kako bi oni uopšte i mogli da se otisnu na put stremljenja ka istini pored tolike grozote u njihovim srcima koju tek treba razrešiti? Stremljenje ka istini je najveća stvar u životu, a najgore što možete učiniti jeste da to stremljenje uvek povezujete sa zadobijanjem blagoslova. Čovek najpre mora da se reši svoje namere da zadobije blagoslove. Nakon toga, stremljenje ka istini će mu nešto lakše ići. Kada je reč o stremljenju ka istini, od ključne je važnosti da čovek ne gleda da li se tim putem kreće veliki broj ljudi i da ne sledi ono što bira većina, već da se, oponašajući Petra, usredsredi samo na težnju ka ispunjenju Božjih zahteva. Najvažnije je jasno sagledavati sadašnjost i živeti u njoj, spoznati koju iskvarenu narav trenutno otkrivaš, pa istog trena potražiti istinu kojom ćeš je razrešiti, i to tako što ćeš je najpre detaljno analizirati i temeljno spoznati, a zatim se pred Bogom pokajati. Tokom pokajanja, od ključne je važnosti da tu istinu sprovodiš u delo – jedino se na taj način mogu postići stvarni rezultati. Recimo da se Bogu obratiš rečima: „Bože, spreman sam da se pokajem. Izvini. Pogrešio sam. Oprosti mi, molim Te!” Ako misliš da je to sve što treba da učiniš da bi kod Boga naišao na odobravanje, hoće li ti to uspeti? (Neće.) Recimo da Bogu uvek drage volje govoriš: „Izvini, Bože. Pogrešio sam.” Pritom se nadaš da će ti On na to odgovoriti: „U redu je. Samo tako nastavi.” Ako stalno živiš u takvom stanju, nećeš moći da zakoračiš u istinu. Kako bi, dakle, trebalo da se moliš Bogu i da se pred Njim pokaješ? Postoji li put za to? Ko god je to iskusio, neka slobodno kaže nešto o tome. Niko? Izgleda da nemate običaj da se molite za pokajanje, niti da ispovedate svoje grehe i da se pokajete pred Bogom. Kako onda da se oslobodite vlastitih želja i namera? Kako da se rešite vlastite iskvarenosti? Imate li put praktičnog delovanja? Primera radi, ako nemate put za rešavanje nadmene naravi, treba ovako da se molite Bogu: „Imam nadmenu narav, Bože. Mislim da sam jači od drugih, bolji od drugih i pametniji od drugih, i hteo bih da drugi rade onako kako im ja kažem. To je potpuno nerazumno. Zašto ne mogu da se oslobodim toga, iako znam da se radi o nadmenosti? Molim Te da me dovedeš u red i prekoriš me. Spreman sam da se odreknem svoje nadmenosti i vlastitih namera da bih Tvoje namere potražio. Spreman sam da saslušam Tvoje reči i da ih prihvatim kao svoj život i kao načela po kojima ću postupati. Spreman sam da proživim Tvoje reči. Molim Te da me usmeriš, molim Te da mi pomogneš i da me vodiš.” Ima li u tim rečima pokornog stava? Ima li želje za pokornošću? (Ima.) Neki će možda reći: „Nije dovoljno pomoliti se samo jedanput. Kad god me nešto bude zadesilo, i dalje ću živeti u skladu s vlastitom iskvarenom naravi, i dalje ću hteti da se ja pitam za sve.” U tom slučaju, nastavi da se moliš: „Bože, tako sam nadmen i buntovan! Molim Te da me dovedeš u red, da u začetku sprečiš moja zlodela i da obuzdaš moju nadmenu narav. Molim Te da me usmeravaš i vodiš, kako bih mogao da proživim Tvoje reči i da postupam i delujem u skladu s Tvojim rečima i Tvojim zahtevima.” Što češće stupaj pred Boga moleći sa i preklinjući, i dopusti Mu da deluje. Što iskrenije budu tvoje reči i tvoje srce, to će i tvoja želja da se pobuniš protiv vlastitog tela i samoga sebe postajati sve snažnija. Kad ta želja u tebi nadvlada želju da postupaš u skladu sa vlastitom voljom, tvoje će srce polako početi da se okreće – a kad se to desi, možeš se nadati da ćeš sprovoditi istinu u delo i postupati u skladu sa istina-načelima. Dok se budeš molio, Bog ti neće ništa govoriti, neće ti ni na šta ukazivati, niti ti išta obećavati, već će posmatrati tvoje srce i namere koje stoje iza tvojih reči; motriće na to da li je ono što govoriš iskreno i istinito, kao i na to da li Ga sa iskrenim srcem preklinješ i moliš Mu se. Kad bude zapazio da ti je srce iskreno, Bog će te voditi i usmeravati, kao što si to od Njega tražio i kao što si Ga molio, a ujedno će te svakako i prekoriti i dovesti u red. Kad Bog bude ispunio ono za šta si Ga preklinjao, srce će ti biti prosvećeno i donekle izmenjeno. U suprotnom, ako su tvoje molbe i preklinjanja neiskrena i ako nemaš iskrenu želju da se pokaješ, već samo pokušavaš da svojim rečima privremeno odobrovoljiš Boga i da od Njega napraviš budalu, nakon što ti je posmatrao srce, On za tebe neće ni prstom mrdnuti, već će te se gnušati i odbaciti te. Pod takvim okolnostima, takođe će ti se činiti da ti Bog ništa ne govori, da ti ništa ne radi i da uopšte ništa ne preduzima, ali razlog zbog kojeg Bog na tebi ništa ne radi leži u tvom neiskrenom srcu. A šta će se desiti ako Bog na tebi ne bude ništa radio? Tvoje će srce, baš kao što ti je i bila namera, biti lišeno želje za pokajanjem i nimalo se neće preokrenuti. I tako će, u datom okruženju i u pogledu konkretnog događaja koji te je zadesio, svi tvoji postupci biti učinjeni po diktatu ljudske volje i iskvarenih naravi, umesto da budu zasnovani na istina-načelima. I dalje ćeš se ponašati i praktično delovati u skladu sa svojim ličnim željama i htenjima. Ishod tvojih molitvi upućenih Bogu biće isti kao i pre molitve; nikakve promene tu neće biti. I dalje ćeš raditi po svojoj volji i nećeš napraviti ni najmanji preokret. To znači da su, u procesu stremljenja ka istini, subjektivni napori ljudi veoma važni, kao i da je važno to da li oni razumeju istinu. U isto vreme, ako ljudi razumeju istinu i žele da je upražnjavaju, ali im se čini da je to jako teško, moraju se osloniti na Boga, ponuditi Mu svoje iskreno srce i uistinu Mu se pomoliti. To je takođe veoma važno i sve su te stvari neophodne. Ako se Bogu samo na brzinu i onako uzgred pomoliš rečima: „Bože, pogrešio sam. Izvini”, a u svom srcu ostaneš isto onako površan prema Bogu kao što si u svojim molitvama, onda ni Bog neće ništa raditi na tebi, niti će na tebe obraćati pažnju. Ako kažeš: „Izvini, Bože. Pogrešio sam”, Bog ti zasigurno neće reći: „U redu je.” Pošto si Mu se obratio površnim rečima i kao uzgred, Bog će te upitati: „A u čemu si to pogrešio? Šta nameravaš da učiniš? Hoćeš li se pokajati? Hoćeš li se odreći vlastitog zla i preokrenuti se? Hoćeš li se osloboditi vlastite volje, namera i interesa i požuriti da se što pre preokreneš? Možeš li doneti odluku da se preokreneš?” Ti možda nećeš čuti kako te Bog išta pita dok se to dešava, ali ako Mu kažeš: „Izvini, Bože. Pogrešio sam”, Božji će stav, gledano iz Njegove perspektive, biti upravo onakav kakvim sam ga maločas opisao: tim rečima će te ispitivati. Kako će te ispitivati? Posmatraće šta radiš i kakve odluke donosiš nakon što si rekao: „Izvini, Bože. Pogrešio sam.” On će želeti da vidi da li je tvoje pokajanje iskreno, odnosno, da li je do njega došlo na osnovu toga što si zaista priznao i prezreo vlastitu iskvarenost. Želeće da vidi kakav je tvoj stav prema Njemu i prema istini, kako gledaš na vlastitu iskvarenu narav i kakvi su tvoji stavovi o njoj, kao i da li nameravaš da odbaciš svoje pogrešne stavove i puteve; posmatraće koje odluke donosiš, da li si izabrao da ideš putem stremljenja ka istini, posmatraće na koji način deluješ i kojih se načela držiš dok na tom putu napreduješ, kao i to možeš li da sprovodiš istinu u delo i da Mu se pokoriš. Bog će ispitivati svaki tvoj korak, svaku tvoju nameru i odluku, i pritom će posmatrati da li se u onome što radiš, nakon što si te odluke doneo, zaista ogleda tvoje pokajanje i tvoj preokret. To su pitanja od ključne važnosti.

Kako da se ljudi preokrenu nakon što odluče da se pokaju? Tako što ćete se odreći vlastitih želja, vlastitih misli i stavova i starih načina delovanja, kako bi sprovodili istinu u delo i kako bi se uistinu promenili. To je ono što znači istinski se preokrenuti. Ako samo tvrdiš kako si spreman da se promeniš, ali se pritom u svom srcu još uvek čvrsto držiš vlastitih želja, napuštaš istinu i nastavljaš po starom, to znači da nisi uistinu počeo da se preokrećeš. Ako, prilikom molitve, Bogu samo kažeš: „Izvini, Bože. Pogrešio sam”, da bi nakon toga i dalje nastavio da donosiš odluke, da praktično deluješ i da živiš onako kako je tebi volja, suprotstavljajući se istini u svim tim stvarima, kako bi tebe onda, sa Božjeg stanovišta, trebalo definisati? Nisi se preokrenuo. U najmanju ruku, On će kazati da ne nameravaš da se preokreneš. Možeš ti Bogu da kažeš: „Izvini, Bože. Pogrešio sam”, ali to su samo uzgredne reči, to nije pokajanje niti ispovest koja izvire iz dubine tvog srca. U tim se rečima ne ogleda stav priznavanja greške i pokajanja; to su samo prazne reči. Bog ne sluša šta govoriš – On posmatra šta misliš, šta planiraš i šta smeraš. A kad bude video da su načela po kojima deluješ i dalje protivna istini, On će o tebi doneti istinitu, stvarnu i preciznu presudu. Reći će: „Nisi se preokrenuo, niti imaš nameru da se preokreneš.” Kad to bude rekao, kad ti Bog bude tako presudio, On se nadalje više neće baviti tobom. A kad Bog bude prestao da se bavi tobom, tvoje će srce danima nakon toga biti mračno, bićeš lišen prosvećenja i prosvetljenja u svemu što radiš, i nećeš uopšte biti svestan otkrivanja svoje iskvarene naravi, niti ćeš zbog toga biti podvrgnut dovođenju u red. Nastavićeš da živiš, tupo i utrnulo, osećaćeš se šuplje i bez ičega na šta bi mogao da se osloniš. Što je najgore od svega, i dalje ćeš se prepuštati proizvoljnom i nepromišljenom ponašanju, dopuštajući svojoj iskvarenoj naravi da nekontrolisano raste i buja. Eto, tako će se stvari odvijati. A kakva će biti krajnja posledica takvog ponašanja neke osobe? Kad neka osoba okrene leđa istini, posledica koju ona time navlači na sebe jeste da se Bog neće više baviti njome. Iako ti Bog pritom možda neće ništa reći, niti ti išta jasno naznačiti, moći ćeš to da osetiš. Na osnovu tvojih misli i ideja, tvojih stvarnih stanja i stava prema istini, biće potpuno jasno da se tvoje ukupno stanje sastoji od obamrlosti, tuposti, nepopustljivosti i ostalih sličnih manifestacija. Takve se stvari odražavaju u ljudima. Prema tome, nakon što sa ovim uporedite svoje stvarne živote i stvari koje upražnjavate, možda će vas zanimati da proučite i istražite sledeće: dok još ni najmanje nisi okrenut Bogu, možda si u stanju da Mu upućuješ pregršt slatkih i milozvučnih reči, ali u kakvom se stanju i poziciji nalaziš dok to činiš? A kad se budeš zaista preokrenuo, iako se Bogu možda nećeš moliti slatkim i milozvučnim rečima, već ćeš Mu tek ponešto od srca reći, u kakvom ćeš se stanju i poziciji tada nalaziti? Ta se dva stanja u potpunosti razlikuju među sobom. Iako Bog ljudima, u njihovom svakodnevnom životu, možda ni na šta jasno ne ukazuje, niti im se obraća očiglednim rečima, trebalo bi da ljudi, u svom svakodnevnom životu, mogu da osete delo Svetog Duha, sve što On čini i svaku nameru koju želi da izrazi. Naravno, posmatrači takođe mogu da primete te stvari. Neko ko je bio tup i slabouman može najednom postati pametan, dok osoba koja je obično pametna može najednom postati tupa, slaboumna i beskorisna. Ta dva stanja mogu se istovremeno javiti u jednoj te istoj osobi, ili kod različitih ljudi – to je nešto što se dešava prilično često. Iz ovoga se može videti da pamet ili glupost neke osobe, u mnogim slučajevima, uopšte ne zavise od njenog mozga, njenih misli ili njenog kova; to određuje Bog. Da li ti je to jasno? (Jeste.) Te stvari nećeš razumeti dokle god ih lično ne iskusiš. Kad ih jednom budeš iskusio, znaćeš – što je tvoje iskustvo o njima dublje, to će i tvoje razumevanje biti temeljnije, a ujedno ćeš ih i više ceniti. Božje namere ogledaju se u Njegovim postupcima; On ti na njih neće očigledno ukazivati, neće ti to otvoreno saopštavati, niti će ti o tome pričati, ali to ne znači da On o tebi nema nikakav stav. To ne znači da Bog nema nikakve stavove o tvojim mislima, idejama, stanjima ili stavovima. Ako neko gaji lične namere i planove kad god mu se nešto desi, i ako sasvim jasno otkriva iskvarenu narav – trebalo bi da takva osoba upravo u tim trenucima preispita samu sebe i potraži istinu, a to su ujedno i ključni momenti tokom kojih Bog ispituje tu osobu. Prema tome, bez obzira na to da li si u stanju da tražiš istinu, da prihvatiš istinu i da se iskreno pokaješ – to su trenuci u kojima čovek sebe najviše razotkriva. U tim trenucima, treba da priznaš da ti je narav iskvarena i da budeš spreman da se iskreno pokaješ. Treba da se iskreno izjasniš pred Bogom, umesto da Mu tek uzgred kažeš: „Izvini, Bože. Pogrešio sam.” Ono što je Bogu potrebno nije tvoje uzgredno obraćanje, već stav iskrenog pokajanja. Ako imaš bilo kakvih poteškoća, Bog će ti pomoći, usmeravaće te i vodiće te korak po korak u tvom preokretanju ka putu prihvatanja i stremljenja ka istini. Naravno, ako je tvoje pokajanje samo na rečima, ili ako nameravaš da se pokaješ i želiš da se odrekneš svojih namera i želja, ali s tim u vezi nisi iskren i nedostaje ti rešenost da to učiniš, Bog te na to neće primoravati. Što se Boga tiče, u Njegovom stavu prema čoveku nema nikakvog „moranja”; Bog ti daje slobodu, nudi ti mogućnost izbora i čeka. Šta je to što Bog čeka? Čeka da vidi šta ćeš naposletku izabrati i da li nameravaš da se pokaješ. Ako nameravaš da se pokaješ, kada ćeš to učiniti? Kako će se tvoje pokajanje ispoljiti? Ako nameravaš da se pokaješ i spreman si da to učiniš, ali pritom i dalje pokušavaš da svojim postupcima zaštitiš vlastite interese, ne želeći da izgubiš svoj status, onda je potpuno jasno da ti nisi pravi pokajnik i da si neiskren u vezi s tim. Ti samo malčice želiš da se pokaješ, ali nisi istinski pokajnik. Da li će Bog raditi na tebi ako samo nameravaš da se pokaješ, ali nisi iskreni pokajnik? Neće. Pitaće te: „Pa dobro, kada tačno nameravaš da se pokaješ?” A ti nećeš znati da mu odgovoriš. Hoće li ti Bog ponoviti to pitanje? Ne – reći će ti: „Znači, dakle, da nisi iskreni pokajnik. Onda ću sačekati.” Možda nemaš nameru da se pokaješ, možda još nisi spreman za to, a možda ne želiš da se odrekneš svog statusa i interesa. Onda, u redu. Bog ti daje slobodu da odabereš ono što želiš. Ni na šta te On neće primoravati. Ima, međutim, jedna činjenica o kojoj treba da razmisliš – ako se, poput drevnih Ninivljana, ne preokreneš i ne pokaješ, šta će od svega toga ispasti? Bićeš uništen. Ako, u ovom trenutku, samo nameravaš da se pokaješ, ali još uvek ništa konkretno nisi preduzeo u cilju pokajanja, Bog se više neće baviti tobom. Zašto se neće više baviti tobom? Bog kaže: „Nisi iskren, ne iznosiš otvoreno svoje stavove, a srce ti se još uvek koleba.” Možda ćeš, posle kraćeg razmišljanja, reći kako si spreman da se pokaješ, ali to je samo prolazna misao i prazna izjava, bez ikakve akcije ili konkretnog plana. Upravo zato Bog kaže: „Ljude poput tebe naprosto ću gurnuti u stranu. Uopšte Me ne zanimaš. Radi kako ti je volja!” Kad jednoga dana budeš shvatio: „O, ne, treba da se pokajem”, kako bi trebalo da postupiš? Bog ti neće slepo poverovati na reč, niti će smesta početi da radi na tebi, misleći: „Pošto namerava da se pokaje, trebalo bi da ga odmah blagosiljam, zar ne?” Bog neće tako postupiti. Šta će učiniti? Temeljno će te ispitati. Nameravaš da se pokaješ, želiš da se pokaješ i zahtevaš to od sebe nešto jače nego ranije, ali ko zna koliko će ti vremena biti potrebno da to zaista i učiniš. Ako nisi preduzeo konkretne korake, niti imaš konkretan plan kako da se pokaješ, to onda i nije pravo pokajanje. Moraš da preduzmeš stvarne korake. Tek kad preduzmeš stvarne korake, Božje delo će uslediti. Zar se Božje delo i Njegov odnos prema ljudima ne zasnivaju na načelima? Kad Bog krene na posao, čovek zadobija prosvećenje, oči mu zablistaju, u stanju je da razume istinu i da zakorači u stvarnost, a dobitak mu se ustostručuje i uhiljadostručuje. Kad ti se to dogodi, bićeš uistinu blagosloven. Na kojim temeljima, dakle, ljudi sebe moraju izgrađivati da bi sve to postigli? (Na sposobnosti da se iskreno pokaju.) Tako je. Kad se ljudi zaista odreknu vlastitih želja i interesa i kad se iskreno pokaju pred Bogom – drugim rečima, kad vlastita zlodela zaustave u samom začetku, kad se odreknu sopstvene zlobe, svojih želja i namera, kad se ispovede pred Bogom i kad prihvate Božje zahteve i Njegove reči – tek tada će zakoračiti u stvarnost vlastitog preokreta. Jedino to je pravo pokajanje.

Maločas smo u zajedništvu razgovarali o problemima na koje čovek često nailazi u svom stremljenju ka istini, kao i o problemima koje oni koji streme ka istini mogu da prepoznaju i da ih spoznaju. Upravo su to problemi koje treba razrešiti. Iako te probleme ranije možda nismo detaljno objašnjavali, niti ih previše analizirali, iako možda čak nismo došli ni do kakvog jasnog zaključka o njima, za svaki od koraka koje čovek doživljava u toku stremljenja ka istini, za svako od različitih ponašanja i stanja kroz koja čovek prolazi tokom tog procesa, Bog ima odgovarajuće reči i dela, kao i relevantne načine i metode pristupa u njihovom rešavanju. Ljudi mogu da dožive i da razumeju ponešto od svega toga; stoga oni ne treba pogrešno da shvataju Boga, niti da u vezi s Njim u sebi gaje bilo kakve predstave i maštarije koje se ne poklapaju sa stvarnošću. Štaviše, Bog ljudima daje dovoljno slobode i mogućnosti da sami donose odluke o svakom koraku, o svakom načinu postupanja i praktičnog delovanja od kojih se sastoji stremljenje ka istini – On ljude ni na šta ne primorava. I mada su te reči i ti zahtevi odštampani i izgovoreni jasnim i preciznim jezikom, svakoj osobi je i dalje ostavljena mogućnost da po svojoj volji slobodno odlučuje o tome kako će tim istinama pristupati. Bog nad ljudima ne vrši nikakvu prinudu. Ako si voljan da stremiš ka istini, možeš se nadati spasenju. Ako pak nisi spreman da stremiš ka istini, ako te ove istine uopšte ne zanimaju i stoga ih odbacuješ, ako nisi nimalo zainteresovan za sve te načine praktikovanja stremljenja ka istini – i to je takođe u redu. Bog te neće primoravati na to. Isto tako je u redu ako samo želiš da naporno radiš. Dokle god ne kršiš načela, Božja kuća ti dopušta da samostalno donosiš odluke. Iako je stremljenje ka istini neraskidivo vezano za dostizanje spasenja i usko povezano s njim, još uvek ima mnogo ljudi koje stremljenje ka istini uopšte ne zanima, koji o tome ne razmišljaju i koji ne nameravaju, niti planiraju da se time bave. Da li to znači da su svi ti ljudi osuđeni? Ne baš. Ako oni, po osnovu učinka u obavljanju svojih dužnosti, zadovoljavaju zahteve Božje kuće, onda mogu nastaviti da tamo obavljaju svoje dužnosti. Božja kuća ti neće ukinuti pravo da obavljaš svoju dužnost zbog toga što ne stremiš ka istini. Takvo obavljanje dužnosti je, međutim, do danas bilo okarakterisano kao „naporan rad”. „Naporan rad” je, zapravo, lepši izraz koji Božja kuća koristi za nešto što bi se naprosto moglo nazvati „obavljanjem posla”. Možda će neki od vas reći: „Kad obavljaš neki posao, za to dobijaš platu.” Tako je, za obavljanje posla možete biti plaćeni. Šta je, dakle, u ovom slučaju tvoja plata? Sve blagodati koje ti je Bog podario – to je tvoja plata. A što se stremljenja ka istini tiče, ma šta da ti nameravaš, planiraš ili želiš da učiniš, sada mogu otvoreno da ti kažem da si u tom smislu potpuno slobodan. Ako budeš stremio ka istini, to će biti u redu; ne budeš li stremio, isto tako će biti u redu. Ali poslednja stvar koju ću vam reći jeste da samo kroz stremljenje ka istini čovek može da bude spasen. Ako ne stremite ka istini, vaše nade u pogledu spasenja ravne su nuli. To je činjenica koju želim da vam saopštim. Tu činjenicu moram da vam saopštim kako bi se ona potpuno jasno, izričito, precizno i nedvosmisleno urezala u vaša srca – kako biste u svojim srcima mogli jasno da spoznate temelj na kojem se zasniva nada u spasenje. Ako se zadovoljavaš samo time što naporno radiš, misleći: „Dovoljno mi je što mogu da obavljam svoju dužnost i time izbegnem izbacivanje iz Božje kuće, odnosno, što ne moram da se bakćem s nečim tako teškim kao što je stremljenje ka istini”, da li je takav stav održiv? Da li si, iako još uvek veruješ u Boga ili obavljaš neku dužnost, i dalje uveren da možeš Boga da slediš do samog kraja? Bez obzira na sve, stremljenje ka istini je velika stvar u životu, važnija od braka i rađanja dece, važnija od podizanja sinova i kćeri, važnija od života i sticanja bogatstva. Ono je čak važnije i od obavljanja dužnosti i težnje ka vlastitoj budućnosti u Božjoj kući. Kad se sve sabere i oduzme, stremljenje ka istini je najznačajnija stvar na životnom putu neke osobe. Ako u sebi još uvek niste razvili zanimanje prema stremljenju ka istini, niko vas zbog toga neće osuđivati, niti tvrditi da ni ubuduće nećete stremiti ka istini. Ni Ja vas neću osuđivati, niti ću reći da, ako sada ne stremite ka istini, to nikada nećete raditi u budućnosti. Stvari se uopšte ne odvijaju na taj način. Ne postoji takav logički odnos; to nije činjenično stanje. Bilo kako bilo, nadam se da ćete u bliskoj budućnosti, ili već koliko danas, moći da se otisnete na put stremljenja ka istini i svrstate se među ljude koji se mogu nadati spasenju.

Predrasude i pogrešna razumevanja koje ljudi imaju o stremljenju ka istini

Stremljenje ka istini direktno je povezano sa postizanjem spasenja, što znači da ova tema uopšte nije nevažna. Iako se možda radi o sasvim običnoj temi, ona se dotiče mnogih istina. Ova tema je, zapravo, usko vezana za čovekove izglede i njegovo odredište i, mada o njoj često razgovaramo, ljudima još uvek nisu sasvim jasne razne istine i problemi u vezi sa stremljenjem ka istini, koje bi morali da razumeju. Umesto toga, oni kao muve bez glave streme ka raznoraznim ponašanjima i pristupima koje ljudi smatraju dobrim, kao i za određenim mišljenjima i stavovima koje smatraju relativno aktivnim, naprednim i pozitivnim, brkajući ih sa istinom. To je strašna greška. Ima mnogo stvari koje ljudi smatraju dobrim, ispravnim i korektnim, ali koje, da budemo sasvim precizni, ne predstavljaju istinu. Neke od tih stvari mogu, u najboljem slučaju, biti u skladu sa istinom, ali se za njih ipak ne može reći da jesu istina. Većina ljudi na duboko pogrešan način razume stremljenje ka istini i gaji popriličan broj lažnih shvatanja i pristrasnih stavova u vezi s njim. Stoga je neophodno da u zajedništvu jasno razgovaramo o ovoj temi, kako bi ljudi u svemu tome razumeli istine koje treba da razumeju i probleme koje treba da razreše. Imate li ikakvo mišljenje o konkretnim sadržajima vezanim za stremljenje ka istini, o kojima smo maločas razgovarali? Imate li ikakvih planova ili namera? Pošto smo sada, kroz razgovor u zajedništvu, došli do konkretnije definicije stremljenja ka istini, mnogi ljudi su pomalo zbunjeni u vezi sa onim što su nekada radili i otkrivali, kao i sa onim što ubuduće nameravaju da rade. Uznemireni su, a nekima se čak čini da za njih nema nade i da im preti opasnost da budu uklonjeni. Ako se ljudi osećaju bezvoljno, uprkos tome što smo o istini jasno razgovarali u zajedništvu, da li je njihovo stanje ispravno? Da li je ono normalno? (Ne, njihovo stanje nije normalno.) Zar se ne bi osećao snažnije da si ranije već stremio ka istini i da si, slušajući sada ovaj naš razgovor, dobio potvrdu o tome? (Da, osećao bih se snažnije.) Zašto su onda ljudi tako bezvoljni? Šta leži u korenu njihove bezvoljnosti? Što se o istini jasnije i transparentnije razgovara, tim pre bi ljudi trebalo da imaju svoj put – zašto se onda, kad već imaju svoj put, osećaju bezvoljnije? Zar ovde ne postoji neki problem? (Postoji.) Koji je to problem? (Ako neko zna da je dobro stremiti ka istini, ali nema volje da to čini, to je zato što ta osoba ne voli istinu.) Ljudi ne vole istinu, niti nameravaju da ka njoj streme – to je razlog zbog kojeg se osećaju bezvoljno. A šta je s njihovim ranijim postupcima? (Osuđeni su na propast.) „Osuđeni” nije baš prava reč – preciznije bi bilo reći da njihovi raniji postupci nisu priznati. Nepriznavanje nečijih postupaka – kakav je sad to ishod? Šta se dešava kad nečiji postupci ostanu nepriznati? Šta to znači? Stvar je krajnje jednostavna – ako nečiji postupci nisu priznati, to pokazuje da ta osoba ne stremi ka istini, već da umesto toga stremi ka stvarima koje ljudi smatraju dobrim i ispravnim, te da i dalje živi u skladu sa vlastitim predstavama i maštarijama. Zar se ne dešava upravo to? (Dešava se.) To je ono što se zapravo dešava. Kada Bog ne priznaje njihove postupke, ljudi se osećaju uznemireno. Zar oni tada ne poseduju nešto od pozitivnog i ispravnog puta praktičnog delovanja? Da li je u redu da neka osoba postane negativna, da napusti svoju dužnost i da se odrekne sebe kao beznadežnog slučaja, samo zato što njeni postupci nisu priznati? Da li je to pravi put praktičnog delovanja? (Nije.) To nipošto nije pravi put praktičnog delovanja. Kad se nekoj osobi takvo nešto desi i kad ona razotkrije vlastite probleme, trebalo bi da što pre napravi zaokret. Ukoliko, kroz naše razgovore o tome šta znači stremiti ka istini, ustanoviš da tvoji raniji postupci i ponašanja nisu imali nikakve veze sa stremljenjem ka istini, prvo što treba da učiniš, bez obzira da li te to uznemiruje ili ne, jeste da preokreneš svoje stare, pogrešne načine i metode praktičnog delovanja, kao i pogrešan put svog stremljenja. Te stvari treba momentalno da preokreneš. Ako njihovi raniji postupci budu odbačeni i nepriznati od Boga, ako Bog kaže da su ti postupci puki naporni rad i da nemaju nikakve veze sa stremljenjem ka istini, neki će ovako razmišljati: „Oh, mi ljudi smo zaista glupi i slepi. Ne razumemo istinu i stvari ne vidimo onakvima kakve one zaista jesu – uz to, sve vreme živimo u uverenju da istinu sprovodimo u delo, da stremimo ka njoj i da udovoljavamo Bogu. Tek sada shvatamo da je sve ono što smo činili tokom našeg tobožnjeg ’stremljenja ka istini’ zapravo predstavljalo dobra ljudska ponašanja – da su to naprosto bile stvari koje ljudi čine na osnovu raznih nagonskih sposobnosti, na osnovu svog kova i telesnih talenata. Sve je to miljama daleko od suštine, definicije i zahteva stremljenja ka istini; te stvari naprosto nemaju s tim nikakve veze. Šta povodom toga treba da učinimo?” To je veliki problem koji se mora rešiti. Koji je način njegovog rešavanja? Pitanje zapravo glasi: budući da su ponašanja i pristupi, koje su ljudi ranije smatrali dobrim, sada u celosti odbačeni, i budući da ih Bog nije upamtio, niti ih je definisao kao stremljenje ka istini – šta onda jeste stremljenje ka istini? Da bi odgovorio na ovo pitanje, čovek mora da pažljivo u molitvi čita definiciju stremljenja ka istini, mora da u toj definiciji pronađe put praktičnog delovanja i da taj put pretvori u svoju životnu stvarnost. Budući da u prošlosti nisu upražnjavali stremljenje ka istini, definiciju stremljenje ka istini ljudi odsad moraju uzimati kao svoju osnovu, kao temelj vlastitog vladanja. Kako, dakle, glasi definicija stremljenja ka istini? Ona glasi ovako: posmatrati ljude i stvari, vladati se i ponašati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Ovo se ne može jasnije i eksplicitnije izraziti. Šta onda predstavljaju svi raniji čovekovi postupci i ponašanja? Jesu li bili u skladu s Božjim rečima i jesu li uzimali istinu kao kriterijum? Razmislite malo – jesu li? (Nisu.) Moglo bi se reći da su im se takvi postupci i ponašanja dešavali jednom u sto godina, to jest da ih je doslovno nemoguće pronaći. Da li to onda znači da čovek baš ništa nije postigao za sve ove godine koliko veruje u Boga, čita Njegove reči i sa drugima u zajedništvu razgovara o njima? Zar ljudi ni jednu jedinu stvar nisu upražnjavali u skladu s Božjim rečima? Na šta je tačno usmerena definicija „Posmatrati ljude i stvari, vladati se i ponašati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum”, o kojoj smo ovde govorili? Koji problem ona treba da reši? Na koje je čovekove probleme i na koje aspekte suštine ljudske naravi ona usmerena? Iako ljudi sada možda i razumeju definiciju stremljenja ka istini, kada je reč o razlozima zbog kojih njihovi raniji postupci nisu priznati, već su definisani kao nešto što nije stremljenje ka istini, ti su razlozi ljudima i dalje nejasni, neshvatljivi i opskurni. Neki će reći: „Tolike smo stvari ostavili otkad smo prihvatili ime Božje: napustili smo svoju porodicu i svoj posao, odrekli se svojih izgleda za budućnost. Neki od nas su dali otkaz na dobrom poslu; drugi su napustili svoju srećnu porodicu; treći su imali sjajnu karijeru sa dobrom zaradom i sa neograničenim izgledima za budućnost, ali su je ipak napustili. Sve su to stvari koje smo ostavili. Otkad smo počeli da verujemo u Boga, naučili smo se poniznosti, strpljenju i toleranciji. Prilikom komunikacije s drugima, ne ulazimo u prepirke s njima, nastojimo da probleme koji se javljaju unutar crkve rešavamo kako najbolje znamo i umemo, i dajemo sve od sebe kako bismo svojoj braći i sestrama s puno ljubavi pomagali kad god naiđu na bilo kakve poteškoće. Koliko god je to moguće, izbegavamo da drugim ljudima nanosimo štetu i da narušavamo njihove interese. Zar je moguće da nijedan od ovih pristupa zaista nema nikakve veze sa stremljenjem ka istini?” Razmislite sada dobro: na šta se odnose sva čovekova napuštanja, davanja, njegovi napori, tolerancija, strpljenje, pa čak i patnja? Kako se sve te stvari postižu? Na čemu se one zasnivaju? Koja motivaciona sila nagoni čoveka da sve to čini? Promislite malo o tome. Zar te stvari ne zavređuju da o njima dublje razmišljate? (Zavređuju.) Pa dobro, pošto o njima vredi dublje razmisliti, hajde da ih danas zajedno istražimo i proučimo; hajde da vidimo da li sve ono što je čovek oduvek smatrao dobrim, ispravnim i plemenitim ima ikakve veze sa stremljenjem ka istini.

Započećemo od razmatranja čovekovih napuštanja stvari, davanja i plaćanja cene. Bez obzira na kontekst ili okruženje u kojima se ta napuštanja, davanja i plaćanja cene odvijaju, odakle potiče primarna motivaciona sila za sve to? Kad rezimiram, postoje dva izvora te sile. Prvi je kada ljudi, u svojim zamislima i predstavama, pomisle: „Ako verujete u Boga, treba da napuštate stvari, da dajete sebe i da plaćate cenu za Njega. Bogu je ugodno kad ljudi tako čine. On ne voli kad se ljudi prepuštaju udobnostima i streme ka svetovnim stvarima, niti kad ostaju ravnodušni i nastavljaju da žive svoj život nakon što su obznanili da prihvataju Njegovo ime i da su postali Njegovi sledbenici. Bog ne voli kad ljudi tako postupaju.” U pogledu čovekove subjektivne volje, takva je misao sasvim izvesna. Bez obzira na razloge zbog kojih neko prihvata Boga i Njegovo novo deo, subjektivna volja te osobe pristaje na takvo postupanje, verujući da se Bogu dopada samo kad ljudi tako postupaju, odnosno da će jedino takvim postupanjem postići da Bog bude srećan i zadovoljan. Takve osobe smatraju da će Bog zasigurno biti srećan dokle god se ljudi marljivo trude i bore, dokle god se naprežu ne tražeći ništa zauzvrat, dokle god se, u dobru i u zlu, naprežu i plaćaju cenu, i sve dotle dok plaćaju cenu, naprežu se, daju sve od sebe i prinose sebe kao žrtvu Bogu. I tako, čim neko poveruje u sve ovo, on bez razmišljanja saginje glavu i, bez obzira na sve drugo, napušta sve što može da napusti, nudi sve što ima da ponudi i trpi svako stradanje koje može da podnese. Iako ljudi ovakve pristupe sprovode u delo, da li je iko od njih ikada podigao glavu i upitao Boga: „Jesu li stvari koje činim one koje su Tebi potrebne, Bože? Priznaješ li, Bože, sva moja davanja, moje napore, moje patnje i cenu koju sam platio?” Ljudi nikada Bogu ne postavljaju ta pitanja, pa ne znajući kakva bi bila Njegova reakcija i Njegov stav po tim pitanjima, nastavljaju da se naprežu, nude i daju sebe na osnovu svojih jednostranih želja, verujući da će Bog biti srećan i zadovoljan jedino ako oni budu na taj način patili. Neki čak idu toliko daleko da se odriču knedli, strahujući da bi Bog bio nezadovoljan ukoliko bi ih pojeli. Umesto toga, jedu običan kačamak, verujući da jedenje knedli predstavlja preterivanje u zadovoljstvu. Opušteni su samo dok konzumiraju kačamak, bajati somun i povrće iz turšije, i misle da je Bog zasigurno zadovoljan onda kad se oni osećaju opušteno. Svoja vlastita osećanja, svoju radost, tugu, bes i sreću, brkaju sa Božjim osećanjima, s Njegovom radošću, tugom, besom i srećom. Zar to nije apsurdno? Mnogi ljudi istinom smatraju stvari za koje čovek drži da su ispravne, te ih, povrh toga, nameću Bogu, opisujući ih kao Božje zahteve prema čoveku, jer svi ljudi upravo u to veruju. I sve dok žive u takvom uverenju, sasvim je prirodno i vrlo verovatno da će oni sve te izjave, ponašanja i pristupe okarakterisati kao istinu. Pošto su ustanovili da su te stvari istina, smatraće da one ujedno predstavljaju načela praktičnog delovanja kojih se čovek mora pridržavati, a svakoga ko ta načela poštuje i ko deluje u skladu s njima smatraće osobom koja upražnjava Božje reči, stremi ka istini i, naravno, sledi Njegovu volju. A budući da ti ljudi „slede Božju volju”, zar onda njihove nevolje nisu vredne truda? Zar to ne znači da oni tu cenu ispravno plaćaju? Nije li to nešto što je Bogu ugodno i što On pamti? Ljudi bi pomislili da to sigurno jeste tako. U tome se ogleda rastojanje i razlika između onoga što čovek smatra „istinom” i Božjih reči. Sve što je, prema ljudskim predstavama i maštarijama, u skladu s moralnim karakterom čoveka i što je dobro, plemenito i ispravno, ljudi jednoobrazno karakterišu kao istinu, da bi zatim nastavili da se u tom pravcu ponašaju i da praktično deluju, postavljajući pritom stroge zahteve sebi samima. Veruju da na taj način zapravo streme ka istini, da su baš oni ti koji streme ka istini i da, naravno, sasvim sigurno spadaju među ljude koji mogu da budu spaseni. Činjenica je, međutim, da Božje reči i istina nemaju ama baš nikakve veze s onim što ljudi u svojim predstavama smatraju dobrim, ispravnim i pozitivnim. Uprkos tome, čak i dok Božje reči čitaju i drže ih u svojim rukama, ljudi istinom smatraju sve ono što je – prema njihovim predstavama – dobro, ispravno, lepo, ljubazno, pozitivno, kao i sve ono što čovek zastupa kao istinito i pozitivno; neumorno streme ka njima i pritom zahtevaju, ne samo od sebe, već i od drugih ljudi, da ka tome streme i da sve to postignu. Stvari koje smatraju dobrim, ljudi uporno brkaju sa istinom, da bi zatim svoje stremljenje usklađivali sa merilima i pravcem koji te stvari diktiraju, te na osnovu svega toga veruju da oni sami već streme ka istini i da proživljavaju istina-stvarnost. To je jedan aspekt čovekovog pogrešnog shvatanja u vezi sa stremljenjem ka istini. Nesporazum se sastoji u tome da ljudi za svoja merila uzimaju ono što oni – u svojim predstavama – smatraju dobrim, ispravnim i pozitivnim, zamenjujući tim merilima Božje zahteve prema čoveku, kao i zahteve i merila Njegovih reči. Te stvari, dakle, za koje u svojim predstavama veruju da su ispravne i dobre, ljudi brkaju sa istinom; i ne samo to – oni te stvari bespogovorno prihvataju i streme ka njima. Zar to ne predstavlja problem? (Predstavlja.) To je problem koji se tiče čovekovih misli i stavova. Čime su ljudi motivisani da čine takve stvari? Koji je osnovni uzrok zbog kojeg se u njima rađaju takve ideje i lažna shvatanja? Osnovni uzrok je u tome što ljudi veruju da se te stvari Bogu dopadaju, te Mu ih stoga nameću. Primera radi, tradicionalna kultura uči ljude da budu marljivi i štedljivi, da su marljivost i štedljivost ljudske zasluge. Još jedna takva zasluga opisana je izrekom „Moraš mnogo da propatiš da bi stigao do vrha”, ili izrekom „Veži konja gde ti gazda kaže, jer inače ništa nećeš steći, ma koliko se mučio”, i drugim sličnim idejama. U svakoj rasi i svakoj grupi ljudi, ima onih koji veruju da je istina sve ono što oni smatraju dobrim, ispravnim, pozitivnim, aktivnim i naprednim, i koji na te stvari gledaju kao na istinu, zamenjujući njima sve one istine koje je Bog izrazio. Stvari u koje čovek čvrsto veruje, a koje su zapravo od Sotone, takvi ljudi brkaju sa istinom i sa zahtevanim Božjim merilima. Svoja stremljenja usmeravaju ka onim aspiracijama, pravcima i ciljevima koje oni sami zamišljaju i za koje veruju da su ispravni. To je strašna greška. Stvari koje potiču iz čovekovih predstava i maštarija uopšte se ne poklapaju s Božjim rečima i potpuno su suprotne istini.

Da vam sve ovo ne bi zvučalo previše apstraktno i da biste to mogli da razumete, na nekoliko primera ću vam pokazati kako ljudi istinu brkaju sa stvarima za koje, u svojim predstavama, drže da su dobre i ispravne. Primera radi: kad počnu da veruju u Boga, neke žene prestaju da se šminkaju i da nose nakit. Drugim rečima, šminku i nakit ostavljaju po strani, smatrajući da ljudi koji veruju u Boga treba uljudno da se ponašaju, da ne smeju da nose šminku ni modernu odeću. Ima ljudi koji poseduju automobil, ali ga ne voze, već umesto toga voze bicikl. Oni smatraju da vožnja automobila predstavlja preteranu udobnost. Neki ljudi ne jedu meso iako bi to sebi mogli da priušte, zato što misle da bi, ako bi stalno jeli meso, postali slabi i negativni, te da bi izdali Boga, ako bi se našli u situaciji da više ne mogu jesti meso. Stoga se oni, zlu ne trebalo, svesno odvikavaju od jedenja mesa. Drugi, pak, misle da, kao vernici u Boga, moraju odavati utisak uljudne osobe, pa stoga nastoje da odbace sve svoje mane i loše navike, svojski se trude da promene način govora i obuzdaju svoj temperament, i čine sve što mogu da budu prefinjeni, a ne vulgarni. Smatraju da svaki čovek, čim počne da veruje u Boga, mora sebe da ograničava i obuzdava, da mora u očima drugih ljudi postati dobra i uljudna osoba. Ujedno, smatraju da time plaćaju cenu, da udovoljavaju Bogu i da sprovode istinu u delo. Neki se, s vremena na vreme, lepo doteraju i odu u kupovinu, da bi odmah zatim počeo da ih muči osećaj krivice. Misle da sada, pošto veruju u Boga, ne bi smeli da se šminkaju i doteruju, niti da nose finu odeću. Veruju da će ih Bog prezreti i da Mu se neće dopasti to što se šminkaju, doteruju i lepo oblače. Misle da Bog voli primitivna ljudska bića, ali ne i industriju, savremenu nauku, niti bilo kakve trendove. Smatraju da će ka istini moći da streme samo ukoliko se odreknu stremljenja za svim drugim stvarima. Zar takvo shvatanje nije iskrivljeno? (Jeste.) Da li su ti ljudi pažljivo pročitali Božje reči? Jesu li Božje reči uzeli kao istinu? (Ne.) A pošto Božje reči nisu uzeli kao istinu, da li oni onda streme ka istini? (Ne.) Upravo zato i kažemo da svi ti pristupi i manifestacije nastaju tako što ljudi istinu brkaju sa stvarima koje, u svojim predstavama, smatraju ispravnim i dobrim, a zatim te stvari uzimaju kao zamenu za istinu. Oni te stvari upražnjavaju krajnje optimistično, verujući da na taj način streme ka istini i da su oni zapravo ljudi koji poseduju istina-stvarnost. Tako, na primer, ima ljudi koji, od trenutka kad su poverovali u Boga, nisu pogledali nijednu televizijsku emisiju ili dnevnik, niti su ikada otišli u kupovinu. Mnoge su noći prespavali na stogovima sena i mnoge dane prestajali kraj uličnih slivnika, propovedajući jevanđelje i obavljajući svoje dužnosti. Mnogo ih je puta želudac mučio zbog hladne hrane, puno su smršali i mnogo propatili zbog nedostatka sna i oskudne ishrane. Ovi ljudi sve to odlično znaju i sve te stvari uredno beleže, jednu po jednu. Zašto oni vode tako urednu evidenciju o tim stvarima? Zato što veruju da takvim ponašanjem i takvim pristupom zapravo sprovode istinu u delo i udovoljavaju Bogu, i zato što veruju da će od Boga dobiti priznanje ako se budu lepo ponašali. I tako ljudi, bez ikakvog oklevanje i pritužbe, upražnjavaju sve te stvari. U svojim glavama oni neumorno razglabaju o tim stvarima, ponavljaju ih i prisećaju ih se, a srca su im zbog toga ispunjena. Pa ipak, kad ih Bog podvrgne kušnjama, kad okruženje koje im Bog upriliči nije u skladu s njihovim željama, kad se Njegovi postupci i ono što On od njih zahteva ne poklapa s njihovim predstavama, tada im stvari koje smatraju ispravnim, kao ni cena koju su platili, a ni stvari koje upražnjavaju, neće više biti ni od kakve koristi. Te stvari im neće ni najmanje pomoći da se pokore Bogu, niti da Ga spoznaju unutar okruženja sa kojima su suočeni. Naprotiv, one će za njih postati kamenovi spoticanja i prepreke na njihovom putu ulaska u stvarnost Božjih reči i pokoravanja Bogu. Razlog za to leži u činjenici da ljudi nikada nisu naučili da stvari koje oni smatraju ispravnim u osnovi nisu istina, kao i da to što oni upražnjavaju nije stremljenje ka istini. Šta će, dakle, ljudi naposletku zadobiti od svega toga? Jedva neku vrstu lepog ponašanja. Ljudi iz tih stvari neće zadobiti ni istinu ni život. Pa ipak, oni i dalje pogrešno veruju da ta lepa ponašanja predstavljaju istina-stvarnost, i čak su naizgled još odlučniji u svom stavu da te stvari, koje oni u svojim predstavama smatraju ispravnim, zaista jesu istinite i pozitivne, usled čega ta odlučnost pušta korenje u njihovim srcima. Što ljudi više obožavaju i slepo veruju u te stvari, koje u svojim predstavama smatraju ispravnim, to oni snažnije odbacuju istinu i sve se više udaljavaju od Božjih zahteva i Njegovih reči. U isto vreme, što je viša cena koju plaćaju, to su jače uvereni da zapravo stiču kapital i to iskrenije veruju kako zavređuju da budu spaseni i da prime ono što im je Bog obećao. Zar to nije začarani krug? (Jeste.) Šta je osnovni uzrok ovog problema? Ko je za to glavni krivac? (Krivi su ljudi koji vlastite predstave brkaju s pozitivnim stvarima i koji tim svojim predstavama zamenjuju Božje reči.) Ljudi zamenjuju Božje reči vlastitim predstavama, ostavljaju Božje reči po strani i u osnovi ih zanemaruju. Drugim rečima, oni Božje reči uopšte i ne smatraju istinom. Slobodno se može reći da je ono ka čemu ljudi streme, ono što biraju i što upražnjavaju nakon što poveruju u Boga, iako pritom možda i čitaju Božje reči, da je, dakle, sve to i dalje zasnovano na čovekovim predstavama i maštarijama, te da se oni još uvek nisu otisnuli na put vere u Boga u skladu s Njegovim rečima i zahtevima. Odakle tačno izvire taj problem, to jest, činjenica da ljudi u Boga veruju na osnovu vlastitih predstava i maštarija? Gde nastaju čovekove predstave i maštarije? Odakle one potiču? Može se reći da one prvenstveno nastaju iz tradicionalne kulture, iz čovekovog nasleđa, kao i iz uslovljavanja i uticaja koji vrši religijski svet. Čovekove predstave i maštarije neposredno su povezane s tim stvarima.

Za koje još stvari ljudi, u svojim mislima i stavovima, veruju da su dobre, ispravne i pozitivne? Slobodno možete navesti nekoliko primera. Ljudi često kažu „Dobri ljudi spokojno žive” i „Bezazleni ljudi uvek prevagnu” – to su neki od primera, zar ne? (Jesu.) Ima ih još: „Dobro se dobrim vraća, a loše rđavim; te stvari će biti uzvraćene kad za to dođe vreme”, „Ko drugome jamu kopa, sam u nju upada”, „Bog najpre izludi one koje hoće da uništi”, „Moraš mnogo propatiti da bi stigao do vrha”, „Knjiga je čovekov najbolji prijatelj” i tome slično. Da čoveku muka pripadne od tih đavolskih reči. Prosto pobesnim kad ih čujem, a ljudi ih, ipak, tako olako izgovaraju. Kako mogu tako olako da izgovaraju te reči? Kako to da Ja jedva da mogu da ih izgovorim? Ne dopadaju mi se te reči, te izreke. Činjenica da ih uvek držite spremne u glavi, da vam one tako lagano kliznu preko jezika i da ih tako tečno recitujete, pokazuje da vi te stvari naročito volite i obožavate. Obožavate te prazne, iluzorne i nestvarne reči, i ujedno ih uzimate kao svoj moto, ali i kao načela, kriterijume i osnovu za svoje postupke. Povrh toga, vi čak mislite da i Bog veruje u te stvari, da su Njegove reči ništa drugo do drugačiji pristup tim istim idejama, kao i da te stvari zapravo predstavljaju opšte značenje Njegovih reči: poziv ljudima da budu dobri. Da li je takvo gledište ispravno? Da li te stvari zaista predstavljaju značenje Božjih reči i istina koje On izražava? Nipošto; ono što Bog želi da kaže nema s tim stvarima nikakve veze. Stoga se stav ljudi prema istini mora preokrenuti, a ono u čemu oni prepoznaju istinu mora se korigovati – što znači da treba popraviti i preokrenuti merilo po kojem oni ustanovljuju istinu. U suprotnom, biće im teško da prihvate istinu i nikako neće moći da se otisnu na put stremljenja ka njoj. Šta je istina? U najširem smislu, sve Božje reči su istina. Konkretnije govoreći, dakle – šta je istina? Već sam vam o tome govorio. Šta sam rekao? („Istina je kriterijum čovekovog vladanja, njegovih postupaka i obožavanja Boga” („Reč”, 4. tom, „Razotkrivanje antihristâ”, „Osma stavka (3. deo)”).) Tako je. Istina je kriterijum čovekovog vladanja, njegovih postupaka i obožavanja Boga. Da li istina, dakle, ima ikakve veze sa stvarima za koje ljudi, u svojim predstavama, veruju da su ispravne i dobre? (Nema.) Odakle potiču te ljudske stvari? (Iz Sotonine filozofije za ovozemaljsko ophođenje, kao i iz određenih mišljenja koja su čoveku usađena kroz tradicionalnu kulturu.) Tačno tako. Preciznije govoreći, sve te stvari potiču od Sotone. A ko su svi oni eminentni i slavni ljudi koji su te stvari čoveku usadili u glavu? Zar i oni nisu Sotone? (Jesu.) Svi ti vaši silni patrijarsi zapravo su Sotone – glavom i bradom. Poslušajte samo sve te izreke koje su usvojili Kinezi: „Velika je radost kad ti iz daleka dođe prijatelj”, „Kad si već došao, možeš i da ostaneš”, „Ne putuj daleko dok su ti roditelji živi”, „Odanost roditeljima je vrlina koju treba uzdizati iznad svih”, „Od tri greha prema roditeljima, najgori je nemati naslednika”, „O pokojniku sve najbolje”, „Kako se čovek približava smrti, reči mu postaju istinite i nežne”. Pažljivo analizirajte ove reči – ima li među njima ijedne istine? (Nema.) Sve su to zablude i đavolske reči. Recite Mi, koliko ljudi moraju biti glupi da bi, nakon što su prihvatili Božje delo, ove zablude i đavolske reči pobrkali sa istinom? Jesu li ti ljudi uopšte sposobni da shvate istinu? (Nisu.) To su neki krajnje apsurdni likovi, koji su potpuno nesposobni da shvate istinu. A kako stoji stvar sa vama – budući da ste dosad toliko Božjih reči pročitali, zar iz njih niste barem nešto naučili o istini? (Jesmo.) Odakle potiče istina? (Potiče od Boga.) Istina potiče od Boga. Ne verujte ni u jednu reč koju nije izgovorio Bog. Nijedna od tih sotonskih filozofija za ovozemaljsko ophođenje i svih tih ideja iz tradicionalne kulture ne predstavlja istinu, te stoga čovek na ljude i stvari ne sme gledati, niti se sme vladati u skladu s njima, a ne sme ih ni uzimati kao vlastite kriterijume, zato što te stvari ne potiču od Boga. Dokle god neka stvar potiče od čoveka, bilo da dolazi iz tradicionalne kulture ili iz usta neke slavne osobe, bilo da se radi o proizvodu nekog učenja ili nekog društva, i bez obzira na to iz koje je dinastije ili rase ljudi potekla – ta stvar nije istina. Pa ipak, upravo su to stvari koje ljudi uzimaju kao istinu, za kojima streme i koje upražnjavaju umesto istine. Štaviše, oni pritom veruju da sprovode u delo istinu i da samo što nisu ispunili Božje namere, dok se zapravo radi o nečemu sasvim suprotnom: dok su tvoje stremljenje i praksa zasnovani na tim stvarima, ti se sve više udaljavaš od Božjih zahteva i sve si dalje od istine.

Suštinski je apsurdno to što ljudi sa istinom brkaju stvari koje čovek smatra dobrim i pozitivnim, i što ka njima streme kao da se zaista radi o istini. Kako to da ljudi koji su prihvatili Božje delo i pročitali mnoge Njegove reči i dalje uporno greše, brkajući sa istinom stvari koje čovek smatra dobrim i pozitivnim, i streme ka njima kao ka istini? O kakvom se ovde problemu radi? Radi se o tome da je sve ovo dovoljan dokaz da ljudi ne razumeju šta je istina i da istinu nisu stvarno spoznali. To je jedan od činilaca u pitanju koje sam vam maločas postavio: „Budući da ove stvari nisu istina, kako to da ih ljudi i dalje upražnjavaju, misleći da time zapravo istinu sprovode u delo?” Sada ću govoriti o još jednom činiocu, koji se tiče čovekove iskvarene naravi. Ljudi veruju da stvari za koje oni u svojim predstavama drže da su dobre, ispravne i pozitivne predstavljaju istinu, da bi zatim, na tom temelju, osmislili čitavu spletku, verujući da će ih Bog, kad Mu udovolje i kad Ga usreće, podariti blagoslove koje je obećao ljudima. Nije li ta zavera zapravo njihov pokušaj da sklope nagodbu s Bogom? (Jeste.) S jedne strane, ljudi te stvari podržavaju i streme ka njima zato što ih shvataju na potpuno pogrešan način, dok u isto vreme pokušavaju da sklope nagodbu s Bogom vođeni vlastitim željama i ambicijama. Zar to nije još jedan činilac? (Jeste.) Budući da smo o ovom činiocu i ranije u zajedništvu često razgovarali, sada o njemu nećemo detaljnije govoriti. Pitam vas, dakle: kad neko ko veruje u Boga napušta stvari, pati, daje sebe i plaća cenu zarad Boga, zar ta osoba nema određenu nameru i cilj dok to čini? (Ima.) Da li iko kaže: „Ne želim ništa i ne tražim ništa. Napuštam stvari, daću sve od sebe i platiću cenu, bez obzira na okolnosti. I to je sve. Nemam nikakvih ličnih želja ni ambicija. Kako god da Bog postupa sa mnom, dobro je. Možda će me nagraditi, a možda i neće – bilo kako bilo, postupao sam u skladu s Njegovim zahtevima, ponudio sam Mu sebe, napustio stvari, platio cenu i propatio”? Ima li uopšte takvih ljudi? (Nema.) Do dana današnjeg takva se osoba nije rodila. Neki možda kažu: „Takva osoba bi morala živeti u vakuumu.” Čak ni osoba koja je čitav život provela u vakuumu ne bi takva bila: narav bi joj i dalje bila iskvarena, imala bi želje i ambicije, i još uvek bi pokušavala da s Bogom sklopi nagodbu. Prema tome, drugi činilac u ovom pitanju odnosi se na to da ljudi počinju da spletkare onog trenutka kad prema stvarima, za koje u svojim predstavama veruju da su ispravne, počnu da se odnose kao prema istini. A o kakvoj spletki je reč? Ljudi, naime, pomenute stvari upražnjavaju kako bi ih razmenili za blagoslove koje je Bog obećao čoveku, kao i za predivno odredište. Dokle god nešto smatraju pozitivnim, ljudi veruju da to mora biti i ispravno, pa onda traže i čine to što smatraju ispravnim, verujući da će ih, zbog takvog postupanja, Bog zasigurno blagosloviti. U tome se sastoji čovekova spletka. Ovaj drugi činilac odnosi se na ljude koji nastoje da zadovolje vlastite želje i ambicije, i koji pokušavaju da sklope nagodbu s Bogom. Ako ne veruješ, probaj da im zabraniš da sklapaju nagodbe i pokušaj da ih lišiš njihovih želja i ambicija – reci im neka se odreknu svojih ambicija i želja. Istog trenutka će izgubiti volju za svakom daljom patnjom i plaćanjem cene. Zašto će ih proći volja da to čine? Zato što će im se učiniti da su izgubili sve izglede za budućnost i svoje odredište, da više nema ni tračka nade da će ih Bog blagosloviti i kako nemaju više šta da zadobiju. To što oni upražnjavaju nije istina, ono ka čemu streme nije istina, već su to stvari za koje oni maštaju da su pozitivne, ali za koje čak nisu ni spremni da plate cenu kad im se želje i ambicije rasprše. Recite Mi šta ljudi zaista imaju? Imaju li istinsku veru? (Nemaju.) Ako odemo korak dalje, jesu li ljudi verni? Neko će možda reći: „Šta god da Bog sada govori, mi Ga sledimo. Ma šta da kaže, ne zapadamo u negativnost i nismo obeshrabreni, nećemo čak ni posustati, a kamoli da odustanemo. Čak i ako nas Bog ne želi, ako kaže da smo oni koji službuju i naporno rade, da nismo ljudi koji streme ka istini i da nema nikakve nade da ćemo biti spaseni, mi ćemo Ga i dalje bez oklevanja slediti i istrajaćemo u obavljanju svojih dužnosti. Zar to nije vernost? Zar to nije istinska vera? Zar biti veran i istinski verovati nije isto što i stremiti ka istini? Zar to ne znači da, makar u izvesnoj meri, stremimo ka istini?” Recite Mi, je li to stremljenje ka istini? (Nije.) Šta znači kad kažemo da to nije stremljenje ka istini? To znači da su sva čovekova „užad za spasavanje” odsečena i da nema više ni slamke za koju bi se uhvatio. Pa šta mu, u tom slučaju, preostaje? Može li išta po tom pitanju da uradi? Bez obzira da li ljudi mogu nešto da učine po tom pitanju ili ne mogu, kako se oni osećaju kad ovo čuju? Strašno su razočarani: „Da li to zaista znači da za mene nema nikakve nade da ću primiti blagoslove? Šta se to, zaboga, dešava?” U takvim okolnostima, ljudi potpuno gube kompas. Videću kojim ćete putem poći sada, kad sam vam Svojim rečima pokidao svu „užad za spasavanje”. Neki kažu: „Ako nije ispravno naporno raditi, sklapati nagodbe, imati iskrivljeno shvatanje, ako nije ispravno patiti ni plaćati cenu – šta je onda, zaboga, ispravno? Šta god da Bog kaže, nećemo Ga napustiti. Nastavićemo da obavljamo svoje dužnosti. Zar to nije isto što i sprovođenje istine u delo?” Ovo se pitanje mora jasno razumeti. Budući da ne razumeju istinu i da iskrivljeno shvataju značenje njenog sprovođenja u delo, ljudi veruju da napuštanje stvari, davanje sebe, patnja i plaćanje cene predstavljaju upražnjavanje istine i pokoravanje Bogu. To je katastrofalna greška. Upražnjavati istinu znači upražnjavati reči Božje, s tim da se to mora raditi u skladu s načelima – ljudi to nipošto ne bi smeli da rade na osnovu vlastitih predstava i maštarija. Ono što Bog želi jeste iskreno srce, srce koje je bogoljubivo i koje Mu udovoljava. Jedino takvo upražnjavanje Božjih reči predstavlja upražnjavanje istine. Ako čovek, svaki put kad sebe daje zarad Boga, nastoji da s Njim sklopi nagodbu i da zadovolji vlastite želje i ambicije, onda je taj čovek zapravo licemer, koji istinu ne upražnjava, već se s njom poigrava i gazi po njoj. Ako je, dakle, neko u stanju da prihvati Božje reči suda, ako ne napušta Boga i ako istrajava u vršenju svoje dužnosti čak i nakon što mu se izjalove želje i namere u pogledu zadobijanja blagoslova, čak i kad nema čemu da se nada niti čime da se motiviše, može li se onda sve to podvesti pod upražnjavanje istine i stremljenje ka njoj? Po Mom mišljenju, ako sve to odmerimo na osnovu definicije stremljenja ka istini, to još uvek nije stremljenje ka istini, zato što ni izbliza ne ispunjava merilo stremljenja ka istini. Pošto sada imamo preciznu definiciju stremljenja ka istini, trebalo bi da je se strogo pridržavamo kada ocenjujemo ljudske postupke, ponašanja i manifestacije. Kako se može oceniti nečija sposobnost da ostane kraj Boga i da istraje u obavljanju svoje dužnosti čak i kada se ne može nadati nikakvim blagoslovima? Ocena je da ljudi, kao stvorena bića, od rođenja imaju u svojoj ljudskosti dve stvari vredne pomena; ukoliko te dve stvari korisno upotrebiš, to će ti – u najmanju ruku – omogućiti da slediš Boga. Znate li koje su te dve stvari? (Savest i razum.) Tačno. U čovekovoj ljudskosti, dve su stvari najvrednije – ako ljudi ne razumeju istinu, ako su veoma lošega kova, ako su lišeni svakog znanja i ulaska u pogledu Božjih zahteva i istine, ali pritom i dalje čvrsto stoje na svom mestu, koji osnovni preduslov im omogućava da to postignu? Preduslov je da moraju posedovati savest i razum normalnog ljudskog bića. Prema tome, odgovor je sasvim jasan. Pošto ljudi ne streme ka istini, pošto nemaju želje ni ambicije da budu blagosloveni, pošto su lišeni svake želje za sticanjem blagoslova, ako oni, uprkos svemu tome, mogu i dalje da slede Boga i da obavljaju svoje dužnosti, na osnovu čega to čine? Šta je to što ih motiviše? Za njihove postupke ne postoji nikakva osnova ni motivacija – ljudi to mogu da čine dokle god poseduju savest i razum normalnog ljudskog bića. Evo kako sada stoje stvari: činjenica je da ne razumeš istinu – a tvoje razumevanje doktrina potpuno je beskorisno i nipošto se ne može uzeti kao pokazatelj da si zakoračio u istina-stvarnost. Znaš da je pogrešno pogađati se s Bogom zarad ostvarenja boljih izgleda i lepšeg odredišta, ali bi zaista bilo sjajno ako bi ti i dalje sa radošću sledio Boga i obavljao svoju dužnost čak i kada su ti stremljenje ka boljim izgledima i odredištem, kao i želja za blagoslovima, prokaženi i oduzeti. Kada bi bio u stanju da slediš Boga i ako prethodno ne zadobiješ istinu, od čega bi to zavisilo? To bi zavisilo od tvoje savesti i razuma. Savest i razum mogu da održavaju čovekovo postojanje, njegov život i njegov odnos prema ljudima i stvarima. Po čemu se, dakle, obavljanje dužnosti na osnovu vlastite savesti i razuma razlikuje od sprovođenja istine u delo? Osoba koja stremi ka istini pokazuje se tako što posmatra ljude i stvari, vlada se i ponaša isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum, dok ljudi koji deluju isključivo na osnovu vlastite savesti i razuma ne mogu stremiti ka istini, ali zato još uvek mogu naporno da rade, da obavljaju svoje dužnosti, te da i dalje borave u Božjoj kući, bez ijedne loše ocene u svom dosijeu. Od čega sve to zavisi? Oni posmatraju ljude i stvari, vladaju se i ponašaju na osnovu kriterijuma vlastite savesti i razuma, umesto u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Imajući sve to u vidu, ako svoju dužnost obavljaš isključivo na osnovu vlastite savesti i razuma, da li se to i po čemu razlikuje od stremljenja ka istini? (Razlikuje se.) Obavljati dužnost u skladu sa vlastitom savešću i razumom znači zadovoljiti se napornim radom; to znači uzimati za merila odlike kao što su naporno raditi, ne praviti prekide i ometanja, slušati i pokoravati se, lepo se ponašati i imati dobre odnose s drugim ljudima, te posedovati isključivo dobre ocene u dosijeu. Da li sve to doseže do nivoa stremljenja ka istini? Ne doseže. Ma koliko da se neka osoba lepo ponaša, ako ona baš ništa ne zna o svojim iskvarenim naravima, kao ni o svom buntovništvu, svojim predstavama, pogrešnim shvatanjima o Bogu i raznim svojim negativnim stanjima, ako joj je nemoguće da se reši svih tih stvari, ako nije u stanju da razume načela upražnjavanja istine i ako nijedno otkrivanje njene iskvarene naravi nije razrešeno, ako je još uvek nadmena i samopravedna, proizvoljna i nepromišljena, nepoštena i lažljiva, ako ponekad čak zapada u negativnost i slabost, ako sumnja u Boga i tome slično – ako, dakle, sve te stvari još uvek nosi u sebi, može li takva osoba da postigne istinsku pokornost prema Bogu? Ako u njoj još uvek čuče sve te iskvarene naravi, hoće li ona moći uistinu da doživi Božje delo? Ako se neka osoba naprosto samo lepo ponaša, da li ta manifestacija predstavlja stremljenje ka istini? (Ne.) Koje su stvari u čoveku najbolje? Najbolje su jedino njegova savest i razum; to su jedine dve pozitivne i pomena vredne stvari u čoveku. Nijedna od njih, međutim, nema veze sa istinom; one nisu ništa drugo do najosnovniji preduslovi čovekovog stremljenja ka istini, što znači da, ukoliko poseduješ savest i razum normalnog ljudskog bića i ako si u stanju da razumeš istinu, moći ćeš da donosiš ispravne odluke kad ti se nešto desi. Čovekova savest i razum ogledaju se u sledećem: Bog je Stvoritelj, a ti si stvoreno biće; Bog je izabrao tebe, što znači da je za tebe jedino ispravno da se posvetiš i da celog sebe podariš Bogu, i jedino je ispravno da slušaš Njegove reči. Sintagma „jedino ispravno” određena je tvojom savešću i razumom – ali, da li si zaista slušao Božje reči? Na kojim se načelima i metodima zasnivaju tvoji postupci? Narav ti je iskvarena – jesi li se pobunio protiv nje? Jesi li je razrešio? Sve te stvari nemaju nikakve veze sa onim što je „jedino ispravno”. Ako se ni za pedalj ne pomeraš od te osnove, koja kaže šta je jedino ispravno činiti i kako je jedino ispravno postupati, i ako živiš okružen parametrima koji određuju šta je „jedino ispravno”, zar to nije uticaj tvoje savesti i razuma? (Jeste.) Savest ti govori: „Bog me je spasao, te bi stoga trebalo da i ja sebe podarim Njemu. Bog mi je spasao jedan i podario mi drugi život, te je stoga jedino ispravno da Mu uzvratim ljubav. Bog je Stvoritelj, a ja sam stvoreno biće, i zato treba da se pokorim Njegovim uređenjima.” Zar ovo nije uticaj tvoje savesti i razuma? (Jeste.) Razna ponašanja, načini praktičnog delovanja, stavovi i pogledi koji se u ljudima rađaju pod uticajem njihove savesti i razuma, protežu se samo do granice određene parametrima prirodne sposobnosti te njihove savesti i razuma, i ne uspevaju da dosegnu do stremljenja ka istini. Zar nije tako? (Jeste.) Primera radi, neki će možda reći: „Božja kuća me je uzvisila time što mi je dozvolila da obavljam dužnost, Božja kuća me hrani, oblači i brine o mom smeštaju. Božja kuća vodi računa o svim aspektima mog života. Pošto sam uživao u obilju Božje blagodati, trebalo bi da Mu uzvratim ljubav; ne treba da sklapam nagodbe s Bogom površnim obavljanjem dužnosti, a kamoli bilo kakvim prekidanjem ili ometanjem. Spreman sam da se potčinim svemu što Božja kuća uredi za mene. Šta god Božja kuća od mene zatraži da uradim, neću se žaliti.” Ovakva izjava lepo zvuči; zar nekome ko ima savesti i razuma nije krajnje jednostavno da tako nešto učini? (Jeste.) Može li to da dosegne do nivoa stremljenja ka istini? (Ne može.) To ipak ne doseže do stremljenja ka istini. Prema tome, ma koliko da je nečija savest plemenita a razum normalan, bez obzira da li je neka osoba u stanju da se, u svemu što radi, rukovodi vlastitom savešću i razumom, ma koliko da su joj postupci pravilni i pristojni, i ma koliko da se drugi ljudi dive tim njenim postupcima, oni ipak ne dosežu dalje od lepog ljudskog ponašanja. Te postupke možemo okarakterisati jedino u okviru lepih ljudskih ponašanja; oni se fundamentalno razlikuju od sprovođenja istine u delo. Ako svoju komunikaciju s drugim ljudima zasnivaš na vlastitom razumu, tvoj će se govor donekle profiniti, nećeš napadati druge niti se na njih ljutiti, nećeš tlačiti, kontrolisati, maltretirati, niti nastojati da utičeš na druge ljude, i tome slično – sve se to može postići normalnim ljudskim razumom – ali, jesu li te stvari povezane sa sprovođenjem istine u delo? Ne, nisu povezane. To su stvari koje se mogu postići ljudskim razumom, a između njih i istine postoji određena distanca.

Zašto kažem da postupanje na osnovu vlastite savesti i razuma nije povezano sa sprovođenjem istine u delo? Objasniću vam to na jednom primeru. Zamisli da je neka osoba dobra prema tebi i da si ti takođe u dobrim odnosima s njom, te da ona prihvata Božje delo poslednjih dana i sada pokušava da tebi propoveda jevanđelje – što je isto kao da ti Bog preko nje propoveda jevanđelje. Nakon što si i sâm prihvatio novo Božje delo, prema toj osobi osećaš još veću zahvalnost i sve vreme želiš da joj nekako uzvratiš. Stoga joj dopuštaš izvesnu slobodu u svemu što radiš, i uvek si naročito ljubazan kad god se njoj obraćaš. Ma šta da ona loše uradi, ti se prema njoj uvek odnosiš naročito uljudno, s puno poštovanja i tolerancije, strpljiv si i uviđavan bez obzira na njen karakter, čak do te mere da joj bezuslovno priskačeš u pomoć kad god se suoči s bilo kakvim izazovom. Zašto bi to radio? Šta je to što utiče na tvoje postupke? (Moja savest.) Ti sve to radiš pod dejstvom vlastite savesti. Za to se dejstvo ne može reći ni da je pozitivno ni da je negativno; može se jedino reći da poseduješ savest i malo ljudskosti, te da si, prema onima koji su prema tebi ljubazni, zahvalan i voljan da im uzvratiš istom merom. Sa tog stanovišta, ti si osoba na svom mestu. Ako bismo to, pak, odmeravali prema istini, moguće je da bismo došli do potpuno drugačijeg zaključka. Zamisli da ta osoba jednoga dana počini neko zlodelo i da je pred isključenjem iz crkve, ali je ti i dalje ceniš na osnovu vlastite savesti i govoriš sebi: „Upravo mi je ona propovedala jevanđelje. Dok sam živ, neću zaboraviti njenu dobrotu; da nije bilo nje, ne bih danas bio tu gde jesam. Iako je danas počinila zlodelo, ne mogu da je razotkrijem. Mada vidim da je učinila pogrešnu stvar, ne mogu to glasno da izgovorim, jer mi je ona toliko pomogla. Možda neću moći da joj uzvratim, ali naprosto ne mogu da je napadam. Ako neko drugi želi da je prijavi, slobodno neka to učini, ali ja neću. Neću da joj stavljam so na ranu – u suprotnom, kakav bih čovek bio? Zar to ne bi značilo da sam potpuno lišen savesti? A zar čovek bez savesti nije najobičnija zver?” Šta mislite o ovome? Kakvo je dejstvo čovekove savesti u okolnostima poput ove? Zar ovakvo dejstvo savesti nije u suprotnosti sa istinom? (Jeste.) Iz ovoga vidimo da je dejstvo čovekove savesti ponekad ograničeno i pod uticajem njegovih osećanja, što za posledicu ima sukob čovekovih odluka sa istina-načelima. Pošto stvari tako stoje, jednu činjenicu možemo jasno da uočimo: dejstvo nečije savesti inferiorno je u odnosu na merilo istine, a ljudi se ponekad ogreše o istinu postupajući na osnovu svoje savesti. Ako verujete u Boga, ali ne živite u skladu sa istinom, već postupate po svojoj savesti, možete li činiti zlodela i opirati se Bogu? Zaista ćete biti u stanju da počinite neko zlo – nipošto se ne može reći da je uvek ispravno postupati na osnovu vlastite savesti. To je dokaz da postupanje samo na osnovu vlastite savesti nikako nije dovoljno ukoliko čovek želi da udovolji Bogu i da se uskladi s Njegovim namerama. Da bi ispunio Božje zahteve, čovek mora delovati na osnovu istine. Ako se prema svojoj savesti odnosiš kao prema istini i ako je smatraš superiornijom od svega ostalog, gde si onda smestio istinu? Zamenio si je svojom savešću. Zar se time ne opireš istini? Zar se time ne suprotstavljaš istini? Ako živiš po svojoj savesti, možeš da prekršiš istinu, a kršenjem istine opireš se Bogu. Ima mnogo ljudi koji, čak i nakon što su poverovali u Boga, svoju savest uzimaju kao merilo za sve što govore i rade, a i vladaju se na osnovu svoje savesti. Da li delovanje po vlastitoj savesti predstavlja upražnjavanje istine ili ne? Može li nečija savest da zameni istinu? Po čemu se, tačno, postupanje zasnovano na nečijoj savesti razlikuje od postupanja na osnovu istine? Neki ljudi uvek insistiraju na postupanju po savesti, smatrajući da na taj način oni zapravo streme ka istini. Da li je takvo gledište ispravno? (Nije.) Mogu li osećaji nečije savesti da zamene istinu? (Ne mogu.) Koju grešku takvi ljudi prave? (Oni krše istinu, i time se opiru Bogu.) Tako je. Osećaje vlastite savesti oni izjednačavaju sa istinom, što ih čini podložnim kršenju istine. Jedna takva osoba uvek posmatra ljude i stvari, vlada se i ponaša na osnovu merila vlastite savesti, uzimajući tu svoju savest kao jedini kriterijum. Takva osoba je zapletena u vlastitu savest, koja njome upravlja i koja, u isto vreme, upravlja i njenim razumom. A da li je osoba kojom upravlja vlastita savet sposobna da i dalje stremi ka istini i da praktično deluje u skladu sa njom? Nije. Može li, dakle, savest da zameni istinu? Ne može. Neko će možda pitati: „Ako već vlastitu savest ne možemo da tretiramo kao istinu, niti da pomoću nje odmeravamo svoj odnos prema drugim ljudima, je li onda ispravno da merila vlastite savesti koristimo za odmeravanje svog odnosa prema Bogu?” O ovom pitanju vredi razmisliti. U svakom slučaju, savest bilo koje osobe ne može da zameni istinu. Ako ne poseduješ istinu i ako se prema Bogu ophodiš na osnovu svoje savesti, to bi, prema ljudskim merilima, bilo sasvim u redu, s tim što nećeš moći da postigneš ljubav i pokornost prema Bogu ako se oslanjaš na to merilo – u najboljem slučaju, moći ćeš da izbegneš kršenje istine i opiranje Bogu. Možda će neko kazati: „Ne moraš da koristiš svoju savest u odnosu prema drugim ljudima, kao ni u odnosu prema Bogu.” Da li je takav stav ispravan? Sa stanovišta doktrine i teorije, čini se da je takav stav pogrešan, zar ne? A ako ga odmeriš uz pomoć istine – da li ti se tada ovaj stav čini ispravnim? Nalaže li Bog ljudima da se prema Njemu ophode koristeći vlastitu savest? Šta Bog zahteva od čoveka? Kako On od čoveka zahteva da se ophodi prema Njemu? Možda ti poseduješ savest, ali pitanje je da li si iskren? Ako imaš savest a nisi iskren, to naprosto neće ići. Ono što Bog zahteva od čoveka jeste da se prema Njemu ophodi iskreno. U Bibliji je zapisano: „Voli Gospoda, Boga svoga, svim srcem svojim, svom dušom svojom, svim umom svojim i svom snagom svojom” (Marko 12:30). Šta Bog zahteva? (Da Ga ljudi vole svim srcem svojim, svim umom svojim i svom dušom svojom.) Šta je to što Bog želi od ljudi? (Njihovu iskrenost.) Tačno. Da li je Bog rekao: „Morate Me voleti svojom savešću i razumom, i svojim nagonima”? Je li Bog tako rekao? (Ne, nije tako rekao.) Zašto Bog ne kaže tako? (Zato što savest nije istina.) Šta je savest? (Najniže merilo ljudskosti.) Tako je, savest i razum predstavljaju najniža i najosnovnija merila ljudskosti. Kako možete znati da li je neka osoba dobra i da li poseduje ljudskost? Kako da to izmerite? Čime to možete izmeriti? Najniže i najosnovnije merilo jeste da li ta osoba poseduje savest i razum. To je merilo na osnovu kojeg možete saznati da li neka osoba poseduje ljudskost. A po kojem se onda merilu ocenjuje da li neka osoba stremi ka istini? Da li neka osoba stremi ka istini ili ne možete ustanoviti po tome da li ona poseduje savest i razum – jesu li ove reči tačne? Jesu li ispravne? (Nisu.) Šta onda Bog želi od čoveka? (Iskrenost.) Bog želi čovekovu iskrenost. Od čega je sačinjena ta iskrenost? Šta čovek treba da uradi da bi pokazao da je iskren? Ako neko tokom molitve samo kaže kako nudi svoju iskrenost Bogu, ali nakon toga ne daje sebe iskreno Bogu niti svoju dužnost obavlja verno, da li je to iskrenost? To nije iskrenost – to je obmana. Kroz koje se ponašanje, dakle, iskrenost ispoljava? Kroz koje konkretne praktične postupke? Znate li? Zar nije u pitanju pokoran stav prema Bogu? (Jeste.) Čovek je iskren jedino ako poseduje stav pokornosti. Zar to nije daleko superiornije od savesti? Čovekova savest i razum ne mogu ni da priđu iskrenosti, među njima postoji jaz. Ljudska savest i razum nisu ništa drugo do najosnovniji uslovi za održanje njihove egzistencije, njihovih normalnih života i njihovih odnosa sa drugim ljudima. Ako bi bili lišeni savesti i razuma, ljudi ne bi mogli da egzistiraju, da normalno žive, pa čak ni da, na najosnovnijem nivou, komuniciraju s drugim ljudima. Pogledajte samo sve one zle ljude, bez savesti i razuma – da li bi iko iz neke grupe svojevoljno stupio s njima u komunikaciju? (Ne bi.) Niko s njima ne bi svojevoljno komunicirao. Šta ljudi osećaju dok s takvima komuniciraju? Gađenje i prezir – pa možda čak i strah, sputanost ili vezanost za njih. Takvi ljudi nemaju čak ni savest i razum normalnog ljudskog bića, te stoga niko sa njima ne bi svojom voljom stupao u bilo kakvu interakciju. Recite Mi, da li bi Bog te ljude spasao? (Ne bi.) Ako neka zla osoba svakome ko je uvredi odgovara rečima: „Ako mi se ikad bude pružila zgodna prilika, ubiću te – načisto ću te uništiti!”, nije li onda sama činjenica da ona može tako nešto izgovori, bez obzira da li je zaista u stanju da to i učini, dovoljan dokaz da se radi o zloj osobi? (Jeste.) Kojoj, dakle, vrsti ljudi pripadaju osobe čije reči u drugima izazivaju strah? Jesu li to savesne i razumne osobe? (Nisu.) A da li osobe bez savesti i razuma poseduju ljudskost? (Ne.) Ko bi se usudio da s tako zlim osobama bez ljudskosti stupi u bilo kakvu komunikaciju? Imaju li te zle osobe normalne odnose s drugim ljudima? (Nemaju.) U kakvom su stanju njihovi odnosi s drugima? Svi ih se plaše i svako se u njihovoj blizini oseća ograničeno i sputano – oni bi maltretirali svakoga kog sretnu i sve bi mučili. Da li takve osobe poseduju normalnu ljudskost? Niko se ne usuđuje da komunicira s takvom vrstom ljudi, koji nemaju ni savesti ni razuma. Oni čak nisu u stanju da žive normalnim ljudskim životom, te se stoga ni po čemu ne razlikuju od zveri i đavola. Kad se nađu u grupi, uvek se obrušavaju na druge ljude, mučeći ih jednog po jednog. Naposletku, svako se drži podalje od njih, svi ih izbegavaju. Mora da su strašni! Oni nisu ni sposobni za normalne odnose s drugima i ne mogu da steknu uporište ni u jednoj grupi ljudi – pa kakva su to stvorenja? Takve osobe ni nemaju ljudskosti – mogu li onda da streme ka istini? (Ne mogu.) Kakve su to osobe, ako nemaju ljudskosti? Zveri i đavoli. Istine koje izražava, Bog daruje ljudskom rodu, a ne zverima i đavolima. Ljudskim bićima se mogu nazvati samo osobe sa savešću i razumom. Recite Mi opet: da li je dovoljno da neka osoba poseduje savest i razum da bi u celosti proživela normalnu ljudskost? Moglo bi se reći da tu i dalje postoji nekakav jaz, zato što je ljudska narav iskvarena. Oni najpre moraju da streme ka istini, da bi tek nakon toga mogli da se oslobode svojih iskvarenih naravi i da prožive normalnu ljudskost. Neko će možda reći: „Imam i savest i razum. Ako se budem postarao da ne počinim nikakvo zlo, zadobiću istina-stvarnost.” Da li je to baš tako? Ako je neka osoba savesna i razumna, to ne znači da ona već stremi ka istini – to se ne može podrazumevati čak ni ako ona zaista živi po svojoj savesti i razumu. Šta su, onda, tačno savest i razum? Čovekova savest i razum su samo najosnovniji pokazatelji ljudskosti i najosnovniji karakter koji ljudi moraju posedovati da bi stremili ka istini. To što neka osoba živi po svojoj savesti i razumu, ne znači da ona stremi ka istini, a još manje dokazuje da ona poseduje istina-stvarnost. Iz primera koji sam maločas pomenuo, može se videti da je čovek koji posmatra ljude i stvari, vlada se i postupa na osnovu svoje savesti i razuma, podložan kršenju istine i načela. Takav čovek ne uspeva da zadovolji merilo da te stvari čini u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Prema tome, bez obzira na to koliko savesti poseduješ i koliko ti je razum normalan, ako nisi u stanju da posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum, ti onda ne stremiš ka istini. Slično tome, ma koliko da patiš i da naporno radiš u okviru nagona svoje savesti i razuma, za tebe se ipak ne može reći da stremiš ka istini.

Upravo smo detaljno analizirali tri stvari, od kojih sve tri predstavljaju pristrasna i pogrešna shvatanja, koja ljudi imaju u vezi sa stremljenjem ka istini. Recite Mi, koje su to tri stvari? (Prva se odnosila na činjenicu da ljudi istinu brkaju sa stvarima koje u svojim predstavama smatraju dobrim, ispravnim i pozitivnim, i koje koriste kao svoja merila – zamenjujući njima Božje zahteve prema čoveku, kao i zahteve i merila Njegovih reči – da bi zatim te stvari upražnjavali i stremili ka njima. Druga se temelji na tome da ljudi, čvrsto se držeći svojih pogrešnih shvatanja, pokušavaju da s Bogom sklapaju nagodbe, dok u sebi gaje vlastite želje i ambicije. Ljudi veruju da će im Bog, čim Mu udovolje i učine Ga srećnim, podariti ono što im je obećao. Treća stvar je verovanje ljudi da to što se vladaju i što postupaju na osnovu vlastite savesti i razuma automatski znači da oni već primenjuju istinu.) Ako te tri stvari ostavimo po strani, šta tačno znači stremiti ka istini? Hajde da se vratimo na našu definiciju stremljenja ka istini: „posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum”. Ove reči su sasvim dovoljne da ljudi razumeju šta znači stremiti ka istini i kako to treba činiti. Već smo mnogo govorili o tome šta znači stremiti ka istini. Na koji način, dakle, čovek stremi ka istini? I o tome smo mnogo razgovarali, kako na ovom današnjem, tako i na prethodnim druženjima: bilo da posmatraš ljude i stvari, vladaš se ili postupaš, to mora da bude u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. To je stremljenje ka istini. Sve ostalo, što se ne odnosi na ove reči, nije stremljenje ka istini. Naravno, ukoliko „posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum” nije usmereno ka čovekovoj iskvarenoj naravi, to se svakako odnosi na neka čovekova mišljenja, stavove i predstave. A ako se odnosi na te stvari, ako je namenjeno tome da čoveku omogući da postupa u skladu sa istina-načelima i da se pokori Božjim rečima i istini, onda je sasvim prirodno da će upravo to biti krajnji efekat svega toga. Definicija je, dakle, potpuno jasna i eksplicitna – „Posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum”. Ona ljudima ukazuje na put, koji će im omogućiti da u svom praktičnom delovanju konačno odbace svoju pristrasnost i odreknu se vlastitih želja i ambicija. U isto vreme, ljudi ne smeju živeti tako što će se skrivati iza verovanja u to da su nadmoćni, da poseduju ljudskost, savest i razum, kojima nadomeštaju načelo delovanja na osnovu Božjih reči i sa istinom kao svojim kriterijumom. Ma kakva opravdanja da imaš, ma koje vrline i prednosti da poseduješ, sve je to nedovoljno da nadomesti posmatranje ljudi i stvari, vladanje i postupanje u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. U to nema nikakve sumnje. Nasuprot tome, ako je početna tačka tvojih gledišta na ljude i stvari, tvog vladanja i postupanja, potpuno u skladu s Božjim rečima i sa istinom kao načelom delovanja, onda to znači da ti istinu sprovodiš u praksi. U suprotnom, to nije slučaj. Ukratko, kad ljudi žive okruženi vlastitim predstavama i maštarijama, kad postupaju u cilju sklapanja nagodbi, ili kad uporno veruju u svoje dobro moralno vladanje, umesto da upražnjavaju istinu i da streme ka njoj – svi takvi pristupi su glupi. Naime, nijedan od tih pristupa nije manifestacija stremljenja ka istini, a njihov će konačni ishod biti takav da ljudi neće razumeti istinu, da neće moći da shvate Božje namere, te da neće biti u stanju da se otisnu na put koji vodi do spasenja. Razumete li vi to? (Da.) Naravno, među ljudima koji ne streme ka istini – ako izuzmemo one koji nipošto ne mogu biti spaseni – ima onih koji žele da budu službenici i koji će opstati. To je sasvim u redu i može se smatrati dobrom alternativom za ljude koji ne streme ka istini. Za koji ćete se put odlučiti, zavisi isključivo od vas. Možda će neki reći: „I pored tolikih druženja, još uvek nam nisi rekao kako da posmatramo ljude i stvari, kako da se vladamo i da postupamo”. Zar vam zaista nisam to rekao? (Jesi, rekao si.) U skladu s čim treba posmatrati druge ljude i stvari, vladati se i postupati? (U skladu s Božjim rečima.) A šta treba uzimati kao kriterijum? (Kao kriterijum treba uzimati istinu.) Šta su onda Božje reči? Gde je istina? (Božje reči su istina.) Budući da ima toliko Božjih reči koje ljudima iz svakog mogućeg aspekta objašnjavaju kako da posmatraju druge ljude i stvari, kako da se vladaju i kako da postupaju, sada se tim stvarima nećemo detaljnije baviti. Pročitajte još jedanput definiciju stremljenja ka istini. (Šta znači stremiti ka istini? Posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum.) Te reči morate urezati u svoje srce i koristiti ih kao svoj životni moto. Često im se vraćajte i o njima razmišljajte; upoređujte s njima svoje ponašanje, svoj stav prema životu, svoje poglede na stvari, svoje namere i ciljeve. Na taj ćeš način moći jasno da znaš kakvo je tvoje stvarno stanje i kakva je narav-suština koju otkrivaš. Zatim se vrati ovim rečima i uzimaj ih kao svoja načela primene, kao put i smer svog praktičnog delovanja. Ako budeš na taj način stremio, ako u te reči budeš mogao u potpunosti da uđeš i da ih proživiš, razumećeš šta znači stremiti ka istini. Naravno, kad budeš zakoračio u stvarnost tih reči, to će značiti da si se već otisnuo na put stremljenja ka istini. A kad se budeš otisnuo na put stremljenja ka istini, šta će se iz toga izroditi? Sve će te manje uznemiravati ometanje, kontrola i ograničenja tvoje iskvarene naravi. A zašto? Zato što ćeš osetiti kako sada znaš put kojim ćeš se rešiti svoje iskvarene naravi, i što ćeš osetiti kako za tebe ima nade da budeš spasen. Tek tada ćeš osetiti koliko je spokojan i radostan i koliko te ispunjava život istinske vere u Boga i jedenja i pijenja Njegovih reči. Ljudima koji ne vole istinu, život se, čak i nakon tolikih godina vere u Boga, čini podjednako praznim kao i uvek i osećaju da nemaju nikakvog oslonca. Često čak osećaju kako je zaista bolno živeti unutar iskvarene naravi, koju nikako ne mogu da zbace sa sebe, ma koliko to želeli. I tako oni ostaju zauvek sputani, okovani i vezani svojom iskvarenom naravi. Sve to ih jako uznemiruje, a ipak nemaju nikakav put koji bi sledili. Beskrajni su ti njihovi dani ispunjeni gorčinom. Tim bi danima, doduše, došao kraj, ukoliko bi nekako mogli da prihvate istinu i postignu spasenje. Rezultat svega toga će, međutim, zavisiti isključivo od vašeg budućeg stremljenja i ulaska.
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Šta znači stremiti ka istini (3)

U današnje vreme, oni koji obavljaju svoje dužnosti imaju sve više posla. Osećaju da vreme leti, da ga nema dovoljno. Zašto je to tako? Činjenica je da je to tako zato što oni sada razumeju istinu i imaju uvid u mnoge stvari. Osećanje odgovornosti sve ih više pritiska i oni svoje dužnosti obavljaju sve revnosnije, rade sve detaljnije. Stoga osećaju da ima sve više dužnosti koje treba da obave. Zato sa svojim dužnostima imaju sve više posla. Pored toga, većina onih koji obavljaju dužnosti mora svakodnevno da čita Božje reči i da u zajedništvu razgovara o istini. Moraju da razmišljaju o sebi, a kada ih zadesi neki problem, moraju da tragaju za istinom da bi ga rešili. Osim toga, moraju da savladaju i neke stručne veštine. Uvek se osećaju kao da nema dovoljno vremena, da im dani prebrzo prolaze. Uveče premišljaju o tome što su toga dana uradili i čini im se da to nije bilo od naročite vrednosti, da ništa veliko iz toga nije proizašlo. Osećaju se mali rastom i nedostatni i žarko žele da brzo uvećaju svoj rast. Neki od njih kažu: „Kada će ovaj posao već jednom biti gotov? Kada ću moći da umirim srce, da pravilno čitam Božje reči i da se kako treba snabdem istinom? Ono što dobijam sa ovim jednim ili dva skupa nedeljno vrlo je ograničeno. Trebalo bi češće da se sastajemo i da slušamo više propovedi – to je jedini način da se razume istina.” I tako čekaju i čeznu i, dok treneš okom, prođe tri, četiri, pet godina, a njima se čini da vreme leti. Neki čak ni posle deset godina verovanja ne mogu da ponude neko naročito iskustveno svedočenje. Postanu nemirni, plaše se da će biti napušteni i žele na brzinu da se bolje opreme istinom. Zato osećaju pritisak vremena koje prolazi. Mnogo ih je koji tako razmišljaju. Svi oni koji nose teret vršenja dužnosti i streme ka istini osećaju da vreme leti. Oni, pak, koji ne vole istinu i koji žude za udobnošću i uživanjem ne misle da vreme brzo prolazi; neki od njih se čak i žale, pa kažu: „Kad li će taj Božji dan? Uvek govore da se Njegovo delo bliži kraju – pa zašto već nije svršeno? Kad li će se Božje delo proširiti po čitavoj vaseljeni?” Ljudi koji tako govore smatraju da vreme prolazi sporo. Oni, u dubini duše, nisu zainteresovani za istinu; uvek žele da se vrate u svet i da nastave sa svojim sitničavim životima. To njihovo stanje je očigledno drugačije od stanja ljudi koji streme ka istini. Ma koliko da su zauzeti svojim dužnostima, ljudi koji streme ka istini ipak imaju vremena da tragaju za njom da bi rešili probleme koji ih zadese, da traže razgovor o stvarima koje su im nejasne u propovedima koje su čuli, kao i da svakodnevno umire srce da bi razmišljali o tome kako su postupali, pa da zatim razmotre Božje reči i gledaju video snimke iskustvenog svedočenja. Iz toga nešto dobijaju. Ma koliko zauzeti bili sa svojim dužnostima, to im uopšte ne ometa životni rast, niti odlaže njihov život-ulazak. Za ljude koji vole istinu prirodno je da na taj način praktično postupaju. Ljudi koji ne vole istinu ne tragaju za njom, nisu voljni da se utišaju pred Bogom da bi razmislili o sebi i spoznali sebe, bez obzira na to da li su zauzeti obavljanjem dužnosti, i bez obzira na to kakvi ih problemi zadese. Stoga, bilo da su u obavljanju svojih dužnosti zauzeti ili dokoni, oni ne streme ka istini. Činjenica je da ako neko ima srce da stremi ka istini, čezne za istinom i nosi teret život-ulaska i promene naravi, tada će se u srcu zbližiti s Bogom i moliti Mu se ma koliko da je zauzet svojim dužnostima. Sigurno je da će zadobiti nešto od prosvećenja i sjaja Svetog Duha i da će se njegov život neprekidno razvijati. Ali, ako čovek ne voli istinu, ne nosi nikakav teret život-ulaska ili promene naravi ili ako ga te stvari ne zanimaju, on ne može ništa ni da dobije. Razmišljati o svojim otkrivanjima iskvarenosti nešto je što treba raditi na svakom mestu i u svako vreme. Tako, na primer, ako je neko otkrio svoju iskvarenost dok je vršio dužnost, mora iz dubine duše da se pomoli Bogu, da razmisli o sebi i spozna svoju iskvarenu narav i da traga za istinom da bi je razrešio. To je pitanje srca; nema uticaja na zadatak koji čovek obavlja. Je li lako to učiniti? To zavisi od toga da li si čovek koji stremi ka istini. Ljudi koji ne vole istinu nisu zainteresovani za pitanja razvoja u životu. Oni i ne razmišljaju o takvim stvarima. Samo su oni koji streme ka istini voljni da se posvete napredovanju u životu; samo oni često razmišljaju o problemima koji stvarno postoje i o tome kako da tragaju za istinom da bi ih rešili. Proces rešavanja problema i proces stremljenja ka istini u stvari su jedno te isto. Ako se čovek pri vršenju dužnosti stalno fokusira na traganje za istinom da bi rešio probleme, ako to primenjuje nekoliko godina i time reši dosta problema, onda on svoju dužnost svakako vrši u skladu sa merilom. Takvi ljudi imaju manje otkrivanja iskvarenosti i zadobili su mnogo istinskog iskustva obavljajući svoje dužnosti. Zato su u stanju da svedoče za Boga. Kako ti ljudi prolaze kroz iskustvo koje je počelo kada su se prvi put prihvatili svoje dužnosti, a trajalo sve dok nisu postali kadri da svedoče za Boga? Oni to čine tako što se uzdaju u traganje za istinom da bi rešili probleme. Zato će ljudi koji streme ka istini, ma koliko zauzeti bili svojim dužnostima, tragati za istinom da bi rešili probleme i uspeti da obavljaju svoje dužnosti u skladu sa načelima, a biće i u stanju da upražnjavaju istinu i da se pokore Bogu. To je proces život-ulaska, a i proces ulaska u istina-stvarnost. Neki uvek govore da su toliko zauzeti svojim dužnostima da nemaju vremena da streme ka istini. To ne pije vodu. Ma šta u datom trenutku radio, čovek koji stremi ka istini će, čim otkrije problem, potražiti istinu da bi ga rešio, pa će tako razumeti i zadobiti istinu. To je potpuno izvesno. Mnogi smatraju da se istina može razumeti jedino putem svakodnevnih okupljanja. To je sasvim pogrešno. Istina nije nešto što se može razumeti pukim dolaskom na okupljanja i slušanjem propovedi; čovek pored toga mora i da sprovodi Božje reči u delo i da ih doživi, kao i da prođe kroz proces otkrivanja i rešavanja problema. Ključno je to da mora da nauči da traga za istinom. Oni koji ne vole istinu ne tragaju za njom, kakav god problem da ih zadesi; oni koji vole istinu tragaju za njom kada naiđu na probleme, ma koliko bili zauzeti svojim dužnostima. Dakle, sa izvesnošću možemo reći da oni koji se uvek žale da su prezauzeti svojim dužnostima, pa nemaju vremena da dolaze na okupljanja, te stoga moraju da odlažu stremljenje ka istini, nisu ljubitelji istine. To su ljudi nelogičnog razmišljanja koji ne poseduju duhovno razumevanje. Zašto, kada čitaju Božje reči ili slušaju propovedi, nisu u stanju da ih sprovedu u delo ni da ih primene u vršenju svojih dužnosti? Zašto ne mogu da primene Božje reči na svoje stvarne živote? To je dovoljan dokaz da oni ne vole istinu i da stoga ne tragaju za istinom i ne upražnjavaju je kada se u vršenju svojih dužnosti susretnu sa ma kakvom teškoćom. Jasno je da su ti ljudi službenici. Neki možda i žele da streme ka istini, ali su previše lošeg kova. Nisu u stanju ni sopstveni život da urede kako treba; kada treba da urade dve-tri stvari, oni ne znaju od čega da krenu i čime da završe. Ako ih zadese dva-tri problema, ne znaju kako da ih reše. Zavrti im se u glavi. Mogu li takvi ljudi da nađu put do istine? Mogu li uspeti u traganju za istinom da bi rešili probleme? To nije sigurno, jer su previše lošeg kova. Mnogi su ljudi voljni da streme ka istini, a ipak, ni nakon deset ili dvadeset godina vere u Boga, nisu u stanju da daju nikakvo iskustveno svedočenje i nisu zadobili ni delić istine. Glavni razlog tome je činjenica da su previše lošeg kova. Da li neko stremi ka istini ne zavisi od toga koliko je zauzet svojom dužnošću niti od toga koliko vremena ima; zavisi od toga da li u dubini duše voli istinu. Činjenica je da svako jednako obiluje vremenom; razlikuje se samo način na koji ga svako provodi. Moguće je da svako ko tvrdi da nema vremena za stremljenje ka istini u stvari troši vreme na telesna zadovoljstva, ili da je zauzet nekim spoljnim poslovima. On ne provodi vreme u traganju za istinom da bi rešio probleme. Takvi su ljudi koji su nemarni u svom stremljenju. Tako se veoma značajno pitanje njihovog život-ulaska odlaže.

Na poslednja dva okupljanja, u zajedništvu smo razgovarali o tome „Šta znači stremiti ka istini”, kao i o određenim konkretnim aspektima te teme. Da najpre obnovimo ono o čemu smo razgovarali na prošlom okupljanju. Precizno smo definisali „Šta znači stremiti ka istini”, a zatim smo u zajedništvu razgovarali o konkretnim problemima i konkretnim oblicima ljudskog ponašanja koji imaju veze sa značenjem stremljenja ka istini. Šta beše poslednja tačka našeg razgovora na prošlom okupljanju? (Bog je postavio pitanje: s obzirom da stvari koje čovek smatra dobrim i ispravnim nisu isto što i istina, zašto on onda stremi ka tim stvarima kao da jesu istina?) S obzirom na to da stvari koje čovek smatra dobrim i ispravnim nisu isto što i istina, zašto ih se on i dalje drži kao da jesu, dok za sebe smatra da stremi ka istini? Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o tri stvari koje se odnose na to pitanje. Prvo: te stvari ka kojima čovek stremi nisu istina, pa zašto ih onda upražnjava baš kao da jesu? Zato što čoveku stvari koje vidi kao ispravne i dobre izgledaju kao da su istina, pa stremi ka tim stvarima koje smatra dobrim i ispravnim kao da i jesu istina. To je jasno rečeno, zar ne? (Jeste.) Šta je, dakle, tačan odgovor na to pitanje? Ljudi se drže stvari koje smatraju ispravnim i dobrim kao da su istina, a čineći to misle da streme ka istini. Zar nije to potpun odgovor? (Jeste.) Drugo: zašto čovek, držeći se stvari koje smatra dobrim i ispravnim kao da su istina, misli da stremi ka istini? Na to pitanje možemo odgovoriti ovako: zato što čovek želi da bude blagosloven. Čovek se sa željom i ambicijom baca u potragu za stvarima koje smatra ispravnim i dobrim, pa stoga misli da upražnjava istinu i da stremi ka njoj. U suštini, on pokušava da se nagodi sa Bogom. Treće: ako neko poseduje normalnu savest i razum, on će, kada ne bude razumeo istinu, instinktivno izabrati da se ponaša u skladu sa svojom savešću i svojim razumom, pridržavaće se nekih propisa, zakona, pravila i tako dalje. Može se reći da se čovek instinktivno drži stvari koje, po svojoj savesti, smatra pozitivnim, konstruktivnim i u skladu sa ljudskošću, baš kao da su te stvari istina. To se može postići u okviru parametara ljudske savesti i razuma. Mnogi su u stanju da normalno rade u Božjoj kući; spremni su da službuju i da se pokore uređenju Božje kuće zato što poseduju normalnu savest i normalan razum. Čak će podneti i patnju i platiti svaku cenu da bi zadobili blagoslove. Stoga čovek ono za šta je sposoban u okviru parametara svoje savesti i razuma smatra upražnjavanjem istine i stremljenjem ka njoj. To su tri glavna segmenta odgovora na to pitanje. Poslednji put smo uopšteno razgovarali o ta tri segmenta; danas ćemo konkretno i detaljno razgovarati o problemima koje stvaraju ta tri pitanja i raščlaniti probleme koje svako od njih podrazumeva, kao i način na koji se svaki od tih elemenata razlikuje od stremljenja ka istini ili se sukobljava sa njim, da biste jasnije spoznali šta znači stremiti ka istini i kako, tačno, to stremljenje treba upražnjavati. Na taj način ćemo bolje podstaći ljude da u svakodnevnom životu ispravno primenjuju istinu i streme ka njoj.

Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

I. Izreke o lepom ponašanju u tradicionalnoj kulturi

Počećemo razgovorom o prvom pitanju. Naš razgovor o prvom pitanju će se, jednostavno rečeno, fokusirati na stvari koje čovek, u svojim predstavama, smatra ispravnim i dobrim. Zašto bi se naš razgovor fokusirao baš na taj sadržaj? Koje probleme taj sadržaj povlači za sobom? Najpre podrobno razmislite o tome. Da li biste mogli tačno da ih spoznate da nismo valjano o njima razgovarali na okupljanjima? Da nismo vodili konkretan razgovor o tome, nego da ste sami o tome razmišljali ili da ste uložili neko vreme da to iskusite i spoznate? Da li biste onda znali kojih se istina dotiče taj sadržaj? Da li biste bili kadri da ih dokučite razmišljanjem? (Ne bismo.) Počećemo razmatranjem bukvalnog značenja reči u izrazu „stvari koje čovek, u svojim predstavama, smatra ispravnim i dobrim”, pa ćemo videti koliko daleko ide vaše znanje o tome. Prvo, na šta se odnosi važan deo tog izraza o kojem ćemo u zajedništvu razgovarati? Zar ne znate? Je li to neki apstraktan izraz? Ima li u njemu neke tajne? (Odnosi se na čovekove predstave i uobrazilju.) To je previše uopšteno; dajte mi neki primer. (Čovek, u svojim predstavama, veruje da će, ukoliko je u stanju da napusti stvari, da se daje Bogu, da pati i plaća cenu, moći da zadobije Božje odobravanje. Ima u tome i nešto tradicionalne kulture – stvari kao što su odanost roditeljima i obaveza žene da vodi brigu o mužu i da vaspitava decu. Ljudi i to smatraju dobrim stvarima.) Pogodili ste nekoliko stvari. Jeste li shvatili poentu? Koji se delovi toga dotiču naše teme? (Napuštanje stvari, davanje, patnja i plaćanje cene.) (Odanost roditeljima i obaveza žene da vodi brigu o mužu i da vaspitava decu.) Tako je. Ima li još nešto? (Pokazivanje pobožnosti, strpljenja i tolerancije, kao kod fariseja.) Poniznost, strpljenje, tolerancija – to ima veze sa konkretnim demonstracijama i izrekama o nekoliko vidova ponašanja. Pošto ćemo razgovarati o takvom sadržaju, najbolje je da razgovaramo konkretno i da koristimo konkretne izraze. Ljudi će tačnije i preciznije razumeti ako se na taj način fokusiramo na to pitanje. Pošto sada ne možete ponuditi nikakve ideje, Ja ću direktno besediti. Je li to u redu? (Dogovoreno.) Kineske kultura, koja je stara pet hiljada godina, „široka je i duboka”, puna svih vrsta narodnih izreka i izraza. Iz nje je potekao i čitav niz hvaljenih „drevnih mudraca”, kao što su Konfučije, Mencije i drugi. Oni su tvorci kineskog učenja konfučijanstva, koje predstavlja glavni deo tradicionalne kineske kulture. U kineskoj tradicionalnoj kulturi postoji veliki broj izraza, reči i izreka, koje su skovale mnoge generacije. Neke od tih izreka upućuju na drevno doba, a neke ne; neke potiču od običnih ljudi, a druge od poznatih ličnosti. Možda vi ne volite mnogo tradicionalnu kulturu, ili ste se udaljili od prizemne tradicionalne kulture, ili ste premladi da biste se upuštali u dublje proučavanje i istraživanje kineske „široke i duboke” tradicionalne kulture, pa zato još uvek ne znate ništa o njoj i ne razumete te stvari. To je u stvari dobro. Iako čovek to možda ne shvata, u njegovo razmišljanje i njegove predstave podsvesno su usađene ideje tradicionalne kulture i on je njima zaražen. Na kraju živi prema tim idejama, a da toga nije ni svestan. Deo onoga što se prenosi sa predaka na potomke, odnosno tradicionalne kulture koja se prenosi na čoveka sa njegovih pradedova, jesu i razne tvrdnje o tome kako čovek treba da govori, da postupa i da se vlada. Pa, iako ljudi možda različito razumeju i gledaju na razne tvrdnje tradicionalne kulture, uglavnom su sigurni u vezi sa tim stvarima. Iz tog opažanja vidimo da su izvori uticaja na život i postojanje čovečanstva, na njegov pogled na ljude i stvari, na njegovo vladanje i postupanje, uvek elementi tradicionalne kulture. Iako se različiti narodi čovečanstva razlikuju po svojim tvrdnjama o moralnim standardima i moralnim kriterijumima kojih se drže, opšte ideje na kojima se oni zasnivaju slične su kod svih. Danas ćemo detaljno u zajedništvu razgovarati o nekima od njih i raščlanićemo ih. Iako nećemo stići da pomenemo i raščlanimo sve što čovek smatra ispravnim i dobrim, opšti sadržaj tih pojmova nije ništa drugo do ona dva elementa kojih smo se dotakli kada smo definisali stremljenje ka istini: čovekov pogled na ljude i stvari, i njegovo vladanje i postupanje. Jedno su pogledi, a drugo je ponašanje. To znači da čovek posmatra ljude i događaje u svetu kroz stvari koje, u svojim predstavama, smatra ispravnim i dobrim, i da te stvari uzima za temelj, osnov i merilo prema kojem se vlada i postupa. Šta su, dakle, tačno, te dobre i ispravne stvari? Najšire rečeno, stvari koje čovek, u svojim predstavama, smatra ispravnim i dobrim nisu ništa drugo do zahtevi da se čovek lepo ponaša i da ima dobar ljudski moral i karakter. Te dve stvari. Razmislite o tome: zar nisu, u suštini, u pitanju samo te dve stvari? (Jesu.) Jedna je lepo ponašanje; druga je ljudski karakter i moral. Čovečanstvo je praktično uspostavilo dve stvari kao aršin kojim se meri ljudskost sa kojom neko živi i prema kojoj se vlada. Jedna je zahtev da se čovek spolja lepo ponaša, a druga da se moralno vlada. Ljudi koriste ta dva faktora da procene čovekovu dobrotu. Pošto koriste ta dva faktora da procene čovekovu dobrotu, u tu svrhu razvili su se i aršini prema kojima se sudi o ljudskom ponašanju i moralu, pa su, samim tim, ljudi prirodno počeli da slušaju raznorazne izjave o čovekovom moralnom vladanju ili ponašanju. Koje su tačno izreke u pitanju? Da li znate? Nešto jednostavno, kao na primer: koji su aršini i izreke kojima se meri ponašanje ljudi? Biti obrazovan i razuman, biti nežan i prefinjen – to ima veze sa spoljnim ponašanjem. Da li je i ljubaznost jedno od tih merila? (Jeste.) Ostalo je manje-više slično i znaćete, po analogiji, koje su reči i tvrdnje aršini za merenje ljudskog ponašanja, a koje za merenje čovekovog morala. A izreka „žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna” – je li u pitanju merilo koje se odnosi na spoljno ponašanje ili na moral? (Odnosi se na moral i etiku.) A velikodušnost? (I to se odnosi na moral.) Tako je. I to ima veze sa moralom, sa čovekovim moralnim karakterom. Najvažnije tvrdnje koje se odnose na čovekovo ponašanje jesu one da treba da bude ljubazan, nežan i prefinjen, kao i da bude obrazovan i razuman. Sve su to stvari koje čovek, u svojim predstavama, smatra ispravnim i dobrim; stvari koje, na osnovu tvrdnji tradicionalne kulture, ili barem u skladu sa savešću i razumom, smatra pozitivnim, a ne negativnim. Ovde, dakle, govorimo o stvarima koje ljudi generalno prepoznaju kao ispravne i dobre. Koje još tvrdnje postoje o čovekovom lepom ponašanju, osim ove tri koje sam upravo pomenuo? (Poštovanje starih i briga o mladima.) Poštovanje starih i briga o mladima, druželjubivost, pristupačnost – sve su to stvari sa kojima su ljudi uglavnom upoznati i koje razumeju. Obrazovanje i razumnost, nežnost i prefinjenost, ljubaznost, poštovanje starih i briga o mladima, druželjubivost, pristupačnost – čovek zamišlja da je svako ko se tako ponaša dobar čovek, ljubazan čovek, čovek koji poseduje ljudskost. Svako druge procenjuje na osnovu njihovog ponašanja; sud o čovekovoj dobroti donosi se na osnovu njegovih spoljnih manira. Da li je neko kultivisan i čovečan i da li je vredan razgovora i poverenja – ljudi o tome sude, to određuju i procenjuju u skladu sa mislima i idejama tradicionalne kulture i u skladu sa ponašanjem te osobe koje je njima vidljivo. Imaju li ljudi sposobnost da pogledom prodru u materijalni svet? Nemaju nikakvu. Ljudi su u stanju da sude i da razlikuju da li je neko dobar ili loš, odnosno kakav je čovek, samo po njegovom ponašanju; samo u interakciji, razgovoru i saradnji sa njim mogu da uoče i utvrde te stvari. Bez obzira na to da li se doslovno držiš fraza kao što su „budi obrazovan i razuman”, „budi druželjubiv” i „poštuj stare i brini o mladima”, kada odmeravaš, aršini tvog odmeravanja ne idu dalje od tih izjava. Kada neko ne može da vidi unutrašnji svet drugog čoveka, on sudi o tome da li je taj čovek dobar ili loš, plemenit ili podao, posmatrajući njegovo ponašanje i postupke i primenjujući ta merila na ponašanje. Ljudi, u suštini, koriste samo takva merila. Zar nije tako? (Jeste.) Prema tome, po tvrdnjama koje smo upravo izložili, kakve aršine za merenje ima čovečanstvo? Koje su stvari koje čovečanstvo, u svojim predstavama, smatra dobrim i ispravnim? Umesto da počnemo od stvari koje se odnose na moralno vladanje, hajde da počnemo razgovor i raščlanjivanje od dobrih, ispravnih i pozitivnih stvari koje čovek otkriva i manifestuje u svom ponašanju. Da vidimo da li su to stvarno pozitivne stvari. Ima li, dakle, u tvrdnjama koje smo upravo nabrojali, ičeg što se dotiče istine? Je li njihov sadržaj imalo u skladu sa istinom? (Nije.) Ako je nečija težnja da bude takav čovek, čovek koji ima takvo ponašanje i spoljašnjost, da li on onda stremi ka istini? Da li njegova težnja ima ikakve veze sa stremljenjem ka istini? Da li čovek koji se tako ponaša upražnjava istinu i stremi ka njoj? Da li je neko ko se tako ponaša i tako izgleda dobar čovek u pravom značenju te reči? Odgovor je odričan – nije. To se jasno vidi.

A. Raščlanjivanje šest lepih ponašanja kao što je „biti obrazovan i razuman”

Da pogledamo prvo tvrdnju da čovek treba da bude obrazovan i razuman. Da govorimo o tome šta sama po sebi znači tvrdnja da je neko „obrazovan i razuman”. (Ona opisuje nekoga ko je prilično pristojan i lepo vaspitan.) Šta znači biti „pristojan”? (To znači donekle se ponašati u skladu sa pravilima.) Tačno. Koja pravila poštuje takav čovek? Što konkretniji bude tvoj odgovor, to će temeljnije biti tvoje razumevanje ovog pitanja i njegove suštine. Šta, dakle, znači ponašati se u skladu sa pravilima? Evo jednog primera. Mlađa generacija, tokom obroka, ne sme da sedne dok ne sednu stariji i mora da ćuti kada stariji ne govore. Kada se hrana ostavi po strani za starije, niko ne sme da je jede ako mu stariji to ne dozvole. Osim toga, ne sme se pričati dok se jede, ne smeju se pokazivati zubi, ne sme se glasno smejati, mljackati ni preturati po tanjiru. Kada starija generacija završi, mlađi moraju odmah da prestanu da jedu i da ustanu. Smeju da nastave sa jelom tek kada isprate starije od stola. Nije li to poštovanje pravila? (Jeste.) Ta pravila, u manjoj ili većoj meri, postoje u svakom domu i domaćinstvu, u porodicama svake loze i porekla. Svi ljudi, u manjoj ili većoj meri, poštuju ta pravila, a čineći to, ograničeni su njima. U različitim porodicama vladaju različita pravila – a ko je taj ko ih je postavio? Postavili su ih preci i ugledne starešine prošlih doba. Ona naročito dobijaju na značaju tokom proslave važnih praznika i spomen-dana; tada svi, bez izuzetka, moraju da ih poštuju. Ako neko prekrši ili ne poštuje ta pravila, strogo se kažnjava i porodica ga oštro kritikuje. Ponekad čak mora i da klekne i da moli za oproštaj pred porodičnim oltarom. To su pravila. To o čemu smo govorili samo su neka od pravila koja se možda primenjuju u određenom domaćinstvu ili porodici. Zar nisu ta pravila deo onog što se smatra „pristojnošću”? (Jesu.) Da bismo utvrdili da li je neko pristojan, dovoljno je da ga gledamo kako jede. Ako dok jede mljacka, prebira po tanjiru, uvek drugima stavlja zalogaje u usta, priča sa punim ustima, glasno se smeje, pa čak, u određenim slučajevima, pokazuje štapićima na osobu sa kojom razgovara, taj čovek time pokazuje da je nepristojan. Kada kažemo da je neko nepristojan, to podrazumeva da ga drugi opominju, dovode u pitanje i preziru njegovo ponašanje. Oni koji su pristojni, pak, ne govore sa punim ustima, ne cerekaju se, ne prebiraju po hrani i ne stavljaju drugima zalogaje u usta. Ponašaju se u skladu sa pravilima. Drugi vide njihovo ponašanje i postupke i na osnovu njih kažu da su oni pristojni. Zahvaljujući svojoj pristojnosti, takvi ljudi stiču poštovanje i uvažavanje, pa i naklonost drugih. To je deo onoga što se nalazi u osnovi pristojnosti. Šta je, dakle, u stvari, pristojnost? Upravo smo rekli: „pristojnost” ima veze samo sa čovekovim ponašanjem. Recimo da je u ovim poslednjim primerima bilo reči o tome koje generacije prvo jedu. Svoje mesto za stolom svako pronalazi prema datim pravilima; ne sme da sedi na pogrešnom mestu. I starija i mlađa generacija poštuje ta porodična pravila, koja niko ne sme da prekrši, pa deluje da su svi oni usklađeni sa pravilima, da su vrlo prefinjeni, otmeni i dostojanstveni – a ipak, kako god da izgledaju, na kraju se sve svodi samo na spoljne manire. Da li je ovde reč o iskvarenoj naravi? Nije; reč je samo o jednom aršinu za merenje spoljnog ponašanja ljudi. Kojeg ponašanja? Uglavnom govora i postupaka. Na primer, čovek ne treba da govori dok jede niti da glasno žvaće. Kada se seda za sto, to se čini određenim redosledom i zna se ko seda prvi. Generalno gledano, postoji ispravan način stajanja i sedenja. Sve su to samo oblici ponašanja, spoljni maniri. Jesu li, onda, ljudi zaista voljni da poštuju ta pravila? Šta ljudi u sebi misle o tom pitanju? Kako se osećaju u vezi sa tim? Da li je poštovanje tih bednih pravila ljudima od ikakve koristi? Mogu li ona da im donesu napredak u životu? Šta je problem sa poštovanjem tih bednih pravila? Imaju li ona ikakve veze sa promenama nečijeg pogleda na stvari i život-naravi? Nemaju nikakve. Imaju veze samo sa ljudskim ponašanjem. To su samo neki zahtevi koji se odnose na ljudsko ponašanje, zahtevi u vezi sa tim koja pravila ljudi treba da usvoje i da slede. Šta god neko mislio o tim pravilima, čak i ako ih mrzi i prezire, on nema izbora i mora, zbog svoje porodice i predaka i zbog svog porodičnog kodeksa ponašanja, da živi sputan tim pravilima. A ipak, niko se ne upušta u to da ispita kakvo je konkretno mišljenje ljudi o tim pravilima i kako ih, kada o njima razmišljaju, vide i kako se prema njima ophode, odnosno kakav pogled na njih i stav prema njima imaju. Dovoljno je da se lepo ponašaš i da poštuješ ta pravila u tom navedenom obimu. Oni koji to rade pristojni su ljudi. Zato izraz „biti obrazovan i razuman” razne svoje zahteve nameće isključivo u vezi sa ljudskim ponašanjem. On se koristi da se postave granice ljudskom ponašanju, a to ponašanje uključuje čovekovo držanje dok sedi i stoji, pokrete tela, gestove čulnih organa, to kako treba da izgledaju njegove oči, kako da mu se pokreću usta, kako da okreće glavu, i tako dalje. Taj izraz ljudima daje aršin za spoljno ponašanje, ne mareći za to kakvi su njihov um, njihova narav i suština njihove ljudskosti. Takav je standard obrazovanja i razumnosti. Ako ispunjavaš taj standard, onda si obrazovan i razuman čovek, a ako se ponašaš lepo u smislu posedovanja obrazovanja i razumnosti, onda si, u očima drugih, čovek koji zaslužuje uvažavanje i poštovanje. Zar nije upravo tako? (Jeste.) Dakle, da li je fokus te izreke na ljudskom ponašanju? (Jeste.) Koja je stvarno korist od tog standarda ponašanja? On se uglavnom koristi da se proceni da li je čovek pristojan i da li se ponaša u skladu sa pravilima, da li ima izgleda da stekne poštovanje i uvažavanje u odnosima sa drugim ljudima, i da li je vredan divljenja. Takva procena ljudi je u potpunom neskladu sa istina-načelima. Ona je beznačajna.

Naš malopređašnji razgovor se uglavnom odnosio na to koliko je čovek kultivisan, što je jedan od zahteva koji pred njega postavlja izraz „biti obrazovan i razuman”. Na šta se odnosi izraz „biti razuman”? (Na razumevanje lepih manira i bontona.) Jeste malo površno, ali je deo toga. Zar „biti razuman” ne znači da si uljudan toliko da možeš da se urazumiš, da se povinuješ razumu? Da li možemo da odemo tako daleko? (Možemo.) Da pokazuješ razumevanje lepih manira i bontona i da si toliko uljudan da se urazumiš. Pa da sada sve to povežemo, ako neko poseduje oblike ponašanja koje podrazumeva izraz „biti obrazovan i razuman”, kako on to tačno, u celini, ispoljava? Jeste li ikada videli čoveka koji je obrazovan i razuman? Ima li obrazovanih i razumnih ljudi među vašim starijima i rođacima, ili među vašim prijateljima? Koja ih osobina odlikuje? Oni poštuju izuzetno veliki broj pravila. Vrlo su precizni u govoru, koji nije ni prost, ni grub, niti povređuje druge. Kada sede, ispravno sede; kada stoje, imaju dobro držanje. Drugima, koji ih gledaju sa naklonošću i zavišću, njihovo ponašanje deluje prefinjeno i staloženo u svakom pogledu. Kada nekoga sretnu, spuštaju glavu i naklone se, poviju se da kolenom dotaknu zemlju. Govore učtivo, strogo se pridržavajući pravila pristojnosti i reda u javnosti, bez robovanja navikama i huliganskog ponašanja, tipičnih za niže slojeve društva. Njihovo spoljno ponašanje u celosti izaziva prijatnost i pohvale kod onih koji ga vide. Tu postoji samo jedan problem: sve u vezi sa njima se odvija po pravilima. Jedu u skladu sa pravilima; spavaju u skladu sa pravilima; hodaju u skladu sa pravilima; čak i odlaze od kuće i vraćaju se u nju u skladu sa pravilima. Čovek se oseća prilično sputano i nelagodno sa takvim ljudima. Ne znaš kad će da se pojavi neko pravilo, a ako ga neoprezno prekršiš, izgledaš prilično nemaran i neuk, dok oni deluju tako prefinjeno. Prefinjen je čak i njihov osmeh, u kojem se nikad ne pokazuju zubi, i njihov plač, jer nikad ne plaču pred drugima, već samo noću, ispod pokrivača, dok drugi spavaju. Šta god da rade, u skladu je sa pravilima. To se naziva „lepim vaspitanjem”. Neki ljudi žive u zemlji bontona, u jednoj velikoj porodici; imaju mnoštvo pravila i mnogo su lepo vaspitani. Kako god okreneš, lepo ponašanje koje podrazumeva izraz biti obrazovan i razuman samo je ponašanje – spoljno lepo ponašanje koje u čoveka uliva sredina u kojoj je odrastao i koje se u njemu kali pomoću visokih standarda i strogih zahteva koje on sam sebi postavlja u vezi sa svojim ponašanjem. Kako god ta ponašanja uticala na ljude, ona se dotiču samo njihovog spoljnog ponašanja, pa iako ljudi ta spoljna ponašanja smatraju lepim ponašanjem, ponašanjem kojem ljudi teže i koje odobravaju, ona ipak nisu isto što i ljudska narav. Ma kako lepo bilo nečije spoljno ponašanje, ono ne može da prikrije njegovu iskvarenu narav; ma kako lepo bilo njegovo spoljno ponašanje, ono ne može da zameni promenu njegove iskvarene naravi. Iako je ponašanje obrazovanog i razumnog čoveka vrlo disciplinovano i izaziva prilično poštovanje i uvažavanje drugih, to njegovo lepo ponašanje nije mu ni od kakve koristi kada se otkrije njegova iskvarena narav. Ma kako plemenito i zrelo bilo njegovo ponašanje, kada ga zadesi nešto što se dotiče istina-načela, to njegovo lepo ponašanje nije mu ni od kakve koristi, niti ga podstiče da razume istinu – naprotiv, pošto, u svojim predstavama, veruje da je biti obrazovan i razuman pozitivna stvar, on tu stvar uzima za istinu, kojom meri i preispituje Božje reči. On sopstveni govor odmerava i postupa prema tom izrazu, koji je ujedno i njegov aršin za odmeravanje drugih. Pogledajmo sada odgovor na pitanje „šta znači stremiti ka istini”: posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Recite mi, da li standard spoljnog ponašanja koji od čoveka zahteva da bude obrazovan i razuman ima ikakve veze sa Božjim rečima i istinom? (Nema.) Ne samo da među njima nema nikakve veze, već su međusobno sukobljeni. Gde je tu sukob? (Cilj takvih izreka jeste da se ljudi fokusiraju samo na površno lepo ponašanje, a da ignorišu namere i iskvarene naravi u sebi. One čine da ljudi budu zavedeni na pogrešan put tim lepim ponašanjem i da ne razmišljaju o sadržini svojih misli i ideja, te tako ne vide ni svoju iskvarenu narav, pa čak i slepo zavide drugima ili ih obožavaju, u zavisnosti od toga kako se ti drugi ponašaju.) To su posledice prihvatanja izreka tradicionalne kulture. Zato čovek, kada vidi da se neko lepo ponaša, takvo ponašanje izuzetno ceni. Najpre ga smatra dobrim i pozitivnim, a onda se, na osnovu toga što je pozitivno, ponaša kao da je to ponašanje isto što i istina. Zatim ga koristi kao merilo prema kojem sebe koči a druge odmerava; uzima ga za osnovu svojih pogleda na ljude i stvari, a samim tim ga uzima i za osnovu svog vladanja i postupanja. Zar nije to onda u sukobu sa istinom? (Jeste.) Za sada ćemo ostaviti po strani pitanje da li tvrdnja da čovek treba da bude obrazovan i razuman zavodi ljude na pogrešan put, već ćemo govoriti o samom tom izrazu. „Budi obrazovan i razuman” – to je civilizovana, plemenita izreka. Svima se sviđa ta izreka i čovek pomoću nje odmerava druge i posmatra ljude i stvari, pretpostavljajući da je izreka ispravna, dobra, i da predstavlja neko merilo. Čineći tako, on je uzima i za osnovu svog vladanja i postupanja. Tako, na primer, on procenu nečije dobrote ne zasniva na Božjim rečima. Na čemu je zasniva? „Je li taj čovek obrazovan i razuman? Je li njegovo spoljno ponašanje kultivisano? Poštuje li pravila? Ukazuje li poštovanje drugima? Je li lepo vaspitan? Je li u razgovoru sa drugima skrušen? Ponaša li se lepo kao nekada Kong Rong, kada se odrekao većih krušaka?[a] Je li to takav čovek?” Na osnovu čega se postavljaju ta pitanja i na čemu se zasnivaju ti pogledi? Zasnivaju se, pre svega, na merilu obrazovanja i razumnosti. Je li ispravno što ljudi to uzimaju za merilo? (Nije.) Zašto nije ispravno? Odgovor je tako jednostavan, a ipak ga se niste setili. Zato što Bog ne odmerava na taj način, niti želi da čovek to radi. Kada čovek to radi, greši. Ako bi neko čoveka ili događaj odmerio na taj način, ako bi to koristio kao standard kroz koji posmatra ljude i stvari, on bi se time ogrešio o istinu i o Božje reči. U tome je sukob između tradicionalnih predstava i istine. Zar nije tako? (Jeste.) Na čemu Bog želi da čovek zasniva svoju procenu drugih ljudi? Na osnovu kojeg merila On želi da čovek posmatra ljude i stvari? (Na osnovu Njegovih reči.) On želi da čovek posmatra ljude na osnovu Njegovih reči. To, konkretno, znači da na osnovu Njegovih reči treba odmeriti da li neko poseduje ljudskost. To je jedan deo. Osim toga, procena treba da se zasniva i na tome da li čovek voli istinu, da li ima bogobojažljivo srce i da li je u stanju da se pokori istini. Zar nisu upravo to konkretna merila? (Jesu.) Na čemu, dakle, čovek zasniva svoju procenu tuđe dobrote? Na tome da li je taj drugi kultivisan i da li poštuje pravila, da li mljacka ili prebira po hrani tražeći najbolje zalogaje dok jede, da li za obrokom čeka da prvo sednu stariji, pa da tek onda i sam sedne za sto. On ove stvari koristi da druge procenjuje. Zar to ne znači da su upravo obrazovanje i razumnost standard ponašanja koji se primenjuje? (Znači.) Da li su takve procene tačne? Da li su u skladu sa istinom? (Nisu.) Jasno je kao dan da nisu u skladu sa istinom. Šta je, onda, krajnji rezultat te procene? To da onaj koji procenjuje veruje da je svako ko je obrazovan i razuman ujedno i dobar čovek, pa ako takav procenitelj besedi o istini, uvek će ljudima usađivati ta kućna pravila i učenja, i lepo ponašanje. A krajnji rezultat usađivanja tih stvari ljudima jeste to što će one navesti ljude da se lepo ponašaju, što nimalo neće promeniti njihovu iskvarenu suštinu. Takav način postupanja predstavlja veliko odstupanje od istine i od Božjih reči. Takvi ljudi samo poseduju neke oblike lepog ponašanja. Može li se, dakle, njihova iskvarena priroda promeniti zahvaljujući lepom ponašanju? Mogu li postići pokornost i odanost Bogu? Ni blizu. U šta su se ti ljudi pretvorili? U fariseje, koji se spolja lepo ponašaju, ali u suštini ne razumeju istinu i nisu u stanju da se pokore Bogu. Zar nije tako? (Jeste.) Pogledajte fariseje – nisu li, naizgled, bili besprekorni? Poštovali su Šabat; na Šabat nisu ništa radili. Bili su ljubazni u govoru, prilično kultivisani, civilizovani i učeni, poštovali su pravila i pridržavali ih se. Pošto su se dobro pretvarali i nisu se nimalo bojali Boga, već su Ga kritikovali i osuđivali, On ih je na kraju prokleo. Bog ih je okarakterisao kao licemerne fariseje, koji su svi odreda zlikovci. Slično tome, oni ljudi kojima lepo ponašanje obrazovanih i razumnih služi kao merilo vladanja i postupanja očigledno nisu ljudi koji streme ka istini. Kada to pravilo primenjuju u proceni drugih i kao merilo svog vladanja i postupanja, oni, naravno, ne streme ka istini; a kada donesu sud o nekome ili nečemu, merilo i osnova za donošenje tog suda nisu u skladu sa istinom, već je krše. Jedino na šta se oni fokusiraju jesu ljudsko ponašanje i navike, a ne ljudska narav i suština. Osnova im nisu ni Božje reči ni istina; naprotiv, njihove procene temelje se na standardu ponašanja tradicionalne kulture, na obrazovanju i razumnosti. Krajnji rezultat takve procene jeste da im je čovek kojeg procenjuju dobar i u skladu sa Božjim namerama ukoliko ima spoljno lepo ponašanje obrazovane i razumne osobe. Kada ljudi usvoje takve karakterizacije, oni očigledno zauzimaju stav suprotan istini i Božjim rečima. A što više koriste to merilo ponašanja u posmatranju ljudi i stvari, u svom vladanju i postupanju, to se više udaljavaju od Božjih reči i istine. Čak i tada, oni uživaju u tome što rade i veruju da streme ka istini. Pridržavajući se nekoliko dobrih izreka tradicionalne kulture, veruju da se pridržavaju istine i istinitog puta. A ipak, ma koliko se pridržavali tih stvari, ma koliko insistirali na njima, na kraju će završiti bez ikakvog iskustva i razumevanja Božjih reči i istine i neće se ni najmanje pokoriti Bogu. Još manje će sve to dovesti do istinske bogobojazni. To se dešava kada se ljudi pridržavaju svih oblika lepog ponašanja obrazovanih i razumnih ljudi. Što se više čovek fokusira na lepo ponašanje, na njegovo proživljavanje i težnju ka njemu, to je udaljeniji od Božjih reči – a što je udaljeniji od Božjih reči, manje je kadar da razume istinu. To se može i očekivati. Ako se nečije ponašanje popravi, da li to znači da se promenila i njegova narav? Imate li iskustva sa tim? Jeste li ikada svesno nastojali da budete obrazovani, razumni ljudi? (Jesmo.) To je zato što svako razume da, kada je čovek obrazovan i razuman, on drugima izgleda veoma ugledan i plemenit. Drugi ga visoko cene. Tako je to, zar ne? (Jeste.) Dakle, ne bi trebalo da ima nešto loše u lepom ponašanju. Ali, da li će to što je čovek naučio da se lepo ponaša, da se pokazuje u dobrom svetlu, razrešiti njegovu iskvarenu narav? Da li će ga sprečiti da čini loše stvari? Ako neće, kakva je onda korist od lepog ponašanja? Ono samo lepo izgleda, ali od njega nema nikakve koristi. Mogu li ljudi koji se lepo ponašaju da se pokore Bogu? Mogu li da prihvate i da upražnjavaju istinu? Jasno je da ne mogu. Lepo ponašanje ne može da zameni upražnjavanje istine. Tako je bilo i sa farisejima. Ponašanje im je bilo odlično i bili su veoma pobožni, ali kako su se poneli prema Gospodu Isusu? Niko ne bi mogao ni da zamisli da će oni razapeti na krst Spasitelja čovečanstva. Stoga su u opasnosti oni koji su naučili da se spolja lepo ponašaju, a nisu stekli istinu. Nastaviće po starom, nastaviće da se opiru Bogu i da Ga izdaju. Ako to niste u stanju da prozrete, možda će vas tuđe lepo ponašanje i dalje zavoditi na pogrešan put.

Biti obrazovan i razuman tradicionalna je ljudska predstava. Ona je u potpunom neskladu sa istinom. S obzirom da je u sukobu sa istinom, šta čovek tačno treba da poseduje da bi sproveo istinu u delo? Koja to stvarnost, kada se proživi, biva u skladu sa istinom i Božjim zahtevima? Da li znate? U ovakvom razgovoru, neko bi mogao da kaže: „Kažeš da je biti obrazovan i razuman u neskladu sa istinom, da je to samo izvana lepo ponašanje. Stoga, jednostavno, više nećemo biti obrazovani i razumni. Život će biti bezbrižniji, bez okova, nesputan bilo kakvim propisima. Moći ćemo da radimo šta hoćemo, da živimo kako hoćemo. Kako li ćemo bezbrižni biti! Već smo slobodniji, s obzirom da čovekovo lepo ponašanje nije ni u kakvoj vezi sa njegovim ishodom. Ne moramo da se brinemo za kulturno ponašanje, da poštujemo pravila, niti bilo šta slično.” Je li to pouka koju je trebalo da izvučete iz ovog razgovora? (Nije.) To je iskrivljeno shvatanje; greška je u tome što se otišlo u krajnost. Ima li, dakle, među vama onih koji bi napravili takvu grešku? Možda bi neko rekao: „Pošto i kulturni ljudi mogu da se opiru Bogu i da Ga izdaju, ja jednostavno neću biti kulturan. Počinjem da osećam prezir prema kulturnim ljudima. Prezirem one koji su obrazovani i razumni, nežni, prefinjeni, ljubazni i druželjubivi, koji poštuju stare i brinu o mladima. S visine gledam na svakoga ko ispoljava te osobine i javno ga korim: ’Tvoje je ponašanje isto kao farisejsko. Dolazi iz namere da druge zavede na pogrešan put. To nije stremljenje ka istini, a još manje upražnjavanje istine. Prestani da nas varaš – ne damo se prevariti i nećemo pasti na tvoje trikove!’” Da li biste tako postupili? (Ne bismo.) U pravu ste što ne biste. Kad bi radili nešto tako nerazumno, značilo bi da ste osoba previše sklona iskrivljavanju. Nekim ljudima iskrivljenog razumevanja nedostaje čisto razumevanje istine – oni nemaju sposobnost razumevanja. Oni znaju samo da poštuju propise, pa to i čine. Zašto, dakle, razgovaramo o ovom problemu i raščlanjujemo ga? Prvenstveno zato da ljudi shvate da stremiti ka istini nije isto što i stremiti ka spoljnom lepom ponašanju, niti služi tome da postaneš kulturan čovek koji se lepo ponaša i poštuje pravila. Naprotiv, služi tome da razumeš istinu, da je upražnjavaš i da budeš u stanju da postupaš u skladu sa njom, što znači da je sve što radiš utemeljeno u Božjim rečima i da je u skladu sa istinom. Ponašanje koje je u skladu sa istinom i utemeljeno u Božjim rečima nije isto što i obrazovanje i razumnost, niti se poklapa sa standardima koje tradicionalna kultura i tradicionalni moral postavljaju pred čoveka. To su dve različite stvari. Božje reči jesu istina i one su jedini i isključivi kriterijum na osnovu kojeg se kod čoveka odmerava dobro i zlo, ispravno i pogrešno. S druge strane, merilo obrazovanja i razumnosti tradicionalne kulture ni približno ne dostiže standard istina-načela. Kada ti je, tokom koje etape dela, Bog rekao da moraš da budeš obrazovan, razuman, kulturan, plemenit čovek bez ikakvih niskih interesa? Je li Bog rekao tako nešto? (Ne.) Nije. Šta je, dakle, Bog rekao i koje je zahteve postavio u vezi sa ljudskim ponašanjem? Vladajte se i postupajte isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Šta je, onda, osnova Božjih reči? Odnosno, koje istine treba da uzimaš kao kriterijum i kakav život treba da vodiš da bi stremio ka istini i upražnjavao je? Zar nije to nešto što treba razumeti? (Jeste.) Kako, dakle, Božje reči zahtevaju da se čovek ponaša, prema kojim standardima? Možete li da nađete Njegove reči koje jasno govore o tome? (Božje reči kažu: „Ja imam mnoga nadanja. Nadam se da možete da se ponašate pristojno i učtivo, da verno obavljate svoju dužnost, da posedujete istinu i ljudskost, da budete ljudi koji se mogu odreći svega što imaju, pa i svog života zarad Boga, i tako dalje. Sva ova nadanja proističu iz vaših nedostataka, vaše iskvarenosti i buntovništva” („Reč”, 1. tom, „Božja pojava i delo”, „Prestupi će čoveka odvesti u pakao”).) Sve su te reči načela i zahtevi za ljudsko ponašanje. Koje se još Božje reči odnose na određeno praktično postupanje? (Ima još jedan odlomak, koji kaže: „Tvoje srce mora da bude u stalnom stanju mira, a kada te nešto zadesi, ne smeš da se pretvaraš ni da imaš predrasude, niti da budeš brzoplet, tvrdoglav, radikalan i izveštačen, kako bi mogao da se ponašaš razumno. Tako se pravilno ispoljava normalna ljudskost” („Reč”, 3. tom, „Govori Hrista poslednjih dana”, „Put razrešenja iskvarene naravi”).) To je dosta konkretna primena. To su konkretna uputstva i zahtevi za to kakvi treba da budu čovekovo spoljno ponašanje i navike. Mogu li se ta uputstva i zahtevi smatrati osnovom Božjih reči? Jesu li dovoljno konkretni? (Jesu.) Pročitajte ih još jednom. („Tvoje srce mora da bude u stalnom stanju mira, a kada te nešto zadesi, ne smeš da se pretvaraš ni da imaš predrasude, niti da budeš brzoplet, tvrdoglav, radikalan i izveštačen, kako bi mogao da se ponašaš razumno. Tako se pravilno ispoljava normalna ljudskost.”) Obratite pažnju na te stavke; to su načela kojih ubuduće treba da se pridržavate kada nešto preduzmete. Ona ljudima govore da treba da nauče da se, u vladanju i postupanju, razumno suočavaju sa stvarima i da, osim toga, moraju da tragaju za istina-načelima na temelju savesnog i razumnog delovanja. Vladajte se i postupajte tako, pa će biti i načela i puta primene.

Onih par stvari o kojima smo pričali: „Kada te nešto zadesi, ne smeš da se pretvaraš ni da imaš predrasude, niti da budeš brzoplet, tvrdoglav, radikalan i izveštačen, kako bi mogao da se ponašaš razumno” – je li to lako učiniti? Istina je da su sve ostvarive, nakon jednog perioda obuke. Šta treba učiniti ako neko zaista ne može da ih ostvari? Biće u redu ukoliko učiniš makar jednu stvar, odnosno, kada se susretneš sa problemom ili razgovaraš sa drugima, postoji barem jedna stvar koje treba da se pridržavaš: moraš da se vladaš i da postupaš na način koji je za druge poučan. To je najvažnije od svega. Ako to primenjuješ i toga se pridržavaš, ako postupaš u skladu sa tim i koristiš ga kao kriterijum, uglavnom nećeš drugima naneti veliku štetu, niti ćeš sam trpeti velike gubitke. Vladaj se i postupaj na način koji je poučan za druge – treba li da ulazimo u detalje? (Treba.) Ne zasnivaj svoje zadovoljstvo sobom na ugrožavanju tuđih interesa; ne gradi svoju sreću i radost na tuđoj patnji. To znači poučavati. Kako se u osnovi može razumeti takvo poučavanje? Smisao je da tvoje ponašanje, mereno savešću i razumom ljudskosti, mora drugima da bude podnošljivo; mora da bude u skladu sa savešću i razumom ljudskosti. Svaki čovek normalne ljudskosti može to da ostvari, zar ne? (Može.) Recimo da se neko odmara u sobi, a ti uđeš, ne obazirući se na okolinu, i počneš da pevaš i sviraš. Da li bi to bilo korektno? (Ne bi.) Zar ne bi to značilo da gradiš svoju zabavu i sreću na tuđoj patnji? (Značilo bi.) Ako neko upravo čita Božje reči ili u zajedništvu razgovora o istini, a ti baš tad moraš sa njim da razgovaraš o svojim problemima, da li mu time ukazuješ poštovanje? Zar takvo ponašanje nije neukusno? (Jeste.) Šta znači neukusno se ponašati? To znači da se, u najmanju ruku, ponašaš prema drugima s nepoštovanjem. Ne smeš drugima da upadaš u reč ni da ih prekidaš u onom što rade. Zar nije to nešto što se normalnom ljudskošću može postići? Ako čak ni za to nisi sposoban, onda stvarno nemaš ni savesti ni razuma. Mogu li ljudi bez savesti i razuma doći do istine? Ne mogu. Samo ljudi koji poseduju barem savest i razum mogu da upražnjavaju istinu, pa stoga, ako želiš da stremiš ka istini, moraš u svom govoru i delima da se pridržavaš barem standarda savesti i razuma; moraš da se ponašaš prihvatljivo za ljude oko sebe i da zadovoljiš njihove kriterijume. Kao što smo upravo rekli: neka tvoji postupci drugima izgledaju barem pristojno i neka budu poučni za njih. Da li biti poučan znači isto što i biti od koristi drugima? Ne znači, u stvari – biti poučan znači da jedni drugima poštujemo lični prostor, znači ne ometati i ne prekidati druge i ne nametati im se; znači ne dopustiti da budu povređeni ni da pate zbog tvog ponašanja. To znači biti poučan. Kako vi to razumete? Biti poučan ne znači biti drugima od koristi; znači omogućiti im da ostvare svoje interese i prava, ne prekidati ih u tome i ne lišavati ih njihovih interesa i prava samovoljnim i nepristojnim ponašanjem. Zar nije tako? (Tako je.) Sada znate par Božjih reči koje imaju veze sa Njegovim zahtevima u vezi sa ljudskim vladanjem i postupanjem, ali ponavljam vam, osnovno je da svojim vladanjem i postupcima budete poučni za druge. To je načelo za postupanje. Jeste li razumeli šta znači biti poučan? (Jesmo.) Ima ljudi koji ne brinu o tome da li svojim govorom i delima poučavaju druge, iako tvrde da su obrazovani, razumni ljudi. Nije li to prevara? Vladati se i postupati na način koji je poučan za druge – zar nije u tome lekcija koju treba da naučite? To možda i jeste samo neka izvedba u ponašanju, ali da li je lako postići je? Ako neko donekle razume istinu, znaće kako da postupa u skladu s načelima, kako da postupa poučno za druge i da postupa tako da drugi imaju koristi od njega. Ako, pak, neko ne razume istinu, on neće znati šta da radi; u svojim postupcima može da se uzda samo u svoje predstave i uobrazilju. Neki ljudi nikada ne tragaju za istinom u svakodnevnom životu, ma šta da ih zadesi. Jednostavno se ponašaju onako kako im se dopada, ne mareći za to kako se drugi zbog toga osećaju. Ima li ikakvih načela u takvom delovanju? Trebalo bi da ste u stanju da vidite da li ih ima, zar ne? Svi se često okupljate i čitate Božje reči; ako ste zaista u stanju da razumete bar deo istine, moći ćete i da je primenjujete i da se odnosite prema određenim poslovima u skladu sa istina-načelima. Kako se osećaš kada tako postupaš? Kako se drugi zbog toga osećaju? Ako se dobro potrudite da to izokola saznate, znaćete koja vrsta postupaka je za druge poučna. Obično, kada vas zadesi nešto, ma šta to bilo, ne bavite se pravim pitanjem kako da se ponašate na način koji se dotiče normalne ljudskosti ili upražnjavanja istine. Pa tako, ako bi vas čovek, kada vas nešto zadesi, pitao kakvi bi postupci ili delovanje bili poučni za druge, bilo bi vam teško da odgovorite, kao da nema jasnog puta. Na ovim okupljanjima, sa vama razgovaram samo o problemima iz stvarnog života, a ipak, kada se sa njima susretnete, nikada niste u stanju da odgovorite i glava vam je uvek prazna. Zar ne vidite u tome nesklad? (Vidimo.) Pa šta ste onda dobili od svoje vere u Boga? Par doktrina, par slogana. Kako ste jadni i bedni!

U jednoj od stvari o kojima smo razgovarali kao o nečemu što čovek, u svojim predstavama, smatra ispravnim i dobrim – a to je obrazovanje i razumnost – nalazimo neke od konkretnih ljudskih predstava i uobrazilja, kao i neka tradicionalna shvatanja ljudskog ponašanja. Ukratko, ako sada pogledamo to prikazano ponašanje, vidimo da on nije ni u kakvom odnosu sa istinom niti sa istinskom ljudskošću. To je zbog toga što to ponašanje ni približno ne doseže do istine niti se može spomenuti u istoj rečenici sa njom, a pored toga, ono je u suštinskom neskladu sa merilima Božjih zahteva za čovekove poglede na ljude i stvari, kao i za njegovo vladanje i postupanje, sa kojima se uopšte ne slaže i nije ni u kakvom odnosu. To je samo ljudsko ponašanje. Ma koliko dobro da čovek ispoljava to ponašanje i ma koliko adekvatno da ga upražnjava, to je ipak samo oblik ponašanja. Ono čak ne ispunjava ni uslove da ga nazovemo normalnom ljudskošću. Tvrdnja da čovek mora da bude obrazovan i razuman samo je stavljanje mašne na čovekovo spoljno ponašanje. Čovek, da bi se lepo upakovao i ulepšao, čvrsto nastoji da bude obrazovan i razuman, čime stiče tuđe uvažavanje i poštovanje, a rastu mu i položaj i vrednost u njegovoj grupi. Ali činjenica je da takvo ponašanje ne doseže čak ni nivo morala, integriteta i dostojanstva kakve istinski čovek treba da poseduje. Biti obrazovan i razuman izreka je iz tradicionalne kulture i predstavlja skup prikazanih ponašanja koja je iskvareno čovečanstvo za sebe utvrdilo smatrajući da ih se treba pridržavati. Cilj tih ponašanja jeste da uvećaju čovekov status u grupi i da mu podignu vrednost, kako bi stekao poštovanje drugih i bio najjači od svih, kako bi bio čovek kojeg u grupi ne mogu prezirati ni zlostavljati. To spoljno ponašanje nema nikakve veze sa čovekovim moralom ljudskosti niti sa njegovim karakterom, a ipak ga čovek tako visoko vrednuje i pridaje mu takav značaj. Vidite sami kakvo je to varanje! Stoga, ako sada stremiš da budeš obrazovan i razuman, pa svoje ponašanje podešavaš i ulažeš veliki trud u svom stremljenju i praktičnom postupanju, da bi postigao cilj da budeš obrazovan i razuman, savetujem ti da odmah sa tim prestaneš. Takva ponašanja i metode mogu samo da te nauče da se sve bolje prerušavaš i da postaješ sve veći licemer, a kada se to desi, još više ćeš se udaljiti od toga da budeš iskren, jednostavan i otvoren čovek. Što više nastojiš da budeš obrazovan i razuman, to ćeš se više prerušavati, a što se više budeš prerušavao, što dublje bude tvoje pretvaranje, teže će biti drugima da te procene i razumeju, dok će se tvoja iskvarena narav sve dublje skrivati. Ako budeš tako činio, veoma ćeš teško prihvatiti istinu i postići spasenje. Je li, dakle, u svetlu tih uvida, put stremljenja ka obrazovanju i razumnosti isto što i put stremljenja ka istini? Je li to ispravno stremljenje? (Nije.) Zar se, pored negativne suštine i negativnih rezultata tog ponašanja obrazovanog i razumnog čoveka, iza njega ne krije još i varanje drugih i sebe samih? (Krije se.) Obrazovan, razuman čovek iza sebe skriva mnoge neizrecive tajne i, što je još važnije, skriva razne pogrešne misli, predstave, poglede, stavove i ideje koje drugi ne vide, a koje smatraju podlim, odvratnim, zlim i mrskim. Iza lepog ponašanja obrazovanog, razumnog čoveka skriva se njegova iskvarena narav. Takav čovek, pod krinkom tog ponašanja, nema hrabrosti da se suoči sa svojom iskvarenom naravi, pa čak ni samopouzdanja da prizna da mu je narav iskvarena. Još manje ima hrabrosti i samopouzdanja da se otvori o svojoj iskvarenoj naravi, o svom iskrivljenom znanju, o svojim zlim mislima, namerama i ciljevima – ili, u nekim slučajevima, čak i podmuklim, zlonamernim mislima. Iza njega se krije toliko stvari koje niko ne vidi; ljudi pred sobom vide samo takozvanog „dobrog čoveka” koji se lepo ponaša, obrazovan je i razuman. Nije li to prava prevara? (Jeste.) Ponašanje, nastup, stremljenje i suština tog čoveka, u celini, predstavljaju prevaru. Takvi varaju i druge i sebe. Šta će biti krajnji ishod za tog čoveka? Da bi bio obrazovan i razuman, on napušta Boga, okreće leđa istinitom putu i Bog ga se gnuša i odbacuje ga. U svakom skrivenom kutku, on, iza lepog ponašanja obrazovanog i razumnog čoveka, skriva svoje tehnike i ponašanja prerušavanja i prevare, a čineći to, skriva i svoju narav, koja je nadmena, rđava, zlobna, nepopustljiva i oseća odbojnost prema istini. Stoga, što je čovek obrazovaniji i razumniji, to je veći prevarant, a što više neko teži da bude obrazovan i razuman, to manje voli istinu i to veću odbojnost oseća prema istini i Božjim rečima. Recite mi, zar nije upravo tako? (Jeste.) Ovde ćemo, za sada, završiti razgovor o lepom ponašanju obrazovanog i razumnog čoveka.

Upravo smo razgovarali o jednoj tvrdnji tradicionalne kulture o lepom ponašanju: o tome da se bude obrazovan i razuman. Nećemo pojedinačno razgovarati o ostalih nekoliko. Sve te izreke o lepom ponašanju su, grupno gledano, samo način da se stavi mašna na čovekovo spoljno ponašanje i sliku u javnosti. „Staviti mašnu” je eufemizam; da budemo precizniji, reč je o jednom vidu prerušavanja, o korišćenju lažne fasade kako bi nas drugi na prevaru zavoleli, da ih prevarimo da nas pozitivno procene, da ih prevarimo da nas poštuju, dok su na tamnoj strani srca skriveni i lepo upakovani naša iskvarena narav i naše pravo lice. Može se reći i ovako: ono što se krije iza oreola tog lepog ponašanja jeste iskvareno pravo lice svakog pojedinog člana iskvarenog čovečanstva. Ono što se krije jeste svaki pojedini član zlog čovečanstva, sa svojom nadmenom, lažljivom, zlobnom naravi i svojom odbojnošću prema istini. Nema veze da li se čovek naizgled ponaša kao obrazovan i razuman, ili kao nežan i prefinjen, i da li je druželjubiv i pristupačan, da li poštuje stare i brine o mladima, ili bilo šta slično – šta god od toga da ispoljava, to je tek spoljno ponašanje za tuđe oči. Čovek kroz to lepo ponašanje ne može da dođe do spoznaje svoje priroda-suštine. Iako, gledajući spoljno ponašanje, čovek dobro izgleda kada je obrazovan i razuman, nežan i prefinjen, pristupačan i druželjubiv, pa mu je ceo svet naklonjen, ipak se ne može poreći da se pod krinkom tih lepih ponašanja zaista krije iskvarena ljudska narav. Čovekova odbojnost prema istini, otpor i buntovništvo prema Bogu, njegova priroda-suština odbojnosti prema rečima koje je izgovorio Stvoritelj i opiranja Stvoritelju – sve to tamo zaista postoji. Nema u tome ničeg lažnog. Ma kako se neko dobro pretvarao, ma kako pristojno i prikladno bilo njegovo ponašanje, ma kako se lepo ili divno upakovao, ma kako lažljiv bio, ne može se poreći da je svaki iskvaren čovek prepun sotonske naravi. Pod maskom spoljnog ponašanja, on se i dalje opire Bogu i buni se protiv Njega, opire se Stvoritelju i buni se protiv Njega. Naravno, ispod tog lepog ponašanja koje mu služi kao plašt i maska, čovečanstvo svakodnevno otkriva iskvarene naravi, svakog sata i svakog časa, svakog minuta i sekunda, u svakoj situaciji u kojoj živi u svojoj iskvarenoj naravi i grehu. To je neosporna činjenica. Uprkos čovekovom pristojnom ponašanju, dopadljivim rečima i lažnoj fasadi, njegova iskvarena narav ni najmanje ne bledi, niti je ta njegova spoljna ponašanja imalo menjaju. Naprotiv, njegova iskvarena narav se neprestano otkriva upravo zahvaljujući maski tog spoljnog lepog ponašanja, a on ne prestaje da korača ka činjenju zla i ka otporu prema Bogu – i naravno, rukovođeni njegovom zlobnom i rđavom naravi, njegove ambicije, želje i ekstravagantni zahtevi stalno rastu i razvijaju se. Recite Mi, gde je taj ljubazan, druželjubiv, pristupačan čovek čiji su proživljena slika i temelj vladanja i postupanja pozitivni i u skladu sa Božjim rečima, sa istinom? Gde je taj obrazovan, razuman, nežan i prefinjen čovek koji voli istinu, voljan je da pravac i cilj svog života nađe u Božjim rečima i dao je doprinos spasenju čovečanstva? Možete li da nađete jednog jedinog takvog čoveka? (Ne možemo.) Činjenica je da, među ljudima – bez obzira na to da li ih nazivaju obrazovanima i razumnima, druželjubivima i pristupačnima – što je neko obavešteniji i obrazovaniji, što više ideja ima, što mu je viši status i što je ugledniji, to više njegove pisane izjave mogu da prevare ljude, to više zla on čini i to je jači njegov otpor prema Bogu. Oni sa boljom reputacijom i višim statusom samo još više zavode druge na pogrešan put i još su više podivljali u svom otporu prema Bogu. Diljem ljudskog roda, pogledajte poznate ljude, velike ljude, mislioce, prosvetitelje, pisce, revolucionare, državnike i druge velikane istaknute u svojim oblastima – ko od njih nije bio obrazovan i razuman, pristupačan i druželjubiv? Ko se od njih nije spolja ponašao tako da izmami pohvale i zasluži tuđe poštovanje? A ipak, šta su oni faktički doneli čovečanstvu? Jesu li ga izveli na pravi put, ili su ga odveli na stranputicu? (Na stranputicu.) Jesu li doveli čovečanstvo pod vlast Stvoritelja, ili su ga doveli Sotoni pod noge? (Sotoni pod noge.) Jesu li omogućili čovečanstvu da učestvuje u suverenosti, u davanju i vođstvu Stvoritelja, ili su dozvolili da ga Sotona pregazi, zlostavlja i okrutno tretira? Od svih herojskih ličnosti, od svih poznatih, velikih, uzvišenih, neobičnih, moćnih ljudi prošlosti – čiji autoritet i status nisu stečeni ubistvom miliona i miliona ljudi? Čiji ugled nije izgrađen na prevari, podstrekivanju i zavođenju čovečanstva na stranputicu? Svi oni spolja, u svojim svakodnevnim susretima sa drugim ljudima, deluju pristupačno, opušteni su, razgovaraju sa drugima na ravnoj nozi i ponašaju se druželjubivo – ali je ono što rade iza zatvorenih vrata nešto sasvim drugo. Neki kuju zaveru da bi druge uhvatili u zamku; neki se upuštaju u prevare da bi druge mučili; neki traže prilike za osvetu. Većina državnika okrutna je i nanosi štetu nebrojenim ljudima. Svoj status i uticaj osvojili su stojeći na glavama i u krvi nebrojeno mnogo ljudi, a u javnosti, ljudi ipak vide samo njihovu pristupačnu spoljašnjost i druželjubivo ponašanje. Ljudi vide nežne i prefinjene, obrazovane i razumne, skromne ljude kakvima se oni prikazuju. Spolja su ljubazni, nežni i prefinjeni, dok iza te spoljašnjosti ubijaju nebrojene ljude, otimaju im imovinu, vladaju i igraju se njima. Izgovaraju samo lepe reči, a čine samo zla dela i bestidno, drsko propovedaju sa svoje pozornice, učeći druge kako da budu pristupačni, obrazovani i razumni, kako da doprinesu svojoj zemlji i čovečanstvu, kako da služe ljudima i javnosti, kako da se posvete naciji. Zar to nije bestidno? Drska, nezasita ološ – to su oni! Ukratko, biti čovek koji se spolja ponaša lepo i pridržava se tradicionalnih predstava o moralu nije isto što i stremiti ka istini; to nije stremljenje ka tome da se bude istinsko stvoreno biće. Naprotiv, iza stremljenja ka tim lepim ponašanjima kriju se mnoge mračne i prećutkivane tajne. Za kakvim god lepim ponašanjem čovek težio, jedini cilj iza toga jeste da osvoji simpatije i poštovanje što većeg broja ljudi, da poboljša svoj položaj i da ubedi ljude da ga smatraju vrednim poštovanja, dostojnim poverenja i nekim kome se mogu poveriti zadaci. Ako stremiš ka tome da budeš takav čovek lepog ponašanja, zar nije to nastojanje istog kova kao i nastojanja poznatih ljudi i velikana? Ako si čovek koji se samo površno lepo ponaša, ali ne voli Božju reč i ne prihvata istinu, onda si, po svojim osobinama, isti kao i oni. A kakav je ishod? Ono što si napustio je istina; ono što si izgubio je prilika za spasenje. To je najgluplje moguće ponašanje – izbor i stremljenje budale. Jeste li ikada želeli da budete taj veliki, poznati, nesvakidašnji čovek na sceni, kojem se tako dugo divite? Taj druželjubivi i pristupačni čovek? Taj ljubazni, nežni i prefinjeni, obrazovani i razumni čovek? Taj čovek, koji spolja gledano, deluje prijatno i divno? Jeste li nekada sledili i obožavali takve ljude? (Jesmo.) Ako danas i dalje slediš takve ljude, ako ih još uvek smatraš svojim idolima, ovo ću ti reći: nisi daleko od smrti, jer su tvoji idoli zli ljudi koji se pretvaraju da su dobri. Bog neće spasti zle ljude. Ako su tvoji idoli zli ljudi i ako ne prihvataš istinu, na kraju ćeš i sam biti uništen.

Suština koja stoji iza lepog ponašanja, poput pristupačnosti i druželjubivosti, može se opisati jednom rečju: pretvaranje. Takvo lepo ponašanje ne rađa se iz Božjih reči, niti usled upražnjavanja istine ili postupanja u skladu sa načelima. Čime je ono izazvano? To potiče od ljudskih motiva, spletki, od njihovog pretvaranja, ulepšavanja sebe i obmanjivanja. Kada se ljudi drže tog dobrog ponašanja, koja je njihova namera i cilj? Cilj je da zadovolje sopstvenu sujetu i dobiju pohvalu od nekih ljudi; inače, nikada ne bi živeli suprotno sopstvenoj volji. Šta znači živeti suprotno sopstvenoj volji? To znači da, u svojim srcima i istinskoj prirodi, ljudi nisu onako krotki, jednostavni i bezazleni, nežni, dobri i vrli kako drugi zamišljaju, već zato što su sujetni i žele da dobiju odobravanje i pohvalu drugih ljudi, osećaju se primoranim da stave fasadu i da ispolje neka lažna ponašanja koja su suprotna njihovoj sopstvenoj volji, kako bi zadobili naklonost ljudi. To nije življenje po savesti i razumu, to je življenje po sopstvenim ambicijama i željama da bi se zadovoljili sopstveni zahtevi. Istinska priroda svake osobe je smetena. Bez zakona i zapovesti koje im je Bog podario, ljudi ne bi imali pojma šta je greh. Zar nije čovečanstvo nekada bilo baš takvo? Tek kada je Bog objavio zakone i zapovesti, ljudi su stekli neki pojam o grehu. Još uvek, međutim, nisu imali predstavu o tome šta je ispravno, a šta pogrešno, kao ni o tome šta je pozitivno, a šta negativno. Budući da je to slučaj, da li bioni mogli da budu svesni ispravnih načela govora i ponašanja? Da li su mogli da znaju koji bi načini postupanja, koji oblici lepog ponašanja, trebalo da odlikuju normalnu ljudskost? Da li su mogli da znaju na osnovu čega dolazi do istinski lepog ponašanja i kakav put treba da slede da bi proživeli ljudsko obličje? Ljudi nisu znali te stvari; mogli su samo da žive po sopstvenoj prirodi i instinktima i mogli su samo da se oslone na pretvaranje da bi sebe ulepšali i prikazali kako naizgled žive pristojno i dostojanstveno – a to je dovelo do varki kao što su obrazovanje i razumnost, nežnost i prefinjenost, ljubaznost, poštovanje prema starima i briga o mladima, druželjubivost i pristupačnost; tako su nastali ti trikovi i tehnike obmane. A kada su jednom nastali, ljudi se selektivno drže jedne ili većeg broja tih varki. Neki biraju da budu druželjubivi i pristupačni, neki da budu obrazovani i razumni, nežni i prefinjeni, neki da budu ljubazni, da poštuju stare i brinu o mladima, a neki da budu sve to. A ipak, Ja sve ljude koji se tako lepo ponašaju nazivam jednim imenom. Koje je to ime? „Glatko kamenje.” Šta je glatko kamenje? To je ono glatko kamenje u rekama koje je tekuća voda tokom dugih godina ispirala i glačala, pa sad nema oštrih ivica. Iako nas možda ne boli kada na njega nagazimo, čovek, ako ne pazi, može da se oklizne. To kamenje je, izgledom i oblikom, veoma lepo, ali je sasvim beskorisno – eto šta je „gladak kamen”. Po Meni su ljudi koji se tako očigledno lepo ponašaju mlaki. Spolja se pretvaraju da su dobri, ali uopšte ne prihvataju istinu, govore stvari koje lepo zvuče, ali ništa stvarno ne rade. Oni su samo glatko kamenje. Ako sa njima u zajedništvu razgovaraš o istini i načelima, oni ti govore o tome kako treba biti nežan, prefinjen i ljubazan. Ako im govoriš o razaznavanju antihrista, oni ti pričaju o poštovanju starih i brizi o mladima, o obrazovanju i razumnosti. Ako im kažeš da čovek mora da se vlada u skladu sa određenim načelima, da pri vršenju svoje dužnosti mora da traga za načelima, a ne da se ponaša svojeglavo, kakav će biti njihov stav? Reći će: „Ponašanje u skladu sa istina-načelima nešto je sasvim drugo. Dok god sam obrazovan i razuman, dok god poštujem stare i brinem o mladima i dok god dobijam odobravanje drugih ljudi, to mi je dovoljno.” Njima je stalo samo do lepog ponašanja, nisu usredsređeni na primenjivanje istine. Generalno su u stanju da poštuju starije, nadređene, ljude sa određenim kvalifikacijama, one koji u svojoj grupi uživaju položaj i ugled visokomoralnih ljudi i da se istovremeno s velikom ljubavlju i pažnjom brinu o zajednicama mladih i ranjivih. Strogo se pridržavaju društvenog pravila poštovanja starih i brige o mladima da bi se pokazali kao plemeniti. Međutim, ne može se poreći da, kada se njihovi interesi sukobe s tim pravilom, oni ostavljaju pravilo po strani i naglavce se i ne trpeći ničije stege bacaju na zaštitu svojih interesa. Iako njihovo lepo ponašanje ima odobravanje svakog koga sretnu, koga ovlaš znaju ili bolje poznaju, ne može se poreći da, dok se tako lepo ponašaju i drugi ih hvale, oni ni najmanje ne gube iz vida svoje interese i bore se za njih svim raspoloživim sredstvima, ne trpeći ničije stege. Njihovo poštovanje starih i briga o mladima samo je prolazno ponašanje, izgrađeno na temeljima neugrožavanja vlastitih interesa. Ograničenog je opsega i svodi se na puko držanje. Mogu oni to kada im interesi nisu nimalo povređeni ni ugroženi, ali, kada im interesi dođu u prvi plan, na kraju će se samo za njih boriti. Stoga se njihovo poštovanje starih i briga o mladima u stvari ne sukobljava sa njihovom težnjom ka ostvarenju sopstvenih interesa, niti je ograničava. Poštovanje starih i briga o mladima jeste lepo ponašanje za koje su ljudi sposobni samo u određenim okolnostima, pod uslovom da se ne sukobljava sa njihovim interesima. To nije nešto što im dolazi iz života, što im je u kostima. Ma koliko neko upražnjavao takvo ponašanje, ma koliko u tome istrajao, to ne može da promeni iskvarenu narav u koju se čovek u životu uzda. To znači da čak i ako ne poseduje tu vrstu lepog ponašanja, ipak otkriva iskvarenu narav – međutim, kada neko ima takvo lepo ponašanje, njegove iskvarene naravi se ni najmanje ne poprave niti se promene, već naprotiv, on ih sve dublje skriva. To su suštinske stvari koje se kriju iza tog lepog ponašanja.

To bi bilo to što se tiče našeg razgovora i detaljne analize lepog ponašanja u tradicionalnoj kulturi, koje obuhvata nežnost i prefinjenost, ljubaznost, poštovanje starih i brigu o mladima, druželjubivost i pristupačnost. To je kao kada je čovek obrazovan i razuman, i suština je manje-više ista. To je besmisleno. Ljudi bi trebalo da se okanu takvog lepog ponašanja. Ono čemu bi trebalo najviše da teže jeste da gledaju na ljude i stvari, vladaju se i postupaju u potpunosti u skadu s Božjim rečima, sa istinom kao svojimmerilom; tek tada mogu da žive u svetlosti i da prožive obličje normalne osobe. Ako želiš da živiš u svetlosti, treba da se ponašaš u skladu sa istinom; treba da budeš pošten čovek koji izgovara poštene reči i postupa pošteno. Fundamentalno je da čovekovo vladanje bude zasnovano na istina-načelima. Ako čovek nema istina-načela i usredsređuje se samo na spoljašnje lepo ponašanje, onda je neizbežno da će se kod njega ispoljiti lažnost i pretvaranje, i još je neizbežnije da će obmanjivati Boga i opirati se Bogu. Ako se čovek ne vlada na osnovu istina-načela, taj čovek je onda licemer, ma koliko se lepo ponašao; možda će mu neko vreme polaziti za rukom da druge navodi na pogrešan put, ali nikada neće biti dostojan poverenja. Ljudi imaju istinski temelj tek kada postupaju i vladaju se u skladu sa Božjim rečima. Ako se ne vladaju u skladu sa Božjim rečima, već se samo fokusiraju na pretvaranje da se lepo ponašaju, mogu li tako postati dobri ljudi? Ni slučajno. Dobre doktrine i lepo ponašanje ne mogu da promene čovekovu iskvarenu narav, niti njegovu suštinu. Samo istina i Božje reči mogu da promene čovekovu iskvarenu narav, misli i mišljenja i da postanu njegov život. Razni oblici lepog ponašanja koje čovek takvima smatra na osnovu svoje tradicionalne kulture i svojih predstava, kao što su obrazovanje i razumnost, nežnost i prefinjenost, ljubaznost, poštovanje starih i briga o mladima, druželjubivost i pristupačnost, svode se na puko ponašanje. Nisu sâm život, a još manje su istina. Tradicionalna kultura nije istina, a nisu to ni oblici lepog ponašanja koje ona podstiče. Ma koliko od tradicionalne kulture čovek dokučio i ma kakvo sve lepo ponašanje proživeo u svom životu, to ne može da promeni njegove iskvarene naravi. Tako je čovečanstvu hiljadama godinama usađivana tradicionalna kultura, a da se njegova iskvarena narav nije nimalo promenila; naprotiv, iskvarenost se dodatno produbila, a svet dodatno zamračio i prozlio. To je u direktnoj vezi sa učenjima tradicionalne kulture. Ljudi mogu da prožive obličje istinskog ljudskog bića samo ako Božje reče shvate kao svoj život. To je van svake rasprave. Kakve, dakle, parametre i zahteve za ljudsko ponašanje postavljaju Božje reči? Osim onoga što je utvrđeno zakonima i zapovestima, postoje i zahtevi Gospoda Isusa o tome kako čovek treba da se ponaša, a naročito zahtevi i pravila koje Božji sud poslednjih dana postavlja pred čoveka. Te reči su za čovečanstvo najdragocenije od svih i predstavljaju najosnovnija načela vladanja. Ta najosnovnija merila ponašanja koja se odnose na vaše vladanje i postupke morate da pronađete u Božjim rečima. Kada to budete učinili, oslobodićete se zabluda tradicionalnog kineskog lepog ponašanja, koje vas navodi na stranputicu. Tada ćete naći put i načela vladanja i postupanja, što u stvari znači da ćete naći i put i načela spasenja. Ako sadašnje Božje reči uzmete za svoju osnovu, a istinu o kojoj sada razgovaramo za svoje merilo, pa njima zamenite one standarde lepog ponašanja koje čovečanstvo, u svojim predstavama, želi, onda ste osoba koja stremi ka istini. Božji zahtevi za čoveka se, u svakom pojedinačnom slučaju, odnose na to kakva osoba on treba da bude i kojim putem treba da korača. Bog nikada ne zahteva da čovek ispoljava određeno ponašanje sámo za sebe. On zahteva da ljudi budu pošteni, a ne lažljivi; da čovek prihvati istinu i da stremi ka njoj, da Mu bude odan, pokoran i da svedoči o Njemu. Nikada nije zahtevao čovek ima poneki lep manir, niti tvrdio da bi to samo po sebi bilo dovoljno. A ipak, glavni fokus tradicionalne kulture Kine je na lepom ponašanju, na tome da se čovek spolja dobro pokaže. Ta kultura ništa ne preduzima da osvetli iskvarenu ljudsku narav, niti da osvetli njen izvor, a kamoli da ukaže na put na kojem se ta iskvarena narav odbacuje. Stoga, ma koliko se tradicionalna kultura zalagala za to da se čovek odlikuje lepim ponašanjem, kada je reč o tome da čovečanstvo odbaci svoju iskvarenu narav i da proživi obličje istinske ljudskosti, od nje nema nikakve koristi. Ma koliko da su plemenite i primamljive njene tvrdnje o moralu, ona je nemoćna da promeni iskvarenu ljudsku suštinu. Pod uplivom i uticajem tradicionalne kulture, u iskvarenom čovečanstvu zbivaju se mnoge podsvesne stvari. Šta u ovom slučaju znači „podsvesno”? Znači da, kada čoveku neprimetno uliju tradicionalnu kulturu i zaraze ga njome, ukoliko ne dobije jasne reči, izjave, ustaljene prakse i svest o tome kako da ispravno postupa, on instinktivno primenjuje konvencionalne ideje i metode drugih ljudi i povinuje im se. Živeći u takvim okolnostima, u tom stanju, kao što svi ljudi čine, čovek, i ne primećujući, počne podsvesno da razmišlja ovako: „Biti obrazovan i razuman je odlično – pozitivno je i u skladu sa istinom; biti nežan i prefinjen je odlično – ljudi i treba da budu takvi, Bogu se to sviđa i u skladu je sa istinom; biti ljubazan, poštovati stare i brinuti o mladima, biti druželjubiv i pristupačan – sve su to prikazi potekli iz normalne ljudskosti – sve je to u skladu sa Božjim rečima i sa istinom.” Uprkos tome što nije našao jasnu osnovu u Božjim rečima, u srcu oseća da su Božje reči i zahtevi koje On postavlja čoveku otprilike isto što i standardi tradicionalne kulture i da među njima nema velike razlike. Nije li to izvrtanje i pogrešno tumačenje Božjih reči? Govore li Božje reči tako nešto? Ne, niti On tako misli; te stvari su ljudsko izvrtanje i pogrešno tumačenje Božjih reči. Božje reči nikada nisu govorile te stvari, pa stoga ni vi ne treba ni pod kakvim okolnostima na taj način da razmišljate. Treba detaljno da čitate Božje reči i da u njima pronađete Njegove tačne zahteve od čoveka u pogledu ponašanja, zatim da nađete još odlomaka sa Njegovim rečima, da ih sve sakupite, pa da sve zajedno molitveno čitate i o njima u zajedništvu razgovarate. Tek kada budete stekli znanje o njima, možete i da ih upražnjavate i doživite. To Božje reči dovodi u vaš stvarni život, gde postaju osnova vaših pogleda na ljude i stvari, kao i vašeg vladanja i postupanja. Šta treba da bude osnova ljudskog govora i delanja? Božje reči. Koja su onda zahtevana merila koja je Bog postavio za ljudski govor i postupanje? (Da budu poučni za ljude.) Tako je. Ono što je najvažnije je da moraš da govoriš istinu, da govoriš iskreno, i drugi treba da imaju koristi od tebe. Tvoj govor, u najmanju ruku, treba da bude poučan i ne sme ljude da vara, da zavodi na stranputicu, ismeva, izvrgava ruglu, da im se ruga i podsmeva, da ih ograničava, da razotkriva njihove slabosti niti da ih povređuje. To je izraz normalne ljudskosti. To je vrlina ljudskosti. Da li ti je Bog rekao koliko glasno da govoriš? Da li je od tebe zahtevao da se služiš književnim jezikom? Da li je zahtevao da se u govoru služiš cvetnom retorikom ili uzvišenim, prefinjenim stilom? (Nije.) Ničega nema od tih površnih, licemernih i lažnih stvari koje nisu opipljive i korisne. Svi Božji zahtevi odnose se na stvari koje normalni ljudi treba da poseduju i na standarde i načela ljudskog govora i ponašanja. Nije važno gde je čovek rođen ni koji jezik govori. U svakom slučaju, reči koje izgovaraš – način izražavanja i sadržaj – moraju da budu poučni za druge. Šta znači kada kažemo da reči treba da budu poučne? To znači da drugi, kada ih čuju, treba da osete da su istinite, te reči treba da ih obogate i da im pomognu, treba pomoću njih da razumeju istinu i da ne budu više zbunjeni niti podložni tome da ih drugi zavedu na pogrešan put. Bog, dakle, zahteva da ljudi govore istinu, da kažu ono što misle i da druge ne varaju, ne zavode na stranputicu, ne ismevaju, ne izvrgavaju ruglu, da im se ne rugaju i ne podsmevaju, da ih ne ograničavaju, da ne razotkrivaju njihove slabosti i da ih ne povređuju. Zar nisu upravo to načela govora? Šta znači kada se kaže da ne treba razotkrivati tuđe slabosti? Znači da ne treba koristiti te slabosti protiv njih. Ne treba stalno isticati njihove greške iz prošlosti i njihove mane da bi se oni kritikovali i osuđivali. To je najmanje što bi trebalo da radiš. Sa pozitivnog aspekta, kako se poučan govor izražava? On uglavnom ohrabruje, savetuje, usmerava, podstiče, pruža razumevanje i utehu. S druge strane, u određenim, posebnim slučajevima, desi se da bude neophodno da se tuđe greške neposredno razotkriju i da se oni orežu, da bi stekli razumevanje istine i pokajničko srce. Samo tako se mogu postići rezultati. Takav način praktikovanja je za ljude veoma koristan. On im zaista pomaže i poučan je za njih, zar ne? Recimo, na primer, da si naročito nadmen i takođe veoma samovoljan, ali toga nisi svestan, i neko to vidi i direktno ti ukaže na tvoj problem. Ti pomisliš u sebi: „Jesam li samovoljan? Jesam li nadmen? Kako to da to nisam osetio? Ali oni me poznaju i direktno su mi ukazali na problem, pa izgleda da zaista imam takav problem i trebalo bi da pažljivo razmislim o tome.” Onda kažeš: „Hvala ti što si mi ukazao na moju iskvarenu narav i na ove moje nedostatke. To mi je najveća pomoć; sâm ne bih mogao to da prepoznam.” Ovo je razgovor od srca, zar ne? Druga osoba ti u zajedništvu govori šta joj je u srcu, svoje viđenje tebe i svoje prethodno iskustvo o tome kako je ispoljila nadmenu narav i kako je tragala za istinom da bi to rešila. To se zove međusobni razgovor od srca; to je zajedništvo srca, a takođe i ispoljavanje uzajamne ljubavi. A šta je, u kratkim crtama, načelo kojeg treba da se pridržavaš u govoru? Ovo: reci šta ti leži na srcu, govori o svojim istinskim iskustvima i reci ono što stvarno misliš. Takve su reči za ljude najblagotvornije, one ih opskrbljuju, pomažu im, to su najpozitivnije reči. Budi odlučan u tome da ne izgovaraš one lažne reči, reči od kojih ljudi nemaju koristi i koje nisu poučne; tako ćeš izbeći da ljudima naškodiš, da ih spotičeš i gurneš u negativnost, a tvoje reči neće imati negativno dejstvo. Moraš da govoriš pozitivne stvari. Moraš da nastojiš da pomažeš ljudima koliko god možeš, da im budeš od koristi, da ih opskrbljuješ, da u njima probudiš istinsku veru u Boga; moraš da dozvoliš da ljudima pomognu tvoja iskustva sa Božjim rečima i tvoj način rešavanja problema i da oni iz toga mnogo dobiju, da im omogućiš da razumeju put doživljaja Božjeg dela i ulaska u istina-stvarnost, da im omogućiš da ostvare život-ulazak i da se njihov život razvije – a sve je to omogućeno time što iza tvojih reči stoje načela i što one ljude mogu da pouče. Bez toga, kada se ljudi okupe da bi ogovarali i dokono se kikotali, oni su lišeni načela. Jedino što oni otkrivaju jesu njihove iskvarene naravi. Ona nije zasnovana na Božjim rečima i ti ljudi se ne pridržavaju istina-načela. Sve je to ljudska filozofija za ovozemaljsko ophođenje – ljudi žive onako kako njihova iskvarena narav manipuliše njima.

Bog zahteva da čovekov govor bude principijelan i poučan. Ima li to ikakve veze sa onim spoljnim lepim manirima kod ljudi? (Nema.) Nema nikakve veze sa njima. Recimo da ti ne ograničavaš druge i da u svom govoru nisi neiskren i lukav, već si u stanju da ljude ohrabriš i da im pružiš vođstvo i utehu. Ako si u stanju da uradiš obe te stvari, ima li potrebe da ih radiš na takav način da istovremeno deluješ pristupačno? Da li je neophodno da budeš pristupačan? Da li te stvari mogu da se rade isključivo u okviru takvih spoljnih oblika ponašanja kao što su ljubaznost, nežnost i prefinjenost? To nije neophodno. Preduslov za to da tvoj govor bude poučan za druge jeste da bude zasnovan na Božjim rečima i na Njegovim zahtevima – da bude zasnovan na istini, a ne na lepom ponašanju kakvo je uspostavila tradicionalna kultura. Kada budeš govorio shodno načelima i poučno za druge, možeš da govoriš sedeći ili stojeći; možeš da govoriš glasno ili tiho; možeš da koristiš nežne ili stroge reči. Ukoliko je krajnji rezultat pozitivan, što znači da si ti izvršio svoju dužnost, a druga strana je od toga imala koristi, to je onda u skladu sa istina-načelima. Ako stremiš ka istini i upražnjavaš je, a temelj tvog govora i delanja su Božje reči i istina-načela, i ako drugi mogu od tebe da imaju koristi i da nešto dobiju, zar to nije uzajamno korisno? Ako živiš pod okovima tradicionalne kulture i spolja si uljudan, klanjaš se i povijaš se, samo ispoljavaš lepo ponašanje koje promoviše tradicionalna kultura, ali iznutra ti je srce ispunjeno prevarom, lukavstvom i lažnom privrženošću – ako tvoje ponašanje spolja izgleda ispravno, ali je sve to ispoljavanje licemerja, varljivo je i zaluđujuće, i nemoguće je čuti ijednu istinitu reč iz tvojih usta, onda drugi veoma lako mogu biti nasamareni s tvoje strane! Koje su posledice kad se neko druži s čovekom kao što si ti? Tvoje ponašanje izgleda prilično dobro, ali kada drugi komuniciraju i obavljaju stvari sa tobom, biće nasamareni i osetiće odbojnost prema tebi, kloniće te se i odbacivaće te. Kada te se svi ljudi klone i odbacuju te, ono što ćeš osetiti jeste da su tvoj ponos i dostojanstvo pretrpeli ogromnu uvredu. Moraćeš to naprosto iznutra da istrpiš, a da spolja i dalje pridržavaš lepog ponašanja iz tradicionalne kulture, da budeš uljudan, dobro obrazovan i razuman, da ne tražiš sitne greške kod drugih niti da od njih previše zahtevaš. I dalje ćeš to morati da istrpiš, da budeš tolerantan i da se, uz blistav osmeh, pretvaraš da si bezbrižan, širokogrud i velikodušan. Koliko li je godina samokultivisanja potrebno da se postigne to stanje! Ako od sebe budeš zahtevao da tako živiš pred drugima, zar te neće tvoj život iscrpljivati? Očigledno, ti ne poseduješ tu dobrotu, a ipak moraš da se pretvaraš i obmanjuješ druge, da bi im pokazao svoju dobrotu i veličinu – upuštati se u takvo licemerje je zaista teško! Sve više ćeš osećati da je vladati se na ovaj način previše iscrpljujuće, da bi se u sledećem životu radije rodio kao krava ili konj, ili kao svinja ili pas, nego kao ljudsko biće, i da biti čovek podrazumeva previše pretvaranja i prevrtljivosti. Zašto čovek živi na način koji ga toliko iscrpljuje? Zato što živi okružen tradicionalnim predstavama, koje ga vezuju i sputavaju. Oslanja se na svoju iskvarenu sotonsku narav i živi u grehu, iz kojeg nije u stanju da se izbavi. Za njega nema izlaza. To što on proživljava nije obličje istinskog ljudskog bića. Čovek od ljudi ne može da čuje ni da dobije ni jednu jedinu reč najosnovnije iskrenosti, a to se odnosi i na reči izgovorene između muža i žene, majke i ćerke, oca i sina, ljudi koji su međusobno najbliži – ne može se čuti ni jedna jedina intimna, topla niti utešna reč. Pa čemu onda služe ti spoljni oblici lepog ponašanja? Služe tome da se privremeno uspostavi normalno rastojanje i normalan odnos između ljudi. A iza tog lepog ponašanja, niko se ne usuđuje da se upusti u dublji odnos sa drugima; kao što kaže čuvena pesnikinja: „Izdaleka samo sve k’o zvezda sja”. Zar to ne razotkriva pravu prirodu čovečanstva? Zašto sve samo izdaleka izgleda lepo? U lažnoj i zloj stvarnosti takvog života, čovek živi u sve većoj usamljenosti, povučenosti, potisnutosti, ogorčenju i nezadovoljstvu, za njega nema puta. To je pravo stanje nevernika. A ipak, ti danas veruješ u Boga. Došao si u Božju kuću i prihvatio Njegove reči koje ti je dao i često slušaš propovedi. U srcu, međutim, i dalje voliš lepo ponašanje koje ti nameće tradicionalna kultura. To dokazuje sledeće: da ne razumeš istinu i ne poseduješ stvarnost. Zašto si sada u svom životu i dalje tako potisnut, tako usamljen, tako jadan, tako sam sebe ponižavaš? Jedini razlog je to što ne prihvataš istinu i nisi se nimalo promenio. Drugim rečima, ti ne vidiš ljude i stvari, ne vladaš se i ne postupaš u skladu sa Božjim rečima, niti uzimaš istinu kao merilo. I dalje živiš oslanjajući se na iskvarenu narav i tradicionalne predstave. Zato ti je život i dalje tako usamljen. Nemaš prijatelje, nikoga kome bi se poverio. Ne možeš od drugih da dobiješ ohrabrenje, vođstvo, pomoć ni pouku koji su ti potrebni, niti sam možeš drugima da daš ohrabrenje, vođstvo ili pomoć. Čak ni te najminimalnije oblike ponašanja ne zasnivaš na Božjim rečima i na istini kao merilu, a da i ne pričamo o tvojim pogledima na ljude i stvari, o vladanju i postupanju – oni su hiljadama milja udaljeni od istine i od Božjih reči!

Upravo smo razgovarali o Božjim zahtevima u pogledu ljudskog ponašanja: On zahteva da čovekove reči i postupci budu principijelni i poučni za druge. Pa da li, na osnovu toga, svi sada znaju ima li ikakve vrednosti u tim lepim manirima koje čovek izmišlja – vredi li ih čuvati? (Ne vredi.) Šta onda treba da radite, pošto ne verujete da ih treba čuvati? (Treba ih se odreći.) Kako da ih se odreknete? Da biste ih se odrekli, morate imati konkretan put i korake za njihovu primenu. Najpre morate da se preispitate i da utvrdite da li zaista ispoljavate ponašanja obrazovanih i razumnih, nežnih i prefinjenih ljudi, za kakva se zalaže tradicionalna kultura. Kakvi treba da budu forma i sadržina tog preispitivanja? Takvi da se zagledate u sebe da biste videli koja je osnova vaših pogleda na ljude i stvari, kao i vašeg vladanja i postupanja, i da biste videli koje su Sotonine stvari uhvatile korena duboko u vašem srcu i uvukle vam se u krv i u kosti. Da kažemo, recimo, da su nekoga od detinjstva tetošili i da on ne zna mnogo o samokontroli, iako mu ljudskost nije loša. Recimo da je taj čovek istinski vernik, da iskreno veruje u Boga i vrši svoju dužnost i da je u stanju da istrpi patnju i da plati cenu. Samo je jedna stvar kod njega pogrešna: dok jede, često prebira po tanjiru i mljacka. Toliko ti smeta kad to čuješ da ti zastane zalogaj u grlu. Nekada si osećao posebnu antipatiju prema takvim ljudima. Mislio si da su nevaspitani i da nemaju samokontrolu, da nisu ni obrazovani ni razumni. U srcu si ih prezirao, smatrajući ih niskim i nedostojanstvenim, i mislio da nema šanse da su to ljudi koje bi Bog izabrao, a kamoli voleo. Na osnovu čega si to mislio? Jesi li si pronikao u njihovu suštinu? Jesi li ih procenio na osnovu njihove suštine? Na čemu si zasnovao svoju procenu? Očigledno si procenjivao ljude na osnovu raznih tvrdnji kineske tradicionalne kulture. Kada, dakle, spoznaš taj problem, kako treba da razmišljaš polazeći od istina o kojima smo danas u zajedništvu razgovarali? „Bože, nekada sam takve ljude gledao s nipodaštavanjem. Uvek sam ih nerado slušao kada govore. Kad god bi nešto rekli ili uradili, ma koliko bili u pravu i ma koliko praktične bile njihove reči, čim bih pomislio na to kako mljackaju i prebiraju po tanjiru tokom obroka, ne bih želeo da ih slušam. Uvek sam ih smatrao nevaspitanim ljudima lošeg kova. Sada, kroz Božje besede vidim da moji pogledi na ljude nisu zasnovani na Božjim rečima; umesto toga, ponašam se kao da loše navike i ružno ponašanje koje ljudi u životu poseduju – konkretno, kada im fali lepog vaspitanja ili su nepristojni – predstavljaju otkrivanje njihove ljudskost-suštine. Sada, kada ih odmeravam na osnovu Božjih reči, vidim da su sve te stvari tek sitne mane koje ne utiču na njihovu ljudskost-suštinu. Tu nije problem u načelima; te stvari nisu ni blizu tome.” Zar to nije preispitivanje sebe? (Jeste.) Oni koji su kadri da prihvate Božje reči i da razumeju istinu jasno će videti te stvari. Šta onda treba činiti? Ima li puta? Kada bi od njih zahtevao da odmah prestanu sa tim lošim navikama, da li bi to imalo efekta? (Ne bi.) Takve sitne mane su duboko ukorenjene i teško se menjaju. Nije to nešto što se može promeniti za dan ili dva. Probleme u ponašanju nije tako teško razrešiti, ali, kada je reč o manama u nečijim životnim navikama, potrebno je vreme da ih se čovek oslobodi. One, međutim, nemaju veze sa karakterom ili ljudskost-suštinom, tako da im ne treba previše davati na značaju i slepo ih se držati. Svako ima svoje navike i način života. Niko ne dolazi iz vakuuma. Svako ima neke mane i, kakve god one bile, ako drugima smetaju, treba ih ispraviti. Tako se ostvaruju prijateljski odnosi. Ipak, niko nije idealan baš u svemu. Ljudi dolaze iz veoma različitih sredina i životne navike im se razlikuju, pa moraju jedni prema drugima da budu tolerantni. To je nešto što bi trebalo da bude deo normalne ljudskosti. Ne uzimaj beznačajne probleme k srcu. Budi tolerantan. To je najprikladniji način ponašanja prema drugima. To je načelo tolerancije, načelo i način da se nosiš sa takvim stvarima. Ne pokušavaj da okarakterišeš nečiju suštinu i ljudskost na osnovu njegovih sitnih mana. Činiti to na toj osnovi u potpunom je neskladu sa načelima, jer čovekove mane i nedostaci ne govore o njegovoj suštini i ne znače da on nije iskren vernik u Boga, a još manje da je neko ko ne stremi ka istini. Treba da gledamo ljudske vrline i da svoje poglede zasnivamo na Božjim rečima i na zahtevima koje On postavlja pred čoveka. Tako ćemo se pravično odnositi prema ljudima. Kako neko ko stremi ka istini treba da posmatra ljude? Treba da posmatra ljude i stvari, da se vlada i postupa isključivo u skladu s Božjim rečima, uzimajući istinu kao kriterijum. Kako, onda, da posmatraš svakog čoveka u skladu s Božjim rečima? Gledaj da li čovek poseduje savest i razum i da li je dobar ili zao. U kontaktu sa njim ćeš možda videti da je, iako ima svoje sitne mane i nedostatke, njegova ljudskost sasvim solidna. Možda je tolerantan i strpljiv u odnosima sa ljudima, a kada je neko negativan ili slab, ponaša se prema njemu s ljubavlju i u stanju je da se za njega pobrine i da mu pomogne. To je njegov stav prema drugima. A kakav mu je stav prema Bogu? Na osnovu njegovog stava prema Bogu još je lakše proceniti da li ima ljudskost. Možda je, u vezi sa svim Božjim delima, pokoran, traga i čezne, a kada vrši dužnost i komunicira sa drugima – kada dela – ima bogobojažljivo srce. Nije pustolov, nije da čini nepromišljeno zla dela i nije da se usuđuje da uradi ili kaže bilo šta. Kada se desi nešto što ima veze sa Bogom ili sa Njegovim delom, veoma je oprezan. Kada utvrdiš da su to manifestacije koje ispoljava, kako da, na osnovu stvari koje se otkrivaju iz njegove ljudskosti, odmeriš da li je taj čovek dobar ili loš? Odmeri to na osnovu Božjih reči i na osnovu toga da li ima savesti i razuma, kao i na osnovu njegovog stava prema istini i Bogu. Kada ga proceniš na osnovu ta dva kriterijuma, videćeš da taj čovek, iako u njegovom ponašanju ima problema i mana, ipak ima savesti i razuma, da mu je srce pokorno i bogobojazno i da voli i prihvata istinu. Ako je tako, onda je, u Božjim očima, on neko ko može biti spasen, koga Bog voli. A pošto je u Božjim očima on neko ko može biti spasen i koga Bog voli, kako onda ti treba da se ophodiš prema njemu? Moraš da posmatraš ljude i stvari u skladu sa Božjim rečima i da ih procenjuješ u skladu sa Njegovim rečima. Taj je čovek pravi brat, a ta žena prava sestra, i treba prema njima da se ophodiš korektno i bez predrasuda. Ne posmatraj ih s predrasudama i ne procenjuj ih na osnovu tvrdnji tradicionalne kulture – već ih odmeri na osnovu Božjih reči. A što se tiče njihovih mana u ponašanju, ako imaš dobro srce, treba da im pomogneš. Uputi ih kako da primereno postupaju. Šta da radiš ako oni to prihvate, ali nisu u stanju da se odmah odviknu od svojih mana u ponašanju? Treba da se osloniš na toleranciju. Ako nisi tolerantan, to znači da nemaš dobro srce; u tom slučaju treba da potražiš istinu u svom stavu prema njima i da razmisliš i spoznaš sopstvene nedostatke. Tako ćeš naučiti da se korektno ponašaš prema ljudima. Kakav je tvoj stav ako, umesto toga, kažeš: „Taj čovek ima toliko mana. Nevaspitan je, ne zna da se kontroliše, nema poštovanja prema drugima i nema lepe manire. On mora da je nevernik. Ne želim da se družim s njim, ne želim da ga vidim ni da čujem šta ima da kaže, pa makar bio u pravu. Ko bi poverovao da se taj boji Boga i da Mu se pokorava? Je li on sposoban za to? Ima li odgovarajući kov?” Da li se u takvom ophođenju prema drugima ogleda ljubaznost i uslužnost? Je li to u skladu sa istina-načelima? Da li takvim ponašanjem prema drugima pokazuješ da razumeš i upražnjavaš istinu? Pokazuješ li ljubav? Bojiš li se Boga u srcu? Ako u nečijoj veri u Boga nema ni najosnovnije dobrote, da li taj čovek poseduje istina-stvarnost? Ako se držiš svojih predstava, a tvoji pogledi na ljude i stvari su i dalje zasnovani na tvojim osećanjima, utiscima, sklonostima i predstavama, to je dovoljan dokaz da ne razumeš ni delić istine i da se još uvek uzdaš u sotonsku filozofiju. To je dovoljan dokaz da nisi ljubitelj istine niti čovek koji stremi ka njoj. Neki ljudi su tako samopravedni. Kako god da sa njima razgovaraš, drže se sopstvenih pogleda kao pijan plota: „Ja sam ljubazan čovek koji poštuje stare i brine o mladima – pa šta? Barem sam dobar čovek. Šta nije dobro u mom vladanju? Barem me svi poštuju.” Nemam ništa protiv tvoje tvrdnje da si dobar čovek, ali ako nastaviš tako da se pretvaraš, hoćeš li moći da stekneš istinu i život? Biti dobar čovek tako kao ti možda ne narušava tvoj integritet niti cilj i pravac tvog vladanja, ali jedno moraš da razumeš: ako tako nastaviš, nećeš biti u stanju da razumeš istinu ni da zakoračiš u istina-stvarnost, a na kraju nećeš moći ni da stekneš istinu, ni da zadobiješ život i Božje spasenje. To je jedini mogući ishod.

Upravo sam govorio o tome kako da se ophodite prema onome što ljudi, u svojim predstavama, smatraju lepim ponašanjem i kako da prepoznate lepo ponašanje da biste stremili ka istini. Da li sada imate put? (Imamo.) Šta treba da radite? (Prvo, da razmislimo o tome da li mi sami posedujemo ta ponašanja. Zatim, da razmislimo o tome na osnovu kojih merila i kriterijuma obično posmatramo ljude i stvari.) Tako je. Treba prvo jasno da vidite da li je nešto u vašim dosadašnjim pogledima na ljude i stvari, ili u vašem dosadašnjem vladanju i postupanju, bilo u sukobu sa onim o čemu sam danas govorio, ili se tome protivi. Razmislite o tome koja je osnova vaše perspektive i pogleda na ljude i stvari, o tome da li ih zasnivate na standardima tradicionalne kulture ili izjavama neke značajne i poznate ličnosti, ili, pak, na Božjim rečima, na istini. Zatim razmislite o tome da li su misli i pogledi tradicionalne kulture i značajnih, poznatih ličnosti u skladu sa istinom, gde se sa njom sukobljavaju i u čemu, tačno, greše. To su konkretni zadaci u okviru drugog koraka samopromišljanja. A sada, treći korak. Kada otkriješ da su pogledi, načini, osnove i kriterijumi tvojih pogleda na ljude i stvari, kao i tvog vladanja i postupanja, nastali iz ljudske volje, iz zlih tendencija društva i tradicionalne kulture, i da su suprotni istini, šta treba onda da uradiš? Zar ne treba da potražiš odgovarajuće Božje reči i da ih uzmeš kao osnovu? (Treba.) Potraži istina-načela u Božjim rečima koje se dotiču pogleda na ljude i stvari, kao i vladanja i postupanja. Trebalo bi da ih prvenstveno zasnivaš na Božjim rečima, ili, preciznije rečeno, na istina-načelima Božjih reči. Ta istina-načela treba da postanu osnova i kriterijum tvojih pogleda na ljude i stvari i tvog vladanja i postupanja. To se najteže postiže. Čovek mora prvo da se odrekne sopstvenih pogleda, predstava, mišljenja i stavova. Oni se tiču nekih pogrešnih, iskrivljenih čovekovih pogleda. On mora da ih razotkrije, upozna i detaljno raščlani. Drugi deo je da ljudi, kada pronađu pravu tvrdnju u odgovarajućim Božjim rečima, moraju o njoj da promisle i da u zajedništvu porazgovaraju, pa kada razjasne šta su istina-načela, istog trenutka nastupa pitanje kako treba da prihvataju i upražnjavaju istinu. Recite Mi, kada čovek razume istina-načela, da li on ubrzo postaje kadar da ih prihvati i da im se pokori? (Ne postaje.) Čovekovo buntovništvo i iskvarena narav ne mogu se razrešiti u trenutku. Čovek ima iskvarenu narav, pa čak i ako zna šta Božje reči znače, nije u stanju da ih odmah primeni. Svaki slučaj sprovođenja istine u delo za njega je borba. Čovek ima buntovnu narav. Nije u stanju da se odrekne svojih predrasuda, ćudljivosti, nepopustljivosti, nadmenosti, samopravednosti, uobraženosti i umišljenosti, kao ni mnoštva svojih opravdanja i izgovora, ni osećanja sopstvene vrednosti, statusa, ugleda i taštine. Stoga, kada se odričeš nečega što u svojim predstavama smatraš dobrim, ono čega se u stvari odričeš jesu ti tvoji interesi i stvari koje čuvaš kao blago. Kada budeš u stanju da se svih tih stvari odrekneš i da ih otpustiš, tek tada će biti nade ili šanse da praktično deluješ na osnovu Božjih reči, u skladu sa istina-načelima. Odreći se sebe i negirati sebe – to je najteži trenutak kroz koji čovek treba da se probije. Ali, čim kroz njega prođeš, u tvom srcu više neće biti nikakvih velikih teškoća. Kada budeš razumeo istinu i kada budeš u stanju da prozreš suštinu lepog ponašanja, tvoji će se pogledi na ljude i stvari promeniti i postepeno ćeš bivati u stanju da se odrekneš tih stvari iz tradicionalne kulture. Nije, dakle, jednostavno promeniti čovekove pogrešne poglede na ljude i stvari, čovekove puteve i načine, kao i poreklo i motive njegovog delovanja. A najteže je promeniti čovekovu iskvarenu narav. Upravo je ta iskvarena narav izvor njegovih pogleda na stvari i njegovog načina života. Iskvarena narav te čini nadmenim, samopravednim i samovoljnim; navodi te da prezireš druge, da se uvek fokusiraš na održavanje svog imena i statusa, da nastojiš da stekneš uvažavanje i da među ljudima dođeš u prvi plan, da uvek uzimaš u obzir svoje buduće mogućnosti i sudbinu, i tako dalje. Sve te stvari rađaju se iz tvoje iskvarene naravi i dotiču se tvojih interesa. Kada svaku od tih stvari budeš raščlanio na delove, prozreo i odbacio, bićeš u stanju da ih se odrekneš. A tek kada ih budeš u potpunosti otpustio, moći ćeš, u svojim pogledima na ljude i stvari i u svom vladanju i postupanju, malo po malo, bez kompromisa i apsolutno, da uzmeš Božje reči kao osnovu i istinu kao svoj kriterijum.

Uzeti Božje reči kao osnovu u svojim pogledima na ljude i stvari i u svom vladanju i postupanju – svako razume te reči. Lako ih je razumeti. Čovek je, u svojoj razumnosti i svojim mislima, svojim odlukama i aspiracijama, u stanju da razume te reči i spreman je da ih se drži. U tome ne bi trebalo da bude nikakvih teškoća. Ali, u stvarnosti, čoveku je teško da ih se drži kada upražnjava istinu, a prepreke i problemi na koje nailazi kada to čini nisu tek teškoće izazvane njegovim spoljnim okruženjem. Glavni razlog za to u vezi je sa njegovom iskvarenom naravi. Čovekova iskvarena narav izvor je raznih njegovih nevolja. Kada se ona razreši, sve čovekove nevolje i teškoće više ne predstavljaju neki veliki problem. Iz toga sledi da sve čovekove teškoće u upražnjavanju istine izaziva njegova iskvarena narav. Stoga ćeš, kada budeš sprovodio te Božje reči u delo i zakoračio u njegovu stvarnost upražnjavanja istine, postajati sve svesniji ovoga: „Moja je narav iskvarena. Ja sam to ’iskvareno čovečanstvo’ o kojem Bog govori, koje je Sotona iskvario do srži, čovek koji živi po sotonskoj naravi.” Ne dešava li se to upravo tako? (Da.) Stoga, ako čovek želi da stremi ka istini i da zakorači u istina-stvarnost, spoznati i prozreti negativne stvari tek je prvi korak život-ulaska, korak koji se pravi na samom njegovom početku. Zašto, dakle, mnogi ljudi razumeju par istina, a ipak ne mogu da ih sprovedu u delo? Zašto su u stanju da u svojim propovedima izgovore mnoge reči i doktrine, ali i dalje nisu u stanju da zakorače u istina-stvarnost? Je li problem u tome što ne razumeju ni delić istine? Nije – upravo je suprotno. Njihovo teoretsko, doslovno razumevanje istine poprilično je na mestu. Čak je vrlo lako izgovaraju dok recituju. Imaju, naravno, rešenost i ispravne stavove i želje; svi su spremni da streme ka istini. Zašto, uprkos tome, nisu u stanju da sprovedu istinu u delo, već ostaju nesposobni da zakorače u istina-stvarnost? To je zbog toga što reči, slova i teorije koje su dokučili još uvek ne mogu da se ispolje u njihovom stvarnom životu. Odakle, onda, dolazi taj problem? Problem proističe iz prisustva njihove iskvarene naravi u samoj njihovoj srži; ona je ta koja ometa stvari. Zato ima ljudi lišenih duhovnog razumevanja, koji ne razumeju šta znači stremiti ka istini, koji daju zavete i izjave volje svaki put kad u nečemu ne uspeju ili kad padnu, kao i kada nisu u stanju da sprovedu istinu u delo. Takvi ljudi daju ogroman broj takvih zaveta i izjava, a to ipak ne rešava problem. Uvek se zaustave u toj fazi donošenja voljne odluke i zavetovanja. Ostaju zaglavljeni u njoj. Mnogi ljudi, kada upražnjavaju istinu, uvek usmeravaju svoju volju ka tom cilju i zaklinju se, govore da će se boriti. Svaki dan sebe bodre. Posle tri, četiri, pet godina borbe – kako se to na kraju završava? Ništa nije postignuto i sve se završava neuspehom. Ono malo doktrine što razumeju nisu u stanju nigde da primene. Kada ih nešto zadesi, ne znaju kako to da posmatraju i ne mogu da proniknu u to. Ne mogu da nađu Božje reči da im posluže kao osnova; ne znaju kako da posmatraju stvari u skladu sa Božjim rečima, ni koji se element istine u Božjim rečima odnosi na događaj koji ih je zadesio. Onda ih obuzima velika strepnja i mrze sebe, mole se i traže od Boga da im dȃ više snage i vere i na kraju se i dalje bodre. Zar nije takav čovek nepromišljen? (Jeste.) On je kao neko dete. Zar nije čovekovo uobičajeno ophođenje kada stremi ka istini upravo ovako detinjasto? Čovek uvek želi sebe da ohrabri da upražnjava istinu tako što donosi voljnu odluku i zavetuje se, tako što sebe obuzdava i bodri, ali do upražnjavanja istine i ulaska u nju ne dolazi samoohrabrenjem. Naprotiv, moraš istinski da zakoračiš na put i da postupaš u skladu sa koracima o kojima ti Ja govorim, čvrsto i nepokolebljivo, nogu pred nogu. Samo tako ćeš ostvariti rezultate; samo ćeš tako stremiti ka istini i moći da zakoračiš u istina-stvarnost. Nema prečice kojom ćeš to zaobići. To ne znači da će, uz malo srca, malo želje da se daš, uz mnogo volje i uz veliki cilj, istina postati tvoja stvarnost, već znači to da čovek mora da nauči temeljne lekcije traganja, ulaska, praktičnog delovanja i pokornosti u stvarnom životu, među ljudima, događajima i stvarima. Tek kada nauči te lekcije, čovek može iskusiti i spoznati istinu i Božje reči. Ako to ne učini, ma koliko godina proveo motivišući, ohrabrujući i bodreći sebe, čovek će zadobiti tek nešto malo doktrine da njome popuni prazninu u srcu. Osetiće tek nešto prolaznog duhovnog zadovoljstva, ali neće zadobiti ništa od istinskog značaja. Šta znači ne zadobiti ništa od istinskog značaja? Znači da Božje reči nisu osnova tvojih pogleda na ljude i stvari i tvog vladanja i postupanja. U tvojim pogledima na ljude i stvari i u tvom stavu prema vladanju i postupanju nema Božjih reči koje bi im poslužile kao osnova. Živiš smušenim, bespomoćnim životom, i što ti se više bude dešavalo da se suočiš sa nekim problemom koji od tebe zahteva da izložiš svoje poglede, načela i stav, to će očigledniji biti tvoje neznanje, glupost, praznina i bespomoćnost. Pod normalnim okolnostima, u stanju si da istrtljaš određeni broj ispravnih doktrina i fraza, kao da sve razumeš. Ali kada se pojavi neki problem, kada ti neko dođe i ozbiljno zatraži da izraziš svoj stav da bi utvrdio tvoju poziciju, rečitost će te napustiti. Neki će reći: „Napustiće me rečitost? Ne radi se o tome – već se ja sam ne bih usudio da izgovorim te reči.” Pa zašto se ne bi usudio? To samo pokazuje da nisi siguran da li je tvoje postupanje ispravno. Zašto ne bi bio siguran u to? Zato što, kada si to nešto radio, nikada nisi utvrdio osnovu svojih postupaka, niti načela na osnovu kojih si to radio, a još manje da li si tu stvar posmatrao i radio u skladu sa Božjim rečima, uzimajući istinu kao kriterijum. Stoga, kada dođe do problema, ti izgledaš nespretno i nemoćno. Neki nisu ubeđeni u to što govorim. Kažu: „Ja nisam takav. Ja sam završio fakultet. Magistrirao sam”. Ili: „Ja sam filozof, profesor, intelektualac najvišeg reda”. Ili: „Ja sam kulturan čovek. Možeš da štampaš sve što ja kažem”. Ili: „Ja sam eminentni naučnik” ili „Ja sam talentovan”. Imaš li ikakve koristi od toga što to beskrajno ponavljaš? Nisu to tvoje zasluge. Sve to, u najboljem slučaju, znači da imaš nešto malo znanja. Teško je reći da li će od toga biti neke koristi u Božjoj kući, ali svakako je sigurno da to tvoje znanje nije isto što i istina i da ono ne odražava tvoj rast. Šta znači kada kažem da tvoje znanje ne odražava tvoj rast? Te stvari nisu tvoj život; one su spoljne stvari koje poseduješ. Šta onda jeste tvoj život? To je život čija su osnova i kriterijumi Sotonina logika i filozofija i ti, uz sve svoje znanje, kulturu i pamet nisi u stanju da te stvari suzbiješ ni da ih kontrolišeš. Pa zato, kada dođe do problema, sav tvoj izvor talenta, intelekta i obimnog znanja neće biti ni od kakve koristi – ili se, pak, može desiti da, kada se jedan aspekt tvoje iskvarene naravi otkrije, sve tvoje strpljenje, vaspitanje, znanje i slično neće ti ni najmanje pomoći. Tada ćeš se osetiti bespomoćno. Sve te stvari su nezgodni načini na koje se u čoveku ispoljava činjenica da ne stremi ka istini i da nije zakoračio u istina-stvarnost. Da li je lako zakoračiti u istinu? Ima li u tome nekih izazova? Gde su? Ako Mene pitate, nema nikakvih izazova. Nemoj se fokusirati na donošenje voljne odluke ni na zavetovanje. I jedno i drugo je beskorisno. Ako imaš vremena za donošenje voljne odluke i zavetovanje, iskoristi ga umesto toga da uložiš trud u Božje reči. Razmisli o tome šta ti govore, koji njihov deo se dotiče tvog trenutnog stanja. Beskorisno je donositi odluke. U svojoj odlučnosti, možeš razbijati glavu i prolivati krv, a da od toga ipak ne bude nikakve koristi. To ne rešava ni jedan problem. Možeš na taj način da prevariš čoveka i demone, ali ne možeš da prevariš Boga. Bog ne prihvata tu tvoju volju. Koliko si puta donosio razne odluke? Daješ zavet pa ga prekršiš, da bi ga opet dao i prekršio. Pa kakav si ti to čovek? Kad ćeš održati zadatu reč? Nije važno da li držiš zadatu reč i da li donosiš odluke. Ni zaveti koje daješ nisu ni od kakvog značaja. Šta je važno? Važno je da istinu koju razumeš odmah, smesta, istog trenutka sprovedeš u delo. Čak i ako je u pitanju najočiglednija istina, ona koja je drugima najmanje zanimljiva i ti sam stavljaš najmanje akcenta na nju, sprovedi je u delo odmah – zakorači smesta u nju. Ako to učiniš, odmah ćeš zakoračiti u istina-stvarnost i odmah ćeš krenuti putem stremljenja ka istini. Bićeš na pragu toga da postaneš čovek koji stremi ka istini. Na tom temelju ćeš uskoro moći da postaneš i čovek koji posmatra ljude i stvari, vlada se i postupa u skladu sa Božjim rečima, uzimajući istinu kao kriterijum. Kakvo će to obilje biti – kakva opipljiva vrednost!

Posle ovog razgovora u zajedništvu o izrekama tradicionalne kulture o lepom ponašanju, da li ste o njima zadobili ikakvo razumevanje? Kako treba da posmatrate ova lepa ponašanja? Neki će možda reći: „Od danas neću biti obrazovan i razuman, nežan i prefinjen, ni ljubazan čovek. Neću biti ono što se naziva ’dobrim’ čovekom; neću biti čovek koji poštuje stare i brine o mladima; neću biti druželjubiv i pristupačan čovek. Ništa od toga nije ispoljavanje onoga kakva bi normalna ljudskost trebalo da bude; to je obmanjujuće ponašanje koje je lažno i pogrešno, i to je daleko od primene istine. Od sada pa nadalje, biću pošten čovek u skladu sa Božjim zahtevima; počeću od toga da budem pošten čovek. Kad govorim, ne moram da zvučim tako visoko obrazovano, niti tako nežno i prefinjeno, i drugi ne moraju da me izrazito uvažavaju, već ću govoriti istinski i iskreno, bez ikakvih laži. U svom vladanju i postupanju neću da budem lažan i neću da glumim. Svaki put kad govorim, biće to iz srca – reći ću ono što zaista mislim. Ali neću govoriti stvari koje drugima nisu poučne. Ako prema nekome osećam mržnju, tragaću za istinom da razrešim sopstvene probleme i neću iz plahovitosti izgovarati reči koje povređuju niti ću činiti stvari koje povređuju; činiću samo one stvari koje su drugima poučne. Kad govorim, neću uzimati u obzir sopstvenu ličnu korist, niti će me sputavati moj ugled ili ponos, a još manje ću imati nameru da ljude navodim da o meni imaju visoko mišljenje; usredsrediću se jedino na to da li moje reči ugađaju Bogu. Moje najmanje merilo biće da ljude ne povređujem. Takođe ću postupati u skladu sa Božjim zahtevima; neću činiti stvari koje drugima mogu da naude, niti ću činiti stvari koje su štetne po interese Božje kuće. Činiću jedino one stvari koje su drugima od koristi, biću samo pošten čovek i čovek koji ugađa Bogu.” Zar ovo nije promena u gledištu? (Jeste.) Budu li ove reči istinski sproveli u delo, u tom slučaju će se ti ljudi istinski promeniti, a njihova budućnost i sudbina imaće priliku da se promene nabolje. Stupiće na put stremljenja ka istini i uskoro će ući u stvarnost istine i za njih će biti nade da postanu ljudi koji su spaseni. To je dobra stvar, pozitivna stvar. Nije potrebno da se pred Bogom zaklinješ ili da donosiš čvrstu odluku, niti je potrebno da razmišljaš o svim svojim prethodnim prestupima, greškama i buntovništvu, a zatim da se Bogu ispovedaš i da tražiš Njegov oproštaj. Nema potrebe za takvim formalnostima. Sve što treba da uradiš jeste da – upravo sada, odmah, iz ovih stopa – govoriš pošteno i iz srca, te da uradiš nešto stvarno, bez laži ili prevare. Tada ćeš postići rezultate i ima nade da ćeš postati pošten čovek. Kada neko postane pošten čovek, on zadobija istina-stvarnost i proživljava ljudsko obličje. Takve ljude Bog odobrava. U to nema nikakve sumnje.

5. februar 2022. godine

a. Kong Rong je kineski pesnik i lik iz poznate kineske pripovetke, koja tradicionalno uči decu vrednostima ljubaznosti i bratske ljubavi. Priča govori o tome kako se četvorogodišnji Kong Rong, kada je njegova porodica dobila korpu krušaka, odrekao većih krušaka u korist svoje starije braće, a za sebe uzeo najmanju krušku.


Šta znači stremiti ka istini (4)

Hajde da počnemo tako što ćemo se prisetiti o čemu smo komunicirali na našem poslednjem okupljanju. (Na našem poslednjem okupljanju komunicirali smo na temu „Šta znači stremiti ka istini”. Prvo smo se bavili ovim pitanjem: „S obzirom na to da stvari koje ljudi smatraju dobrim i ispravnim nisu istina, zašto se ljudi i dalje čvrsto drže tih stvari kao da su istina i misle da pritom streme ka istini?” Izneli ste tri razloga za to. Uglavnom ste govorili o prvom razlogu, raspravljajući samo o tome koje su to tačno stvari koje ljudi, u svojim predstavama, smatraju dobrim i ispravnim.) Na našem poslednjem okupljanju, uglavnom smo razgovarali o prvom razlogu. Govorili smo o stvarima koje ljudi u svojim predstavama smatraju dobrim i ispravnim, i podelili smo ih u dve široke kategorije: prvu čini „lepo ponašanje”, a drugu „dobro moralno vladanje”. Ukupno sam naveo šest primera za prvu kategoriju „lepih ponašanja”: biti obrazovan i razuman, biti nežan i prefinjen, biti ljubazan, poštovati stare i brinuti o mladima, biti druželjubiv i biti pristupačan. Još uvek nismo razgovarali o drugoj kategoriji, a to je „dobro moralno vladanje”. Na neka pitanja se moramo donekle osvrnuti nakon što o njima budemo prisno razgovarali, kako bismo razrešili i razjasnili istine i načela tog razgovora, tako da sve bude čisto i jasno. Tako će vam biti lakše da shvatite istinu. Naš poslednji razgovor sastojao se od nekih širokih segmenata, kao i od nekih konkretnih primera. Čini se da toga ima previše, dok smo zapravo samo komunicirali o nekim konkretnim stvarima unutar tih širih segmenata, a te smo specifičnosti dalje razradili, kako bi taj razgovor bio nešto jasniji i određeniji. Naveli smo šest primera lepog ponašanja, ali nismo detaljno komunicirali o svakome od njih ponaosob. Među tim primerima, biti obrazovan i razuman jeste klasična predstava onoga što ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim. Nešto više smo razgovarali o ovom primeru. I ostali su mu slični; da biste ih detaljno analizirali i raspoznali, možete koristiti sličan metod.

Dodatak: Priče Sjaosjao i Sjaođi
 
Danas, pre nego što se pozabavimo pravim sadržajem našeg razgovora, ispričaću vam dve kratke priče. Volite li da slušate priče? (Da.) Slušanje priče nije previše zamorno i ne zahteva preveliku koncentraciju. Nije mnogo naporno, relativno govoreći, a može biti prilično zanimljivo. Dakle, slušajte pažljivo i, dok slušate sadržaj ovih priča, razmislite i o tome zašto vam ih pričam – koje su konkretne, suštinske ideje sadržane u njima ili, drugim rečima, kakve praktične stvari ljudi mogu steći slušajući ih. Počnimo, onda, sa našim pričama. Ovo su priče o Sjaosjaou i Sjaođiju.

Sjaosjao je već neko vreme osećao bol u očima praćen zamagljenim vidom, osetljivošću na svetlost, suzama izazvanim vetrom, osećajem da ima nešto u očima i drugim sličnim simptomima. Protrljao bi ih, ali to nije mnogo pomagalo. Sjaosjao nije znao šta nije u redu s njim. Razmišljao je: „Nikada ranije nisam imao problem sa očima, a vid mi je u redu. Šta se dešava?” Kada se pogledao u ogledalo, oči su mu izgledale gotovo isto kao i ranije – samo što su bile malo crvenije, a ponekad i pomalo zakrvavljene. Ovo je za Sjaosjaoa bilo zbunjujuće i donekle uznemirujuće. Tom problemu nije pridavao prevelik značaj kada se po prvi put pojavio, međutim, kada su ovi simptomi počeli da se pojavljuju sve učestalije, na kraju to više nije mogao da izdrži. Malo je razmislio: „Treba li da odem lekaru ili da pokušam da to sam istražim? Bilo bi teško o tome pronaći informacije, a ja bih mogao da postavim pogrešnu dijagnozu stvarnog problema. Biće najbolje da odem pravo lekaru; on će sigurno postaviti tačnu dijagnozu.” I tako je Sjaosjao otišao lekaru. Lekar ga je pregledao i nije ustanovio nikakav veći problem. Propisao mu je uobičajene kapi za oči i posavetovao ga da povede računa o svojim očima i da ih ne opterećuje previše. Sjaosjaou je laknulo kad je saznao da nema većeg problema sa njegovim očima. Nakon što se vratio kući, Sjaosjao je svakoga dana koristio kapi za oči, u vreme i u dozi koju mu je lekar propisao, i za nekoliko dana simptomi su se ublažili. Veliko breme je palo sa Sjaosjaovog srca: osećao je da ako lek može da ga izleči, taj problem ne može biti ozbiljan. Međutim, taj osećaj nije potrajao i nakon nekog vremena simptomi su se vratili. Sjaosjao je povećao dozu kapi za oči, osetio je boljitak u očima i simptomi su donekle bili ublaženi. Ali, nekoliko dana kasnije, njegove oči su se vratile u pređašnje stanje, a simptomi su se pogoršali i postali učestaliji. Sjaosjao to nije mogao da razume i osetio je da ga obuzima novi talas nezadovoljstva: „Šta da radim? Lek koji mi je lekar dao ne deluje. Znači li to da imam ozbiljan problem sa očima? Ne mogu to da ignorišem.” Odlučio je da ovoga puta ne posećuje lekara, niti da se s njim konsultuje o problemima svojih očiju. Umesto toga je odlučio da samostalno reši problem. Otišao je na internet i pronašao svakakve video priloge i informacije u vezi sa svojim simptomima. U većini njih se navodilo da su ovi problemi izazvani nepravilnim korišćenjem očiju, da mora da vodi računa o svojim očima i, što je još važnije, da ih pravilno koristi. Sjaosjao je smatrao da ovaj savet baš i nije od pomoći i da ne može da reši njegov problem. Stoga je nastavio da traži informacije. Jednoga dana je naišao na neki izvor u kome se navodilo da su njegovi simptomi možda izazvani krvarenjem u mrežnjači, što bi moglo da prethodi glaukomu. Osim toga, moguće je da bi dalji razvoj simptoma mogao da preraste u kataraktu. Kada je Sjaosjao pročitao reči „glaukom” i „katarakta”, u glavi mu je zazujalo. Sve mu se zacrnilo i gotovo se onesvestio, a srce mu je dobovalo u grudima. „O, Bože, šta se dešava? Hoću li zaista dobiti glaukom i kataraktu? Čuo sam da katarakta zahteva operaciju i da ako imaš glaukom možeš da oslepiš! To bi mi bio kraj, zar ne? Još uvek sam mlad – ako zaista oslepim, kako ću, kao slepac, proživeti ostatak svog života? Čemu bih u takvom stanju morao da se radujem? Zar ne bih svoj život morao da provedem u tami?” Kada je Sjaosjao ugledao reči „glaukom” i „katarakta” na toj stranici, Sjaosjao je shvatio da više ne može da sedi skrštenih ruku. Bio je izbezumljen i sve je dublje tonuo u malodušnost i depresiju. Nije znao šta da radi, niti kako da se suoči sa danima koji dolaze. Bio je ispunjen tugom i sve je pred njim bilo izgubljeno u izmaglici. Suočen sa ovim problemom, Sjaosjao je zapao u stanje potpunog očaja. Izgubio je volju za životom i nije mogao da skupi snagu da obavlja svoju dužnost. Nije želeo da ponovo posećuje lekara, niti da drugim ljudima pominje svoje probleme sa očima. Naravno, pribojavao se da bi ljudi mogli saznati da će dobiti glaukom ili kataraktu. I tako je stanju Sjaosjao provodio dan za danom, u malodušnosti, negativnosti i zbunjenosti. Nije se usuđivao da išta predviđa niti da planira svoju budućnost, jer je ono što mu predstoji u budućnosti počelo da mu slama srce. Svoje dane je provodio u malodušnosti i očaju, u užasnom raspoloženju. Nije želeo da se moli niti da čita Božje reči, a sasvim sigurno nije želeo ni da razgovara sa drugim ljudima. Kao da je postao neka sasvim druga osoba. Nakon nekoliko dana u ovakvom raspoloženju, Sjaosjao je iznenada pomislio: „Čini se da sam dospeo u žalosno stanje. Pošto je moja budućnost sumorna, a Bog je, umesto da me štiti, dozvolio da dobijem ovu bolest, zašto bih i dalje davao sve od sebe da izvršim svoju dužnost? Život je kratak; zašto, dok mi je vid i dalje dobar, ne iskoristim priliku da uradim neke stvari koje volim i sebe počastim? Zašto moj život treba da bude toliko iscrpljujuć? Zašto da sebe povređujem i prema sebi se tako loše ophodim?” I tako je Sjaosjao, kada nije spavao, jeo niti radio, većinu vremena provodio na internetu, igrajući igrice, gledajući video priloge, gledajući u dahu televizijske serije, a kada bi izlazio, čak bi nosio sa sobom telefon i na njemu neprestano igrao igrice. Dane je provodio zadubljen u svet interneta. Naravno, dok je to činio, bol u njegovim očima bio je sve gori i gori, a i simptomi su postali sve ozbiljniji. Kada to više nije mogao da izdrži, koristio je kapi za oči da bi ublažio ove simptome, i nakon što bi mu oči bile malo bolje, ponovo bi se udubljivao u internet, gledajući stvari koje mu se dopadaju. Bio je to njegov način da ublaži strah i užas u svom srcu, kao i način da ubije vreme i prebrodi dane. Kad god bi osetio bol u očima i simptomi bi se pogoršali, Sjaosjao bi podsvesno gledao ljude oko sebe i pomislio: „I drugi ljudi koriste svoje oči kao i ja. Zašto njima oči ne pocrvene, ne suze sve vreme i ne osećaju kao da im je nešto upalo u oko? Zašto jedino ja imam ovu bolest? Zar Bog prema njima ne iskazuje naklonost? Toliko sam se dao za Boga; zašto On neće da me zaštiti? Bog je tako nepravedan! Zašto svi drugi imaju tu sreću da dobiju Božju zaštitu, a ja to ne mogu? Zašto sva loša sreća uvek zadesi mene?” I što je Sjaosjao više razmišljao, sve se više ljutio i nervirao, a što je bio ljući, sve je više želeo da se zabavlja i razonodi na internetu ne bi li time odagnao svoju mržnju i bes. Želeo je da se što pre oslobodi očne bolesti, međutim, što je više želeo da se oslobodi mržnje i besa, sve je manje bio radostan i spokojan i osećao se sve nesrećnije, ma koliko da se udubljivao u internet. A u svom srcu se žalio da je Bog nepravedan. Jedan za drugim, dani su mu ovako prolazili. Sjaosjaov problem sa očima se nije poboljšao, a raspoloženje mu je bilo sve gore i gore. U tim okolnostima, Sjaosjao se osećao sve nemoćnijim i nesrećnijim i život mu je ovako tekao dalje. Niko nije mogao da mu pomogne, a on nije tražio ničiju pomoć. Provodio je dan za danom u izmaglici, malodušan i nemoćan.

Bila je to priča o Sjaosjaou. Ovde ćemo je završiti. Sada sledi priča o Sjaođiju.

Dok je obavljao svoju dužnost, Sjaođi se susreo sa istim problemom kao i Sjaosjao. Vid mu je postao zamagljen, a oči su mu često bile otečene i bolele su ga. Ovo je počesto bilo propraćeno osećajem kao da ima nešto u očima, a ništa nije bilo bolje ni kada bi ih protrljao. Pomislio je: „Šta se ovde dešava? Oči su mi nekada bile u odličnom stanju; nikada ranije nisam išao kod očnog lekara. Šta im se to dešava u poslednje vreme? Da li je moguće da imam neki problem sa očima?” Kada se pogledao u ogledalo, njegove oči nisu izgledale ništa drugačije nego ranije. Naprosto je osećao peckanje u očima, a kada bi snažno trepnuo, osetio bi još veći bol i natečenost i oči bi počele da mu suze. Sjaođi je osetio da nešto nije u redu sa njegovim očima i pomislio je: „Problem sa očima nije sitnica. Ne treba ovo da ignorišem. Svejedno, ne osećam se toliko loše i to nije uticalo na moj život, niti na moju dužnost. U poslednje vreme ima toliko posla u crkvi, a odlazak lekaru bi se odrazio na moju dužnost. Kada budem imao slobodnog vremena potražiću informacije o tome.” Pošto je doneo tu odluku, Sjaođi je potražio relevantne informacije kada je u obavljanju dužnosti imao nešto slobodnog vremena i saznao da nema većih problema sa njegovim očima – nelagodnost je nastala zbog dugotrajne prekomerne upotrebe očiju. Uz pravilnu upotrebu, odgovarajuću negu i neke prikladne vežbe, njegove oči će se vratiti u normalu. Sjaođi je bio veoma srećan kada je to pročitao. „To nije veliki problem, tako da nema razloga za veliku zabrinutost. Ovaj izvor navodi da svoje oči moram pravilno da koristim i da ih ispravno vežbam – dakle, pogledaću samo kako da pravilno koristim oči i koje vežbe treba da radim kako bih ih vratio u normalno stanje.” Zatim je potražio još informacija od značaja i među njima odabrao nekoliko metoda i pristupa koji su odgovarali njegovoj situaciji. Od tada pa nadalje, pored svog normalnog života i obavljanja svoje dužnosti, Sjaođi je imao novi posao: da brine o svojim očima. Svakodnevno je praktikovao tehnike brige o očima koje je naučio. Dok ih je isprobavao, pokušavao je da utvrdi da li one ublažavaju simptome koje je imao. Nakon izvesnog perioda ispitivanja i isprobavanja, Sjaođi je zaključio da su neke od tih metoda izvodljive, dok su druge bile dobre samo u teoriji, ali ne i u praksi – makar nisu mogle da reše njegov problem. Tako je, na osnovu svojih nalaza iz tog početnog perioda, Sjaođi odabrao nekoliko metoda i tehnika za očuvanje zdravlja očiju koje su u njegovom slučaju davale rezultate. Svakodnevno je vežbao pravilnu upotrebu i negu očiju, kad god to ne bi remetilo njegovu dužnost. Posle nekog vremena, Sjaođi je osećao da su mu oči zaista sve bolje i bolje; njegovi prethodni simptomi – crvenilo, bol, peckanje i tako dalje – polako su počeli da nestaju i pojavljivali su se sve ređe i ređe. Sjaođi se osećao vrlo srećnim. „Hvala Bogu za Njegovo vođstvo. Ovo su Njegova blagodat i Njegovo usmeravanje.” Iako je imao sve manje problema sa očima, a simptomi su bili sve manje ozbiljni, Sjaođi je bez zabušavanja nastavio da praktikuje te metode brige o očima i da pravilno koristi svoje oči. I posle nekog vremena, njegove su se oči sasvim vratile u normalu. Iz ovog iskustva Sjaođi je doznao pojedine načine da očuva zdravlje svojih očiju, a naučio je i kako da pravilno koristi svoje oči i kako da pravilno živi. Svojim životnim veštinama je pridodao nešto pozitivnog, zdravorazumskog znanja. Sjaođi je bio veoma srećan. Iako je doživeo određene uspone i padove i imao neka neobična iskustva, osećao je da je na kraju iz toga stekao određeno dragoceno životno iskustvo. Kad god bi se u njegovom okruženju neko požalio da ga bole oči, da su natečene i bolne, Sjaođi bi mu iskreno pričao o svom iskustvu, kao i o pristupima i tehnikama koje je on koristio. Uz Sjaođijevu pomoć, oni koji su imali probleme s očima takođe su naučili načine i metode da svoje oči ispravno koriste i da očuvaju njihovo zdravlje. Sjaođi je bio srećan i bio je od velike pomoći ljudima oko sebe. Pa su tako, tokom tog vremena, Sjaođi i drugi stekli određeno zdravorazumsko znanje koje ljudi, kao ljudska bića, treba da imaju u svojim životima. Svi zajedno su radili i obavljali svoje dužnosti, srećno i radosno. Zbog svog problema sa očima, Sjaođi nije podlegao negativnosti ili nemoći, niti se ikada požalio na svoju lošu sreću. Iako je i sâm video neke od uznemirujućih tvrdnji tražeći iste one informacije koje je tražio i Sjaosjao, nije im pridavao preveliku važnost. Umesto toga, aktivno i pravilno je rešavao svoj problem. Kada se to isto dogodilo Sjaosjaou, on je uvek iznova upadao u malodušnost, u nemoć i zbunjenost. Sa druge strane, Sjaođi ne samo da je izbegao da padne u malodušnost i zbunjenost, već se nije upleo ni u prigovore na Boga – i čak je iz ovih događaja stekao korisniji, aktivniji i pozitivniji odnos prema životu. Pomogao je sebi i pomagao je drugima.

Bile su to Priče o Sjaosjaou i Sjaođiju. Upravo ste čuli obe njihove priče. Da li ste ih razumeli? Koji od njih dvojice vam se dopada: Sjaosjao ili Sjaođi? (Sjaođi.) Dakle, šta je bilo pogrešno u vezi sa Sjaosjaom? (Kada su ga zadesile nevolje, nije umeo da se prema njima pravilno odnosi. Bio je negativan i pružao je otpor.) Negativnost i otpor vode do samouništenja. Kada druge ljude zadese nevolje, oni mogu da tragaju za istinom kako bi ih razrešili, međutim, kada je nešto takvo zadesilo Sjaosjaoa, on nije bio u stanju da traga za istinom, odlučio se za negativnost i otpor. Prizivao je svoju sopstvenu propast. Danas su informacije možda napredne, ali u ovom sotonskom svetu ima pregršt laži i prevara. Svet je pun laži i prevara. Kada se u ovom haotičnom svetu suoče sa bilo kojim problemom ili bilo kojom vrstom informacija, ljudi moraju imati mudrost, moraju biti inteligentni i imati moć zapažanja, i moraju biti pronicljivi. Moraju ozbiljno da filtriraju razne vrste informacija, sa odgovarajuće tačke gledišta. Ljudi ne smeju da spremno poveruju svakoj tvrdnji, a svakako ne smeju da spremno prihvataju svaku vrstu informacija. U Sotoninom svetu, svi ljudi lažu, a lažove niko nikada ne poziva na odgovornost. Oni izgovaraju svoje laži i na tome ostaje. Niko na ovom svetu ne osuđuje laži; niko ne osuđuje prevare. U čovekovo srce je teško proniknuti, a u pozadini svakog lažova kriju se namera i cilj. Na primer, odeš lekaru, a on ti kaže: „Tvoja bolest treba brzo da se leči. Ako to ne učinimo, može prerasti u rak!” Ako si bojažljiv, uplašićeš se: „O, ne! Može da preraste u rak! Hajde da je odmah lečimo!” I kao rezultat toga, što više pokušavaš da je izlečiš, ona je sve gora i završiš u bolnici. Lekar je zapravo rekao da bi tvoja bolest mogla prerasti u rak, što znači da još uvek nije rak, ali si ti to pogrešno protumačio, misleći da mora pod hitno da se leči kao da jeste rak. Zar čineći to ne prizivaš smrt? Ako je budeš lečio kao da je u pitanju rak, što više budeš pokušavao da je izlečiš, to ćeš brže umreti. Da li bi tada mogao mnogo duže da preživiš? (Ne.) Ono od čega boluješ zapravo nije rak, pa zašto bi ti onda lekar rekao da će se bez lečenja to razviti u rak? On ti to govori da bi ti na prevaru uzeo novac, da bi te naterao da svoju bolest lečiš kao da je nešto ozbiljno. Kada bi znao da je u pitanju neka sitna boljka, ne bi ni pokušavao da je izlečiš, a on ne bi mogao da dođe do tvog novca. Kada pregledaju svoje pacijente, mnogi lekari se hvataju za njih, kao što se demon hvata za čoveka, drže ih čvrsto i ne ispuštaju. Ovo je uobičajeni pristup koji većina lekara koristi na svojim pacijentima. Počnu od toga što ti kažu kako su poznati, koliko su dobri u medicini, koliko ljudi su izlečili, koje su bolesti izlečili i koliko dugo se bave medicinom. Navode te da im poveruješ, da odmah sedneš i prihvatiš njihovo lečenje. Zatim ti govore da ćeš se razboleti od teške bolesti i da ćeš, ako se ne podvrgneš lečenju, možda umreti. Svi umiru, međutim, da li će te ubiti baš ova bolest? Ne nužno. Život i smrt svakog čoveka su u Božjim rukama. On o njima odlučuje, a ne lekari. Da bi prevarili ljude, lekari često koriste ovaj trik. Oni koji su plašljivi i boje se smrti svuda traže medicinski savet i dozvoljavaju lekarima da daju izjave o njihovom zdravlju. Ako im njihov lekar kaže da imaju šansu da dobiju rak, oni mu veruju i žurno prepuštaju lekaru da ih leči, kako bi odagnali rizik da umru od raka. Zar time oni ne plaše samo sebe? (Plaše.) Sada ćemo prestati da govorimo o lekarima i nastavićemo priču o Sjaosjaou i Sjaođiju. Njihova gledišta, stanovišta i stavovi o svemu što se oko njih dešava ne bi mogli biti različitiji. Sjaosjao predstavlja oličenje negativnosti, dok je Sjaođi u stanju da stvarima koje ga zadese pristupi kako treba. On ima razum i rasuđivanje normalne ljudskosti i aktivno se suočava sa stvarima. Takođe, nastavlja da obavlja svoju dužnost. Njih dvojica se razlikuju toliko da ne može više. Kada Sjaosjaoa zadesi nevolja, on tu situaciju otpisuje kao beznadežnu i postupa nepromišljeno. Ne traži odgovarajući metod i načine da je reši, a takođe je nerazborit, smeten, budalast, tvrdoglav kao mazga i nepopustljiv – i takođe prilično zlonameran. Kada se razboli ili kada se suoči sa nekom poteškoćom ili mu se dogodi nešto loše, nada se da će se to desiti i svima ostalima. Mrzi Boga zato što njega ne štiti i želi da dȃ oduška svom besu. Ali se ne usuđuje da sebi dȃ oduška i iskali svoj bes na drugima, pa svoj gnev i bes iskaljuje na sebi. Nije li ovo zlobna narav? (Jeste.) Biti pun pritužbi, mržnje i zavisti kada ti neka sitnica ne ide na ruku – to je podmuklost. Kada nešto zadesi Sjaođija, on ima razum i rasuđivanje normalne ljudskosti. On ima mudrost i pravi izbore kakve treba da ima i čini neko sa normalnom ljudskošću. Iako je Sjaođi imao istu bolest kao i Sjaosjao, njegov problem je na kraju rešen, dok Sjaosjao nikada nije bio u stanju da reši svoj problem, koji je postajao sve gori i intenzivniji. Sjaosjaov problem je ozbiljan i nije samo problem telesne bolesti – Sjaosjao je razotkrio narav koja leži u dubinama njegovog srca; razotkrio je svoju tvrdoglavost, nepopustljivost, glupost i zlonamernost. U tome je razlika između njih dvojice. Ako imate detaljnije znanje i razumevanje o tome kako ova dva čoveka žive, kao i o njihovim stavovima i metodama za rešavanje stvari, kasnije o tome možete nastaviti da razgovarate u zajedništvu, da sebe uporedite s tim i iz toga izvučete pouku. Naravno, u stvari treba da ulazite na aktivan način, poput Sjaođija. Životu treba pravilno da pristupate i da nastojite da posmatrate ljude i stvari, vladate se i postupate isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum, tako da postanete neko ko stremi ka istini. Ne smete biti kao Sjaosjao. Zar ne? (Tako je.) Ovo je način na koji treba da stremite i praktično delujete.

Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

I. Izreke o lepom ponašanju u tradicionalnoj kulturi

Sada ćemo se osvrnuti na ono o čemu smo u zajedništvu razgovarali na našem poslednjem okupljanju. Razgovarali smo o prvom aspektu stvari za koje ljudi, u svojim predstavama, smatraju da su ispravne i dobre – o lepim ponašanjima – i nabrojali smo šest primera lepog ponašanja. Sve su to bile stvari koje podstiče tradicionalna kultura i lepa ponašanja koja se ljudima dopadaju u njihovom stvarnom životu. Možete li Mi reći koja su to bila ponašanja? (Biti obrazovan i razuman, biti nežan i prefinjen, biti ljubazan, poštovati stare i brinuti o mladima, biti druželjubiv i biti pristupačan.) Nismo naveli nijedan drugi primer. Moguće je da u okviru tradicionalnih kultura drugih zemalja postoje izvesne razlike u odnosu na šest reprezentativnih lepih ponašanja koje uspostavlja tradicionalna kineska kultura, ali ih nećemo nabrajati. Poslednji put smo u zajedništvu razgovarali o delu konkretnog sadržaja ovih šest oblika lepog ponašanja i analizirali smo njihov sadržaj. Sve u svemu, ova spoljašnja lepa ponašanja ne predstavljaju pozitivne stvari u okviru ljudskosti, a još manje pokazuju da se nečija narav promenila – ona, svakako, ne dokazuju da neko razume istinu i da proživljava istina-stvarnost. Ona su samo spoljašnja ponašanja koja čovek može da vidi. Jednostavno rečeno, ona su čovekova spoljašnja ispoljavanja. Ova spoljašnja ispoljavanja i otkrivenja samo su formalnosti koje nastaju kada su ljudi u interakciji, kada se jedni sa drugima slažu i kada jedni sa drugima žive. Na šta se odnose „formalnosti”? Odnose se na one najpovršnije stvari koje na ljude, kada ih oni vide, deluju umirujuće. Ne predstavljaju ništa od ljudske suštine, niti njihove misli i gledišta, ni njihov odnos prema pozitivnim stvarima, a još manje predstavljaju ljudski odnos prema istini. Zahtevi i merila za procenu koje ljudski rod ima prema spoljašnjim ponašanjima samo su formalnosti koje ljudi mogu da shvate i postignu. Oni nemaju nikakve veze sa čovekovom suštinom. Koliko god neko na površini izgledao druželjubivo ili pristupačno, i ma koliko drugi voleli, poštovali, uvažavali i obožavali spoljašnje ponašanje koje on proživljava, to ne znači da on ima ljudskost, niti znači da je njegova priroda-suština dobra; naravno, još manje to znači da je on neko ko voli pozitivne stvari, ima osećaj za pravdu i može da stremi ka istini. Sva lepa ponašanja koja je ljudski rod sažeo nisu ništa više od nekih spoljašnjih ispoljavanja i proživljenih stvari koje ljudski rod podstiče ne bi li se razlikovao od drugih oblika života. Na primer, biti obrazovan i razuman, biti nežan i prefinjen i biti ljubazan – ova lepa ponašanja samo pokazuju da je neka osoba spolja prilično lepo vaspitana, učtiva, obrazovana i kulturna, za razliku od životinja, koje ne poštuju nikakva pravila. Nakon što jedu ili piju, ljudi rukama ili salvetama brišu usta, dovodeći sebe malo u red. Ako psu, nakon što je jeo ili pio, pokušaš da obrišeš usta, on time neće biti oduševljen. Životinje ne razumeju takve stvari. Zašto ih onda ljudi razumeju? Zato što su ljudi „životinje višeg ranga”. Oni bi trebalo da razumeju ove stvari. Prema tome, ova lepa ponašanja jesu upravo ono što čovek koristi da bi uredio ponašanje biološke grupe koja se naziva ljudski rod i jedino što ta ponašanja čine jeste da ljudski rod razgraničavaju od nižih oblika života. Nemaju baš nikakve veze sa vladanjem, stremljenjem ka istini ili sa obožavanjem Boga. To znači da, iako spolja možda ispunjavaš potrebna merila obrazovanosti i razumnosti, nežnosti i prefinjenosti i tako dalje, i iako možda imaš ta lepa ponašanja, to ne znači da si ti neko ko ima ljudskost, ili neko ko poseduje istinu, ili neko ko se boji Boga i kloni se zla. Uopšte ne znači ništa od tih stvari. Naprotiv, to samo znači da su, prolazeći kroz sistematsko obrazovanje na polju ponašanja i normi, tvoj govor, mimika, držanje i tako dalje postali nešto disciplinovaniji. To pokazuje da si bolji od životinja i da si donekle nalik čoveku – ali ne pokazuje da si neko ko stremi ka istini. Može se čak reći da to i nema nikakve veze sa stremljenjem ka istini. To što poseduješ ova lepa ponašanja uopšte ne znači da poseduješ prave uslove za stremljenje ka istini, a još manje znači da si već ušao u istina-stvarnost i zadobio istinu. To nije ni najmanji pokazatelj ovih stvari.

Svako ko je za kućnog ljubimca imao mačku ili psa osetiće da u njima postoji nešto što nagoni na ljubav. Zapravo svega nekoliko mačaka ili pasa poseduje određene manire. Kad neke mačke požele da uđu u sobu svoga gospodara, pre ulaska će pred vratima nekoliko puta zamjaukati. Neće ući ako im gospodar ne odgovori, već će ući jedino ako im njihov vlasnik kaže: „Uđi”. Čak i mačke mogu da uvežbaju ovu vrstu pristojnog ponašanja, znaju da pre ulaska u sobu svog gospodara treba da zatraže dozvolu. Nije li i ovo vrsta lepog ponašanja? Koliko su lepa ponašanja koja ljudi poseduju u stanju da ljude učine višim u odnosu na životinje, kad čak i životinje poseduju ovu vrstu lepog ponašanja? Ovo je najmanji nivo zdravog razuma koji ljudi treba da poseduju – to ne zahteva podučavanje, već je sasvim normalna stvar. Ljudi možda osećaju da je ova vrsta lepog ponašanja relativno prikladna i možda se zbog nje osećaju donekle prijatnije, međutim, da li proživljavanje ovih lepih ponašanja predstavlja kvalitet ili suštinu njihove ljudskosti? (Ne.) Ne predstavlja. To su samo pravila i metode koje neko u svojim postupcima treba da poseduje – nemaju nikakve veze sa kvalitetom i suštinom nečije ljudskosti. Uzmimo za primer mačke i pse – šta im je zajedničko? Kada im ljudi daju nešto za jelo, oni iskazuju prisnost i zahvalnost. Sposobni su da se vladaju na taj način i mogu da ispolje takvo ponašanje. Ono što ih međusobno razlikuje jeste činjenica da se jedno od njih izveštilo za lovljenje miševa, dok se drugo izveštilo za čuvanje kuće. Mačka u svakom trenutku i na svakom mestu može da napusti svog gospodara; ako je na pomolu zabava, mačka će zaboraviti na svog gospodara i neće obraćati pažnju na njega. Pas neće nikada napustiti svog gospodara; ako te prepozna kao svog gospodara, čak i onda kada promeni vlasnika, i dalje će te prepoznavati i prema tebi se odnositi kao prema gospodaru. U tome je razlika između mačaka i pasa, u smislu njihovog karaktera i njihove suštine. Hajde da sada porazgovaramo o ljudima. Među ponašanjima za koja čovek veruje da su lepa, kao što su biti obrazovan i razuman, biti ljubazan, biti pristupačan i tako dalje, iako postoje neka koja nadilaze ponašanje drugih vrsta – pri čemu se misli na to da ono što čovek može da učini nadmašuje sposobnosti drugih vrsta – ovo su samo spoljašnja ponašanja i pravila, to su naprosto pristupi koji imaju za cilj da regulišu ponašanje ljudi i razgraniče ih od drugih oblika života. Time što poseduju ova lepa ponašanja, ljudi mogu osećati da su drugačiji i bolji od drugih oblika života, a zapravo je činjenica da se u određenim aspektima ljudi ponašaju gore od životinja. Uzmimo za primer poštovanje starih i brigu o mladima. U životinjskom carstvu, vukovi to rade bolje nego ljudi. U čoporu vukova, odrasli vukovi će brinuti o mladunčetu, bez obzira na to kome ono pripada. Neće ga maltretirati, niti će mu nauditi. Čovek to ne čini, pa je time ljudski rod gori od čopora vukova. Kakvu vrstu poštovanja starih i brige o mladima poseduje ljudski rod? Jesu li ljudi zaista u stanju da to postignu? Većina ljudi nije sposobna za „brigu o mladima”, ljudi ne poseduju tu vrstu lepog ponašanja, što znači da ne poseduju tu vrstu ljudskosti. Na primer: kada je dete u prisustvu svojih roditelja, ljudi će biti prilično druželjubivi i pristupačni kada se obraćaju tom detetu – međutim, kada njegovi roditelji nisu prisutni, do izražaja dolazi demonska strana u ljudima. Ako im se to dete obrati, ignorisaće ga ili će čak smatrati da je ono grozno i zlostavljaće ga. Kako su samo zli! U mnogim zemljama u svetu, trgovina decom nije neuobičajena – to predstavlja svetski problem. Ako ljudi ne poseduju čak ni lepo ponašanje poštovanja starih i brige o mladima i ne osećaju grižu savesti kada maltretiraju decu, recite Mi, kakva je to vrsta ljudskosti? I dalje se pretvaraju da poštuju stare i da brinu o mladima, ali je to obična fasada. Zašto navodim ovaj primer? Zato što, iako je ljudski rod izneo ova lepa ponašanja i predložio ova zahtevana merila za ljudsko ponašanje, čovekova se iskvarena suština nikada ne može promeniti, bez obzira na to jesu li ljudi u stanju da ih dostignu ili koliko dobrih ponašanja poseduju. Kriterijumi za čovekovo posmatranje ljudi i stvari i za njegovo vladanje i postupanje, u potpunosti proizlaze iz iskvarenih misli i gledišta ljudskog roda i određeni su iskvarenim naravima. Čak i ako su zahtevana merila koje je ljudski rod izneo priznati, dobri i visoki standardi, jesu li ljudi u stanju da ih postignu? (Ne.) To je problem. Čak i onda kada se neka osoba spolja ponaša nešto bolje, pa zato bude nagrađena i priznata, i to biva ukaljano pretvaranjem i prevarama, jer, kao što svi potvrđuju, malo dobrog je lako činiti – teško je celoga života činiti dobro. Ako je zaista dobra osoba, zašto joj je toliko teško da čini dobre stvari? Prema tome, nijedna osoba ne može da živi u skladu sa takozvanim dobrim i priznatim merilima ljudskog roda. Sve to su hvalisanje, prevara i izmišljotina. Čak i ako bi ljudi spolja mogli da ispune nekoliko ovih merila i ako bi posedovali ponešto od lepih ponašanja – kao što su biti obrazovan i razuman, biti nežan i prefinjen, biti ljubazan, poštovati stare i brinuti o mladima, biti druželjubiv i biti pristupačan – iako ljudi mogu da čine i da poseduju neke od ovih stvari, to biva kratkog daha, privremeno je ili se odvija u nekom prolaznom okruženju. Oni poseduju ova ispoljavanja jedino onda kada im je to potrebno. Čim nešto udari na njihov status, ponos, bogatstvo, interese ili čak na njihovu sudbinu i njihove izglede, na površinu izbijaju njihova priroda i svirepo unutrašnje sopstvo. Više neće delovati kao obrazovani i razumni, nežni i prefinjeni, ljubazni, kao oni koji imaju poštovanje prema starima i oni koji su brižni prema mladima, kao druželjubivi ili pristupačni. Umesto toga, međusobno će se boriti i kovati zavere, svaki od njih će pokušavati da nadmudri onog drugog, podmetaće jedni drugima i međusobno se ubijati. Takve stvari se dešavaju prečesto – zarad svojih interesa, svog statusa ili svog autoriteta, prijatelji, rođaci, pa čak i očevi i sinovi, nastojaće da masakriraju jedni druge sve dok samo jedan od njih ne preostane. Jasno je uočljiva ova bedna situacija koja postoji među ljudima. Zato se biti obrazovan i razuman, biti nežan i prefinjen, biti ljubazan, poštovati stare i brinuti o mladima, biti druželjubiv i biti pristupačan mogu jedino nazvati produktima prolaznih okolnosti. Nijedna osoba ne može istinski da ih proživi – čak ni mudraci i velikani koje Kinezi obožavaju nisu bili sposobni za ove stvari. Prema tome, sva ova učenja i teorije su apsurdni. Sve su to obične besmislice. Ljudi koji streme ka istini u stanju su da stvari koje se tiču njihovih ličnih interesa rešavaju u skladu sa Božjim rečima i sa istinom kao svojim kriterijumom; u stanju su da istinu sprovode u delo i pokore se Bogu. Na ovaj način, istina-stvarnost koju poseduju nadilazi merila lepog ponašanja koja priznaje ljudski rod. Oni koji ne streme ka istini ne mogu da probiju granicu sopstvenih interesa i, kao takvi, ne mogu da sprovedu istinu u delo. Ne mogu čak ni da se pridržavaju pravila kao što je lepo ponašanje. Šta su onda osnova i kriterijumi za njihovo posmatranje ljudi i stvari i za njihovo vladanje i postupanje? To su, svakako, samo pravila i doktrine, to su Sotonine filozofije i zakoni, a ne istina u Božjim rečima. Ovo je stoga što ti ljudi ne prihvataju istinu i mare samo za sopstvene interese, pa, prirodno, ne mogu istinu da sprovedu u delo. Ne mogu čak ni da podrže lepa ponašanja – glume da mogu, ali to njihovo pretvaranje nije održivo. Ovim razotkrivaju svoju pravu prirodu. Zarad svojih interesa, oni će se boriti, grabiti i pljačkati, kovaće zavere, praviće smicalice i upuštati se u prevare, mučiće druge, a nekoga će čak i ubiti. Mogu da rade sve te zlobne stvari – zar se time ne razotkriva njihova priroda? A kada se njihova priroda razotkrije, drugi lako mogu da vide njihove namere i polazište za njihove reči i postupke; drugi mogu da ustanove da ti ljudi žive u potpunosti prema Sotoninim filozofijama, da Sotonine filozofije predstavljaju osnovu za njihovo posmatranje ljudi i stvari i za njihovo vladanje i postupanje. Na primer: „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi”, „Svet se vrti oko novca”, „Nada poslednja umire”, „Nema gospode među uskogrudima, pravi čovek mora da bude nemilosrdan”, „Kako ti prema meni, tako ja prema tebi”, „Vrati drugima istom merom” i tako dalje – ova sotonska logika i zakoni preuzimaju kontrolu u ljudima. Kada ljudi žive prema ovim stvarima, lepa ponašanja kao što su biti obrazovan i razuman, biti nežan i prefinjen, biti ljubazan, poštovati stare i brinuti o mladima i tako dalje, postaju maske kojima se ljudi prerušavaju, postaju fasade. Zašto postaju fasade? Zato što su temelj i zakoni prema kojima ljudi zaista žive, one stvari koje je u čoveka usadio Sotona, a ne istina. Pa tako, najosnovnija čovekova savest i moralnost nemaju uticaja na čoveka koji ne voli istinu. Kada se dogodi nešto što je povezano sa njegovim interesima, njegovo pravo sopstvo će izbiti na površinu i u tom trenutku će ljudi videti njegovo pravo lice. Ljudi će u šoku reći: „Nije li on obično tako nežan, ljubazan i gospodstven? Zašto, kada ga nešto zadesi, on kao da postaje sasvim druga osoba?” U stvari, ta se osoba nije promenila, već se sve do tada njeno pravo sopstvo nije otkrilo ni razotkrilo. Kada se stvari ne tiču njenih interesa i pre nego što se skinu rukavice, sve što ona čini jesu smicalice i prerušavanja. Zakoni i temelj njenog postojanja koje razotkriva kada su joj interesi narušeni ili ugroženi i kada prestane da se prerušava, jesu njena priroda, njena suština i ono što ona zaista jeste. Prema tome, bez obzira na vrstu lepog ponašanja koju neka osoba poseduje – koliko god se njeno spoljašnje ponašanje drugima činilo besprekornim – to ne znači da je ta osoba neko ko stremi ka istini i voli pozitivne stvari. To ponajmanje znači da ima normalnu ljudskost, a još i manje da je dostojna poverenja ili da s njom vredi imati bilo kakve odnose.

U okviru lepih ponašanja, naveli smo sledeće primere: biti obrazovan i razuman, biti nežan i prefinjen, biti ljubazan, poštovati stare i brinuti o mladima, biti druželjubiv i biti pristupačan. Uzećemo sada za primer poštovanje starih i brigu o mladima i o tome u zajedništvu detaljno razgovarati. Poštovanje starih i briga o mladima predstavljaju sasvim normalnu pojavu u ljudskom životu. Mogu se pojaviti čak i kod nekih životinjskih populacija, pa bi, naravno, još i više trebalo da se pojavljuju među ljudima, koji poseduju savest i razum. Ljudi bi ovo ponašanje trebalo da poštuju bolje, konkretnije i praktičnije od drugih vrsta, a ne samo da ga zagrebu po površini. U odnosu na druge vrste, ljudi bi trebalo bolje da se pridržavaju ovog lepog ponašanja poštovanja starih i brige o mladima, jer ljudi poseduju savest i razum, što nije svojstveno drugim vrstama. Ljudi bi, kroz svoje poštovanje ovog lepog ponašanja, trebalo da budu u stanju da pokažu da je njihova ljudskost veća od suštine drugih vrsta, da je drugačija. Međutim, da li ljudi to zaista čine? (Ne.) Da li vaspitani i obrazovani ljudi to čine? (Ni oni to ne čine.) Ostavimo po strani običan narod i porazgovarajmo o poslovima elite i dvorskim poslovima. U kraljevskim palatama nekoliko zemalja trenutno se odvijaju brojne drame, razotkrivajući mnoge burne priče iz njihovih porodica. Članovi palate i običan narod slični su po tome što i jedni i drugi pridaju veliki značaj hijerarhiji položaja. Za razliku od običnog naroda, oni u kraljevskim porodicama imali su dublje, konkretnije obrazovanje o lepom ponašanju poštovanja starih i brige o mladima, a mlađe generacije u kraljevskim porodicama bolje su u uvažavanju i poštovanju starijih u odnosu na običan narod – to podrazumeva mnogo pravila lepog ponašanja. Kad je reč o poštovanju starih i brizi o mladima, za one u kraljevskim porodicama postoje posebno visoki zahtevi za ovaj aspekt lepog ponašanja, koji moraju da poštuju do tančina. Na površini, reklo bi se da se pridržavaju zahteva tradicionalne kulture da poštuju stare i brinu o mladima, baš kao što to čine i obični ljudi – a ipak, koliko god da to dobro ili prikladno čine, koliko god da su pristojni i besprekorni, iza fasade ovog besprekornog ponašanja kriju se svakojaki prenosi moći i nadmetanja među raznim silama. Među sinovima i očevima, unucima i dedovima, slugama i gospodarima, ministrima i monarsima – na površini, svi oni naizgled poštuju taj najosnovniji kriterijum ponašanja: poštovanja starih i brige o mladima. Međutim, pošto su monarhistička vlast i razne druge sile međusobno pomešane, ovo spoljno ponašanje nema baš nikakvu funkciju. Nije nimalo u stanju da utiče na ono što na kraju proizlazi iz prenošenja monarhističke vlasti i nadmetanja raznih sila. Naravno, ova vrsta lepog ponašanja u osnovi nije u stanju da obuzda nikoga ko žudi za prestolom ili gaji ambicije za vlašću. Običan narod podržava pravilo poštovanja starih i brige o mladima, koje su mu preneli njihovi preci. I oni žive unutar ograničenja ovog pravila. Ma koliko interesa da se ukrsti, odnosno, kakve god da borbe nastaju pri sukobu tih interesa, običan narod nakon toga i dalje može da živi zajedno. Međutim, stvari su drugačije unutar kraljevskih porodica, jer su njihovi interesi i sukobi zbog vlasti značajniji. Neprekidno se bore, a krajnji ishod je da pobednici postaju kraljevi, a gubitnici zločinci – ili će jedna strana umreti ili će to biti druga. I pobednici i gubitnici, svi podjednako podržavaju ovo pravilo poštovanja starih i brige o mladima, ali budući da svako od njih drži različitu količinu vlasti i ima različite želje i ambicije, ili zbog nejednakosti u moći svake od tih strana, neki na kraju preživljavaju, dok drugi bivaju uništeni. Čime je ovo određeno? Je li to određeno pravilom poštovanja starih i brige o mladima? (Nije.) Dakle, čime je određeno? (Čovekovom sotonskom prirodom.) Na šta mislim pod svim ovim? Mislim da ova pravila, roman ljudskog roda, takozvana lepa ponašanja, ne mogu baš ništa da odrede. Put kojim čovek ide, u pogledu njegovog spoljašnjeg ponašanja, nije ni najmanje određen time da li je on obrazovan i razuman, druželjubiv ili poštuje stare i brine o mladima; određen je čovekovom prirodom. Ukratko, Božja kuća ne podstiče ove izjave o lepom ponašanju koje su nastale među ljudskim rodom. Ova ponašanja koja čovek vidi kao lepa nisu ništa više od vrste lepog ponašanja i ispoljavanja; ona ne predstavljaju istinu, te ako neko poseduje ova lepa ponašanja i ispoljavanja, to ne znači i da praktično sprovodi istinu, a još manje znači da stremi ka istini.

B. Božji zahtevi za ljudsko ponašanje

Pošto ova ponašanja, za koja čovek smatra da su lepa, ne potiču od Boga, niti ih Njegova kuća podstiče, a još i manje su u skladu s Njegovim namerama, i pošto su u suprotnosti s Božjim rečima i zahtevima koje On postavlja, ima li i Bog određene zahteve u pogledu ponašanja ljudskog roda? (Ima.) I Bog je dao određene izjave o ponašanju vernika koji Ga slede. One se razlikuju od zahteva koje je Bog postavio čoveku u pogledu istine i donekle su jednostavnije, ali sadrže određene osobenosti. Kakve zahteve ima Bog za one koji Ga slede? Na primer, posedovanje pristojnosti sveca – nije li to zahtev u pogledu čovekovog ponašanja? (Jeste.) A među njima su i da ne bude raskalašan, da se uzdržava, da ne nosi neobičnu odeću, da ne puši i ne pije, da ne udara druge niti ih verbalno zlostavlja, kao i da ne obožava idole, da odaje počast svojim roditeljima i tako dalje. Sve su ovo zahtevi u pogledu ponašanja koje je Bog postavio Svojim sledbenicima. To su najosnovniji zahtevi i ne smeju se zanemarivati. Bog ima posebne zahteve u pogledu ponašanja onih koji Ga slede, a ona se razlikuju od lepih ponašanja koja postavljaju nevernici. Lepa ponašanja koja predlažu nevernici ljude jedino pretvaraju u životinje višeg ranga, praveći tako razliku između njih i ostalih nižih životinja. S druge strane, zahtevi koje Bog postavlja Svojim sledbenicima razgraničavaju ih od nevernika, od ljudi koji ne veruju u Boga. Oni ne služe tome da se napravi razlika u odnosu na životinje. U prošlosti se takođe govorilo o „osveštanosti”. Ovo je donekle preuveličana, netačna formulacija, međutim, Bog je postavio određene zahteve u pogledu ponašanja Svojih vernika. Recite Mi, koji su to zahtevi? (Da poseduju pristojnost sveca, da ne budu raskalašni, da se uzdržavaju, da ne nose neobičnu odeću, da ne puše i ne piju, da ne udaraju druge niti ih verbalno zlostavljaju, da ne obožavaju idole i da odaju počast svojim roditeljima.) Šta još osim toga? (Da ne prisvajaju tuđu imovinu, da ne kradu, da lažno ne svedoče, da ne čine preljubu.) I to su takođe Božji zahtevi. Oni su delovi zakona, neki od zahteva koje je Bog na samom početku postavio u pogledu ponašanja ljudskog roda i ostali su stvarni i praktični i danas. Bog koristi ove zahteve da uredi ponašanje Svojih sledbenika, što znači da su ova spoljašnja ponašanja oznaka onih koji slede Boga. Ako poseduješ ova ponašanja i ispoljavanja, tako da kad te drugi pogledaju, znaju da veruješ u Boga, imaćeš makar njihovo odobravanje i divljenje. Govoriće da poseduješ pristojnost sveca, da izgledaš kao neko ko veruje u Boga, a ne kao nevernik. Pojedini ljudi koji počnu da veruju u Boga ostaju isti kao nevernici, često puše, piju, tuku se i svađaju. Ima čak i onih koji čine preljubu i kradu. Čak je i njihovo ponašanje neobuzdano i nije u skladu sa Božjim rečima, pa kad ih nevernik ugleda, kaže: „Da li on zaista veruje u Boga? Zašto je onda baš poput ljudi koji ne veruju u Boga?” Drugi se toj osobi ne dive niti joj veruju, pa kad ta osoba pokuša da propoveda jevanđelje, ljudi to ne prihvataju. Ako neko može da učini ono što Bog zahteva od čoveka, tada je on ljubitelj pozitivnih stvari, dobrodušan je i poseduje normalnu ljudskost. Čim čuje Božje reči, takva osoba može da ih sprovede u delo i u njenom praktičnom delovanju nema nikakvog pretvaranja, jer je, u najmanju ruku, tako postupila po svojoj savesti i razumu. Na koji način se Božji posebni zahtevi prema čoveku razlikuju od lepih ponašanja koja podstiče ljudski rod? (Božji zahtevi prema čoveku su naročito praktični, ljudima omogućavaju da prožive normalnu ljudskost, dok tradicionalna kultura nalaže samo neka ponašanja koja služe za pokazivanje, koja nemaju opipljivu funkciju.) Tako je. Sva lepa ponašanja koja tradicionalna kultura zahteva od čoveka lažna su i sva predstavljaju maske. Običan su privid. Ova lepa ponašanja predstavljaju samo masku, fasadu. To nisu stvari koje se otkrivaju iz suštine nečije ljudskosti, to su maske kojima se čovek zaodeva radi sopstvenog ponosa, svoje reputacije i statusa. One su predstava, svojevrsni licemerni pristup, nešto što čovek namerno glumi kako bi drugi to mogli da vide. Ponekad ljudi ne mogu da razaznaju da li je ponašanje neke osobe stvarno ili lažno, ali će s vremenom svi videti pravo lice te osobe. Baš kao što je bio slučaj sa licemernim farisejima, koji su imali toliko spoljnih lepih ponašanja i toliko ispoljavanja svoje takozvane pobožnosti, međutim, kad je Gospod Isus došao da izrazi istinu i obavi delo iskupljenja, oni su Ga osudili i razapeli, jer su imali odbojnost prema istini i mrzeli su je. Ovo pokazuje da ljudska lepa ponašanja i spoljašnji pristupi ne predstavljaju njihovu priroda-suštinu. Nisu povezani su s ljudskom priroda-suštinom. Dok se pravila koja Bog zahteva od čoveka da ih ispuni mogu sprovesti u delo i zaista proživeti, pod uslovom da neko zaista veruje u Boga i poseduje savest i razum. Ove stvari bi trebalo da činiš, bez obzira na to da li ih činiš pred drugima ili iza njihovih leđa; kakva god da je tvoja ljudskost-suština, moraš da ispuniš ove zahteve koje je Bog postavio. Pošto slediš Boga, moraš da se uzdržavaš i da praktično deluješ u skladu s Njegovim rečima, koliko god da je ozbiljno iskvarena tvoja narav. Nakon što neko vreme budeš tako delovao, imaćeš istinski ulazak i bićeš istinski promenjen. Ta istinska promena je stvarna.

Hajde da ukratko rezimiramo: kakve zahteve ima Bog spram ponašanja ljudi? Ljudi moraju da ostanu principijelni i uzdržani i moraju da žive dostojanstveno, tako da ih drugi poštuju, bez ikakvog pretvaranja. Ovo su Božji zahtevi u pogledu ponašanja ljudi. To znači da čovek mora praktično da deluje na ovakav način i da poseduje ovakvu stvarnost, bez obzira na to da li se nalazi u prisustvu drugih ili ne, odnosno bez obzira na to u kom se okruženju nalazi ili sa kim se suočava. Normalni ljudi treba da poseduju ove stvarnosti; to je najmanje što čovek treba da učini u pogledu svog vladanja. Uzmimo za primer nekoga ko veoma glasno govori, ali verbalno ne vređa druge, niti koristi pogrdan rečnik, a ono što govori je istinito i tačno, i ne predstavlja napad na druge ljude. Čak i kad ta osoba nekoga nazove lošim ili kaže da neko nije dobar, to predstavlja činjenično stanje. Iako njene spoljašnje reči i postupci nisu u skladu sa zahtevima postavljenim od strane nevernika da čovek treba da bude druželjubiv ili nežan i prefinjen, sadržaj onoga što ona kaže i načela i temelj njenog govora omogućavaju joj da živi dostojanstveno i sa integritetom. To znači biti principijelan. Ta osoba ne govori ležerno o stvarima koje ne zna, niti proizvoljno procenjuje ljude koje ne može jasno da sagleda. Iako spolja gledano ne izgleda baš nežno i ne ispunjava standarde ponašanja o kojima govore nevernici da čovek treba da bude kulturan i da poštuje pravila, budući da ima bogobojažljivo srce i da je uzdržana u rečima i postupcima, ono što proživljava nadaleko nadilazi ponašanja kao što su biti obrazovan i razuman, nežan i prefinjen, kao i ljubazan, o kojima ljudski rod govori. Nije li to ispoljavanje uzdržanosti i principijelnosti? (Jeste.) U svakom slučaju, ako pažljivo pogledate zahteve u pogledu lepog ponašanja koje Bog postavlja Svojim vernicima, koji od njih nije obavezno pravilo usmereno na normalnu ljudskost? Koji od njih traži od ljudi da se prerušavaju? Nijedan, zar ne? Ako imate ikakvih nedoumica, možete ih izneti. Na primer, neki će možda reći: „Trenutno postoje ljudi koji ponekad verbalno zlostavljaju druge, ali ih Bog ne osuđuje.” Kad Bog kaže da druge ljude ne treba verbalno zlostavljati, na šta se odnosi „verbalno zlostavljanje”? (Kad neka osoba daje oduška svojim emocijama zbog svoje iskvarene naravi.) Davanje oduška svojim emocijama, izgovaranje besprizornih reči – to predstavlja verbalno zlostavljanje. Ako je ono što se o nekoj osobi kaže neprijatno, ali je u skladu sa njenom iskvarenom suštinom, onda to nije verbalno zlostavljanje. Na primer, neko je možda prekinuo i ometao rad crkve i počinio mnoga zla, i ti mu kažeš: „Učinio si mnoga zla. Ti si nitkov – nisi ljudsko biće!” Da li se to računa kao verbalno zlostavljanje? Ili kao otkrivanje iskvarene naravi? Ili kao davanje oduška svojim emocijama? Ili kao nedostatak pristojnosti sveca? (To je u skladu sa činjenicama, pa se ne ubraja u verbalno zlostavljanje.) Tako je, ne ubraja se. U skladu je sa činjenicama – ovo su istinite reči, iskreno izrečene i ništa nije prikriveno niti skriveno. Možda nije u skladu sa time da treba biti obrazovan i razuman ili nežan i prefinjen, ali jeste u skladu sa činjenicama. Prekorena osoba će se uporediti sa tim rečima i preispitati sebe, i uvideće da je prekorena jer je učinila nešto pogrešno i počinila toliko zla. Mrzeće sebe, razmišljajući: „Zaista nisam ni za šta! Samo bi budala uradila ono što sam ja uradio – nisam ljudsko biće! Bilo je ispravno i dobro od njih što su me tako izgrdili!” Nakon što to prihvati, ona će steći nešto znanja o svojoj priroda-suštini, i nakon izvesnog perioda iskustva, istinski će se pokajati. U budućnosti će onda znati da traga za načelima dok obavlja svoju dužnost. Zar je prekorevanje nije probudilo? Zar onda ne postoji razlika između ovakvog prekorevanja i „verbalnog zlostavljanja” u Božjem zahtevu da ljudi druge verbalno ne zlostavljaju? (Postoji.) U čemu je ta razlika? Šta znači „verbalno zlostavljanje” u Božjem zahtevu da ljudi verbalno ne zlostavljaju druge? Jedan aspekt toga jeste da ako su sadržaj i reči bestidni, to nije dobro. Bog ne želi da čuje nijednu pogrdnu reč iz usta Svojih sledbenika. Njemu se ne dopada da čuje takve reči. Međutim, ako se neke neprijatne reči koriste dok se razotkrivaju činjenice, u tim slučajevima se prave izuzeci. To nije verbalno zlostavljanje. Drugi aspekt je sledeći: koja je suština ponašanja koje podrazumeva verbalno zlostavljanje? Nije li to otkrivanje plahovitosti? Ako se problem može objasniti jasno i transparentno kroz normalan razgovor u zajedništvu, kroz podsticanje i komunikaciju, zašto umesto toga verbalno zlostavljati tu osobu? To nije dobro i nije primereno. U poređenju s tim pozitivnim pristupima, verbalno zlostavljanje nije normalan način postupanja. Predstavlja davanje oduška vlastitim emocijama i razotkrivanje sopstvene plahovitosti, a Bog ne želi da ljudi daju oduška svojim emocijama, niti da otkrivaju svoju plahovitost kao način za rešavanje ijednog problema. Kad ljudi otkrivaju svoju plahovitost i daju oduška svojim emocijama, često pokazuju ponašanje u kome se koristi rečnik za verbalno zlostavljanje i napadanje. Reći će ono najneprijatnije i reći će ono što će drugu stranu povrediti, a njih osloboditi sopstvenog besa. A kad završe, ne samo da su ukaljali i povredili drugu osobu – ukaljali su i povredili i sebe. Ovo nije stav niti metod koji sledbenici Božji treba da usvoje u rešavanju stvari. Štaviše, iskvareni ljudi uvek imaju osvetnički mentalitet, mentalitet davanja oduška svojim emocijama i nezadovoljstvima i otkrivanja svoje plahovitosti. Na svakom koraku žele da verbalno zlostavljaju druge, a kad iskrsnu problemi, kako veliki tako i mali, ponašanje koje odmah pokazuju jeste verbalno zlostavljanje. Čak i kad znaju da takvo ponašanje neće rešiti problem, svejedno mu pribegavaju. Nije li to sotonsko ponašanje? Učiniće to čak i onda kad su sami u svom domu, kad niko ne može da ih čuje. Zar to nije davanje oduška svojim emocijama? Nije li to razotkrivanje vlastite plahovitosti? (Jeste.) Razotkrivanje sopstvene plahovitosti i davanje oduška svojim emocijama, uopšteno govoreći, znači korišćenje sopstvene plahovitosti kao način da se nečemu pristupi i nešto reši; znači suočavanje sa svim stvarima uz plahovit stav, a jedno od ponašanja i ispoljavanja toga jeste verbalno zlostavljanje. Pošto je to suština verbalnog zlostavljanja, zar nije dobro što Bog od čoveka zahteva da to ne radi? (Jeste.) Nije li razumno od Boga što od čoveka zahteva da verbalno ne zlostavlja druge? Zar to nije od koristi čoveku? (Jeste.) Konačno, cilj Božjeg zahteva da čovek druge ne udara niti ih verbalno zlostavlja jeste u tome da ljudi vežbaju uzdržanost i da ih drži podalje od toga da stalno žive u sopstvenim emocijama i plahovitosti. Šta god da kažu kad nekoga verbalno zlostavljaju, ono što se otkriva iz onih koji žive u sopstvenim emocijama i plahovitosti jeste iskvarena narav. Kakva je to iskvarena narav? U najmanju ruku, to je narav podmuklosti i nadmenosti. Da li je Božja namera da se ijedan problem rešava otkrivanjem iskvarene naravi? (Nije.) Bog ne želi da Njegovi sledbenici koriste takve metode za pristup nijednoj stvari koja se oko njih odvija, što sugeriše da Bog ne voli kad ljudi svemu što se oko njih dešava pristupaju tako što druge udaraju i verbalno ih zlostavljaju. Nijedan problem ne možeš rešiti verbalnim zlostavljanjem ljudi, a kad to činiš, to utiče na tvoju sposobnost da postupaš u skladu sa načelima. U najmanju ruku, to nije pozitivno ponašanje, niti je ponašanje koje treba da poseduju oni sa normalnom ljudskošću. Zato Bog postavlja zahtev onima koji Ga slede da ne udaraju druge i da ih verbalno ne zlostavljaju. U „verbalnom zlostavljanju” sadržane su emocije i plahovitost. Na šta se, konkretno, odnose „emocije”? One obuhvataju mržnju i kletve, zlonamernost, nadu da će se prema nečijoj želji drugima desiti ono što su zaslužili i da će drugi loše skončati. Emocije posebno obuhvataju negativne stvari kao što su ove. Šta onda označava „plahovitost”? Označava davanje oduška sopstvenim emocijama upotrebom ekstremnih, negativnih i zlih metoda i želju da nestanu stvari i ljudi koje neko ne voli ili da ih zadesi nesreća, tako da taj neko može da se raduje njihovoj nesreći, kakvu je i poželeo. To je plahovitost. Šta obuhvata ta plahovitost? Mržnja, neprijateljstvo i kletve, kao i određena zlonamernost – sve te stvari su obuhvaćene plahovitošću. Da li je ijedna od njih pozitivna? (Nije.) U kakvom stanju je neko ko živi usred ovih emocija i plahovitosti? Neće li se on pretvoriti u sumanutog demona? Što više verbalno zlostavljaš ljude, sve više si besan i postaješ suroviji, i sve više želiš da verbalno zlostavljaš druge, a na kraju ćeš poželeti da ispružiš ruku i nekog udariš. A kad nekog udariš, poželećeš da ga smrtno povrediš, da mu oduzmeš život, a to znači: „Uništiću te! Ubiću te!” Jedna mala emocija – negativna emocija – dovodi do bujanja i erupcije nečije plahovitosti i, na kraju, nagoni ljude da požele da neko izgubi život ili da tom nekom život bude uništen. Je li to nešto što treba da imaju i poseduju oni sa normalnom ljudskošću? (Ne, nije.) Čije je ovo lice? (To je lice đavola.) U pitanju je đavo koji pokazuje svoje pravo lice. Isto ono lice koje ima demon kad se sprema da proždre čoveka. Njegova demonska priroda izbija na površinu i ne može se kontrolisati. A to znači biti pomahnitali demon. U kojoj meri pomahnitaju ovi ljudi? Pretvaraju se u demona koji želi da proždre čovekovo telo i dušu. Najteža posledica verbalnog zlostavljanja jeste ta da jednostavnu stvar može preokrenuti za sto osamdeset stepeni i dovesti do nečije smrti. Mnogi problemi započinju neznatnim trvenjem između dvoje ljudi, što dovodi do toga da jedno na drugo viču i međusobno se verbalno zlostavljaju, zatim udaraju jedno drugo, nakon čega sledi poriv za ubijanjem, što se zatim pretvara u nešto neminovno – jedno od njih biva ubijeno, a drugo optuženo za ubistvo i osuđeno na smrt. Obe strane su na kraju na gubitku. Ovo je konačni ishod. Završili su sa svojim verbalnim zlostavljanjem, dali su oduška svojim emocijama, razotkrili su svu svoju plahovitost i oboje su otišli u pakao. To je rezultat. Takve su posledice koje čovek oseti kad daje oduška svojim emocijama i kad dolazi do bujanja i erupcije njegove plahovitosti. Ovakav ishod nije dobar, već je štetan. Vidiš, ovakav je ishod sa kojim se suočava čovek usled ponašanja izazvanog jednostavnom, negativnom emocijom. Ljudi ne žele da vide takav ishod, niti su voljni da se sami s njim suoče, međutim, budući da ljudi žive usred svakakvih loših emocija i zato što su upleteni i pod kontrolom plahovitosti, koja se često širi i izbija, na kraju nastaju takve posledice. Recite Mi, je li verbalno zlostavljanje jednostavno ponašanje? Verbalno zlostavljanje u koje se ljudi upuštaju u svom svakodnevnom životu možda neće dovesti do tako štetnog ishoda – to jest, tako štetan ishod neće nužno proisteći iz svih slučajeva verbalnog zlostavljanja. Ipak, ovo je suština verbalnog zlostavljanja. To je davanje oduška vlastitim emocijama i bujanje i erupcija sopstvene plahovitosti. Prema tome, Božji zahtev prema ljudskom rodu da druge verbalno ne zlostavlja zasigurno je čoveku od koristi – koristi mu na stotine načina, a ne škodi mu ni na jedan – i istovremeno, ovo je deo značaja Božjeg postavljanja ovog zahteva pred ljudski rod. Zahtev da se drugi verbalno ne zlostavljaju možda neće dostići nivo sprovođenja istine u delo ili stremljenja ka istini, ali ovu vrstu zahteva čovek ipak treba da ispuni.

Mogu li ljudi, oslanjajući se samo na sopstveno suzdržavanje, ispuniti Božji zahtev da jedni druge ne smeju verbalno da zlostavljaju? Kad se ljudi naljute, uglavnom nisu u stanju da se suzdrže. Pa, kako onda ljudi mogu da ispune ovaj zahtev da jedni druge verbalno ne zlostavljaju? Kad se spremaš da nekoga verbalno zlostavljaš, posebno kad nisi u stanju da se suzdržiš, trebalo bi da se što pre pomoliš. Budeš li se neko vreme molio i usrdno preklinjao Boga, tvoj bes će verovatno splasnuti. U tom trenutku bićeš u stanju da se efikasno suzdržiš i da kontrolišeš svoja osećanja i plahovitost. Na primer, ljudi ponekad mogu reći nešto zbog čega se osetiš uvređeno ili te možda osuđuju iza tvojih leđa ili te možda svesno ili nesvesno povređuju ili te možda pomalo iskorišćavaju ili čak, bez tvoje dozvole, koriste nešto tvoje i ugrožavaju tvoje vitalne interese. Kad ti se takve stvari dogode, pomislićeš: „On me je povredio, pa ga mrzim, želim da ga naglas izvređam, želim da mu se osvetim, želim čak i da ga udarim. Želim da mu iza leđa napravim takvu smicalicu da ga naučim pameti.” Ne izazivaju li sve ovo loše emocije? Posledica koju izazivaju loše emocije jeste u tome što ćeš poželeti da učiniš ove stvari. Što više o tome razmišljaš, sve više postaješ besan i više razmišljaš o tome kako te ova osoba maltretira, te da su tvoje dostojanstvo i integritet uvređeni. Iznutra ćeš se osećati neprijatno i poželećeš da se osvetiš. Zar ovu naprasitost u tebi nisu izazvale te negativne emocije? (Jesu.) Ova želja za osvetom, kakav je to način razmišljanja? Zar to nije ispoljavanje plahovitosti? U ovakvim trenucima moraš da se smiriš; pre svega, moraš da se pomoliš Bogu, da se suzdržiš, da razmisliš i tragaš za istinom, te postupiš mudro. To je jedini način da izbegneš situaciju u kojoj postaješ uznemiren i koja dovodi do toga da se u tebi rađaju mržnja, emocije i plahovitost. Neki će možda reći: „Nas dvoje po ceo dan radimo zajedno, pa nema načina da se ovakva situacija izbegne.” Čak i ako ne možete da izbegnete ovu situaciju, ne smete da pribegavate odmazdi, morate da se obuzdate. Kako možete da se obuzdate? Pre svega, moraš da razmisliš u sebi: „Ako bih pribegao odmazdi, to se sasvim sigurno ne bi svidelo Bogu, pa to nipošto ne smem da učinim. Gnušanje, mržnja i osveta, sve su to stvari koje se Bogu ne dopadaju i nipošto ne smem da se upuštam u takve stvari.” Ako ne možeš da se kontrolišeš, pa i dalje želiš da se upustiš u te stvari, kako to treba da rešiš? Naravno, moraš da se osloniš na Boga; ako se ne pomoliš Bogu, to nećeš moći da rešiš. Povrh toga, ako si previše mali rastom, ako si suviše plahovit i zaista ne možeš da obuzdaš svoje emocije i plahovitost, pa poželiš da se osvetiš, svejedno, nipošto ne smeš da otvaraš usta i verbalno zlostavljaš tu osobu. Možeš da napustiš to mesto na kome se nalaziš i prepustiš nekom drugom da se umeša i reši tu situaciju. U svom srcu treba da se tiho pomoliš Bogu i izgovoriš nekoliko odgovarajućih izraza Božjih reči i da promišljaš o sebi. Moli se Bogu na ovaj način i plahovitost tvog tela će utihnuti. Shvatićeš da verbalno zlostavljanje ljudi ne može da reši probleme, da će ono čak dovesti do toga da otkrivaš iskvarenu narav i da ono može jedino da osramoti Boga. Zar se time što se na ovaj način oslanjate na Boga, molite Bogu, utišavate pred Bogom i razmišljate o sebi neće rešiti vaš problem? Šta mislite o ovom rešenju? (Dobro je.) Toliko o Mojoj besedi na temu uređenja ponašanja koje je Bog postavio: „Ne udaraj druge niti ih verbalno zlostavljaj.”

Upravo sam besedio o lepim ponašanjima za koja Bog od ljudi traži da ih se pridržavaju – koja su to ponašanja bila? (Da poseduju pristojnost sveca, da ne budu raskalašni, da se uzdržavaju, da ne nose neobičnu odeću, da ne udaraju druge niti ih verbalno zlostavljaju, da ne puše i ne piju, da ne obožavaju idole, da odaju počast svojim roditeljima, da ne kradu, da ne prisvajaju tuđu imovinu, da ne čine preljubu i da lažno ne svedoče.) Da, sve to je tačno. Recite Mi, mogu li zahtevi postavljeni u zakonu, poput onih o zabrani krađe i neiskorišćavanju drugih, i dalje da opstanu? Jesu li i dalje delotvorni? (I dalje mogu da opstanu i još uvek su delotvorni.) Šta je onda sa zapovestima iz Doba blagodati? (I one i dalje mogu da opstanu.) Dakle, zašto je Bog postavio ove konkretne zahteve? Kog aspekta čovekovog praktičnog delovanja se dotiču ovi konkretni zahtevi? Da Bog nije postavio ove zahteve, da li bi ljudi razumeli ove stvari? (Ne bi.) Ljudi ih ne bi razumeli. Svi ovi konkretni zahtevi koje je Bog postavio kako bi uredio čovekovo ponašanje jesu, u stvari, povezani sa proživljavanjem normalne ljudskosti. Svrha postavljanja ovih konkretnih zahteva jeste da omogući ljudima da tačno prepoznaju i razlikuju pozitivne i negativne stvari, kao i ono što je dobro i ono što je loše. To ljudima omogućava da razumeju da je ponašanje poput preljube nešto čega se Bog gnuša, da je sramno, da ga čovek prezire i da je to negativna stvar, te da po tom pitanju ljudi treba da se suzdržavaju, da ne treba da čine to delo, i da u tom smislu ne treba da prave greške. To ljudima takođe omogućava da razumeju da su ponašanja poput iskorišćavanja drugih i krađe sve negativne stvari, da ljudi ne treba da ih čine i da, ako neko voli da čini te stvari – i činio ih je – onda on nije dobra osoba. Kako raspoznati da li je neko osoba sa dobrom ili lošom ljudskošću, da li je pozitivna ili negativna ličnost? Pre svega, treba biti siguran da se ljudi mogu tačno raspoznati i da se pozitivne i negativne stvari mogu tačno razlikovati jedino na osnovu Božjih reči – to jest, konkretnije rečeno, da se ljudi mogu raspoznati i tačno prosuditi jedino na osnovu zahtevanih merila koje je Bog postavio da uredi čovekovo ponašanje. Navešću jedan primer: ako čovek ima lepljive prste i voli da od drugih ljudi krade, kakva je njegova ljudskost? (Loša.) Krađa je ozbiljno zlo delo, pa su oni koji kradu zli ljudi. Svi drugi ljudi se od njih čuvaju, drže se podalje od njih i smatraju ih lopovima. Po mišljenju ljudi lopovi su negativne osobe, a krađa je negativna stvar, to je grešno ponašanje. Zar ne možete ovo da utvrdite ako na to gledate na ovaj način? Evo još jednog primera: recimo da postoji neki preljubnik, a neki ljudi ne znaju da li je to pozitivna ili negativna stvar – jedini način da to tačno ustanove jeste prema Božjim rečima, jer su jedino Božje reči istina. Bez obzira na to kakve nove tvrdnje današnji pravni sistemi i moralnost iznose o činu preljube, one nisu istina. Reči koje je izgovorio Bog, „ne čini preljubu”, jesu istina, a istina nikada ne prolazi. Od trenutka kad je Bog postavio zahtev „ne čini preljubu”, trebalo je da svi počnu da se gnušaju preljubnika i da ih odbacuju i da se drže podalje od njih. Ljudi poput njih nemaju ljudskost i, ako ih odmeravate iz ugla ljudskosti, u najmanju ruku jesu loši ljudi. Svaka osoba koja se upušta u ovakvo ponašanje i poseduje ovakvu ljudskost jeste sramna, prezrena od čoveka, u grupama se na nju popreko i prezrivo gleda, a široke mase je odbacuju. Na osnovu Božjih reči možemo da utvrdimo da je čin preljube negativna stvar i da su ljudi koji to čine negativne ličnosti. Koliko god da trendovi u društvu postaju zli, preljuba i blud jesu negativne stvari, a ljudi koji se u njih upuštaju jesu negativne ličnosti. Ovo je potpuno izvesno i to morate prozreti; ne smete biti pogrešno navedeni ili zavedeni zlim društvenim trendovima. Pored ovih, postoje i neki konkretniji zahtevi: Bog kaže ljudima da ne obožavaju idole, da odaju počast svojim roditeljima, da ne udaraju druge niti ih verbalno zlostavljaju, da poseduju pristojnost sveca i tako dalje. Svi ovi konkretni zahtevi jesu merila kojima Bog uređuje čovekovo ponašanje. Drugim rečima, pre nego što je ljude opskrbio istinom, Bog ih je podučio koja su dela ispravna i pozitivna, a koja su pogrešna i negativna, rekao im je kako da budu dobre osobe i koja lepa ponašanja moraju da poseduju kako bi bili osobe sa normalnom ljudskošću, kao i koje stvari moraju i ne smeju da čine kao osobe sa normalnom ljudskošću, tako da mogu da načine ispravne izbore. Svi ovi zahtevi koji uređuju čovekovo ponašanje jesu stvari koje svaka normalna osoba treba istinski da proživi i predstavljaju osnovu prema kojoj se svaka osoba zaista suočava i nosi se sa svime na šta nailazi. Recimo da vidiš da neka druga osoba ima nešto lepo i ti to poželiš da uzmeš za sebe, a onda pomisliš: „Bog kaže da je pogrešno ukrasti od drugih ljudi, On je rekao da ne smemo da krademo niti da iskorišćavamo druge, pa neću od nje da ukradem.” Nije li time suzbijeno ponašanje krađe? I istovremeno, uz to suzbijanje, nije li time tvoje ponašanje uređeno? Pre nego što je Bog postavio ove zahteve, kad bi ljudi u vlasništvu druge osobe videli nešto lepo, oni bi poželeli da to uzmu za sebe. Nisu razmišljali o tome da bi to bilo pogrešno ili sramno, niti da bi se Bog toga gnušao, niti da je to negativna stvar, niti da je to čak greh; nisu znali za ove stvari, nisu posedovali ove koncepte. Nakon što je Bog postavio zahtev „nemoj da kradeš”, ljudi su u pogledu činjenja ovakvih stvari obdareni mentalnom granicom i, kroz tu granicu, naučili su da postoji razlika između toga da se ukrade i ne ukrade. Krađa je isto što i učiniti nešto negativno, učiniti nešto loše ili zlo, i sramna je. Ne ukrasti znači pridržavati se moralnosti ljudskosti i u tome postoji ljudskost. Božji zahtevi u pogledu čovekovog ponašanja ne samo da razrešavaju negativna ljudska ponašanja i pristupe, već istovremeno uređuju čovekovo ponašanje i ljudima omogućavaju da žive sa normalnom ljudskošću, da poseduju normalna ponašanja i ispoljavanja, te da makar izgledaju kao ljudi, kao normalni ljudi. Recite Mi, zar ovi zahtevi koje je Bog postavio da uredi čovekovo ponašanje nisu krajnje smisleni? (Jesu.) Smisleni su. Međutim, ovi konkretni zahtevi koji uređuju čovekovo ponašanje još uvek su prilično daleko od istina koje Bog sada izražava i ne mogu se uzdići na nivo istine. Ovo je stoga što su davno, u Doba zakona, ovi zahtevi bili samo zakoni koji su uređivali čovekovo ponašanje, bili su način da Bog korišćenjem najjednostavnijeg i najjasnijeg jezika saopšti ljudima šta treba i šta ne treba da rade, i da za njih stvori određena pravila. U Doba blagodati, ovi zahtevi su bili samo zapovesti, a danas, može se samo reći da predstavljaju kriterijume za odmeravanje nečijeg ponašanja i za procenjivanje stvari. Iako se ovi kriterijumi ne mogu uzdići na nivo istine i postoji određena razdaljina između njih i istine, oni su suštinski preduslov za čovekovo stremljenje ka istini i njeno primenjivanje. Kad se neka osoba pridržava ovih pravila, ovih zakona i zapovesti, ovih zahteva i kriterijuma ponašanja koje je Bog uspostavio da uredi čovekovo ponašanje, može se reći da ona poseduje osnovne preduslove za primenjivanje istine i za stremljenje ka njoj. Ako neka osoba puši i pije alkohol, ako je njeno ponašanje raskalašno, ako počini preljubu, iskorišćava druge ljude i često krade, a vi biste na to rekli: „Ova osoba voli istinu i sigurno može da je primenjuje i postigne spasenje”, da li bi takva izjava mogla da opstane? (Ne bi.) Zašto ne bi mogla da opstane? (Ta osoba nije u stanju da ispuni čak ni najosnovnije Božje zahteve, ona nikako ne bi mogla da primenjuje istinu, a ako bi iko rekao da ta osoba voli istinu, to bi bila laž.) Tako je. Ova osoba nema čak ni osnovni nivo suzdržavanja. To znači da nema čak ni najosnovniji stepen savesti i razuma koje bi neka osoba trebalo da poseduje. Drugim rečima, ova osoba ne poseduje savest i razum normalne ljudskosti. Šta znači ne posedovati savest i razum? To znači da je ta osoba čula reči koje je Bog izgovorio i zahteve koje je Bog postavio pred čoveka, i pravila koja je Bog uspostavio, i da ih uopšte nije uzela zaozbiljno. Bog kaže da je loše ukrasti od drugih ljudi i da ljudi ne treba da kradu, a ova osoba se pita: „Zašto ljudima nije dozvoljeno da kradu? Ja sam tako siromašan, da ne ukradem, kako bih mogao da živim? Da ne kradem stvari ili ne iskorišćavam druge ljude, da li bih mogao da se obogatim?” Zar njoj ne nedostaju savest i razum normalne ljudskosti? (Nedostaju joj.) Ta osoba nije u stanju da se pridržava zahteva koje je Bog stvorio da obuzda čovekovo ponašanje, pa samim tim nije osoba koja poseduje normalnu ljudskost. Ako bi neko rekao da osoba koja ne poseduje normalnu ljudskost voli istinu, da li bi to bilo moguće? (Ne bi.) Ona ne voli pozitivne stvari i, premda Bog kaže da ljudi ne smeju da kradu niti da počine preljubu, ona nije u stanju da ispuni ove zahteve i oseća odbojnost prema ovim rečima Božjim – pa je li onda sposobna da voli istinu? Istina je na mnogo višem nivou od ovih kriterijuma ponašanja – da li je ta osoba može postići? (Ne.) Istina nije jednostavan kriterijum ponašanja, nije samo stvar toga da ljudi porazmisle o istini kad se odaju grehu ili su samovoljni i nepromišljeni, a zatim se, pošto se suzdrže, više ne odaju grehu niti postupaju samovoljno i nepromišljeno. Istina ne sputava ljudsko ponašanje samo na ovaj jednostavan način – istina može postati život osobe i može preovladati nad svime u vezi sa tom osobom. Kad ljudi istinu prihvate kao svoj život, to se postiže time što proživljavaju Božje delo, spoznaju istinu i primenjuju je. Kad ljudi prihvate istinu, u njima će doći do borbe i verovatno će se otkriti njihove iskvarene naravi. Kad su ljudi u stanju da koriste istinu kako bi razrešili svoje iskvarene naravi, istina može postati njihov život i načelo prema kome se vladaju i žive. Ovo je nešto što mogu postići samo ljudi koji vole istinu i poseduju ljudskost. Mogu li oni koji ne vole istinu i kojima nedostaje ljudskost da se uzdignu na ovaj nivo? (Ne.) Tako je, ne mogu, čak i da to žele.

Ako pogledamo ove zahteve koje je Bog stvorio da uredi čovekovo ponašanje, od svih reči koje je Bog izgovorio i od svih konkretnih odredbi koje je On doneo, da li je ijedna od njih izlišna? (Nije.) Jesu li smislene? Imaju li vrednost? (Da.) Da li ljudi treba da ih se pridržavaju? (Da.) Tako je, ljudi treba da ih se pridržavaju. Dok ih se pridržavaju, ljudi istovremeno treba da odbace izjave kojim ih je indoktrinirala tradicionalna kultura, kao što su biti obrazovan i razuman, biti nežan i prefinjen i tako dalje. Oni treba da ispune svaki od zahteva koje je Bog postavio da uredi čovekovo ponašanje i da se vladaju strogo u skladu sa Božjim rečima. Treba da proživljavaju normalnu ljudskost čvrsto se pridržavajući svih zahteva koje je Bog postavio i, naravno, treba takođe da procenjuju ljude i stvari, da se vladaju i postupaju strogo u skladu sa ovim zahtevima. Iako ovi zahtevi ne ispunjavaju merila istine, svi oni su Božje reči i, budući da su Božje reči, mogu imati pozitivno i aktivno usmeravajuće dejstvo na ljude. Kako sam definisao stremljenje ka istini? Posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Božje reči obuhvataju veliki raspon stvari. Ponekad jedan izraz iz Njegovih reči predstavlja element istine. Ponekad je potrebno nekoliko izraza ili pasus da bi se izložio jedan element istine. Ponekad je potrebno čitavo poglavlje da bi se izrazio element istine. Istina deluje jednostavno, dok u stvarnosti nije nimalo jednostavna. Ako bih istinu opisao u širem smislu, Bog je istina. Sve Božje reči su istina, Božje reči su obimne i obuhvataju veliki sadržaj, i sve su izrazi istine. Na primer, zakoni i zapovesti koje je Bog izložio, kao i zahtevi u pogledu ponašanja koje je Bog postavio u ovo novo doba, svi su Božje reči. Iako se neke od ovih reči ne uzdižu na nivo istine, i premda se ne računaju kao istina, one su pozitivne stvari. Iako su to samo reči koje sputavaju čovekovo ponašanje, ljudi ih se ipak moraju držati. Ljudi moraju posedovati makar ove vrste ponašanja i ne smeju da ne ispune ova merila. Prema tome, čovekovo posmatranje ljudi i stvari i njegovo vladanje i postupanje moraju se zasnivati na ovim rečima Božjim. Ljudi treba da ih se pridržavaju jer su to Božje reči; svi treba da posmatraju ljude i stvari i da se vladaju i postupaju u skladu sa Božjim rečima, jer su to Božje reči. Zar to nije tačno? (Jeste.) Nešto slično sam prethodno već rekao: Bog misli ono što govori, ono što govori biće učinjeno, a ono što On učini trajaće večno, što znači da Božje reči neće nikada proći. Zašto one ne prolaze? Zato što, ma koliko reči da Bog izgovori i bez obzira na to kada ih Bog izgovara, sve one su istina i nikada ne prolaze. Čak i kada svet uđe u novo doba, Božje reči se neće promeniti i neće proći. Zašto kažem da Božje reči ne prolaze? Jer su Božje reči istina, a ono što je istina nikada se neće promeniti. Dakle, svi zakoni i zapovesti koje je Bog postavio i izgovorio, i svi konkretni zahtevi koje je On postavio u pogledu čovekovog ponašanja, nikada neće proći. Svaki zahtev u Božjim rečima je od koristi stvorenom ljudskom rodu, svi oni uređuju čovekovo ponašanje, poučni su i vredni u pogledu proživljavanja normalne ljudskosti i načina na koji ljudi treba da se vladaju. Sve ove reči mogu da promene ljude i navedu ih da prožive istinsko ljudsko obličje. Nasuprot tome, ako ljudi poriču ove Božje reči i poriču zahteve koje je Bog postavio ljudskom rodu i umesto toga se pridržavaju onih izjava o lepom ponašanju koje je čovek postavio, tada su u velikoj opasnosti. Ne samo da neće posedovati sve veću ljudskost i razum, već će postati sve lažljiviji i lažniji, i biće sve sposobniji za prevare. Ne samo da će varati druge ljude, već će pokušati da prevare i Boga.

Među zahtevima koje je Bog postavio u pogledu čovekovog ponašanja, postoji zahtev: „odavati počast svojim roditeljima”. Ljudi obično nemaju nikakva razmišljanja niti predstave o drugim zahtevima, pa kakva su vaša razmišljanja o zahtevu: „odavati počast svojim roditeljima”? Postoji li protivrečnost između vaših gledišta i istina-načela koje izgovara Bog? Ako ovo možete jasno da vidite, to je dobro. Onima koji ne razumeju istinu, koji samo umeju da poštuju pravila i izgovaraju reči i doktrine, nedostaje sposobnost raspoznavanja; kada pročitaju Božje reči, uvek gaje ljudske predstave, uvek osećaju da postoje neke protivrečnosti i ne mogu jasno da vide Njegove reči. Dok oni koji razumeju istinu ne pronalaze nikakve protivrečnosti u Božjim rečima, smatraju da su Njegove reči neverovatno jasne, zato što imaju duhovno poimanje i mogu da shvate istinu. Ponekad ne možete jasno da vidite Božje reči i ne možete da postavite nikakva pitanja – ako ne postavljate nikakva pitanja, čini se kao da nemate nikakve probleme, dok u stvarnosti imate mnoge probleme i brojne teškoće, samo što toga niste svesni. To pokazuje da ste premali rastom. Pre svega, pogledajmo Božji zahtev da ljudi moraju da odaju počast svojim roditeljima – je li taj zahtev ispravan ili pogrešan? Treba li ljudi da ga se pridržavaju ili ne? (Treba.) Ovo je izvesno i ne može se poreći; nema potrebe da oklevate ili da o tome razmišljate, ovaj zahtev je ispravan. Šta je ispravno u vezi sa njim? Zašto je Bog postavio ovaj zahtev? Na šta se odnosi „odavanje počasti svojim roditeljima” o kome Bog govori? Znate li? Ne znate. Zašto nikada ne znate? Čim nešto podrazumeva istinu, vi to ne znate, a ipak možete unedogled da izgovarate reči i doktrine – u čemu je ovde problem? Kako ove reči Božje onda sprovodite u delo? Zar ovo ne podrazumeva istinu? (Podrazumeva.) Kada vidiš da postoji izraz Božjih reči koji kaže: „Moraš da odaješ počast svojim roditeljima”, ti u sebi pomisliš: „Bog traži od mene da odajem počast svojim roditeljima, pa ću onda morati da im odajem počast”, i počinješ to da radiš. Radiš sve ono što tvoji roditelji traže od tebe – kada su ti roditelji bolesni, opslužuješ ih pored postelje, sipaš im nešto da popiju, skuvaš im nešto ukusno da pojedu, a u vreme praznika, svojim roditeljima za poklon kupuješ stvari koje oni vole. Kada vidiš da su umorni, trljaš im ramena i masiraš leđa, a kad god imaju neki problem, ti si u stanju da za njega smisliš rešenje. Zbog svega toga, tvoji roditelji se osećaju veoma zadovoljni tobom. Ti odaješ počast roditeljima, praktično postupajući prema Božjim rečima i proživljavajući normalnu ljudskost, pa se u srcu osećaš mirno i misliš: „Vidi, moji roditelji kažu da sam se promenio otkako sam počeo da verujem u Boga. Kažu da sam sada u stanju da im odajem počast i da sam razumniji. Zaista su zadovoljni i smatraju da je vera u Boga odlična, jer ne samo što sinovi i kćeri koji veruju u Boga odaju počast svojim roditeljima, već idu i pravim putem u životu i proživljavaju ljudsko obličje – mnogo su bolji od nevernika. Nakon što sam počeo da verujem u Boga, počeo sam praktično da postupam prema Božjim rečima i da se ponašam u skladu sa Njegovim zahtevima, i moji roditelji su zaista sretni što vide ovu promenu u meni. Veoma sam ponosan na sebe. Bogu donosim slavu – Bog sigurno mora biti zadovoljan mnome i On će reći da sam ja osoba koja odaje počast svojim roditeljima i poseduje pristojnost sveca.” Jednoga dana crkva organizuje da odeš na neko drugo mesto da propovedaš jevanđelje i moguće je da dugo nećeš moći da se vratiš kući. Pristaješ da odeš, osećajući da ne možeš da zanemariš Božji nalog i verujući da moraš istovremeno da odaješ počast svojim roditeljima kod kuće i da izvan nje podržiš Božji nalog. Međutim, kad o tome porazgovaraš sa svojim roditeljima, oni se razbesne i kažu: „Ti, neposlušno jedno dete! Toliko naporno smo radili da te podignemo, a ti se sada samo pakuješ i odlaziš. Kada budeš otišao, ko će brinuti o dvoje starih ljudi kao što smo mi? Ako se razbolimo ili ako nas zadesi neka nesreća, ko će nas odvesti u bolnicu?” Oni se ne slažu sa tvojim odlaskom i ti si zabrinut: „Bog kaže da odajemo počast svojim roditeljima, ali me moji roditelji ne puštaju da odem i obavljam svoju dužnost. Ako ih poslušam, moram da odbacim Božji nalog, a Bogu se to neće dopasti. Međutim, ako poslušam Boga, odem i obavljam svoju dužnost, moji će roditelji biti nesrećni. Šta bi trebalo da uradim?” Razmišljaš i razmišljaš: „Pošto je Bog prvo postavio zahtev da ljudi moraju da odaju počast svojim roditeljima, pridržavaću se tog zahteva. Ne treba da odem i obavljam svoju dužnost.” Ostavljaš svoju dužnost po strani i biraš da odaješ počast svojim roditeljima kod kuće, ali se u srcu ne osećaš mirno. Osećaš da, iako si odao počast svojim roditeljima, nisi ispunio svoju dužnost i misliš da si izneverio Boga. Kako se ovaj problem može rešiti? Treba da se pomoliš Bogu i tragaš za istinom, sve dok jednog dana ne razumeš istinu i shvatiš da je obavljanje tvoje dužnosti najvažnije. Tada ćeš, naravno, biti spreman da odeš od kuće i izvršiš svoju dužnost. Neki ljudi kažu: „Bog želi da obavljam svoju dužnost i, takođe, želi da odajem počast svojim roditeljima. Zar ovde ne postoji neka protivrečnost i sukob? Kako bi uopšte trebalo da praktično postupim?” „Odavati počast svojim roditeljima” jeste zahtev koji je Bog postavio u pogledu čovekovog ponašanja, ali zar napuštanje svega da bi se sledio Bog i ispunio Božji nalog nije Božji zahtev? Nije li to nešto što Bog još i više zahteva? Nije li to još i više sprovođenje istine u delo? (Jeste.) Šta bi trebalo da uradite kada se ova dva zahteva sukobe? Neki ljudi kažu: „Dakle, moram da odam počast svojim roditeljima i da ispunim Božji nalog, i moram da se pridržavam Božjih reči i da istinu sprovodim u delo – pa, to je lako. Srediću sve kod kuće, pripremiti sve što je neophodno za život mojih roditelja, unajmiću bolničarku, a zatim ću otići da obavljam svoju dužnost. Obavezno ću se vraćati kući jednom nedeljno, proveriću da li su moji roditelji kako treba, a zatim ću otići; ako nešto nije u redu, naprosto ću ostati dva dana. Ne mogu neprestano da budem daleko od njih i da se nikad ne vraćam, a ne mogu ni uvek da budem kod kuće i da nikada ne odlazim da obavljam svoju dužnost. Nije li to najbolje rešenje za obe strane?” Šta mislite o ovom rešenju? (To neće funkcionisati.) To je uobrazilja; nije realistično. Dakle, kada naiđete na ovakvu situaciju, kako tačno treba da postupite u skladu sa istinom? (Nije moguće pronaći najbolje rešenje za obe strane kada je reč o odanosti i privrženosti roditeljima – dužnost moram da stavim na prvo mesto.) Bog je ljudima prvo rekao da odaju počast svojim roditeljima, a nakon toga je ljudima postavio zahteve višeg ranga u pogledu toga da istinu sprovode u delo, da obavljaju svoje dužnosti i slede put Božji – kojeg zahteva treba da se pridržavaš? (Zahteva višeg ranga.) Je li u redu praktično postupati prema zahtevima višeg ranga? Može li se istina podeliti na više i niže istine odnosno na starije i novije istine? (Ne.) Prema tome, kada istinu sprovodite u delo, prema čemu bi trebalo praktično da delujete? Šta znači sprovoditi istinu u delo? (Obavljati stvari u skladu sa načelima.) Obavljati stvari u skladu sa načelima je najvažnije. Sprovoditi istinu u delo znači praktično primenjivati Božje reči u različito vreme, na različitim mestima, u različitim okruženjima i kontekstima; nije reč o tvrdoglavoj primeni pravila na stvari, već o pridržavanju istina-načela. To znači sprovoditi istinu u delo. Prema tome, naprosto ne postoji sukob između praktičnog sprovođenja Božjih reči i pridržavanja zahteva postavljenih od Boga. Konkretnije rečeno, ne postoji nikakav sukob između toga da odajete počast svojim roditeljima i izvršite nalog i dužnost koje vam je dao Bog. Šta su od ovoga sadašnje Božje reči i zahtevi? Ovo pitanje bi trebalo prvo da razmotrite. Od različitih ljudi Bog zahteva različite stvari; On za njih ima posebne zahteve. Bog je pozvao one koji obavljaju ulogu vođa i delatnika, pa oni treba da prihvate Božji nalog i da sve napuste da bi Ga sledili; oni ne mogu da ostanu sa svojim roditeljima i da im iskažu odanost. Ovo je jedna vrsta situacije. Bog nije pozvao obične sledbenike, pa oni mogu da ostanu sa svojim roditeljima i iskažu im odanost. Za dobro obavljanje ovoga ne sleduje nikakva nagrada i oni zbog toga neće zadobiti nikakve blagoslove, međutim, ako ne iskažu odanost svojim roditeljima, tada nemaju ljudskosti. U stvari, iskazivanje odanosti svojim roditeljima samo je vrsta odgovornosti i ne doseže do primene istine. Pokoravanje Bogu je sprovođenje istine u delo, prihvatanje Božjeg naloga je ispoljavanje pokornosti Bogu, a Božji sledbenici jesu oni koji sve napuštaju da bi obavili svoju dužnost. Ukratko, najvažniji zadatak koji je pred vama jeste da dobro obavljate svoju dužnost. To je sprovođenje istine u delo i to je ispoljavanje pokornosti Bogu. Prema tome, koja je to istina koju ljudi sada treba prvenstveno da sprovode u delo? (Da obavljaju svoju dužnost.) Tako je, odano obavljanje svoje dužnosti jeste sprovođenje istine u delo. Ako neka osoba svoju dužnost ne obavlja iskreno, ona tada samo službuje.

O kom smo pitanju upravo razgovarali? (Bog je od ljudi prvo tražio da odaju počast svojim roditeljima, a zatim im je postavio zahteve višeg ranga u vezi sa tim da istinu sprovode u delo, da obavljaju svoje dužnosti i slede put Božji, pa kojeg od tih zakona bi ljudi trebalo prvo da se pridržavaju?) Upravo ste rekli da ljudi treba praktično da postupaju prema zahtevima višeg ranga. Na teorijskom nivou, ova izjava je tačna – zašto kažem da je tačna na teorijskom nivou? To znači da ako biste na ovo pitanje primenili pravila i formule, u tom slučaju bi ovaj odgovor bio tačan. Međutim, kada se ljudi suoče sa stvarnim životom, ova izjava je često neizvodljiva i teško ju je sprovesti. Pa, kako onda treba odgovoriti na ovo pitanje? Pre svega, trebalo bi da pogledaš situaciju i životno okruženje sa kojima se suočavaš i kontekst u kome se nalaziš. Ako, na osnovu svog životnog okruženja i konteksta u kome se nalaziš, iskazivanje odanosti tvojim roditeljima nije u sukobu sa tvojim izvršenjem Božjeg naloga i sa izvršavanjem tvoje dužnosti – odnosno, drugim rečima, ako iskazivanje odanosti tvojim roditeljima ne utiče na tvoju posvećenost svojoj dužnosti – u tom slučaju možeš oboje istovremeno da ih primenjuješ. Nema potrebe da se formalno odvajaš od svojih roditelja i nema potrebe da ih formalno napuštaš ili da ih odbacuješ. U kojoj situaciji se ovo primenjuje? (Kad iskazivanje odanosti svojim roditeljima nije u sukobu sa obavljanjem nečije dužnosti.) Tako je. Drugim rečima, ako tvoji roditelji ne pokušavaju da ometaju tvoju veru u Boga i ako su i oni sami vernici, pa te zaista podržavaju i podstiču da svoju dužnost obavljaš posvećeno i izvršiš Božji nalog, u tom slučaju tvoj odnos sa roditeljima nije telesni odnos među srodnicima u uobičajenom smislu, već je to odnos među crkvenom braćom i sestrama. U tom slučaju, pored interakcije sa njima kao crkvenom braćom i sestrama, prema njima moraš da ispuniš i nekoliko dužnosti koje prema svojim roditeljima imaš kao njihovo dete. Takođe je ispravno da im pokažeš malo dodatne brige. Dokle god to ne utiče na obavljanje tvoje dužnosti, odnosno, dokle god oni ne sputavaju tvoje srce, možeš da pozoveš svoje roditelje da ih pitaš kako su i da pokazuješ malo brige prema njima, možeš da im pomažeš da razreše nekoliko teškoća i da se izbore sa nekim od svojih životnih problema, a možeš i da im pomogneš da reše određene poteškoće koje imaju u smislu svog život-ulaska – sve ove stvari možeš da učiniš. Drugim rečima, ako tvoji roditelji ne ometaju tvoju veru u Boga, treba da održavaš ovaj odnos sa njima i treba da ispunjavaš svoje dužnosti prema njima. A zašto bi trebalo da pokažeš brigu prema njima, da se brineš o njima i pitaš ih kako su? Zato što si ti njihovo dete. Pošto imaš taj odnos sa njima, imaš drugu vrstu odgovornosti, pa treba malo više da se raspituješ za njih i da im pružaš veću pomoć. Dokle god to ne utiče na obavljanje tvoje dužnosti i dokle god tvoji roditelji ne remete niti ometaju tvoju veru u Boga i obavljanje tvoje dužnosti i ne sprečavaju te u onome što radiš, sasvim je prirodno i primereno da izvršavaš svoje dužnosti prema njima i to treba da činiš sve do stepena u kome ne osećaš grižu savesti – ovo je najniže merilo koje treba da ispuniš. Ako ne možeš da iskažeš odanost svojim roditeljima kod kuće zbog uticaja i smetnji svojih životnih prilika, onda ne moraš da se pridržavaš ovog pravila. Trebalo bi da se staviš na milost Božjim orkestracijama i da se pokoriš Njegovim uređenjima i ne moraš da istrajavaš u iskazivanju odanosti svojim roditeljima. Da li Bog ovo osuđuje? Bog ovo ne osuđuje; On ljude na ovo ne primorava. O čemu sada u zajedništvu razgovaramo? Razgovaramo o tome kako ljudi treba praktično da postupaju kada se odavanje počasti njihovim roditeljima nađe u sukobu sa obavljanjem njihove dužnosti; razgovaramo o načelima praktičnog postupanja i istine. Imaš obavezu da odaješ počast svojim roditeljima, a ako okolnosti dozvoljavaju, možeš da ispuniš ovu obavezu, ali ne treba da budeš sputan svojim osećanjima. Na primer, ako se jedan od tvojih roditelja razboli, mora da ide u bolnicu i nema nikoga da brine o njemu, a ti si prezauzet svojom dužnošću da bi se vratio kući, šta bi trebalo da učiniš? U ovakvim trenucima, ne možeš da budeš sputan svojim osećanjima. Trebalo bi to pitanje da prepustiš molitvi, da ga poveriš Bogu i prepustiš ga na milost Božjim orkestracijama. Ovakav stav bi trebalo da imaš. Ako Bog želi da oduzme život tvom roditelju i da ti ga oduzme, svejedno treba da se pokoriš. Neki ljudi kažu: „Iako sam se pokorio, svejedno se osećam jadno i danima zbog toga plačem – nije li to telesno osećanje?” Ovo nije telesno osećanje, već ljudska dobrota, posedovanje ljudskosti i Bog to ne osuđuje. Možeš da plačeš, međutim, ako plačeš nekoliko dana i ne možeš da spavaš niti da jedeš, nisi raspoložen da obavljaš svoju dužnost, pa još poželiš da odeš kući i posetiš svoje roditelje, onda svoju dužnost ne možeš da obavljaš kako treba i nisi sproveo istinu u delo, što znači da, dok odaješ počast svojim roditeljima, ne ispunjavaš svoje obaveze i da živiš usred svojih osećanja. Ako svojim roditeljima odaješ počast dok živiš usred svojih osećanja, tada ne ispunjavaš svoje obaveze i ne pridržavaš se Božjih reči, jer si napustio Božji nalog i nisi neko ko sledi put Božji. Kada naiđeš na ovakvu situaciju, ako to ne odlaže tvoju dužnost niti utiče na odano obavljanje tvoje dužnosti, možeš učiniti određene stvari kako bi pokazao odanost roditeljima i možeš ispuniti dužnosti koje si u stanju da ispuniš. Ukratko, to je ono što ljudi treba da urade i što su u stanju da učine u okviru domena ljudskosti. Ako upadneš u zamku sopstvenih osećanja i to otežava obavljanje tvoje dužnosti, onda je to potpuno u suprotnosti sa Božjim namerama. Bog nikada nije tražio da to činiš, Bog samo zahteva da ispuniš svoje dužnosti prema roditeljima, to je sve. To je ono što znači biti odan svojim roditeljima. Kada Bog govori o „odavanju počasti svojim roditeljima”, za to postoji kontekst. Samo treba da ispuniš nekoliko obaveza koje se mogu ispuniti u svim okolnostima, to je sve. Kada je reč o tome hoće li se tvoji roditelji teško razboleti ili umreti, da li ti odlučuješ o tim stvarima? Kakvi su njihovi životi, kada će umreti, koja će ih bolest ubiti ili kako će umreti – imaju li ove stvari ikakve veze sa tobom? (Nemaju.) Nemaju nikakve veze sa tobom. Neki ljudi kažu: „Moram da ispunim svoje dužnosti kako bih mogao da odam počast svojim roditeljima. Moram da se pobrinem da se ne razbole, posebno ne od raka ili od neke smrtonosne bolesti. Moram da se pobrinem da žive do svoje stote godine. Jedino tada sam zaista ispunio svoje obaveze prema njima.” Zar ovi ljudi nisu apsurdni? Jasno je da je ovo čovekova uobrazilja i to nipošto nije Božji zahtev. Ti čak ni ne znaš hoćeš li i sam doživeti stotu godinu, a ipak zahtevaš da tvoji roditelji dožive ovu starost – to je budalasti san! Kada Bog govori o „odavanju počasti svojim roditeljima”, On samo traži da ispuniš svoje dužnosti koje spadaju u domen normalne ljudskosti. Dokle god se prema svojim roditeljima ne ophodiš loše, niti činiš išta što je u suprotnosti sa tvojom savešću i moralnošću, to je dovoljno. Nije li to u skladu sa Božjim rečima? (Jeste.) Naravno, upravo smo pomenuli i slučaj kada tvoji roditelji sputavaju tvoju veru u Boga, njihova priroda-suština je poput one svojstvene bezvernicima i nevernicima, ili čak onima koji su zli ljudi i đavoli, te oni nisu na istom putu kao i ti. Drugim rečima, oni uopšte nisu iste osobe kao ti i, premda si godinama živeo u istom domaćinstvu kao i oni, oni naprosto nemaju ista stremljenja ili integritet kao ti, a zasigurno nemaju iste afinitete niti težnje kao ti. Ti veruješ u Boga, a oni uopšte ne veruju u Boga, čak se i opiru Bogu. Šta treba učiniti u ovim okolnostima? (Odbaciti ih.) Bog ti nije rekao da ih odbaciš niti da ih proklinješ u ovim okolnostima. Bog to nije rekao. Božji zahtev o „odavanju počasti svojim roditeljima” i dalje je na snazi. To znači da dok živiš sa svojim roditeljima i dalje treba da se pridržavaš ovog zahteva da odaješ počast svojim roditeljima. U ovome nema nikakve protivrečnosti, zar ne? (Nema.) Nema baš nikakve protivrečnosti. Drugim rečima, kada uspeš da dođeš kući u posetu, možeš da im skuvaš obrok ili napraviš knedle i, ako je moguće, možeš da im kupiš neke preparate za zdravlje i oni će biti veoma zadovoljni tobom. Ako govoriš o svojoj veri, a oni to ne prihvataju niti veruju, pa te čak i verbalno zlostavljaju, u tom slučaju ne moraš da im propovedaš jevanđelje. Ako možeš da ih gledaš, praktično postupaj na ovaj način; ako ne možeš, tako naprosto treba da bude i to je Bog upriličio, a ti moraš da se što pre udaljiš od njih i izbegavaš ih. Koje se načelo primenjuje na ovo? Ako tvoji roditelji ne veruju u Boga i sa tobom nemaju zajednički jezik niti zajednička stremljenja i ciljeve, ne koračaju istim putem kao i ti, pa te čak i ometaju u tvojoj veri u Boga i proganjaju je, onda ih možeš raspoznati, prozreti njihovu suštinu i odbaciti ih. Naravno, ako verbalno zlostavljaju Boga ili te proklinju, možeš ih prokleti u svom srcu. Prema tome, na šta se odnosi „odavanje počasti svojim roditeljima” o kome Bog govori? Kako to treba praktično da sprovodiš? To jest, ako možeš da ispuniš svoje obaveze, onda ih donekle ispuni, a ako nemaš mogućnosti za to ili ako je trvenje u vašoj interakciji već postalo preveliko, među vama postoji sukob i već ste stigli dotle da jedni druge ne možete da gledate, u tom slučaju treba da požuriš da se od njih odvojiš. Kada Bog govori o odavanju počasti ovakvim roditeljima, On hoće da kaže da treba da ispuniš obaveze koje imaš prema svojim roditeljima sa stanovišta svog položaja kao njihovog deteta, te da uradiš stvari koje dete treba da učini. Prema svojim roditeljima ne treba da se loše ophodiš, niti da se sa njima svađaš, ne treba da ih udaraš niti da na njih vičeš, ne treba da ih zlostavljaš i treba da ispuniš svoje obaveze prema njima najbolje što možeš. Ovo su stvari koje treba da se obave u okviru domena ljudskosti; ovo su načela koja čovek treba da sprovodi u delo u pogledu „odavanja počasti svojim roditeljima”. Zar ih nije lako izvršiti? Ne treba plahovito da se ophodiš prema svojim roditeljima, govoreći im: „Vi đavoli i bezvernici, prokleti od Boga u ognjeno i sumporno jezero i bezdan, On će vas poslati na osamnaesti nivo pakla!” To nije potrebno, ne treba da ideš u ovu krajnost. Ako okolnosti to dozvoljavaju i situacija to nalaže, možeš da ispuniš obaveze koje imaš kao dete svojih roditelja. Ako to nije potrebno ili ako okolnosti to ne dozvoljavaju i to nije moguće, možeš da se oslobodiš ove obaveze. Kada se sastaješ sa roditeljima i sa njima komuniciraš, sve što treba da učiniš jeste da ispuniš obaveze koje imaš kao njihovo dete. Nakon što si to učinio, tvoj zadatak je završen. Šta mislite o ovom načelu? (Dobro je.) Moraju postojati načela o načinu na koji postupate prema svim ljudima, uključujući i vaše roditelje. Ne možeš da postupaš plahovito i ne možeš verbalno da zlostavljaš svoje roditelje samo zato što progone tvoju veru u Boga. Toliko je ljudi na svetu koji ne veruju u Boga, toliko je nevernika i toliko ljudi koji vređaju Boga – hoćeš li proklinjati svakog od njih i na njih vikati? Ako nećeš, onda ne treba da vičeš ni na svoje roditelje. Ako vičeš na svoje roditelje, ali ne i na te druge ljude, u tom slučaju živiš u plahovitosti, a Bogu se to ne dopada. Nemoj misliti da će Bog biti zadovoljan tobom ako bez dobrog razloga verbalno zlostavljaš i psuješ svoje roditelje, govoreći im da su đavoli, žive Sotone i Sotonine sluge i proklinješ ih da odu u pakao – to naprosto nije slučaj. Bog te neće smatrati prihvatljivim, niti će reći da imaš ljudskost zbog ovog lažnog pokazivanja inicijative. Umesto toga, Bog će reći da tvoji postupci sa sobom donose emocije i plahovitost. Bogu se neće dopasti da se tako ponašaš, to je previše ekstremno i nije u skladu sa Njegovim namerama. Moraju postojati načela o načinu na koji postupate prema svim ljudima, uključujući i vaše roditelje; bez obzira na to da li veruju u Boga ili ne i bez obzira na to jesu li zli ljudi ili nisu, prema njima se morate odnositi uz načela. Bog je čoveku saopštio ovo načelo: reč je o pravednom ophođenju prema drugima – samo što ljudi imaju dodatni stepen odgovornosti prema svojim roditeljima. Sve što je potrebno jeste da ispuniš ovu odgovornost. Bez obzira na to jesu li tvoji roditelji vernici ili nisu, bez obzira na to da li slede svoju veru ili ne, bez obzira na to da li se njihov pogled na život i njihova humanost poklapaju sa tvojima ili ne, potrebno je samo da izvršiš svoju obavezu prema njima. Ne treba da ih izbegavaš – samo prepusti da sve teče prirodnim tokom, u skladu sa Božjim orkestracijama i uređenjima. Ako oni sputavaju tvoju veru u Boga, i dalje treba da najbolje što možeš ispuniš obaveze koje imaš kao njihovo dete, tako da tvoja savest makar ne oseća da im išta duguje. Ako te ne sputavaju, već podržavaju tvoju veru u Boga, i onda treba praktično da postupaš u skladu sa načelima, ponašajući se lepo prema njima onda kada je to prikladno. Ukratko, bez obzira na sve, Božji zahtevi prema čoveku se ne menjaju i istina-načela koja ljudi treba praktično da sprovode ne mogu da se promene. U ovim stvarima naprosto treba da se držite načela i da ispunjavate dužnosti koje možete.

Sada ću govoriti o tome zašto je Bog postavio zahtev u pogledu čovekovog ponašanja kao što je „odavanje počasti svojim roditeljima”. Svi ostali Božji zahtevi jesu uređenja ponašanja koja se odnose na pojedinačno vladanje svake osobe, pa zašto je onda Bog postavio drugačiju vrstu zahteva u vezi sa pitanjem odanosti roditeljima? Recite Mi, ako neka osoba ne može da oda počast čak ni svojim roditeljima, kakva je njena priroda-suština? (Loša.) Njeni su se roditelji mnogo namučili da bi je rodili i odgojili, a njeno vaspitanje zasigurno nije bilo lako – i zapravo, roditelji ni ne očekuju da će im njihovo dete doneti veliku sreću ili zadovoljstvo, samo se nadaju da će, nakon što njihovo dete odraste, oni živeti srećnim životom i da o njemu neće morati previše da brinu. Međutim, njihovo dete se ne trudi, ne radi i ne živi kako treba – i dalje se oslanja na svoje roditelje da se brinu o njemu i postalo je poput pijavice, pri čemu ne samo da ne odaje počast svojim roditeljima, već želi i da maltretira svoje roditelje i ucenjuje ih u pogledu njihove imovine. Ako je u stanju da ispoljava ovakvo odvratno ponašanje, kakva je to osoba? (To je osoba koja ima lošu ljudskost.) Ona ne ispunjava nijednu od svojih obaveza prema ljudima koji su je rodili i odgajali i zbog toga uopšte ne oseća krivicu – ako je posmatrate sa ovog stanovišta, ima li ta osoba savest? (Nema.) Svakoga će udariti i verbalno zlostavljati, uključujući i svoje roditelje. Ona se prema svojim roditeljima odnosi kao i prema svima ostalima – udara ih i verbalno ih zlostavlja kako joj se prohte. Kada se oseća nesrećno, svoj bes iskaljuje na roditeljima, razbijajući činije i tanjire i plašeći ih. Poseduje li ovakva osoba razum? (Ne.) Ako neko ne poseduje savest niti razum i u stanju je da tek tako zlostavlja čak i svoje roditelje, je li to uopšte osoba? (Nije.) Šta je onda? (Zver.) Zver je. Je li ta izjava tačna? (Jeste.) Zapravo, ako neka osoba ispunjava neke od svojih obaveza prema roditeljima, brine se o njima i veoma ih voli – nisu li to stvari koje ljudi sa normalnom ljudskošću, po prirodi stvari, treba da poseduju? (Jesu.) Ako bi neko maltretirao i zlostavljao svoje roditelje, da li bi njegova savest to mogla da prihvati? Da li bi normalna osoba mogla da učini tako nešto? Ljudi koji poseduju savest i razum ne bi to mogli da učine – ako bi naljutili svoje roditelje, danima bi se osećali jadno. Neki ljudi imaju preku narav i u trenutku očaja mogu da se naljute na svoje roditelje, ali nakon što se to dogodi, grize ih savest i, čak i ako im se ne izvine, to više neće ponoviti. To je nešto što bi ljudi sa normalnom ljudskošću trebalo da poseduju i to predstavlja otkrivanje normalne ljudskosti. Oni koji ne poseduju ljudskost mogu na svaki način da zlostavljaju svoje roditelje i da pritom ništa ne osećaju, a upravo to i čine. Ako su ih u detinjstvu roditelji udarili jednom, oni će im to zapamtiti do kraja života, i nakon što odrastu, i dalje će želeti da im istom merom uzvrate. Ako su ih roditelji udarili kao decu, većina ljudi neće uzvratiti udarac; pojedini ljudi od trideset i kusur godina neće uzvratiti udarac kada ih roditelji udare i, čak i ako ih to zaboli, neće ni reč izustiti o tome. Ovo je ono što treba da poseduju ljudi sa normalnom ljudskošću. Zašto o tome neće izustiti ni reč? Ako bi neko drugi hteo da ih udari, da li bi to dozvolili i toj osobi dopustili da ih udari? (Ne.) Da je reč o nekom drugom, ma ko da je u pitanju, oni toj osobi ne bi dozvolili da ih udari – ne bi dozvolili čak ni da im ta osoba uputi ikakvu reč verbalnog zlostavljanja. Pa, zašto onda ne uzvrate udarac niti se naljute bez obzira na to što su ih roditelji udarili? Zašto to podnose? Nije li to zbog toga što u njihovoj ljudskosti ima savesti i razuma? U sebi razmišljaju: „Roditelji su me odgojili. Iako nije u redu to što me udaraju, moram to da podnesem. Osim toga, ja sam taj koji ih je naljutio, pa zaslužujem da me udare. Oni to čine samo zato što ih nisam poslušao i zato što sam ih naljutio. Zaslužujem da me udare! Više to neću ponoviti.” Nije li ovo razum kakav treba da poseduju ljudi sa normalnom ljudskošću? (Jeste.) Upravo taj razum normalne ljudskosti im omogućava da podnesu da se njihovi roditelji prema njima odnose na ovaj način. Ovo je normalna ljudskost. Prema tome, da li ljudi koji ne mogu da podnesu ovakvo ophođenje, koji roditeljima uzvraćaju udarac, poseduju ovu ljudskost? (Ne poseduju je.) Tako je, ne poseduju je. Ljudi koji ne poseduju savest i razum normalne ljudskosti u stanju su čak i da udare i da verbalno zlostavljaju svoje roditelje, pa kako će se onda ponašati prema Bogu i prema svojoj braći i sestrama u crkvi? Prema roditeljima koji su ih rodili i podigli, u stanju su da se ponašaju na ovaj način, neće li onda još i manje mariti za druge ljude sa kojima nisu u krvnom srodstvu? (Hoće, još i manje će mariti.) Kako će se ponašati prema Bogu, koga ne mogu da vide niti dodirnu? Hoće li prema Bogu, koga ne mogu da vide, moći da se odnose sa savešću i razumom? Hoće li moći da se pokore svim okruženjima koje je Bog upriličio? (Neće.) Ako bi ih Bog orezivao, ili ih osuđivao i grdio, da li bi Mu se opirali? (Da.) Razmislite o ovome: koju funkciju obavljaju čovekova savest i razum? U izvesnoj meri, čovekova savest i razum mogu da obuzdaju i uređuju njegovo ponašanje – kada mu se stvari događaju, njemu to omogućava da ima ispravan stav i da pravi ispravne izbore, te da svemu što ga zadesi pristupa sa svojom savešću i razumom. U najvećem broju slučajeva, ponašanje zasnovano na savesti i razumu ljudima će omogućiti da izbegnu brojne nesreće. Naravno, ljudi koji streme ka istini, na temelju ovoga, mogu da izaberu da idu putem stremljenja ka istini, ulazeći u istina-stvarnost i pokoravajući se Božjim orkestracijama i uređenjima. Onima koji ne streme ka istini nedostaje ljudskost i ne poseduju ovakvu savest i razum – a posledice toga su strašne. U stanju su da Bogu bilo šta učine – baš kao što su se fariseji poneli prema Gospodu Isusu, u stanju su da Boga vređaju, Bogu se svete, da hule na Boga ili čak da Boga optužuju i izdaju Ga. Ovo je vrlo ozbiljan problem – zar ovo ne sluti na nevolju? Ljudi kojima nedostaje razum ljudskosti često se posredstvom svoje preke naravi drugima svete; nisu sputani razumom ljudskosti, pa se kod njih lako javljaju neke ekstremne misli i stavovi, nakon čega se odaju nekom ekstremnom ponašanju i deluju na brojne načine lišene savesti i razuma, da bi na kraju posledice toga sasvim izmakle kontroli. Uglavnom sam završio besedu o „odavanju počasti svojim roditeljima” i o sprovođenju istine u delo – na kraju se sve svodi na ljudskost. Zašto je Bog postavio zahtev kao što je „odavanje počasti svojim roditeljima”? Zato što se on odnosi na čovekovo vladanje. S jedne strane, Bog koristi ovaj zahtev da uredi čovekovo ponašanja, dok istovremeno On njime ispituje i definiše čovekovu ljudskost. Ako se prema svojim roditeljima neka osoba ne odnosi sa savešću i razumom, u tom slučaju ona sasvim sigurno nema ljudskost. Neki ljudi kažu: „Šta ako roditelji te osobe nemaju dobru ljudskost i prema svom detetu nisu u potpunosti ispunili svoje obaveze – treba li ta osoba i dalje da iskazuje privrženost svojim roditeljima?” Ako poseduje savest i razum, onda, kao ćerka ili sin, ta osoba neće zlostavljati svoje roditelje. Ljudi koji zlostavljaju roditelje nipošto ne poseduju savest i razum. Prema tome, kakav god da zahtev Bog postavi, bilo da se on odnosi na stav sa kojim se ljudi ophode prema roditeljima ili na ljudskost koju ljudi obično proživljavaju i otkrivaju, budući da je Bog izložio ove pristupe u pogledu spoljašnjih ponašanja, On u svakom slučaju mora imati Svoje razloge i ciljeve zašto je to učinio. I premda su ovi zahtevi u pogledu ponašanja koje je Bog postavio i dalje donekle udaljeni od istine, oni su, ipak, merila koja je Bog postavio da bi uredio čovekovo ponašanje. Svi su značajni i važe i danas.

Upravo sam besedio o raznim vezama i razlikama između kriterijuma ponašanja koje je Bog postavio za čoveka i istina koje On zahteva. U ovom trenutku, nismo li manje-više završili razgovor u zajedništvu o lepim ponašanjima koja predstavljaju deo onih stvari za koje ljudi u svojim predstavama drže da su ispravne i dobre? Nakon što smo završili naš razgovor o ovome, razgovarali smo o nekim merilima i izrekama koje je Bog postavio da bi uredio čovekovo ponašanje i ono što čovek proživljava, i naveli smo određene primere, poput: ne udaraj druge niti ih verbalno zlostavljaj, odaj počast svojim roditeljima, nemoj da pušiš niti da piješ, nemoj da kradeš, nemoj da iskorišćavaš druge, nemoj lažno da svedočiš, ne obožavaj idole i tako dalje. Naravno, ovo su samo oni najvažniji, a postoji još mnogo detalja u koje nećemo ulaziti. Dakle, nakon što smo u zajedništvu razgovarali o ovim stvarima, koje istine je trebalo da zadobijete? Koja načela treba da sprovodite u delo? Šta treba da radite? Treba li da poštujete stare i brinete o mladima? Treba li da budete ljubazna osoba? Treba li da budete druželjubivi i pristupačni? Da li žene treba da budu nežne i prefinjene ili obrazovane i razumne? Da li muškarci treba da budu veliki, ambiciozni i ostvareni ljudi? Ne treba. Naravno, obavili smo veliki deo razgovora u zajedništvu. Ove stvari koje zagovara tradicionalna kultura Sotona očigledno koristi da ljude navede na pogrešan put. To su stvari koje čoveka navode na stranputicu i koje zavaravaju ljude. Trebalo bi da se preispitate i proverite da li još uvek gajite ijednu od ovih misli i gledišta odnosno ponašanja i ispoljavanja. Ako je tako, trebalo bi žurno da tragate za istinom kako biste ih razrešili, a zatim treba da prihvatite istinu i da živite prema Božjim rečima. Na taj način ćete moći da zadobijete Božje odobravanje. Trebalo bi da razmislite kako je izgledalo vaše unutrašnje stanje kada ste živeli prema tradicionalnoj kulturi i kako ste se osećali u dubini srca; trebalo bi da razmisliš šta si dobio i kakav je bio ishod, a zatim da vidiš kakav je osećaj vladati se prema merilima koja Bog zahteva od čoveka, kao što su biti suzdržan, posedovati pristojnost sveca, ne udarati druge niti ih verbalno zlostavljati i tako dalje. Vidi koji od ovih načina života ti dozvoljava da živiš jednostavnije, slobodnije, stabilnije i mirnije, i omogućava ti da živiš sa više ljudskosti, a zbog kojih načina života se osećaš kao da živiš pod lažnom maskom i koji tvoj život čine lažnim i jadnim. Pogledaj koji ti od ovih načina života dozvoljava da živiš sve bliže i bliže Božjim zahtevima i tvoj odnos sa Bogom čini sve normalnijim. Kada ovo zaista doživiš, znaćeš. Jedino sprovođenje Božjih reči i istine u delo može da ti donese oslobođenje i slobodu i omogućava ti da zadobiješ Božje odobravanje. Na primer, da bi druge ljude naveo da kažu kako poštuješ stare i neguješ mlade, kako se pridržavaš pravila i kako si dobra osoba, kad god sretneš starijeg brata ili sestru, ti ih oslovljavaš sa „stariji brate” ili „starija sestro”, nikada se ne usuđuješ da ih osloviš po imenu, osećaš se previše neprijatno da ih nazoveš po imenu i misliš da bi takvo ponašanje predstavljalo izraz velikog nepoštovanja. Ova tradicionalna predstava o poštovanju starih i brizi o mladima skrivena je u tvom srcu, pa kada vidiš stariju osobu, ponašaš se veoma nežno i ljubazno, poput nekog ko veoma poštuje pravila i kulturan je i ne možeš a da se duboko ne nakloniš. Prema starijima se odnosiš sa poštovanjem – i što je starija osoba koja je pred tobom, to se više pretvaraš da si kulturan. Je li ovakvo lepo ponašanje dobra stvar? To je život beskičmenjaka koji nema dostojanstvo. Kada ovakvi ljudi ugledaju malo dete, ponašaju se ljupko i razigrano, baš kao dete. Kada vide nekog svojih godina, stoje sasvim uspravno i ponašaju se kao odrasle osobe, kako drugima ne bi palo na pamet da ih ne poštuju. Kakva je ovo osoba? Nije li to osoba sa mnogo lica? Tako se brzo menja, zar ne? Kada vidi staru osobu, naziva je „dekom” ili „bakom”. Kada ugleda nekog donekle starijeg od sebe, naziva ga „čikom”, „tetom”, „starijim bratom” ili „starijom sestrom”. Kada sretne nekog mlađeg od sebe, naziva ga „mlađim bratom” ili „mlađom sestrom”. Ljudima namenjuje različite titule i nadimke prema njihovoj starosnoj dobi i ove oblike obraćanja koristi vrlo precizno i tačno. Ove stvari su duboko ukorenjene u toj osobi i sa velikom lakoćom može da ih koristi. Posebno nakon što počne da veruje u Boga, ta osoba je još uverenija u sledeće: „Sada verujem u Boga, moram da poštujem pravila i da budem kulturan; moram da budem obrazovan i razuman. Ne mogu da prekršim pravila niti da budem buntovan poput onih nevernika, problematične omladine – ljudima se to neće svideti. Ako želim da se svima dopadnem, moram da poštujem stare i brinem o mladima.” I tako ta osoba svoje ponašanje uređuje čak i strože, deleći ljude različitih starosnih grupa na različite nivoe, dodeljuje im svima titule i nadimke, a zatim u svom svakodnevnom životu to neprestano sprovodi u delo da bi, nakon toga, sve više i više razmišljala na ovaj način: „Vidi me, zaista sam se promenio otkako sam počeo da verujem u Boga. Ja sam obrazovan, razuman i ljubazan, poštujem stare i brinem o mladima, i druželjubiv sam. Zaista živim sa ljudskošću. Svaku osobu sa kojom se susretnem znam kako da prikladno oslovljavam shodno njenoj tituli, bez obzira na to koliko godina ima. Nisu mi bili potrebni roditelji da me tome poduče, niti je bilo potrebno da mi ljudi u mom okruženju kažu da to uradim, naprosto sam znao kako da to učinim.” Nakon praktičnog sprovođenja ovih lepih ponašanja, ta osoba misli da zaista poseduje ljudskost, da je zaista neko ko poštuje pravila i da se Bogu to mora dopasti – zar time ne zavarava sebe i druge? Od sada pa nadalje, morate se okanuti ovih stvari. Prethodno sam ispričao priču o Damingu i Sjaomingu – ta priča se odnosila na poštovanje starih i brigu o mladima, zar ne? (Jeste.) Kad neki ljudi vide stariju osobu, smatraju da to što će je osloviti sa „stariji brate” ili „starija sestro” nije dovoljno učtivo, te da će ta osoba pomisliti kako oni nisu dovoljno kulturni, pa tu osobu stoga nazivaju „čiko” ili „teto”. Čini se da si joj ukazao dovoljno poštovanja, a odakle dolazi to tvoje poštovanje prema toj osobi? Ti nemaš lice čoveka koji poštuje druge. Imaš zastrašujući i svirep, drzak i nadmen izgled, a u svojim postupcima si nadmeniji od svake druge osobe. Ne samo da ne tragaš za istina-načelima, već se ni sa kim ni ne konsultuješ; samom sebi si zakon i nemaš ni najmanje ljudskosti. Gledaš da vidiš ko ima status, pa ga onda oslovljavaš sa „čiko” ili „teto”, u nadi da ćeš zbog toga od ljudi dobiti pohvale – je li ovakvo pretvaranje korisno? Ako se ovako pretvaraš, hoćeš li posedovati ljudskost i moralnost? Naprotiv, kada drugi ljudi vide da to činiš, još će više biti zgroženi tobom. Kada iskrsnu stvari koje podrazumevaju interese Božje kuće, u stanju si da zarad sebe zaista izneveriš interese Božje kuće. Živiš samo da zadovoljiš sebe i dok poseduješ ovakvu ljudskost, ljude i dalje oslovljavaš sa „teto” – nije li to pretvaranje? (Jeste.) Zaista si dobar u pretvaranju! Recite Mi, nisu li ovakvi ljudi odvratni? (Jesu.) Ovakvi ljudi zarad sebe uvek iznevere interese Božje kuće – uopšte ih ne štite. Ujedaju ruku koja ih hrani i ne zaslužuju da žive u Božjoj kući. Preispitaj sebe i sagledaj kakve misli, gledišta, stavove, pristupe i načine ophođenja prema ljudima, koje ljudski rod uobičajeno priznaje kao lepa ponašanja, još uvek gajiš, pri čemu su to zapravo baš one stvari kojih se Bog gnuša. Što pre bi trebalo da otpustiš ove bezvredne stvari i ne smeš nipošto da ih se držiš. Neki ljudi kažu: „Šta je loše u takvom ponašanju?” Budeš li se ovako ponašao, biću zgrožen tobom i gnušaću te se, nipošto ne smeš da se tako ponašaš. Neki ljudi kažu: „Nije važno ako si zbog nas zgrožen, na kraju krajeva, mi ni ne živimo sa Tobom.” Iako ne živimo zajedno, svejedno ne smeš da se tako ponašaš. Osetiću gađenje prema tebi zato što nisi u stanju da prihvatiš istinu ni da je sprovodiš u delo, a to znači da ne možeš biti spasen. Prema tome, bilo bi bolje da se što pre odvratiš od tih stvari. Ne pretvaraj se i nemoj da živiš pod lažnom maskom. Mislim da su zapadnjaci u tom pogledu veoma normalni. Na primer, u Americi, dovoljno je da ljude oslovljavaš po imenu. Nema potrebe da jednu osobu nezgrapno nazivaš „dekom”, a onu drugu „bakom” i ne moraš da brineš o tome da će te ljudi osuđivati – ljude naprosto možeš da oslovljavaš po imenu, na dostojanstven način, a nakon što čuju da to činiš, ljudi će se osećati veoma srećno, kako odrasli tako i deca, i smatraće da se odnosiš s poštovanjem. S druge strane, ako ti je poznato njihovo ime, a svejedno ih oslovljavaš sa „gospodine” ili „teto”, neće biti srećni već će biti uzdržani prema tebi, i to će ti biti veoma neobično. Zapadnjačka kultura se razlikuje od tradicionalne kineske kulture. Kinezi su indoktrinirani i pod uticajem tradicionalne kulture i uvek žele da se uzdignu, da budu stariji u grupi i druge ljude nateraju da ih poštuju. Njima nije dovoljno da ih oslovljavaju sa „deko” ili „bako”, već žele da ljudi tome pridodaju „stariji” i oslovljavaju ih sa „stariji deko”, „starija bako” ili „stariji čiko”. A tu su i „velika teto” ili „veliki čiko” – ako ih ne oslovljavaju sa „stariji”, onda žele da ih oslovljavaju sa „veliki”. Nisu li ovakvi ljudi odvratni? Kakva je ovo narav? Zar nije jadna? To je tako odvratno! Ovakvi ljudi ne samo da ne mogu da steknu poštovanje drugih, već ih se drugi ljudi gnušaju i preziru ih, drže se podalje od njih i odbacuju ih. Prema tome, postoji razlog zašto Bog razotkriva ove aspekte tradicionalne kulture, gnuša ih se i odbacuje ih. Razlog je u tome što ove stvari sadrže Sotonine smicalice i njegovu narav, i mogu da utiču na metode i pravac vladanja neke osobe. Naravno, mogu da utiču i na stanovište sa kojeg neka osoba posmatra ljude i stvari, pri čemu ljude istovremeno zaslepljuju i utiču na njihovu sposobnost da izaberu pravi put. Prema tome, zar ljudi ne bi trebalo da se okanu ovih stvari? (Trebalo bi.)

Kineski narod je duboko pod uticajem tradicionalne kulture. Naravno, svaka zemlja na svetu ima sopstvenu tradicionalnu kulturu, a ove tradicionalne kulture se tek neznatno razlikuju. Iako se neke od njihovih izreka razlikuju od onih iz tradicionalne kineske kulture, priroda im je ista. Sve ove izreke postoje zato što ljudi imaju iskvarene naravi i nedostaje im normalna ljudskost, pa koriste neka vrlo obmanjujuća ponašanja, koja na površini deluju lepo, koja su u skladu sa čovekovim predstavama i uobraziljama, koja je ljudima lako da izvedu, ne bi li se lepo upakovali tako da deluju veoma gospodstveno, plemenito i ugledno, tako da izgledaju kao da imaju dostojanstvo i integritet. Međutim, upravo ovi aspekti tradicionalne kulture ljudima zamagljuju oči i zavaravaju ih, i upravo ove stvari ljude ometaju da proživljavaju istinsku ljudskost. Još i gore, Sotona ove stvari koristi da iskvari ljudskost ljudi i da ih zavede sa pravog puta. Nije li to slučaj? (Jeste.) Bog kaže ljudima da ne kradu, da ne počine preljubu i tako dalje, dok Sotona ljudima poručuje da moraju da budu obrazovani i razumni, nežni i prefinjeni, ljubazni i tako dalje – nije li to upravo suprotno zahtevima koje je Bog postavio? Nisu li to namerne protivrečnosti Božjim zahtevima? Sotona uči ljude kako da koriste spoljašnje metode, ponašanja i ono što proživljavaju ne bi li druge ljude prevarili. Čemu Bog uči ljude? Da ne treba da koriste spoljašnja ponašanja da bi lažno pridobili poverenje drugih ljudi, već da umesto toga treba da se vladaju na osnovu Njegovih reči i istine. Na taj način će zaslužiti poverenje drugih ljudi – jedino takvi ljudi imaju ljudskost. Zar se ovde ne zapaža razlika? Zapaža se ogromna razlika. Bog ti kaže kako da se vladaš, dok ti Sotona govori kako da se pretvaraš i kako da zavaravaš druge ljude – nije li u tome velika razlika? Prema tome, razumete li sada šta ljudi na kraju treba da odaberu? Koji je od ovo dvoje pravi put? (Božje reči.) Tako je, Božje reči su pravi put u životu. Kakav god da je zahtev koji Božje reči postave u pogledu čovekovog ponašanja, čak i ako su to pravilo, zapovest ili zakon o kojima je Bog govorio čoveku, svi oni su nesumnjivo ispravni i ljudi ih se moraju pridržavati. Ovo je stoga što će Božje reči zauvek biti pravi put i pozitivne stvari, dok Sotonine reči ljude zavaravaju i kvare, sadrže Sotonine smicalice i ne predstavljaju pravi put, ma koliko da su u skladu sa ljudskim ukusima ili predstavama i uobraziljama. Da li ovo razumete? (Da.) Kako se osećate nakon što ste čuli sadržaj današnjeg razgovora u zajedništvu? Da li je on povezan sa istinom? (Jeste.) Da li ste ranije razumeli ovaj aspekt istine? (Ne sasvim.) Razumete li ga sada jasno? (Više nego ranije.) Ukratko, razumevanje ovih istina ljudima će kasnije koristiti. Biće od koristi za njihovo buduće stremljenje ka istini, njihovo proživljavanje ljudskosti, kao i za cilj i pravac onoga ka čemu streme u životu.
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Šta znači stremiti ka istini (5)

Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

I. Izreke o lepom ponašanju u tradicionalnoj kulturi

B. Božji zahtevi za ljudsko ponašanje

O čemu smo razgovarali u zajedništvu na našem poslednjem okupljanju? (Bog je prvo sa nama podelio priče o Sjaosjaou i Sjaođiju. Nakon toga, Ti si besedio o tome šta predstavljaju ponašanja koja čovek smatra lepim; takođe si govorio o nekim zahtevima koje Bog ima prema čoveku, a poseban naglasak je bio na istina-načelima koja treba da razumemo kada je u pitanju odavanje počasti roditeljima.) Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o temi koja je u vezi sa stremljenjem ka istini koja je najviše u skladu za čovekovim predstavama. Bila je to i negativna tema, odnosno tema o ponašanjima koja se, prema čovekovim predstavama, smatraju ispravnim i lepim. Naveli smo nekoliko primera koji su u vezi sa ovom temom, a zatim smo naveli još nekoliko primera zahteva koje je Bog postavio kako bi uredio čovekovo ponašanje. Manje-više, ovo su bile konkretne stvari o kojima smo razgovarali u zajedništvu. Ovaj razgovor se nije sastojao od mnogo obimnih delova, ali smo razgovarali o mnogim pojedinostima u vezi sa ljudskim znanjem, primenom i ljudskim shvatanjem istine. Danas ćemo se ukratko osvrnuti na ove stvari. Uopšteno govoreći, šta čovek smatra lepim ponašanjima? Zar ne bi trebalo da imamo neki zaključak o tome ili širu definiciju toga? Da li ste došli do zaključka? Jeste li o ovim stvarima razgovarali u zajedništvu na okupljanjima? (Jesmo. Nakon što je Bog sa nama u zajedništvu razgovarao nekoliko puta, uvideli smo da su lepa ponašanja koja čovek doživljava kao ispravna samo jedna određena vrsta ponašanja. Ona ne predstavljaju istinu, već su samo načini da se ljudi pretvaraju.) Prema nekim izjavama koje je ljudski rod sažeo u vezi sa spoljnim ponašanjima – šta je zapravo suština ovih ponašanja? Postoji li veza između čovekove suštine i spoljašnjih lepih ponašanja ljudskog roda? Zbog ovih spoljašnjih lepih ponašanja ljudi deluju veoma pristojno i dostojanstveno; oni koji ih poseduju predmet su poštovanja i hvale od strane drugih, veoma su cenjeni i odaju dobar utisak. Da li je ovaj dobar utisak u skladu sa suštinom čovekove iskvarene naravi? (Ne, nije.) Dakle, posmatrano sa tog stanovišta, kakva je priroda čovekovih lepih ponašanja? Nisu li ona samo površni pristupi i lepo pakovanje? (Da, jesu.) Jesu li ovi površni pristupi i lepo pakovanje prava ispoljavanja normalne ljudskosti? (Ne, nisu.) Zato su ponašanja koja ljudi, u svojim predstavama, smatraju ispravnim i lepim, zapravo samo čovekovi površni pristupi i lepo pakovanje. To je priroda ovih ponašanja. Ona ne predstavljaju proživljavanje normalne ljudskosti, niti su otkrovenja normalne ljudskosti; samo su spoljni pristupi. Ovakvi pristupi prikrivaju čovekove iskvarene naravi, prikrivaju čovekovu sotonsku priroda-suštinu i obmanjuju oči drugih ljudi. Ljudi primenjuju ova lepa ponašanja u praksi kako bi pridobili naklonost, uvažavanje i poštovanje drugih – takva ponašanja ljudima ne mogu pomoći da se jedni prema drugima odnose pošteno niti da međusobno iskreno komuniciraju, a kamoli da proživljavaju ljudsko obličje. Ova lepa ponašanja nisu pristupi koji proističu iz iskrenog poštenja, niti su prirodna otkrovenja normalne ljudskosti. Ni na koji način ne predstavljaju čovekovu suštinu; samo su krinka i lažna maska kojom se čovek zaodeva – ukrasi su iskvarenog ljudskog roda. Prikrivaju zlu suštinu ljudskog roda. U tome je suština čovekovih lepih ponašanja, istina koja se nalazi u njihovoj pozadini. Prema tome, koja je suština onih ponašanja koja Bog zahteva od čoveka? Tokom naša poslednja dva razgovara u zajedništvu pomenuli smo neke od pristupa koje Bog zahteva da čovek proživljava u pogledu sopstvenog ponašanja. Šta je time bilo obuhvaćeno? (Ljudi ne smeju da puše ni da piju alkohol, ne smeju druge da udaraju niti da ih vređaju. Treba da odaju počast svojim roditeljima i da poseduju pristojnost sveca. Ne smeju da obožavaju idole, da čine preljubu, da kradu, da prisvajaju tuđu imovinu, da lažno svedoče i tako dalje.) Koja je suština ovih zahteva? Drugim rečima, na temelju čega Bog postavlja ove zahteve? Na kom suštinskom uslovu se oni temelje? Nisu li ovi zahtevi postavljeni u tom kontekstu i pod tom pretpostavkom da je ljudski rod iskvaren od Sotone i da čovek ima grešnu prirodu? I nisu li ovi zahtevi u okvirima normalne ljudskosti? Nisu li to stvari koje oni sa normalnom ljudskošću mogu da postignu? (Jesu.) Ovi su zahtevi u potpunosti postavljeni na osnovu suštinskog uslova da čovek sa normalnom ljudskošću može da ih ostvari. U tom smislu, šta je suština ponašanja koja Bog zahteva od čoveka? Možemo li reći da je to pravo obličje koje proživljava normalna ljudskost, kao i osnovni minimum koji normalna ljudskost treba da poseduje? Primeri koje smo naveli: da ljudi treba da imaju pristojnost sveca i da se suzdržavaju, da ne budu raskalašni, da ne udaraju druge niti da ih vređaju, da ne puše, ne piju alkohol, ne čine preljubu, ne kradu niti obožavaju idole i da treba da odaju počast svojim roditeljima, a u Dobu blagodati, ljudima je takođe rečeno da budu strpljivi, tolerantni i tako dalje – jesu li ovi zahtevi koje je Bog postavio svedeni samo na jednu vrstu pristupa? Ne, Bog je postavio kriterijume o načinu na koji ljudi treba da proživljavaju normalnu ljudskost. Na šta mislim pod „kriterijumima”? Mislim na zahtevana merila. Kao čovek, šta treba da proživite kako biste posedovali normalnu ljudskost? Morate ispuniti zahteve koje je Bog postavio. Naveli smo samo deo zahteva koje je Bog postavio čoveku. Zahtevi poput onog da druge ne treba udarati i vređati, da ne treba pušiti, piti alkohol, činiti preljubu, krasti i tako dalje, jesu stvari koje oni sa normalnom ljudskošću mogu da ostvare. Iako su ove stvari manjeg značaja u odnosu na istinu i daleko su od istine, one predstavljaju neka osnovna merila za procenu da li neka osoba poseduje ljudskost ili je ne poseduje.

Šta je bila suština ponašanja koja Bog zahteva od čoveka i koja smo upravo rezimirali? Proživeti normalnu ljudskost. Ako čovek može da proživi, odnosno da se ponaša na načine koje Bog zahteva, u očima Božjim taj čovek poseduje normalnu ljudskost. Šta znači posedovati normalnu ljudskost? To znači da taj čovek u pogledu svog ponašanja, pristupa i onoga što proživljava već poseduje kriterijume ponašanja koje Bog zahteva i ispunjava merilo normalne ljudskosti jer poseduje proživljavanje i ispoljavanje normalne ljudskosti koje Bog zahteva. Može li se tako reći? (Da.) Bez obzira na to da li čovek veruje u Boga ili ne, bez obzira na to da li ima istinsku veru ili je nema, ako od drugih ljudi krade, obmanjuje ih ili ih iskorišćava; ili ako često koristi pogan rečnik; ili ako bez ikakvih skrupula udara i povređuje druge ljude kada su mu ugroženi sopstvena reputacija, položaj, ugled ili drugi interesi; ili ako ode čak toliko daleko pa počini greh preljube – ako i dalje ima ove probleme u načinu na koji proživljava ljudskost, a posebno nakon što počne da veruje u Boga, da li je onda njegova ljudskost normalna? (Ne, nije.) Bez obzira na to da li procenjuješ nevernike ili vernike, ova merila ponašanja koja je Bog postavio samo su najniža i minimalna merila za procenu čovekove ljudskosti. Postoje ljudi koji, nakon što postanu vernici, napuštaju stvari i pomalo se daju, i mogu donekle da plate cenu, ali nikada ne ispunjavaju merila ponašanja koja je Bog postavio. Jasno je da ovakvi ljudi ne proživljavaju normalnu ljudskost – oni čak ne proživljavaju ni najosnovnije ljudsko obličje. Šta znači ako neka osoba ne proživljava normalnu ljudskost? Znači da ne poseduje normalnu ljudskost. Pošto ne može da ispuni čak ni zahtevana merila koje Bog ima u pogledu ponašanja ljudskog roda u smislu proživljavanja ljudskosti, njena ljudskost je veoma loša i može dobiti samo lošu ocenu. Minimalno merilo za procenu čovekove ljudskosti jeste u tome da se proveri da li njegovo ponašanje ispunjava zahtevana merila koje je Bog postavio u pogledu ponašanja ljudskog roda. Da se proveri da li se taj čovek, nakon što je počeo da veruje u Boga, suzdržava; da li u onome što govori i čini ima pristojnost sveca; da li u odnosima sa drugima te ljude iskorišćava ili ne; da li se prema članovima svoje porodice i braći i sestrama u crkvi odnosi sa ljubavlju, tolerancijom i strpljenjem; da li svoje obaveze prema roditeljima ispunjava najbolje što može; da li, kada to niko ne vidi, još uvek obožava idole i tome slično. Ove stvari nam mogu poslužiti za procenjivanje čovekove ljudskosti. Ostavljajući po strani da li ta osoba voli istinu i ka njoj stremi, prvo procenite da li ona ima normalnu ljudskost – da li njene reči i ponašanje ispunjavaju merila ponašanja koja je Bog postavio. Ako ne ispunjava ova merila ponašanja, njenu ljudskost onda možete proceniti prema stepenu onoga što proživljava kao prosečnu, lošu, veoma lošu ili užasnu – tim redosledom. Ovo je ispravno. Ako vernik u samoposluzi krade ili na javnim mestima džepari, ako ima lepljive prste, kakvu on ljudskost poseduje? (Lošu ljudskost.) Postoje ljudi koji viču i vređaju druge, pa ih čak i udaraju kada se zbog nečega naljute. Njihove uvrede nisu poštena procena suštine druge osobe, već su proizvoljne optužbe i pune su poganih reči. Takvi ljudi izgovaraju sve ono što im omogućava da daju oduška svojoj mržnji, nimalo se ne suzdržavajući. Neki ljudi, konkretno, upućuju svojim roditeljima, svojoj braći i sestrama, svojim rođacima koji su nevernici, pa čak i svojim prijateljima koji su nevernici, reči koje ne bi želeo da čuješ, koje ti paraju uši. Kakvu ljudskost imaju ovakvi ljudi? (Lošu ljudskost.) Moglo bi se reći i da uopšte nemaju ljudskost. A ima i onih čije su oči uvek uprte u novac. Kada uoče nekoga ko ima novac, ko se dobro hrani, ko nosi lepu odeću i živi u izobilju, ovi ljudi uvek žele da ga iskoriste. Od njega izokola uvek traže usluge, jedu njegovu hranu i koriste njegove stvari, ili pozajmljuju stvari i ne vraćaju ih. Iako druge ljude nisu iskoristili u velikoj meri i njihovi se postupci ne mogu podvesti pod proneveru ili podmićivanje, ova njihova koristoljubiva ponašanja zaista su niska i besprizorna i kod drugih izazivaju prezir. Još su ozbiljniji slučaj oni koji su raspomamljeni pred lepotom suprotnog pola. Često očijukaju sa pripadnicima suprotnog pola, pa čak čine i preljubu, počinivši greh među polovima. Neki od ovih ljudi su samci, dok drugi imaju porodice – ima čak i onih koji se upuštaju u preljubu uprkos svojim poodmaklim godinama. Da stvari budu još ozbiljnije, neki ljudi pokušavaju da zavedu pripadnike istog pola i da sa njima budu fizički intimni. Ovo je zaista odvratno. Još su neverovatniji oni ljudi koji već godinama veruju u Boga, ali ne veruju da je istina iznad svega niti da Božje reči sve ostvaruju. Ovi ljudi često potajno posećuju gatare ne bi li im proricale sudbinu, obožavaju Budu ili druge idole paleći im tamjan, dok neki čak koriste vudu-lutke da druge ljude proklinju, održavaju seanse i tome slično. Izvođenje ovakve zle magije još je ozbiljniji problem; ljudi poput ovih su bezvernici i ne razlikuju se od nevernika. Bez obzira na to jesu li okolnosti u manjoj ili većoj meri ozbiljne, ako neka osoba ima ovakva ispoljavanja, možemo reći da ljudskost proživljava na način koji je nenormalan i ukaljan, te da su neka njena ponašanja čak pogrešna ili apsurdna – da su to zaista grešna ponašanja. Nakon što počnu da veruju u Boga, neki ljudi se odevaju veoma provokativno, pridaju veliki značaj tome da izgledaju privlačno poput nevernika i prate svetske trendove. Nimalo ne liče na svece. Kada odlaze na okupljanja, neki ljudi se odevaju sa više ukusa, međutim, čim se vrate svojoj kući preoblače se u pomodnu odeću nevernika. Na osnovu onoga što nose na sebi, ne izgledaju kao vernici; nema razlike između njih i nevernika. Kikoću se i sprdaju na račun svega; izuzetno sebi ugađaju i ne pokazuju uzdržanost. Da li ovakvi ljudi proživljavaju normalnu ljudskost? (Ne, ne proživljavaju je.) Prate svetske trendove, nastoje da izgledaju atraktivno, da drugima budu privlačni i da se za njima okreću. Ceo dan provode gizdajući se i napadno se šminkajući u nastojanju da privuku suprotni pol. Ono što ovi ljudi proživljavaju relativno je loše. Ne mogu da se obuzdaju čak ni u pogledu načina na koji se odevaju, govore i ponašaju, i nemaju pristojnost sveca, pa kada ih procenjujemo prema kriterijumima ponašanja koje Bog zahteva, očito je da je ljudskost koju proživljavaju veoma loša. Iz ovih konkretnih primera možemo da vidimo da su Božji zahtevi u pogledu ljudskog ponašanja i onoga što oni proživljavaju u potpunosti u skladu sa zahtevima normalne ljudskosti – pa su, naravno, oni sa normalnom ljudskošću u stanju da ih ostvare. Šta znači ova rečenica? Znači da imaš ljudsko obličje, da si nalik normalnoj osobi i da imaš osnovni nivo normalne ljudskosti ukoliko to proživljavaš. Posmatrajući konkretne pojedinosti Božjih zahteva, možemo da vidimo da proživljavanje ljudskosti na ovaj način nije lažno niti je glumatanje, kao i da nije obmanjivanje drugih. Naprotiv, to je način na koji normalan čovek treba da se ispoljava i to je stvarnost koju treba da poseduje. Jedino oni koji proživljavaju ova otkrivanja normalne ljudskosti poseduju ljudsko obličje, bez i najmanjeg obmanjivanja. Isključivo proživljavajući normalnu ljudskost na ovaj način ljudi mogu da steknu poštovanje drugih i da žive dostojanstveno. I jedino proživljavanjem normalne ljudskosti na ovaj način i posedovanjem pristojnosti sveca normalna ljudska otkrivanja donose slavu Bogu. Jer tada će sve što proživljavaš biti pozitivno i biće stvarnost pozitivnih stvari, i to neće biti gluma. Proživljavaćeš ljudsko obličje u skladu sa Božjim zahtevima.

I suština čovekovog lepog ponašanja i suština ponašanja koje Bog zahteva objašnjene su jasno i razumljivo. Prema tome, način primene i način na koji bi ljudi trebalo da proživljavaju normalnu ljudskost trebalo bi, takođe, da budu jasni, zar ne? Ljudi neće preterivati niti će cepidlačiti o pitanjima proživljavanja normalne ljudskosti. Da li se proživljavanje normalne ljudskosti odnosi na beznačajne stvari u ljudskim životima koje nemaju nikakve veze sa ljudskošću? Postoje neki smešni ljudi koji ovu stvar ne mogu jasno da vide. Pa kažu: „Pošto Bog, kada govori, ulazi u mnoge detalje, i mi moramo da budemo pedantni kada je reč o svakom malom aspektu naših života. Na primer, da li je batat hranljiviji kada se kuva na pari ili kada se peče?” Da li se ovo odnosi na proživljavanje normalne ljudskosti? Ni najmanje. Šta ljudi treba da jedu i kako treba da jedu stvar je zdravog razuma koji svi ljudi danas poseduju. Sve dok ne postoji problem da se nešto pojede, možete to jesti kako god poželite. Ako neko smatra da istinu treba tražiti u tako jednostavnim stvarima koje spadaju u domen zdravog razuma i da takve stvari treba da sprovodi u delo kao da su istina, nije li ta osoba smešna i apsurdna? Danas postoje ljudi koji su veoma pedantni u ovakvim stvarima, koje nemaju nikakve veze sa istinom. Ovi ljudi smatraju da streme ka istini i istražuju i ispituju beznačajne stvari kao da su one istina. Dok polemišu o ovim stvarima, neki se čak zajapure. Kakav je ovo problem? Nije li ovo slučaj ozbiljnog nedostatka duhovnog razumevanja? Činjenica da pojedini ljudi tragaju po pitanju jedenja batata kao da je reč o istini, zaista je smešna i iritirajuća. Ovakvi su ljudi beznadežni slučajevi, jer ne razumeju Božje reči i ne znaju šta znači stremiti ka istini. U životu ne umeju da proniknu ni u najjednostavnija pitanja zdravog razuma i ne mogu da ih razreše – pa u čemu je onda svrha što sve ove godine žive? Kako ovi ljudi mogu potezati tako nebitne stvari na okupljanjima i o njima raspravljati i razgovarati kao da su to teme u kojima se može tragati za istinom? Razlog se uglavnom svodi na to da ovi ljudi imaju izopačena shvatanja i nedostatak duhovnog razumevanja. U kom su kontekstu pedantni? Zašto su se u njima pojavile ovakve misli i ideje? Kako su mogli da na okupljanjima raspravljaju i da u zajedništvu razgovaraju o načinu na koji se jede batat? Je li razlog taj što su pitanja o kojima sam govorio u zajedništvu previše konkretna, pa je to dovelo do nekih pogrešnih shvatanja među ljudima koji vole da ulaze u tančine i da cepidlače? Kada iskrsnu ovakvi problemi i situacije, razgovarajući sa ovim ljudima imam utisak da se majmunu obraćam kao da je ljudsko biće. Majmuni su stvorenja koja žive u planinama i u džunglama. Iako liče na ljude i mnoga njihova ponašanja i navike jesu slični onima kod ljudi, i premda su ih ljudi nekada smatrali svojim precima, majmuni su, ipak, i dalje majmuni. Treba da žive u šumama i u planinama. Zar ne bi bilo pogrešno dovesti ih u kuću da žive sa ljudima? Treba li prema majmunima da se odnosimo kao da su ljudi? (Ne, ne treba.) Prema tome, jeste li vi majmuni ili ste ljudi? Ako ste ljudi, koliko god moram da govorim ili koliko god moram naporno da radim, primereno je i vredno truda da vam kažem ove stvari. Ako ste majmuni, da li je primereno da se prema vama odnosim kao da ste ljudi i da trošim Svoje reči raspravljajući sa vama o istini i Božjim namerama? Je li to vredno truda? (Ne, nije.) Pa onda, jeste li vi ljudi ili ste majmuni? (Mi smo ljudi.) Nadajmo se da jeste. Kako vi gledate na to da se na okupljanjima u zajedništvu vodi razgovor o načinu na koji se jede batat? Da li biste i vi s pedantnošću pristupili ovakvim stvarima? Na primer, neki ljudi pitaju: „Treba li da nosim plavu ili belu odeću? Ako nosim belu odeću, koju vrstu bele? Koja vrsta bele boje simbolizuje svetost i priliči svecu? Ako je za mene prikladna plava, koja vrsta plave boje? Koja nijansa plave najviše priliči zahtevanim merilima koje Bog ima prema čoveku i Bogu može da donese najveću slavu?” Da li ste u ovim pitanjima ikada bili pedantni? Da li je iko ikada razmišljao kakva frizura ili kakav način govora i ton glasa priliče svecu? Jeste li ikada bili pedantni u vezi sa ovim stvarima? Neki su ljudi bili pedantni i potrudili su se oko ovakvih stvari. Postoje ljudi koji su nekada voleli da farbaju kosu u plavo ili u crveno ili u neku drugu neobičnu boju, ali su, nakon što su počeli da veruju u Boga, primetili da druga braća i sestre u crkvi svoju kosu ne farbaju, pa su i sami prestali. Tek su nakon nekoliko godina potpuno shvatili da nije od suštinske važnosti kakvu boju kose neko ima ili kakvu frizuru nosi. Od suštinske je važnosti da li neko proživljava normalnu ljudskost i da li voli istinu. Ljudi koji su bili pedantni u ovakvim stvarima koje nemaju nikakve veze sa proživljavanjem normalne ljudskosti postepeno počinju da shvataju da je besmisleno truditi se oko ovih stvari, jer te stvari nemaju nikakve veze sa istinom. One su samo neka pitanja u domenu normalne ljudskosti i ne dosežu do istine. Ako ljudskost koju proživljavaš ispunjava Božje zahteve i merila, to je dovoljno. Nisu li u prošlosti ova pitanja izazivala u vama čuđenje i zbunjenost? (Da, jesu.) Čak i ako nije bilo u pitanju nešto toliko drastično kao što je na okupljanjima raspravljati o konzumiranju batata, i vi ste bili zbunjeni nekim malim, beznačajnim životnim stvarima. Ovo su činjenice. Dakle, zar ne bi trebalo da o ovim pitanjima postoji neki konačan zaključak? Da li vam je jasno koja načela ljudi treba da slede kada proživljavaju normalnu ljudskost prema Božjim zahtevanim merilima? Da li znate kako da tragate za istinom kada se sledeći put budete našli u nekim posebnim okolnostima? Neki ljudi kažu: „Iako ne idem u takvu krajnost da pitam kako se jede batat, i dalje bih se neko vreme osećao zbunjeno ako bi se u mom svakodnevnom životu pojavili određeni problemi.” Dakle, navedite Mi primer – kakav bi vas to problem naveo da se neko vreme osećate zbunjeno? Da li biste rekli da je pogrešno da se žene šminkaju? Je li to u skladu sa Božjim zahtevima da se proživljava normalna ljudskost? (Nije pogrešno.) U ovom slučaju, na šta se odnosi izraz „nije pogrešno”? (Dokle god nečija šminka priliči svecu i nije napadna, to je u redu.) Primerena je dokle god nije previše napadna. Ima nekih koji pitaju: „Ako je primereno da nosimo šminku koja nije previše napadna, znači li to da Ti želiš da se šminkamo?” Jesam li to rekao? (Ne, nisi.) Nošenje šminke nije problem, u skladu je sa proživljavanjem normalne ljudskosti. Određujuće načelo u ovom slučaju jeste da je to u redu sve dok šminka nije previše napadna. To je merilo. Prema tome, na koju meru žene treba da svedu svoju šminku kako bi ona bila u skladu sa proživljavanjem normalne ljudskosti? Koja je granica? Šta znači „napadna šminka”? Koja se šminka smatra napadnom? Ako se granica jasno podvuče, ljudi će znati kako da postupe. Nije li ovo detalj? Navedite Mi primer kojim se objašnjava šta je napadna šminka. (Kada je nečije lice obojeno izrazito belom bojom, kada su usne izrazito crvene a oči naglašeno crne, pa to lice deluje krajnje neprirodno i neprijatno ga je gledati.) Ljudi se trgnu kada ga ugledaju kao da su videli duha, dok drugi ne vide prirodni oblik ili lice te osobe. U nekim zemljama i etničkim grupama, kao i u određenim profesijama, ljudi nose naročito napadnu šminku. Nije li, recimo, pravi primer šminka koju nose ljudi u barovima i noćnim klubovima? Svi ovi ljudi nose napadnu šminku i to nije za primer drugima – smisao njihove šminke je u tome da druge zavedu. Ova vrsta šminke je napadna. Prema tome, koja vrsta šminke je u skladu sa proživljavanjem normalne ljudskosti? Diskretna šminka poput one koju nose žene na radnom mestu, koja deluje dostojanstveno i elegantno. Sve dok vaša šminka ne izlazi iz ovih okvira, šminkanje je u redu. U Kini nije u modi da se starije osobe šminkaju. Ako se obična, starija osoba koja nema neki poseban status ili ugled u društvu uvek doteruje i šminka kada napušta kuću, ljudi će reći da se ne ponaša primereno svojim godinama. Međutim, na Zapadu je drugačije. Ukoliko se makar malo ne našminkaš i ne doteraš kada se sa nekim sastaješ ili odlaziš na posao, ljudi će reći da ne ceniš svoj posao, da nemaš profesionalan odnos i da nemaš poštovanja prema drugim ljudima. Ovo je vrsta kulture. Naravno, u ovakvim situacijama merilo za nošenje šminke treba da bude da li u očima drugih ljudi izgledate kao dostojanstvena, poštena i ugledna osoba. Da svedemo to na jednu rečenicu: ako se šminkaš, šminka treba da učini da izgledaš kao ugledna osoba, a ne da u ljudskim srcima izaziva požudu – takva šminka nije prikladna. Ovo je načelo i ne može biti jednostavnije. Neki ljudi pitaju: „Da li je u redu da se ne našminkam kada izlazim iz kuće? Nemam običaj da se šminkam.” Treba da tragaš unutar Božjih reči. Da li je Bog rekao da je pogrešno ne našminkati se? Bog to nije rekao. Kuća Božja nije nikada od ljudi zahtevala da se šminkaju. Ako voliš da se šminkaš, dao sam ti ovaj kriterijum i postavio granicu, i rekao sam ti šta treba da učiniš da bi tvoja šminka bila prikladna. Ako ne voliš da se šminkaš, kuća Božja to ne zahteva. Međutim, jedno moraš da upamtiš: iako se od tebe ne zahteva da se šminkaš, kada izlaziš iz kuće ne smeš da izgledaš neuredno i razbarušeno, poput prosjaka. Na primer, kada izlaziš da propovedaš jevanđelje, da li je konstruktivno ako se pre izlaska iz kuće ne upristojiš ili umiješ lice, već se nemarno obučeš uz reči: „U redu je. Dokle god razumemo istinu, nije bitno kako se oblačimo!”? Kao neko ko veruje u Boga, trebalo bi da imate načela i za svoje odevanje i izgled. Najosnovnije merilo ovog načela jeste da moraš da proživljavaš normalnu ljudskost i da ne smeš učiniti ništa čime bi osramotio Boga ili čime bi ponizio sopstveni integritet i dostojanstvo. Druge ljude bi trebalo da navedeš da te makar poštuju. Čak i ako ti nedostaje pobožnosti, trebalo bi makar da se suzdržiš, da budeš dostojanstven i čestit i da imaš pristojnost sveca. Budeš li na ljude mogao da ostaviš ovakav utisak, onda je to dovoljno. Ovo je najosnovniji zahtev za proživljavanje normalne ljudskosti.

Za one koji veruju u Boga, ova pitanja o ljudskim spoljašnjim ponašanjima i o proživljavanju normalne ljudskosti ne bi trebalo da predstavljaju teret niti poteškoće, jer su to najosnovnije stvari i najmanje što jedna normalna osoba treba da poseduje. Ova pitanja treba da budu laka za razumevanje; nisu apstraktna. Prema tome, ova pitanja o ljudskim spoljnim ponašanjima i o proživljavanju normalne ljudskosti ne bi trebalo da postanu važni problemi o kojima se u crkvenom životu često raspravlja. U redu je o njima povremeno razgovarati, međutim, ako se prema njima odnosite kao da su teme u kojima se traga za istinom i često ih iznosite, raspravljate o njima duboko i ozbiljno, u tom slučaju pomalo zanemarujete svoje prave dužnosti. Koji ljudi obično zanemaruju svoje prave dužnosti? Baviti se pitanjima kao što su način na koji se jede batat i posmatrati ih kao teme u kojima se traga za istinom, istraživati ih i u zajedništvu razgovarati o njima na okupljanjima, ponekad čak i na više okupljanja, pri čemu crkvene starešine ne čine ništa da to spreče – nisu li sve ovo ispoljavanja ljudi koji su skloni izopačenjima i kojima nedostaje duhovno razumevanje? (Da, jesu.) O kojim bi pitanjima na okupljanjima trebalo najviše raspravljati? O onima koja se odnose na istinu i na ljudske iskvarene naravi. Istina i Božje reči nepromenljive su teme crkvenog života; stvari koje se odnose na najosnovniju i najobičniju temu spoljašnjih ponašanja normalne ljudskosti ne bi trebalo da budu glavna tema razgovora u crkvenom životu i na okupljanjima. Ako se braća i sestre van okupljanja međusobno savetuju, podsećaju i razgovaraju o ovim stvarima, to je dovoljno za rešavanje ovih problema. Na razgovor u zajedništvu i raspravljanje o njima nije potrebno trošiti mnogo vremena. To bi se odrazilo na normalno okupljanje ljudi i na jedenje i pijenje Božjih reči, i uticalo bi na njihov ulazak u život. Crkveni život jeste život jedenja i pijenja Božjih reči. Njegov naglasak treba da bude na razgovoru u zajedništvu o istini i na rešavanju praktičnih problema, jer tako čovekov životni napredak neće biti odložen. Ako poseduješ razum normalne ljudskosti, trebalo bi da ti bude jasno kako da ovo sprovodiš u delo u skladu sa načelima. Ako uvek sitničariš oko nebitnih pitanja i stvari koje nemaju nikakve veze sa istina-načelima, ako uvek cepidlačiš, a ipak osećaš da si obrazovan i učen, ne bi li ovaj problem trebalo detaljno analizirati? Na primer, neki ljudi pridaju veliki značaj tome kako se odevaju i uvek pitaju mogu li vernici da nose neobičnu odeću; neki ljudi koji su odnedavno počeli da veruju u Boga uvek pitaju treba li vernici da piju alkohol; neki ljudi uživaju da rade i uvek pitaju treba li vernici mnogo da zarađuju; a neki ljudi uvek pitaju kada će doći Božji dan. Ovi ljudi nisu voljni da tragaju za istinom kako bi pronašli tačne odgovore. Iako, kada su u pitanju ove teme, nema preciznih reči, Bog je veoma jasno objasnio načela za pristup ovim pitanjima. Ako se čovek ne trudi da čita Božje reči, neće pronaći odgovore. Zapravo, svi znaju koja je svrha vere u Boga i šta će se time zadobiti. Stvar je u tome što postoje neki ljudi koji ne vole istinu, ali ipak žele da dobiju blagoslove. U tome leži njihov problem. Prema tome, najvažnija stvar jeste u tome da li čovek može da prihvati istinu. Postoje ljudi koji nikada nisu pridavali značaj jedenju i pijenju Božjih reči, niti razgovoru u zajedništvu o istini. Naprosto se uhvate za pitanja bez ikakvog značaja i uvek žele da na okupljanjima razgovaraju o njima i da na njih dobiju konačne odgovore, a starešine i delatnici ne mogu da ih ograniče. Kakav je ovo problem? Zar ovi ljudi ne zanemaruju svoje prave dužnosti? Ako istinu ne sprovodiš u delo i uvek želiš da ideš pogrešnim putem, zašto ne promisliš o sebi, ne spoznaš sebe i detaljno ne analiziraš sebe? Ti si neko ko uvek hoće da ugodi drugima, neodgovoran si u pogledu svoje dužnosti, samoživ si, sam postavljaš pravila, proizvoljan si i nepromišljen. Kako po ovom pitanju možeš da budeš nesavestan? Kako možeš da to ne istražiš i detaljno ne analiziraš kako bi ustanovio šta se zapravo dešava? Zašto se žališ na Boga i pogrešno Ga razumeš kad god te nešto zadesi? Zašto uvek samome sebi donosiš presudu i žališ se kako Bog nije pravedan i kako je crkva nepravična? Zar ovo nije problem? Zar u crkvenom životu ne bi trebalo da razgovaraš o ovim pitanjima i detaljno ih analiziraš? Kada kuća Božja podeli crkvu i ukloni ljude, ti se nikada ne pokoravaš i nikad nisi zadovoljan, uvek imaš predstave i širiš negativnost. Zar to nije problem? Zar o ovom problemu ne bi trebalo da razgovarate i detaljno ga analizirate? Uvek težiš statusu, baviš se politikom i upravljaš svojim položajem. Zar ovo nije problem? Zar o ovim pitanjima ne bi trebalo da razgovaraš i detaljno ih analiziraš? Crkva trenutno sprovodi delo pročišćavanja i neki kažu: „Ljudi neće biti očišćeni dokle god su donekle efikasni u svojim dužnostima, pa ako samo nastavim da budem donekle efikasan u svojoj dužnosti i ne budem očišćen, to je dovoljno.” U čemu je ovde problem? Zar ovi ljudi nemaju stav pasivnog protivljenja? Ako je neko u stanju da otkrije ovakvu obmanjujuću narav, zar to ne treba razrešiti? Nisu li problemi koji se odnose na iskvarene naravi i čovekovu priroda-suštinu mnogo ozbiljniji od toga kako treba jesti batat? Nisu li vredni da se iznesu, da se o njima razgovara u zajedništvu i da se detaljno analiziraju na okupljanjima i u crkvenom životu, kako bi Božji izabrani narod mogao da stekne razboritost? Nisu li ovo dobri, tipični primeri negativnog ponašanja? Problemi u vezi sa iskvarenim naravima neposredno se odnose na čovekovu promenu u pogledu naravi i dotiču se čovekovog spasenja. To nisu sitnice, pa zašto na okupljanjima ne razgovarate o ovim pitanjima i detaljno ih ne analizirate? Ako na okupljanjima nikada ne tragate za istinom da biste rešili suštinske stvari kao što su ove, već umesto toga beskonačno razgovarate o nebitnim i dosadnim stvarima, trošeći i po čitavo okupljanje na razgovor u zajedništvu o nekoj sitnici, nesposobni da rešite ijedan značajan problem i pritom gubite vreme – zar ne zanemarujete svoje prave dužnosti? Nastavite li na ovaj način, svi vi ćete postati beskorisni pojedinci lošeg kova, koji su smeteni i koji svoje dužnosti ne obavljaju kako treba, ne dosežući do istine. Ne razgovarate o stvarima o kojima bi na okupljanjima trebalo da razgovarate, a beskrajno razgovarate o stvarima o kojima na okupljanjima ne bi trebalo da razgovarate. Na okupljanjima uvek razgovarate o stvarima koje nemaju nikakve veze sa istinom, koje su vaša izopačena shvatanja i beznačajni lični problemi, primoravajući druge da ih zajedno sa vama istražuju, uludo trošeći vreme. Ovo ne samo da utiče na ulazak u život Božjeg izabranog naroda, već i odlaže normalan napredak rada crkve. Nije li ovo prekidanje i ometanje crkvenog rada? Ovakvo ponašanje bi trebalo okarakterisati kao ometanje. Reč je o svesnom ometanju, a ljudima koji se ovako ponašaju treba ograničiti pristup. Ubuduće, okupljanja treba ograničiti na jedenje i pijenje reči Božjih, na razgovor u zajedništvu o istini, na rešavanje problema koji imaju veze sa iskvarenim naravima i na rešavanje teškoća i problema u ljudskim dužnostima. Na okupljanjima ne treba razgovarati u zajedništvu ni o jednom beznačajnom i nebitnom pitanju, kao ni o onom koje se odnosi na probleme svakodnevnog zdravog razuma. Ove probleme braća i sestre mogu da reše kroz međusoban razgovor; o njima na okupljanjima ne treba razgovarati u zajedništvu.

C. Svrha i značaj razgovora u zajedništvu o tradicionalnim predstavama i tradicionalnoj kulturi, kao i njihovog raščlanjivanja

U crkvi uvek ima ljudi sa izopačenim shvatanjima o Božjim rečima koji su skloni cepidlačenju. Kada govorim o čovekovim lepim ponašanjima, ti ljudi se zaista potrude oko svog ponašanja. Oni ne znaju zašto o ovim stvarima moramo da razgovaramo. Recite Mi, zašto o ovom pitanju treba da razgovaramo u zajedništvu? Šta želimo da postignemo kroz razgovor o tome? Hajde da prvo porazgovaramo o tome zašto o ovom pitanju moramo da razgovaramo. U kom kontekstu je bila pokrenuta tema o čovekovim lepim ponašanjima i o kriterijumima za ponašanja koja Bog zahteva? Pokrenuta je dok smo u zajedništvu razgovarali o temi „Šta znači stremiti ka istini”. Ovo pitanje se neposredno odnosi na to kako čovek treba da stremi ka istini. Lepa ponašanja koja ljudi ispoljavaju kao rezultat sprovođenja istine u delo tiču se istine i povezana su sa istinom. Ma koliko se čoveku neko ponašanje činilo lepim, ako ono ne uključuje sprovođenje istine u delo, onda je ono nešto što nije povezano sa istinom. Neki ljudi će reći: „To je pogrešno! Zar nisi rekao da lepa ponašanja ne dosežu do istine? Ne razumem.” Možete li da objasnite ovaj problem? U kontekstu razgovora u zajedništvu o tome „Šta znači stremiti ka istini”, detaljno sam analizirao ponašanja za koja ljudi, shodno svojim predstavama, smatraju da su lepa i kritikovao sam ih i osudio. U isto vreme, ljude sam obavestio o tome koje je kriterijume Bog postavio u pogledu čovekovog ponašanja i dao sam im ispravan put kojim će proživljavati normalnu ljudskost, omogućavajući im tako da poseduju kriterijume kojima će procenjivati proživljavanje normalne ljudskosti. Na temelju toga, efekat koji sam na kraju postigao bio je u tome da ljude obavestim da ponašanja za koja, shodno svojim predstavama, smatraju da su lepa, nisu kriterijumi istine, ne podrazumevaju istinu i nisu povezana sa istinom, sprečavajući time ljude da pogrešno veruju da je poštovanje ovih lepih ponašanja isto što i stremljenje ka istini. U isto vreme, ljude sam obavestio da su ispunili merila za proživljavanje normalne ljudskosti tek onda kada su ispunili kriterijume za ponašanje koje zahteva Bog. Pošto sam ljudima rekao da su sva lepa ponašanja koja čovek zagovara prerušavanja i laž, da su sva ona gluma i pretvaranje, da su sva neispravna, da su sva ukaljana Sotoninim smicalicama, sada kada su te stvari uklonjene i ljudi su ih lišeni, zar oni ne znaju kako da praktično postupaju? U sebi razmišljaju ovako: „Prema čemu onda treba da živim? Koji su stvarni kriterijumi ponašanja koje Bog zahteva?” Zahtevi, kriterijumi i konkretne izjave koje Bog ima u pogledu čovekovog ponašanja – u toj meri je jednostavno. Dokle god ljudi proživljavaju stvarnosti koje Bog zahteva, oni će ispuniti merila za proživljavanje normalne ljudskosti. Neće cepidlačiti po tom pitanju, niti će biti začuđeni ili zbunjeni. Kada čovek ispuni merila koja treba da proživi normalnom ljudskošću, nije li time rešio praktičan problem na putu stremljenja ka istini? Nije li otklonio prepreku i razrešio smetnju za proživljavanje normalne ljudskosti? U ovom trenutku, barem spoljašnji pristupi koje veliča ljudski rod, kao što su biti obrazovan i razuman, druželjubiv i pristupačan, više nisu ciljevi čovekovog stremljenja. Ili, preciznije rečeno, to više nije cilj čijem spoljašnjem proživljavanju teže ljudi koji streme ka istini, niti je merilo koje normalna ljudskost treba da proživi. Zamenili su ga potreba za suzdržanošću, posedovanje pristojnosti sveca i tako dalje. Ovi Božji zahtevi jesu kriterijumi za čoveka da proživljava normalnu ljudskost; oni su obličje koje normalan čovek treba da proživi. Nije li ovim potvrđen najosnovniji uslov, cilj i pravac stremljenja ka istini? Potvrđena je ona suštinska, najosnovnija stvar, a to je da cilj proživljavanja normalne ljudskosti nije taj da ljudi budu obrazovani i razumni, nežni i prefinjeni, druželjubivi, ljubazni, da poštuju stare i brinu o mladima i tako dalje. Umesto toga, cilj je da proživljavaju normalnu ljudskost kako Bog zahteva. U ovome nema nikakvih prerušavanja niti Sotoninih smicalica; umesto toga, ovo su stvarno proživljavanje, otkrivanja i ponašanje normalne ljudskosti. Zar nije tako? (Da, tako je.) Posmatrano iz ove perspektive, kada razgovaramo o čovekovim lepim ponašanjima koja potpadaju pod temu koja se bavi stvarima koje ljudi, u svojim predstavama, smatraju ispravnim i lepim, i kada razgovaramo o kriterijumima za ponašanje koje Bog zahteva – jesu li ove stvari povezane sa stremljenjem ka istini? (Da, jesu.) Tako je, povezane su. Ovo u izvesnoj meri potvrđuje osnovni pravac i cilj čovekovog stremljenja ka istini. To znači da će, pre nego što počneš da stremiš ka istini, barem tvoj cilj da proživiš normalnu ljudskost biti ispravan. Ovaj cilj nije pristup stvoren od čoveka, nije lepo pakovanje niti prerušavanje. Naprotiv, to je normalno proživljavanje ljudskosti koje Bog zahteva. Iako je ova tema i dalje donekle udaljena od stvarnog stremljenja ka istini, ona je od suštinskog značaja za sveobuhvatni pravac stremljenja ka istini. Najjednostavniji je i najosnovniji kriterijum za ponašanje koji čovek treba da razume. Koliko god da je tema ovog razgovora udaljena od stremljenja ka istini i koliko god da je ona daleko od kriterijuma istine, budući da se odnosi na Božje zahteve i na kriterijume ponašanja koje je Bog dao ljudskom rodu, ona se naravno, u izvesnoj meri, odnosi i na kriterijume istine. Prema tome, ljudi treba da razumeju ova pitanja. Ovi zahtevi koje Bog ima u pogledu čovekovog ponašanja jesu kriterijumi kojih ljudi treba da se pridržavaju i ne smeju se zanemarivati. Nakon što ih shvate, ljudi u proživljavanju normalne ljudskosti i svojim spoljašnjim pristupima makar neće tražiti da budu obrazovane i razumne, nežne i prefinjene, ljubazne, pristupačne ili druželjubive osobe – kao što zapadnjaci, konkretno, očekuju od muškaraca da budu kavaljeri, da ženama otvaraju vrata, da ženi pridržavaju stolicu kada treba da sedne i da ženama daju prednost na javnom mestu – kada ljudi postanu razboriti u pogledu ovih lepih ponašanja, oni ih makar neće smatrati sopstvenim merilima u svom nastojanju da prožive normalnu ljudskost ili kada streme ponašanjima normalne ljudskosti. Umesto toga, oni će u svom srcu i umu odbaciti ove stvari; više neće biti pod njihovim uticajem, niti će njima biti vezani. Ovo je nešto što bi trebalo da uradite. Ako postoji neko ko još uvek kaže: „Pa, ta osoba nije baš obrazovana i razumna”, kako ćeš ti odreagovati? Pogledaćeš ga i reći mu: „Grešiš. Ovo je Božja kuća. Kako to misliš ’obrazovana i razumna’? To nije istina i nije ljudsko obličje koje treba da proživimo.” Neki ljudi kažu: „Naša starešina ne poštuje stare i ne brine o mladima. Već sam u poodmaklim godinama, a ona me ipak ne oslovljava sa ’teto’, već me oslovljava imenom. Ne bi trebalo to da radi. Moji unuci su stariji od nje! Ponašajući se tako, zar me ne gleda sa visine? Ni prema drugim ljudima se ne ponaša lepo ni prijateljski. Ako je suditi po njenom ponašanju, ne čini se baš prikladnom da bude starešina.” Šta mislite o ovom gledištu? Poštovati stare i brinuti za mlade ne predstavlja istinu. Ljude ne treba da procenjujete na osnovu njihovog spoljašnjeg ponašanja i ispoljavanja, već prema Božjim rečima, sa istinom kao svojim kriterijumom. Jedino su ovo načela za procenjivanje ljudi. Prema tome, kako treba da procenjujemo starešine i delatnike? Trebalo bi da proverite da li oni obavljaju praktičan posao, da li mogu da predvode Božji izabrani narod da jede i pije reči Božje i da razume istinu, da li mogu da koriste istinu za rešavanje problema u crkvi i za obavljanje nekih ključnih poslova. Recimo, kako se odvija delo jevanđelja? Kakav je crkveni život? Da li pripadnici Božjeg izabranog naroda obavljaju svoje dužnosti kako treba? Kako napreduju različiti posebni zadaci? Jesu li uklonjeni bezvernici, zli ljudi i antihristi? Ovo su ključni crkveni poslovi. Procenjivanje starešina i delatnika se prvenstveno odvija kroz proveru koliko dobro obavljaju ove poslove. Ako su efikasni u svim ovim oblastima, u tom slučaju su starešine u skladu sa merilom. Čak i ako im je ponašanje donekle manjkavo, to nije veliki problem. Posmatranje samo spoljašnjih ponašanja nije merilo za procenu da li je neki starešina ili delatnik podoban. Ako bi se ovo posmatralo iz čovekove perspektive, reklo bi se da je starešina bila nepristojna jer neku stariju ženu nikada nije oslovljavala sa „teto” ili „bako”. Međutim, ako bi se za procenjivanje koristile Božje reči, ona bi bila starešina u skladu sa merilom; Božji izabrani narod je izabrao pravu osobu budući da ona može na svoja pleća da preuzme svaki aspekt crkvenog posla, od pomoći je i korisna za život-ulazak svakog pripadnika Božjeg izabranog naroda i dobro obavlja delo jevanđelja. Svi treba da prihvate njeno vođstvo i da sarađuju u njenom radu. Ako neko ne sarađuje u radu sa ovom starešinom ili joj otežava stvari ili ako traži izgovor da je kritikuje samo zato što ne poseduje lepa spoljašnja ponašanja kao što su poštovanje starih i briga za mlade, to nije od koristi za crkveni posao. Ovo je neprincipijelno ponašanje prema starešini i delatniku i predstavlja ispoljavanje prekidanja i ometanja crkvenog posla. Ovakvi ljudi nisu dobri; čine zlo. Ako vidite starešinu ili delatnika koji ne poštuje svoje starije i shodno tome mislite da oni nisu tako dobre osobe, ne prihvatate njihovo vođstvo, pa ih čak i osuđujete, kakvu grešku pravite? Ovo predstavlja štetan ishod procenjivanja ljudi po čovekovim merilima, shodno gledištima tradicionalne kulture. Ako svako bude mogao da ljude procenjuje i da starešine i delatnike bira u skladu sa Božjim rečima i sa istinom, to će biti ispravno i u skladu sa Božjim namerama. Ljudi će istovremeno moći da se prema drugima odnose pošteno i da održavaju normalan napredak crkvenog posla. Bog će biti zadovoljan i čovek će biti zadovoljan. Zar nije tako?

Pošto sam detaljno analizirao čovekova takozvana lepa ponašanja i govorio u zajedništvu o zahtevanim merilima koje Bog ima u pogledu čovekovog ponašanja, promenili su se stanovište sa kojeg ljudi posmatraju neku osobu, kao i merila koja koriste da bi je procenili; i pošto je drugačije vidno polje u kojem ljudi posmatraju neku osobu, drugačiji su i rezultati čovekovog procenjivanja. Ako ljudi kao osnovu za svoje procene koriste Božje reči, rezultati će u tom slučaju zasigurno biti ispravni, pravedni, objektivni i u svačijem interesu. Ako su stanovište, metod i osnova za procenu ljudi ono što čovek smatra ispravnim i dobrim, kakav će onda biti rezultat? Neko bi na kraju mogao pogrešno da optuži i osudi dobre ljude, da dozvoli da ga licemeri zavedu, pa da nije u stanju da ljude pravedno proceni i tako se prema njima i odnosi. Budući da je čovekovo polazište pogrešno, konačan rezultat će svakako biti pogrešan, nepravedan i neće biti u skladu sa Božjim namerama. Prema tome, da li je potrebno detaljno analizirati suštinu ljudskih predstava o lepom ponašanju i o njoj razgovarati? Ima li to ikakve veze sa stremljenjem ka istini? Ovo dvoje je veoma tesno povezano! Iako ova tema dotiče samo ljudsko proživljavanje normalne ljudskosti i čovekove spoljne pristupe i otkrivanja, ljudi će, ukoliko imaju ispravne kriterijume koje Bog zahteva za proživljavanje normalne ljudskosti, imati ispravne i standardizovane osnove i kriterijume za procenjivanje drugih, kao i za posmatranje ljudi i stvari, i za vladanje i postupanje. Prema tome, neće li pravac, put i cilj njihovog stremljenja ka istini u tom pogledu biti ispravniji? (Da, biće.) Biće ispravniji i u većoj meri standardizovan. Iako su ove teme donekle jednostavne, one su na najpraktičniji, najstvarniji i najneposredniji način povezane sa čovekovim pogledom na ljude i stvari, kao i sa čovekovim vladanjem i postupanjem – nisu prazna priča.

Već sam mnogo govorio o stvarima koje čovek, u svojim predstavama, smatra ispravnim i dobrim – ponavljao sam to iznova svaki put kako bih vas naveo da shvatite da, iako su ove teme, u izvesnoj meri, udaljene od istine i ne dosežu tako visoko kao istina, one jesu povezane sa čovekovim posmatranjem ljudi i stvari i sa njegovim vladanjem i postupanjem. Prema tome, nemojte ove teme smatrati neistinama niti vrstom znanja ili teorijom. One nisu prazne. Stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim uvek su u dubinama njihovog srca, kontrolišući njihove misli, kontrolišući perspektivu i stanovište sa kojih posmatraju ljude i stvari i način na koji se vladaju i postupaju. Stoga ove stvari moraju biti jasno objašnjene, kako bi ljudi mogli da ih razumeju i da steknu sposobnost da ih raspoznaju i time se oslobode čovekovih predstava o lepom ponašanju i stvarima te vrste, kao i da ove stvari više nikada ne posmatraju kao pozitivne, niti kao kriterijume ponašanja za svoje posmatranje ljudi i stvari i za svoje vladanje i postupanje. Ove stvari nipošto nisu Božje reči, a pogotovo nisu istina. Ono što treba da činite jeste da neprestano ispravljate gledište i stav iz kojih posmatrate ljude i stvari i vladate se i postupate, dok istovremeno stalno ispitujete da li su svaka predstava i gledište koji nastaju u vašim mislima u skladu sa istinom. Svoje pogrešne predstave i gledišta morate trenutno da preokrenete, a zatim da zadržite ispravan stav, i da posmatrate ljude i stvari i vladate se i postupate u skladu sa Božjim rečima, koristeći kriterijume ponašanja koje Bog zahteva. U stremljenju ka istini, ovo je najosnovnije praktično postupanje. Takođe je i svojevrsni pravac i cilj stremljenja koji treba da posedujete kada težite tome da postignete spasenje i da proživite normalnu ljudskost. Pošto ste upravo saslušali ove reči, način na koji ih razumete možda neće biti toliko dubok niti konkretan, ali ne brinite. Nakon što se vaše doživljavanje Božjih reči bude neprekidno produbljivalo i nakon što neprekidno budete detaljno analizirali i raspoznavali stvari za koje se u okviru predstava tradicionalne kulture smatra da su ispravne, konačno ćete moći da napustite različite tvrdnje tradicionalne kulture. Ljudsko ponašanje više nikada nećete procenjivati prema tradicionalnoj kulturi; umesto toga, ljude ćete procenjivati prema Božjim rečima i istini. Na taj način ćete sasvim raščistiti sa predstavama tradicionalne kulture i napustiti ih. Ako ne razumeš istinu, već samo razumeš jednostavne doktrine i znaš da su ponašanja koja zahteva tradicionalna kultura nevažeća, možda pomisliš: „Ja sam savremena osoba, drugačija od svetskih masa. Nisam baš tradicionalan i zaista imam odbojnost prema tradicionalnoj kulturi, ne dopada mi se da poštujem dosadne običaje i obrede”. Međutim, kada posmatraš ljude i stvari, i dalje ćeš sasvim prirodno koristiti svoje pređašnje predstave da ih posmatraš i procenjuješ. U tom trenutku ćeš shvatiti da su sve tvoje tvrdnje o tome kako si savremena osoba, koja nije staromodna niti vrlo tradicionalna i koja može da prihvati istinu, zapravo bile lažne i pogrešne i da si bio obmanut sopstvenim osećanjima. Tek tada ćeš shvatiti da su pređašnja razmišljanja, gledišta i predstave još odavno duboko ukorenjeni u tvom srcu, te da oni ne nestaju istoga časa kada izmeniš svoje predstave ili napustiš određena razmišljanja. Tvrdnja da si osoba novog doba, savremena osoba, samo je površinska oznaka; radi se samo o tome da si rođen u drugoj generaciji i dobu, ali su sve one stvari koje su staromodne i neprijateljski nastrojene prema Bogu, koje su zajedničke celom ljudskom rodu, bez izuzetka prisutne i u tebi. Dokle god si čovek, te stvari će biti u tebi. Ako u to ne veruješ, stekni više iskustva. Doći će dan kada ćeš na ove Moje reči reći „Amin”. Oni ljudi koji nemaju duhovno razumevanje i oni koji su nadmeni i egoistični razmišljaju: „Ja sam magistrirao i doktorirao. Proživeo sam mnogo godina u ovom društvu i bio sam izložen kulturi i obrazovanju novog doba, posebno zapadnjačkom obrazovanju. Kako bih i dalje mogao da gajim te staromodne stvari? Tradicije su mi nešto najgore. Najviše se gnušam tih besmislenih pravila. Kada se moja porodica okupi i razgovara o tradicionalnim stvarima i pravilima, ja to uopšte ne želim da slušam.” Ne požuruj da to poričeš. Na kraju će doći dan kada ćeš napustiti ove svoje ideje. Priznaćeš da od tebe ne postoji običniji pripadnik ljudske rase iskvarene od Sotone. Iako svojevoljno nisi prihvatio niti otkrio te staromodne predstave koje su u tebi, tradicionalna kultura i preci ljudskog roda su te njima odavno zarazili i uslovili te njima. Ove stvari, bez izuzetka, postoje u tvom unutrašnjem okruženju, kao i u tvojim mislima i predstavama. Zašto je to tako? Zato što ovi aspekti tradicionalne kulture nisu jednostavne izjave niti su jednostavne izreke ili pristupi. Umesto toga, oni su vrsta razmišljanja i teorije. Dejstvo im je u zavaravanju i kvarenju čoveka. Ove izreke i pristupi ne potiču od iskvarenog ljudskog roda, dolaze od Sotone. Sve dok živiš pod Sotoninom vlašću, ne možeš da izbegneš da te ove stvari uslovljavaju, zavode i kvare. Sada kada si čuo Moje reči, osetićeš da su sve one činjenice i istina. Kada iskusiš ove Moje reči, otkrićeš da, iako ne voliš tradicionalnu kulturu, ni dosadne običaje i obrede, niti besmislena pravila, osnove za tvoje posmatranje ljudi i stvari i za tvoje vladanje i postupanje, neizbežno potiču od čoveka. Pripadaju jezgru tradicionalne kulture, stvari su u okviru tradicionalne kulture. Tvoje posmatranje ljudi i stvari i tvoje vladanje i postupanje nisu zasnovani na Božjim rečima, i uzimajući istinu kao kriterijum. U tom trenutku znaćeš, moći ćeš jasno da vidiš, da ako ljudi, pre nego što zadobiju istinu, ne streme ka istini i ne spoznaju je, u sebi nose Sotonin otrov, delić Sotone i Sotonine spletke dok proživljavaju najosnovniju normalnu ljudskost. Sve što proživljavaju je negativno i s gnušanjem odbačeno od Boga. Sve to je telesno i nema nikakve veze sa pozitivnim stvarima koje Bog postavlja i voli, i koje su usklađene sa Njegovim namerama. Nema nikakvog preklapanja, pa čak ni sličnosti među njima. Veoma je važno jasno sagledati ove probleme, jer u suprotnom ljudi neće znati šta znači istinu sprovoditi u delo. Zauvek će se držati lepih ponašanja za koja čovek veruje da su pozitivne stvari, pa njihovo ponašanje i ispoljavanja neće nikada naići na Božje odobravanje. Ako čovek voli istinu, on će moći da je prihvati i da ka njoj stremi. On će posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Na taj način moći će da krene životnim putem na koji je Bog ukazao čoveku. Posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum – ovo istina-načelo izuzetno je važno i predstavlja imperativ za čoveka. To je istina-načelo koje čovek mora da poseduje kada stremi ka spasenju i teži tome da proživi smislen život. To moraš da prihvatiš. Ovo pitanje ne ostavlja mogućnost izbora i niko od toga nije izuzet. Ako ne stremiš ka istini i ne prihvatiš ovo istina-načelo, bez obzira na to jesi li star ili mlad, obrazovan ili ne, bez obzira na to jesi li čovek od vere ili čovek koji tek malo veruje, i bez obzira na društvenu klasu kojoj pripadaš ili tvoju nacionalnost, bez izuzetka, nećeš imati nikakve veze sa merilima koje Bog zahteva. Ono što moraš da učiniš jeste da stremiš tome da posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Ovo je jedan i jedini put kojim bi trebalo da ideš. Ne treba da probiraš, uz reči: „Ako se nešto uklapa u moje predstave, prihvatiću to kao istinu, ali ako se ne uklapa, odbiću da to prihvatim. Činiću stvari na svoj način, nema potrebe da stremim ka istini. Nema potrebe da posmatram ljude, događaje i stvari sa tačke gledišta Božjih reči; imam sopstvene stavove, a oni su prilično plemeniti, objektivni i pozitivni. Ne razlikuju se mnogo od Božjih reči, tako da, naravno, mogu da zamene Božje reči i istinu. U tom pogledu ne moram praktično da sprovodim Božje reči ni da prema njima postupam.” Ovakav stav i metod stremljenja su pogrešni. Ma koliko da su stavovi neke osobe dobri ili ispravni, svejedno su pogrešni. Ni na koji način ne mogu zameniti istinu. Ako ne možeš da prihvatiš istinu, sve ka čemu stremiš biće pogrešno. Zato i kažem da nemaš izbora po pitanju toga kako da „posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum”. Možeš jedino da se u skladu sa ovim izrazom poslušno ponašaš i da ga sprovodiš i lično iskusiš, postepeno stičući znanje o njemu, prepoznajući svoju iskvarenu narav i ulazeći u stvarnost ovog izraza. Jedino će tada cilj koji na kraju postižeš biti cilj koji treba da se postigne stremljenjem ka istini. U suprotnom, tvoj naporan rad, sve ono što si napustio i celokupna cena koju si platio će ispariti, sve to će biti uzaludno. Da li razumeš?

Šta znači stremiti ka istini? (Posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum.) Tako je. Sprovodite ove reči u delo savesno, u potpunosti i sveobuhvatno. Neka ovaj izraz bude cilj tvog stremljenja i stvarnost tvog života, tada ćeš biti čovek koji stremi ka istini. Nemoj da se zaprljaš ni na jedan način, neka te ne zaprlja nikakva čovekova volja i nemoj se držati nikakvog mentaliteta sreće. Ovo je ispravan način postupanja i tada ćeš moći da se nadaš zadobijanju istine. Prema tome, da li je neophodno razgovarati o čovekovim predstavama o lepom ponašanju i detaljno ih analizirati? (Da, jeste.) Kakve vam pozitivne smernice i pomoć to može pružiti? Mogu li ove reči postati osnova i kriterijum za način na koji posmatrate ljude i stvari i vladate se i postupate? (Da, mogu.) Ako mogu, molitveno pročitajte ove dve besede tokom okupljanja i u trenucima duhovne posvećenosti. Kada jednom temeljno dokučiš ove reči, moći ćeš tačno da posmatraš ljude i stvari i vladaš se i postupaš prema Božjim rečima. Tako ćeš imati osnovu i kriterijum za ono što kažeš i činiš. Ljude ćeš pravilno posmatrati, pri čemu će perspektiva i stav iz kojih ćeš posmatrati stvari takođe biti ispravni. Ljude i stvari više nećeš posmatrati na temelju svojih emocija ili osećanja, niti na osnovu tradicionalne kulture ili sotonskih filozofija. Kada budeš imao pravu osnovu, rezultati tvojih posmatranja ljudi i stvari biće relativno tačni. Zar nije tako? (Jeste.) Prema tome, ove reči ne možete tek tako uzeti ili ostaviti. Ne okupljam se sa vama i ne govorim u zajedništvu o ovim temama samo da bih Sebi prekratio vreme niti samo da bih se zabavio jer Mi je dosadno. To činim zato što su ovi problemi zajednički svim ljudima, i predstavljaju probleme koje ljudi moraju da razumeju na svom putu stremljenja ka istini i postizanja spasenja. Ipak, ljudima i dalje nisu jasna ova pitanja. U njima se često zapetljaju, bivaju vezani. Ovi ih problemi ometaju i muče. Naravno, ljudi ne razumeju ni put postizanja spasenja. Bilo da je to iz pasivne ili aktivne perspektive, odnosno, bilo da je to iz pozitivne ili negativne perspektive, ljudi treba da se postaraju da im ovi problemi budu jasni i da ih razumeju. Tako ćeš, kada u stvarnom životu naiđeš na ovakve probleme i suočiš se sa izborom, moći da tragaš za istinom; stanovište i stav iz kojih posmatraš problem biće ispravni i moći ćeš da se pridržavaš načela. Time će tvoje odluke i izbori imati osnovu i biće u skladu sa Božjim rečima. Više nikada nećeš biti zaveden sotonskim filozofijama i zabludama; više nikada te neće uznemiravati Sotonini otrovi i apsurdne tvrdnje. Zatim, kada bude reči o posmatranju ljudi i stvari, što predstavlja najosnovniji nivo, bićeš u stanju da budeš objektivan i pravedan u načinu na koji posmatraš neku stvar ili osobu; nećeš biti pod uticajem niti pod kontrolom svojih osećanja ili sotonskih filozofija. Prema tome, iako prepoznavanje i raspoznavanje ponašanja za koja ljudi, shodno svojim predstavama, smatraju da su lepa, ne predstavljaju glavnu stvar u procesu stremljenja ka istini, oni jesu tesno povezani sa svakodnevnim ljudskim životom. Drugim rečima, ljudi se sa ovim stvarima često susreću u svom svakodnevnom životu. Recimo da se nešto dešava i ti želiš da postupiš na jedan način, dok druga osoba iznosi drugačije gledište, a ti se ne osećaš prijatno zbog načina na koji se ta osoba obično ponaša – kako treba da posmatraš njeno gledište? Kako treba da se nosiš sa ovom situacijom? Bilo bi pogrešno da ovu osobu samo ignorišeš. Budući da imaš određeno gledište ili procenu o njoj, ili zaključak koji si o njoj doneo, ove stvari će se odraziti na tvoje razmišljanje i rasuđivanje i verovatno će uticati na tvoju odluku o toj stvari. Zato različitom gledištu te osobe moraš da pristupiš smireno, da ga raspoznaš i vidiš jasno u skladu sa istinom. Ako je ono što je ta osoba rekla u skladu sa istina-načelima, onda to treba da prihvatiš. Ako ovu stvar ne možeš da vidiš jasno, kada se ponovo susretneš sa ovakvom situacijom ili osobom, uvek ćeš se osećati zbunjeno, nespremno, uzrujano i usplahireno. Da bi pristupili toj situaciji i sa njom se nosili, neki ljudi možda pribegnu i nekim krajnjim merama, pri čemu krajnje rezultate zasigurno niko ne želi da vidi. Ako koristiš standarde merenja koje Bog zahteva za posmatranje neke osobe, krajnji ishod će verovatno biti dobar i pozitivan – među vama neće doći do sukoba i složićete se. Međutim, ako za posmatranje te osobe upotrebiš Sotoninu logiku i merila čovekovih predstava o lepom ponašanju, vas dvoje ćete se na kraju verovatno raspravljati i posvađati. Ishod toga će biti da nećete moći da se složite i iz toga će proisteći brojne stvari: možda ćete se međusobno potkopavati, omalovažavati i osuđivati, a u ozbiljnim slučajevima možda ćete ući i u fizički okršaj i na kraju će obe strane biti povređene i na gubitku. To niko ne želi da vidi. Prema tome, stvari koje Sotona usađuje u ljude ne mogu nikada da im pomognu da neku osobu ili stvar posmatraju objektivno, pravedno ili racionalno. Dok, kada ljudi stvar ili osobu posmatraju i procenjuju prema kriterijumima ponašanja koje Bog zahteva i o kojima je obavestio čoveka, te prema Božjim rečima i istini, konačni rezultat će, svakako, biti objektivan, jer nije zaprljan plahovitošću ili čovekovim emocijama i osećanjima. Iz ovoga mogu proisteći samo dobre stvari. Imajući ovo u vidu, šta ljudi treba da prihvate: čovekove predstave o dobrim stvarima ili kriterijume ponašanja koje Bog zahteva? (Kriterijume ponašanja koje Bog zahteva.) Svi vi znate odgovor na ovo pitanje i možete na njega tačno da odgovorite. U redu, naš razgovor o ovoj temi prekinućemo na ovom mestu. Sledeće što treba da uradite jeste da nastavite da razmišljate o ovim stvarima i da o njima razgovarate, da ova pitanja sistematično uredite, da smislite nekoliko načela za praktično postupanje i puteve praktičnog delovanja i da ih zatim u svom svakodnevnom životu neprestano proživljavate, te da uđete u stvarnost ovih reči. Naravno, ulazak u stvarnost ovih reči jeste prva istina-stvarnost ka kojoj ljudi streme i u nju ulaze. Na ovaj način, kroz iskustvo, ljudi postepeno dolaze do različitih stepena razumevanja i znanja o svakom aspektu sadržaja ovog razgovora, i sve više i više stiču dobitke iz različitih perspektiva. Što više stičeš, to će tvoj uvid i ulazak u ove reči postati dublji. Što dublje ulaziš u njih i doživljavaš ih, to će dublji postati tvoj ulazak i uvid u tvoje posmatranje ljudi i stvari i tvoje vladanje i postupke. Nasuprot tome, ako uopšte ne ulaziš u ove reči, već samo gledaš i razumeš doslovno značenje ovih reči i na tome se zadržavaš, živeći kao što si oduvek živeo, ne tragajući za istinom kada se pojave problemi i ne odmeravajući te probleme u odnosu na Božje reči radi poređenja, niti ih rešavajući prema Božjim rečima, u tom slučaju nećeš nikada biti u stanju da uđeš u stvarnost Božjih reči. Šta znači kada kažem da nikada nećeš moći da uđeš u istina-stvarnost? To znači da nisi neko ko voli istinu i nikada istinu nećeš sprovoditi u delo, jer nikada nećeš posmatrati ljude i stvari niti se vladati i postupati prema Božjim rečima, sa istinom kao svojim kriterijumom. Kažeš: „I dalje živim dobro iako Božje reči ne uzimam kao svoju osnovu niti istinu kao svoj kriterijum.” Kako to misliš „živiš dobro”? Da li to znači da se stvari dobro odvijaju sve dok nisi mrtav? Cilj tvog stremljenja nije da postigneš spasenje i ne prihvataš istinu niti je razumeš, a ipak kažeš da živiš dobro. Ako je to slučaj, kvalitet tvog života je znatno ispod proseka, a karakter koji proživljavaš je veoma nizak. Da se poslužim narodskom izrekom, više si đavo nego ličnost, jer ne jedeš i ne piješ Božje reči i ne razumeš istinu, i dalje živiš prema sotonskoj naravi i sotonskim filozofijama – samo si nečovek zaodenut ljudskom kožom. U čemu je kvalitet ili vrednost života takve osobe? Nije od koristi ni tebi, a ni drugima. Kvalitet ovakvog života je toliko jadan – da nema nikakvu vrednost.

Da li znate zašto danas u zajedništvu govorim o ovim tradicionalnim predstavama i tradicionalnoj kulturi i analiziram ih? Da li je to samo zato što ih ne volim? (Ne, to nije razlog.) U čemu je onda značaj razgovora u zajedništvu o ovim temama? Koji je krajnji cilj? (To nam pomaže da ispitamo koja ponašanja i ispoljavanja koja diktiraju tradicionalna kultura i život po sotonskim filozofijama još uvek gajimo. Nakon što shvatimo istinu i steknemo razboritost, moći ćemo da proživimo normalnu ljudskost prema zahtevima i kriterijumima koje nam je Bog dao i da idemo putem stremljenja ka istini.) To je tačno, ali pomalo preopširno. Koji je najjednostavniji i najneposredniji odgovor? Postoji samo jedan krajnji cilj razgovora u zajedništvu o ovim temama, a on je u tome da se ljudi navedu da shvate šta je istina i šta je sprovođenje istine u delo. Kada ljudima ove dve stvari postanu jasne, imaće razboritost u pogledu lepih ponašanja koja podstiče tradicionalna kultura. Prema ovim lepim ponašanjima više se neće odnositi kao prema merilima za sprovođenje istine u delo ili za proživljavanje ljudskog obličja. Jedino shvatanjem istine ljudi mogu odbaciti okove tradicionalne kulture i odbaciti svoja pogrešna shvatanja i gledišta o sprovođenju istine u delo i o lepim ponašanjima koja ljudi treba da poseduju. Samo na taj način ljudi mogu ispravno sprovoditi istinu u delo i ka njoj stremiti. Ako ljudi ne znaju šta je istina i kao istinu uzimaju tradicionalnu kulturu, u tom slučaju će njihov pravac, ciljevi i put njihovog stremljenja svi redom biti pogrešni. Odstupiće od Božjih reči, suprotstaviće se istini i skrenuti sa istinitog puta. Kao takvi, oni će ići svojim putem i zalutaće. Ako ljudi koji ne razumeju istinu nisu u stanju da za njom tragaju i da je sprovode u delo, kakav će biti krajnji rezultat? Neće zadobiti istinu. A ako ne zadobiju istinu, ma koliko da ti ljudi snažno veruju, biće uzaludno. Prema tome, današnji razgovor o tradicionalnim predstavama i ovim tvrdnjama tradicionalne kulture i njihova analiza veoma su važna i veoma značajna tema za sve vernike. Vi verujete u Boga, međutim, da li zaista razumete šta je istina? Da li zaista znate kako da stremite ka istini? Jeste li sigurni u svoje ciljeve? Jeste li sigurni u svoj put? Ako ni u šta nisi siguran, kako možeš da stremiš ka istini? Da li možda stremiš ka pogrešnoj stvari? Da li si možda skrenuo sa puta? Sasvim je verovatno. Prema tome, iako reči o kojima danas govorim u zajedništvu na površini deluju sasvim jednostavno, kao reči koje ljudi razumeju istoga časa kad ih čuju, i iz vaše perspektive čak ni ne izgledaju kao da su vredne pomena, ova tema i ovaj sadržaj se neposredno odnose na istinu i tiču se Božjih zahteva. Većina vas toga nije svesna. Iako, u smislu doktrine, vi shvatate da tradicionalna kultura i društvene nauke ljudskog roda nisu istina, i da narodni običaji i navike svakako nisu istina, da li zapravo jasno vidite suštinu ovih stvari? Jeste li zaista odbacili okove ovih stvari? Ne nužno. Božja kuća nije nikada od ljudi zahtevala da se potrude da proučavaju narodnu kulturu, običaje i navike, i Božja kuća ljude, svakako, nije primoravala da prihvate išta iz tradicionalne kulture. Božja kuća nije nikada pominjala ove stvari. Međutim, tema o kojoj danas govorim u zajedništvu jeste vrlo važna. Meni je neophodno da to kažem jasno kako biste razumeli. Cilj zbog koga govorim ove stvari nije ništa drugo nego da ljude nateram da shvate istinu i Božje namere, međutim, možete li svi vi razumeti ono što govorim? Ako se malo potrudite, platite izvesnu cenu i u to uložite nešto energije, na kraju ćete u ovoj oblasti moći da steknete dobitke i uspeti da razumete ove istine. I pošto shvatite ove istine, a zatim budete nastojali da uđete u istina-stvarnost, biće vam lako da postignete rezultate.

II. Izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi

Jedan od aspekata o kojima smo ranije govorili u zajedništvu, aspekata onih stvari koje čovek, u svojim predstavama, smatra ispravnim i dobrim, jeste čovekovo lepo ponašanje. Koji je bio drugi aspekt? (Čovekov karakter i moralnost.) Ukratko rečeno, to je čovekovo moralno vladanje. Iako žive prema svojim sotonskim naravima, svi iskvareni ljudi su izuzetno dobri u prerušavanju. Osim izreka koje se posebno odnose na površne pristupe i ponašanja, oni su, takođe, iznedrili brojne izreke i zahteve koji se tiču čovekovog moralnog vladanja. Koje izreke o moralnom vladanju kruže među ljudima? Navedite one za koje znate i koje su vam poznate, a zatim ćemo odabrati nekoliko uobičajenih izreka da bismo ih analizirali i o njima razgovarali. (Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep. Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima.) (Na dobrotu uzvrati zahvalnošću.) (Sopstvene interese žrtvuj zarad drugih.) (Na zlo uzvrati dobrim.) (Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna.) (Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima.) Tako je, sve su ovo dobri primeri. Evo još nekih: „Kada piješ vodu iz bunara, ne zaboravi ko ga je iskopao”, „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” i „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”. Sve ovo su zahtevi postavljeni u pogledu čovekovog moralnog vladanja. Ima li još nekih? (Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode.) Ovo je takođe zahtev koji je tradicionalna kultura ljudskog roda postavila u odnosu na čovekovo moralno vladanje, kao i merilo za procenjivanje moralnog vladanja ljudi. Koje još izreke znamo? (Ne nameći drugima ono što ni sam ne želiš.) Ova je nešto jednostavnija, ali se takođe računa. Zatim i ove: „Za prijatelja bih i metak primio”, „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža”, „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi” i „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”. Nisu li i ovo primeri? (Da, jesu.) Baš kao i ovaj: „Svilene bube u proleće tkaju dok ne umru, a sveće gore sve dok im suze ne presuše”. Pogledajte koliko su velika njihova očekivanja u pogledu čovekovog moralnog ponašanja i vladanja! Od ljudi traže da kroz ceo život gore poput sveće i pretvore se u pepeo. Za čoveka se smatra da poseduje izrazit moralni karakter samo kada se vlada na ovaj način. Nije li to veliko očekivanje? (Da, jeste.) Ljudi su hiljadama godina pod uticajem ovih aspekata tradicionalne kulture i njima su vezani, i koji je rezultat? Da li oni proživljavaju ljudsko obličje? Da li proživljavaju smislene živote? Ljudi žive za ove stvari koje zahteva tradicionalna kultura, žrtvujući za njih svoju mladost, pa čak i ceo život, sve vreme verujući da su njihovi životi veoma ponosni i slavni. Na kraju, kada umru, ne znaju za šta su umrli, da li je njihova smrt imala ikakvu vrednost i smisao, niti da li su ispunili zahteve svog Stvoritelja. Ljudi su sasvim neupućeni u ove stvari. Koje još izreke i zahteve ima tradicionalna kultura u pogledu moralnog vladanja ljudi? Izreke „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” i „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” takođe su prikladne. A tu je i ona: „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”, kao zahtev koji se tiče čovekove pouzdanosti. Ima li još izreka? (Izdigni se iz blata neukaljan, kupaj se u čistoj vodi neupadljiv.) Ovaj izraz se u izvesnoj meri podudara sa ovom temom. Mislim da smo naveli dovoljno primera. Izreke koje smo upravo pomenuli sadrže zahteve u pogledu čovekove posvećenosti, rodoljublja, pouzdanosti, čestitosti, kao i načela za odnose sa drugima, o tome kako ljudi treba da se ophode prema nekome ko im je pomogao ili kako da uzvrate na ljubaznost i tome slično. Neke od ovih izreka su jednostavnije, dok su druge nešto dublje. Najjednostavnije su: „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”, „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” i „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi”. Ovo su zahtevi koji se odnose na čovekovo vladanje. „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža” jeste zahtev koji se odnosi na ljudski moralni integritet i čestitost. Ove izreke manje-više spadaju u okvire koncepata blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti iz kineske tradicionalne kulture. Koliko izreka smo upravo naveli? (Dvadeset i jednu.) Pročitajte Mi ih. („Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”, „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”, „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima”, „Na zlo uzvrati dobrim”, „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, „Sopstvene interese žrtvuj zarad drugih”, „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna”, „Kada piješ vodu iz bunara, ne zaboravi ko ga je iskopao”, „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”, „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”, „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode”, „Ne nameći drugima ono što ni sam ne želiš”, „Za prijatelja bih i metak primio”, „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža”, „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi”, „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”, „Svilene bube u proleće tkaju dok ne umru, a sveće gore sve dok im suze ne presuše”, „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”, „Za pravog gospodina, data reč je svetinja” i „Izdigni se iz blata neukaljan, kupaj se u čistoj vodi neupadljiv”.) Danas ćemo dodatno proučiti sve vrste „dobrih” osobina koje je ljudski rod rezimirao u pogledu moralnog vladanja. Različite tvrdnje tradicionalne kulture o moralnom vladanju postavljaju različite zahteve za čovekovu ljudskost i moralno vladanje. Neke od ljudi traže da uzvrate na primljenu ljubaznost, neke zahtevaju da ljudi pronađu radost u pomaganju drugima, neke su metode za ophođenje prema onim ljudima koje čovek ne voli, dok su druge metode za postupanje prema manama i nedostacima drugih ljudi ili sa ljudima koji imaju probleme. U ovim oblastima ljudima postavljaju granice i uspostavljaju neka zahtevana merila. Sve ovo su zahtevana merila koje tradicionalna kultura ima u pogledu čovekovog moralnog vladanja i sve su to stvari koje kruže među ljudima. Svako ko je odrastao u Kini često će čuti ove izreke i znaće ih napamet. Sve ove tvrdnje o moralnom vladanju iz tradicionalne kulture manje-više spadaju u okvire blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti. Naravno, postoje i neke izreke koje ne spadaju u ovaj domen, s tim da one glavne manje-više baš tu spadaju. Ovo bi trebalo da vam bude jasno.

Danas nećemo na konkretan način razgovarati u zajedništvu o čemu je reč u određenoj izjavi o moralnom vladanju, niti ćemo na konkretan način raščlanjivati šta je suština ijedne određene izreke. Zatražiću od vas da se prvo pozabavite pripremnim proučavanjem. Pogledajte kakve razlike postoje između tvrdnji tradicionalne kulture o moralnom vladanju i merila koje Bog zahteva od čoveka da bi proživeo normalnu ljudskost. Koje izreke iz tradicionalne kulture su u jasnoj suprotnosti sa Božjim rečima i istinom? Ako se protumače doslovno, koje izreke podsećaju na Božje reči i istinu ili su donekle povezane sa njima? Za koje od ovih izreka veruješ da su pozitivne stvari i kojih od njih si se nekad striktno pridržavao nakon što si počeo da veruješ u Boga, sprovodeći ih u delo i poštujući ih kao da su kriterijum za tvoje stremljenje ka istini? Na primer, „Sopstvene interese žrtvuj zarad drugih”. Da li vam je svima poznata ova izreka? Nakon što ste počeli da verujete u Boga, zar niste pomislili da treba da budete dobra osoba poput ove? I nakon što ste sopstvene interese žrtvovali zarad drugih, niste li pomislili da imate prilično dobru ljudskost i da ćete se Bogu zasigurno dopasti? Ili, pre nego što si verovao u Boga, možda si smatrao da su ljudi koji poseduju osobinu „da na zlo uzvrate dobrim” dobri ljudi – ti naprosto nisi bio voljan da to učiniš, nisi bio u stanju da to učiniš i nisi mogao da se toga pridržavaš, međutim, nakon što si počeo da veruješ u Boga, pridržavao si se tog merila i mogao si da sprovodiš u delo „opraštanje i zaboravljanje” u odnosu na one ljude koji su te u prošlosti povredili ili kojima si ranije zamerao ili koje si mrzeo. Možda misliš da je ova izreka o moralnom vladanju u skladu sa onim kada je Gospod Isus rekao da ljudima oprostiš sedamdeset sedam puta i da stoga budeš sasvim spreman da se suzdržiš u skladu sa tim. Možda to čak i sprovodiš u delo i toga se pridržavaš kao da je u pitanju istina, smatrajući da su ljudi koji uzvraćaju dobrim na zlo ljudi koji istinu sprovode u delo i slede put Božji. Da li posedujete ovakve misli ili ispoljavanja? Za koju izreku i dalje mislite da je po svojoj suštini slična istini i Božjim rečima, u meri da bi čak mogla i da zameni istinu, da ne bi bilo previše reći da to i jeste istina? Naravno, trebalo bi da bude lako raspoznati izreku: „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”. Većina ljudi može da vidi da ova izreka nije istina, već da je samo obmanjujuća krilatica koja gordo zvuči. „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” jeste nešto što se govori nevernicima koji nemaju veru u Boga; to je zahtev koji vlada jedne zemlje postavlja prema svom narodu kako bi naučila ljude da vole svoju zemlju. Ova izreka nije u skladu sa istinom i nema nikakvo uporište u Božjim rečima. Može se reći da ova izreka suštinski nije istina i da ne može zameniti istinu. Ova izreka je gledište koje u potpunosti dolazi od Sotone i potiče od Sotone i služi vladajućoj klasi. Ona nema nikakve veze sa Božjim rečima niti sa istinom. Baš zato je izreka „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” potpuna neistina i nije nešto čega treba da se pridržava osoba sa normalnom ljudskošću. Prema tome, kakvi ljudi su u stanju da ovu izreku pogrešno smatraju istinom? Ljudi koji uvek smišljaju načine da steknu slavu, dobitak, status i lični profit i oni koji žele da budu zvaničnici. Oni ovu izreku sprovode u delo kao da je istina ne bi li se ulagivali vladajućim klasama i ostvarili sopstvene ciljeve. Postoje neke izreke za koje ljudima nije lako da ih raspoznaju. Iako ljudi znaju da ove izreke nisu istina, u svojim srcima i dalje osećaju da su te izreke tačne i u skladu sa doktrinom. Žele da žive prema ovim izrekama i da se na taj način vladaju kako bi podigli nivo sopstvenog morala i uzdigli sopstvenu ličnu harizmu, a ujedno učinili da drugi misle kako oni imaju ljudskost i da nisu neljudi. Koje vam je izreke bilo teško da raspoznate? (Mislim da je bilo veoma teško raspoznati izreku „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”. Posmatrao sam je kao pozitivnu stvar i smatrao da oni koji zahvalnošću uzvraćaju na ljubaznost jesu ljudi koji poseduju savest. „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” predstavlja još jednu takvu izjavu. Ona znači da pošto se neko prihvatio zadatka poverenog od nekog drugog, treba da učini sve što je u njegovoj moći da ga obavi kako treba. Smatrao sam da je to pozitivna stvar, nešto što osoba sa savešću i razumom treba da učini.) Ima li još neko? (Tu je i izreka „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode”. Smatrao sam da je osoba koja to može da učini neko sa odgovarajućom ljudskošću i moralnošću.) Još nešto? („Za pravog gospodina, data reč je svetinja.” Smatrao sam da predstavlja dobro moralno vladanje ako je neko ispunio ono što je rekao i ako je bio pouzdan.) Ranije ste smatrali da je to dobro moralno vladanje. Kako to vidite sada? (Moramo da sagledamo kakva je priroda te „reči” – je li ispravna ili pogrešna? Da li je pozitivna ili negativna? Ako neko zlim ljudima i antihristima kaže: „Štitiću te. Za pravog gospodina, data reč je svetinja”, a zatim, nakon što kuća Božja istraži i proveri okolnosti te osobe i ustanovi da ona štiti te zle ljude i antihriste, u tom slučaju ona čini zlo i opire se Bogu.) Ovo rasuđivanje je ispravno. Morate sagledati prirodu ove „reči” – da li je ona pozitivna ili negativna. Ako neko dok sprovodi u delo izreku „Za pravog gospodina, data reč je svetinja” čini nešto loše ili zlo, onda su koraci njegovog zlodela poput pomahnitalog galopa brzih konja, koji trče pravo u pakao i padaju u bezdan. Međutim, ako je njegova „reč” u skladu sa istinom, ima osećaj za pravdu, štiti delo Božje kuće i po volji je Bogu, u tom slučaju je ispravno sprovoditi u delo izreku „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”. Iz ovih primera možete videti da u odnosu na reči tradicionalne kulture morate da budete razboriti. Morate raspoznati različite situacije i pozadine i ove reči ne možete koristiti nasumično. Postoje određene reči koje očito ne odgovaraju stvarnosti i koje su očigledno pogrešne. Kada postupate sa ovim rečima, morate biti naročito obazrivi. Prema njima se morate odnositi kao da su jeresi i zablude. Postoje određene reči koje su ispravne jedino u određenim kontekstima i u određenom opsegu. U nekom drugom kontekstu ili okruženju, te reči ne opstaju; pogrešne su i škode ljudima. Ako ne možete da ih raspoznate, verovatno ćete njima biti zatrovani i naudiće vam. Bez obzira na to jesu li reči tradicionalne kulture ispravne ili pogrešne odnosno bez obzira na to da li one u očima čoveka opstaju, nijedna od njih nije istina i nijedna od njih nije u skladu sa Božjim rečima. Ovo je sigurno. Stvari koje čovek vidi kao ispravne nisu nužno i stvari koje Bog smatra ispravnim. Reči koje čovek smatra dobrim nisu nužno za ljude korisne kada se sprovode u delo. U svakom slučaju, bez obzira na to da li ih ljudi sprovode u delo ili ne, odnosno da li od njih imaju koristi, stvari koje nisu u skladu sa istinom, koje nisu istina, sve su redom štetne čoveku, ne treba ih prihvatiti i ne smeju se koristiti. Mnogo je ljudi koji ne mogu da raspoznaju ove stvari. Prema stvarima koje čovek smatra ispravnim odnosno za koje se iskvareni ljudski rod uobičajeno slaže da su ispravne, oni se odnose kao prema istini, pridržavaju ih se i sprovode ih u delo kao da su istina. Da li je ovo prikladno? Da li se kroz primenu lažnih istina i pseudoistina može zadobiti Božje odobravanje? Sve ono za šta se ljudski rod uobičajeno slaže da je ispravno i istina jeste lažno, imitacija je i treba zauvek da bude odbačeno. Dakle, jesu li stvari koje smatrate ispravnim i pozitivnim zapravo istina? Hiljadama godina niko nikada nije porekao ove reči; svi ljudi veruju da su ove reči tačne i pozitivne, međutim, mogu li ove reči zaista postati istina? (Ne, ne mogu.) Ako ove reči ne mogu postati istina, jesu li one u tom slučaju same po sebi istina? (Ne, nisu.) One nisu istina. Ako se ljudi prema ovim rečima odnose kao da su istina, mešaju ih sa Božjim rečima i zajedno ih sprovode u delo, mogu li se te reči i izreke uzdići na nivo istine? Nipošto ne mogu. Ma koliko da ljudi streme ovim stvarima ili ih se drže, Bog ih nikada neće odobrii, jer Bog je svet. Iskvarenim ljudima On nipošto ne dozvoljava da sotonske stvari mešaju sa istinom ili sa Njegovim rečima. Sve stvari koje proizlaze iz čovekovih misli i gledišta potiču od Sotone – bez obzira na to koliko su dobre, one i dalje nisu istina i ne mogu postati nečiji život.

Izreke tradicionalne kulture o moralnom vladanju potiču od Sotone. Nastale su među iskvarenim ljudskim rodom i prikladne su samo za nevernike i za one koji ne vole istinu. Ljudi koji veruju u Boga i koji streme ka istini, pre svega, treba da budu u stanju da raspoznaju ove stvari i da ih odbace, jer će te izreke imati neke negativne posledice po ljude, dezorijentisaće ih i navesti da krenu pogrešnim putem. Na primer, među primerima koje smo upravo naveli postoji izreka: „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža”. Hajde da prvo porazgovaramo o delu izreke „Dobar podanik ne služi dva kralja”. Ako je ovaj kralj mudra, sposobna i pozitivna ličnost, onda to što ga ti podržavaš, slediš i braniš pokazuje da imaš ljudskost, moral i plemenit karakter. Međutim, ako je kralj despot i praznoglav, ako je đavo, a ti ga svejedno slediš, braniš ga i ne okrećeš se protiv njega, kakva je ova „odanost” koju poseduješ? To je bezumna i slepa odanost; slepa je i bezumna. U tom slučaju, tvoja odanost je pogrešna i postala je negativna stvar. Kada je u pitanju ovakav đavo, demonski kralj, više ne bi trebalo da se pridržavaš izreke: „Dobar podanik ne služi dva kralja”. Treba da napustiš i odbaciš ovog kralja i udaljiš se od njega – treba da napustiš tamu i odabereš svetlost. Ako i dalje biraš da budeš odan ovom kralju, onda si njegov pokorni sluga i saučesnik. Prema tome, u određenim okolnostima i kontekstima, sama zamisao odnosno pozitivno značenje i vrednosti koje ova izreka veliča ne postoje. Iz ovoga možete videti da iako ova izreka zvuči veoma pravično i pozitivno, njena primena je ograničena na svega nekoliko posebnih okolnosti i konteksta; nije primenljiva u svakoj okolnosti ili kontekstu. Ako se ljudi slepo i bezumno pridržavaju ove izreke, samo će se zagubiti i poći pogrešnim putem. Posledice toga su nezamislive. Naredni deo ove izreke glasi: „niti dobra žena može da ima dva muža”. Na šta se ovde odnosi „dobra žena”? Odnosi se na ženu koja je čestita, koja je verna samo jednom mužu. Ona mora da mu bude verna do samoga kraja i da se nikada ne predomisli, bez obzira na to je li on dobra osoba ili to nije. Čak i ako njen muž umre, ona mora ostati udovica do kraja svog života. Ovo je takozvana čestita i verna žena. Tradicionalna kultura nalaže da sve žene budu čestite i verne supruge. Da li je ovo bio pošten način ophođenja prema ženama? Zašto su muškarci mogli da imaju više žena, dok žene nisu mogle da se preudaju čak ni kad bi im muževi umrli? Muškarci i žene nisu imali jednak položaj. Ako je žena bila sputana rečima „niti dobra žena može da ima dva muža” i odlučila da bude čestita i verna supruga, šta je mogla da dobije? U najboljem slučaju bi, nakon njene smrti, bio podignut spomenik u znak sećanja na njenu čestitost. Ima li ovo smisla? Da li biste se složili da su žene u životu imale tešku sudbinu? Nakon što bi im muževi umrli, zašto nisu imale pravo da se preudaju? Ovo je gledište koje veliča tradicionalna kultura i predstava koje se ljudski rod oduvek držao. Ako bi ženin muž umro, ostavljajući za sobom nekoliko dece, a ona nije mogla da priušti da se brine o njima, šta je mogla da učini? Morala je da moli za hranu. Ako nije htela da joj deca pate i ako je želela da pronađe način da preživi, morala je da se preuda i da živi sa činjenicom da joj je ime okaljano, uz osudu javnosti, pri čemu bi je se društvo i široke mase klonili i na nju bi gledali s nipodaštavanjem. Morala je bespogovorno da prihvati poniženje i da trpi uvrede društva kako bi njena deca mogla da imaju normalan odgoj. Iz ove perspektive, iako ona nije živela u skladu sa merilom „niti dobra žena može da ima dva muža”, nisu li njeno ponašanje, pristupi i žrtve bili vredni poštovanja? Nakon što bi njena deca odrasla i shvatila majčinu ljubav prema njima, makar bi je oni poštovali i svakako je zbog njenog ponašanja ne bi gledali s omalovažavanjem niti je izbegavali. Umesto toga, bili bi zahvalni i smatrali bi da je majka poput njihove izuzetna. Ipak, javno mišljenje ne bi bilo u skladu sa njihovim. Kako god posmatrali stvari, iz ugla društva koji čovek zagovara i koji je isti kao i gledište da „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža”, ova majka nije bila dobra osoba jer se suprotstavila ovoj tradicionalnoj predstavi o moralnosti. Shodno tome, njeno moralno vladanje okarakterisali bi kao problematično. Prema tome, zašto bi se mišljenja i stanovišta njene dece u odnosu na nju razlikovali od gledišta koje tradicionalna kultura ima prema njoj? Zato što bi njena deca ovaj problem posmatrala iz ugla preživljavanja. Da se ova žena nije preudala, ona i njena deca ne bi imali sredstva da prežive. Da se ona pridržavala ove tradicionalne predstave, za nju ne bi bilo načina da živi – umrla bi od gladi. Odabrala je da se preuda kako bi spasila živote svoje dece i svoj sopstveni. Imajući u vidu ovaj kontekst, nije li potpuno pogrešno što je tradicionalna kultura i javno mišljenje osuđuju? Njih ne zanima hoće li ljudi živeti ili neće! Prema tome, koji su smisao i vrednost pridržavanja ove tradicionalne predstave o moralnosti? Može se reći da u tome nema nikakve vrednosti. To je nešto što povređuje ljude i škodi im. Kao žrtve ove predstave, ova žena i njena deca su iz prve ruke iskusili ovu činjenicu, ali se niko nije obazirao na njih niti je sa njima saosećao. Nisu mogli ništa drugo nego da progutaju svoj bol. Šta mislite, da li je ovo društvo pravično? Zašto su ovakvo društvo i zemlja tako zli i mračni? Zato što tradicionalna kultura koju je Sotona usadio u čoveka i dalje kontroliše ljudsko razmišljanje i vlada javnim mnjenjem. Sve do danas, niko nije mogao jasno da sagleda ovo pitanje. Nevernici se i dalje drže predstava i gledišta tradicionalne kulture, smatrajući da su oni ispravni. Sve do danas, oni nisu odbacili ove stvari.

Dakle, kada pogledamo izreku „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža”, možete ustanoviti da iz koje god perspektive da je posmatramo, ona nije pozitivna stvar, već čisto čovekova predstava i uobrazilja. Zašto kažem da ona nije pozitivna stvar? (Zato što nije istina, već čovekova predstava i uobrazilja.) U stvari, veoma mali broj ljudi može da učini ono što ova izreka traži. Ona je samo prazna teorija i čovekova predstava i uobrazilja, međutim, pošto se ukorenila u ljudskom srcu, postala je svojevrsno javno mišljenje i mnogi su u skladu s njom sudili o ovakvim stvarima. Prema tome, koja je suština perspektive i gledišta iz kojih je javno mišljenje prosuđivalo o ovakvim stvarima? Zašto je javno mišljenje ovako oštro osuđivalo ženu koja se preudala? Zašto su ljudi kritikovali ovakvu osobu, izbegavali je i na nju gledali s nipodaštavanjem? U čemu je bio razlog? Ne razumete, zar ne? Nije vam jasno kada su u pitanju činjenice; znate samo da to nije istina i da nije u skladu sa Božjim rečima. Pa, reći ću vam, a kada to budem učinio, moći ćete jasno da posmatrate ovakve stvari. Zato što je javno mišljenje ovu ženu procenjivalo isključivo na osnovu jedne stvari i jednog postupka – njene ponovne udaje – i usko okarakterisalo njen karakter na osnovu te jedne stvari, umesto da sagleda njen stvarni karakter. Zar to nije nepošteno i nepravedno? Javno mišljenje nije posmatralo kakva je inače bila ljudskost te žene – da li je ona bila zla ili ljubazna osoba, da li je volela pozitivne stvari, da li je povređivala druge ljude ili im nanosila štetu, ili da li je ona bila raskalašna žena pre nego što se preudala. Da li su ljudi u društvu i javno mišljenje na osnovu ovih stvari sveobuhvatno procenjivali ovu ženu? (Ne, nisu.) Dakle, na čemu su ljudi u to vreme zasnivali svoju procenu? Zasnivali su je na izreci „niti dobra žena može da ima dva muža”. Svi su mislili: „Žene treba da se udaju samo jedanput. Čak i ako ti muž umre, treba da ostaneš udovica do kraja svog života. Na kraju krajeva, ti si žena. Ako ostaneš verna sećanju na svog muža i ne preudaš se, u znak sećanja na tvoju čestitost podići ćemo ti spomenik – možemo ti podići i njih deset! Nikoga nije briga koliko patiš niti koliko ti je teško da podižeš svoju decu. Nikoga neće biti briga čak ni ako na ulici moraš da prosiš za hranu. Svejedno moraš da se pridržavaš izreke: ’niti dobra žena može da ima dva muža’. Jedino ćeš postupajući na ovaj način biti dobra žena i posedovati ljudskost i moral. Ako se preudaš, u tom slučaju si loša žena i drolja.” Ovim se sugeriše da žena može postati dobra, čestita i verna osoba sa plemenitim moralnim vladanjem i karakterom jedino ako se ne preuda. U okviru koncepata tradicionalne kulture o blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti, izreka „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža” postala je uporište za ocenjivanje ljudi. Ljudi su se odnosili prema ovoj izreci kao da je istina i koristili su je kao merilo za procenjivanje drugih. U tome je suština ove stvari. Budući da je neko posedovao određenu vrstu ponašanja koje nije bilo u skladu sa zahtevanim merilima koja postavlja tradicionalna kultura, okarakterisan je kao neko ko ima loš karakter i loše moralno vladanje, da ima lošu i užasnu ljudskost. Da li je to uopšte pošteno? (Ne, nije.) Dakle, da bi bila dobra žena, kakve moraju da budu okolnosti i koju cenu moraš da platiš? Ako želiš da budeš dobra žena, moraš da budeš verna samo jednom mužu, a ako ti muž umre, moraš da ostaneš udovica. Ti i tvoja deca morate izaći na ulicu da prosite i da podnesete da vas drugi ismevaju, udaraju, viču na vas, maltretiraju vas i vređaju. Je li to prikladan način za postupanje prema ženama? (Ne, nije.) Ipak, to je ono što ljudi rade, radije bi da te vide kako na ulici prosiš i živiš bez krova nad glavom, ne znajući odakle će doći tvoj sledeći obrok, i niko neće mariti, neće sa tobom saosećati niti će na tebe obraćati pažnju. Bez obzira na to koliko dece imaš ili koliko ti je naporan život, čak i ako ti deca umru od gladi, nikoga neće biti briga. Ali, ako se preudaš, ti nisi dobra žena. Bićeš obasuta rečima prezira i gnušanja, i nemalim brojem reči uvrede i osude. Svašta će ti govoriti, a samo tvoja deca i mali broj tvojih rođaka i prijatelja uputiće ti reči saosećanja i podrške. Kako je do ovoga došlo? Ovo je neposredno povezano sa obrazovanjem i uslovljavanjem tradicionalne kulture. Ovo je rezultat izreke „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža”, koju zagovara tradicionalna kultura. Šta se može videti iz ovih stvari? Šta je skriveno u izreci: „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža”? Čovekova lažnost, licemerje i surovost. Može se desiti da žena nema šta da jede, možda neće moći da preživi i biće na ivici da umre od gladi, a niko neće saosećati sa njom; umesto toga, svi će zahtevati da zadrži svoju čestitost. Ljudi bi je radije videli kako umire od gladi i podigli bi spomenik u njenu čast nego što bi joj dozvolili da izabere da preživi. S jedne strane, ovo pitanje razotkriva svojeglavost ljudskog roda. S druge strane, ono razotkriva licemerje i pokvarenost ljudskog roda. Ljudski rod ne pruža nikakvo saosećanje, razumevanje niti pomoć ranjivim grupama ili onima koji zaslužuju sažaljenje. Povrh toga, tom povređivanju ljudski rod pridodaje i uvredu koristeći smešnu teoriju i pravilo da „niti dobra žena može da ima dva muža”, da bi ljude osudio i odgurnuo ih u smrt. To prema ljudima nije pravedno. Ne samo da je to protivno Božjim rečima i zahtevima koje Stvoritelj postavlja ljudskom rodu, već je istovremeno u suprotnosti sa merilima čovekove savesti i razuma. Da li je onda pravično stanovište sa kojeg su deca ove žene posmatrala ovaj problem? Zar nisu imali opipljive koristi od drugog braka svoje majke i cene koju je ona platila? Kada je reč o samom postupku, deca su poštovala svoju majku i podržavala je, ali odakle je došla ta podrška? Ona naprosto dolazi otud što je njihova majka zarad njihovog opstanka odlučila da se preuda, omogućavajući im da nastave da žive i spasavajući njihove živote. To je sve. Da njihova majka nije to učinila kako bi im spasla živote, oni ne bi odobravali niti podržali njenu odluku da se ponovno uda. Prema tome, gledište koji su oni kao njena deca imali na ponovni brak svoje majke nije bilo sasvim pravično. U oba slučaja, bilo da je to iz perspektive javnog mišljenja ili iz perspektive njene dece, način na koji su se ljudi odnosili prema ovoj majci i merila koja su koristili da je procenjuju nisu bili zasnovani na pravoj prirodi njene ljudskosti. U tome je greška koju su ljudi napravili u načinu na koji su se odnosili prema ženi koja se preudala. Iz ovoga se jasno vidi da izreka koju je uspostavila tradicionalna kultura, „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža”, ne potiče od Boga, već od Sotone i da nema nikakve veze sa istinom. Stanovišta sa kojih ljudi posmatraju sve stvari i načini na koje oni gledaju na moralnost ili nemoralnost bilo koje osobe nisu zasnovani na istini niti na Božjim rečima, već se temelje na gledištima tradicionalne kulture i na zahtevima koje pred čoveka postavljaju koncepti tradicionalne kulture o blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti. Šta su blagonaklonost, pravednost, pristojnost, mudrost i pouzdanost? Odakle potiču ovi koncepti? Na površini, izgleda kao da potiču od mudraca drevnog i čuvenog naroda, dok u stvarnosti oni potiču od Sotone. To su različite izreke koje je Sotona postavio kako bi kontrolisao i ograničio ljudsko ponašanje, uspostavio merilo, obrazac i matricu za ljudsko moralno vladanje. Zapravo, svi ovi mudraci drevnog i čuvenog naroda imali su sotonske prirode i svi su vršili službu za Sotonu. Bili su đavoli koji su obmanuli ljude. Zato je činjenično sasvim utemeljeno reći da su ovi koncepti potekli od Sotone.

Kada ljudi procenjuju moralni karakter drugih ljudi, kao i to da li je njihova ljudskost dobra ili loša, oni to čine samo na osnovu čuvene izreke iz tradicionalne kulture; donose presudu i zaključak o karakteru drugih ljudi samo na osnovu toga kako oni pristupaju jednoj stvari. Ovo je očigledno pogrešno i netačno. Prema tome, kako neka osoba na tačan, objektivan i pošten način može da proceni da li je nečija ljudskost dobra ili loša? Koja su načela i merila za procenjivanje tih ljudi? Precizno govoreći, načela i merila za ovu procenu moraju biti istina. Jedino su Stvoriteljeve reči istina i samo one imaju autoritet i silu. Reči iskvarenih ljudi nisu istina, nemaju autoritet i ne treba ih koristiti kao osnovu ili načela za procenjivanje ljudi. Dakle, jedini tačan, objektivan i pošten način za procenu moralnog karaktera ljudi i toga da li je njihova ljudskost dobra ili loša jeste primenom Stvoriteljevih reči i istine kao nečijeg polazišta. Među iskvarenim ljudima je poznata izreka „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža”. Njen izvor nije prikladan, dolazi od Sotone. Budu li ljudi na osnovu Sotoninih reči odmeravali karakter drugih ljudi, njihovi zaključci će sasvim sigurno tada biti pogrešni i nepošteni. Dakle, kako se pošteno i tačno može proceniti moralni karakter neke osobe, kao i to da li je njena ljudskost dobra ili loša? To se mora zasnivati na nameri, cilju i rezultatima postupaka te osobe, kao i na značenju i vrednosti onoga što ona čini, a takođe i na osnovu njenih stavova i izbora koje pravi u smislu načina na koji se odnosi prema pozitivnim stvarima. Ovo će biti potpuno tačno. Ta osoba ne mora nužno da veruje u Boga – možeš da primetiš da postoje i neki nevernici koji, iako nisu bili izabrani od Boga, objektivno poseduju pristojnu ljudskost, u toj meri da je njihov karakter čak i bolji nego kod nekih koji veruju u Boga. Baš kao što neki religiozni ljudi, koji su prihvatili Božje delo poslednjih dana, i koji dugi niz godina veruju u Boga, uvek pomišljaju da traže novac od crkve kada ugošćuju braću i sestre, i braći i sestrama uvek jadikuju kako su siromašni, dok u sebi gaje pohlepu za novcem i stvarima. Kada im braća i sestre daju nešto mesa, povrća, žitarica i tome slično da ih ovi koriste dok su domaćini, oni ih potajno čuvaju kako bi ih njihova sopstvena porodica pojela. Kakvi su ovo ljudi? Je li njihova ljudskost dobra ili loša? (Loša je.) Ovakvi ljudi su pohlepni, vole da iskorišćavaju ljude i lošeg su karaktera. Neki nevernici, koji su neposredno prihvatili Božje delo poslednjih dana, veoma su spremni da ugoste braću i sestre. Ne odustaju od namere da koriste svoj novac da ih ugoste i odbijaju crkveni novac. Koliko god novca da im crkva dȃ, oni od toga ne potroše ni paru i ne žude ni za čim od toga – sve to čuvaju i kasnije vraćaju crkvi. Kada im braća i sestre kupuju stvari koje će im koristiti dok su domaćini, oni sve to čuvaju ne bi li to koristili i pojeli braća i sestre koje ugošćuju. Kada ta braća i sestre odu, oni ove stvari odlažu u ostavu i iznose ih tek sledeći put kada im neka braća i sestre dođu da kod njih borave. U njihovim mislima postoji vrlo jasna razlika i nikada nisu proneverili ništa od crkvenih stvari. Ko ih je tome naučio? Niko im to nije rekao, pa kako su znali šta da urade? Kako su to umeli da urade? Većina ljudi nije u stanju da ovo učini, ali oni to mogu. U čemu je ovde problem? Nije li to razlika u ljudskosti? U pitanju je razlika u njihovom karakteru i razlika u njihovom moralu. Pošto postoji razlika u moralu ove dve vrste ljudi, postoji li razlika među njihovim stavovima prema istini i pozitivnim stvarima? (Da, postoji.) Od ove dve vrste ljudi, kojoj vrsti će biti lakše da uđe u istinu? Za koju vrstu je verovatnije da će stremiti ka istini? Ljudi sa dobrim moralom će verovatnije stremiti ka istini. Da li vi to vidite na ovaj način? Vi to ne vidite na ovaj način, već samo slepo primenjujete pravila, razmišljajući da religiozni ljudi koji znaju kako da deklamuju reči i doktrine treba da budu sposobni da to učine, dok nevernici koji su tek počeli da veruju u Boga, koji još ne umeju da deklamuju reči i doktrine, nisu u stanju da to učine. Međutim, stvarnost je upravo suprotna. Zar nije pogrešno i smešno da ljude i stvari posmatrate na ovaj način? Ja stvari ne posmatram na ovaj način. Kada dolazim u kontakt sa ljudima, Ja sveobuhvatno sagledavam njihov stav prema različitim stvarima, a posebno način na koji se ponašaju dve različite vrste ljudi kada pristupaju istoj situaciji i kakve odluke oni donose. Ovim se bolje dočarava kakva je njihova ljudskost. Koji od ova dva pristupa je pošteniji i objektivniji? Poštenije je neku osobu procenjivati na osnovu njene priroda-suštine, nego na osnovu njenih spoljašnjih postupaka. Ako neko svoju procenu zasniva na gledištima tradicionalne kulture, uzimajući u obzir postupke neke osobe u jednoj situaciji i koristeći te postupke kao merilo kako bi o njoj doneo presudu i zaključak, to je pogrešno i nepošteno prema toj osobi. Čovek mora da napravi tačnu procenu na osnovu njenog karaktera, njenog ponašanja u celini i puta kojim ona ide. Samo je ovo pravedno i razumno, a takođe i pošteno prema toj osobi.

Nijedna tvrdnja o moralnom vladanju koju smo ovde danas naveli nema nikakve veze sa Božjim rečima i nijedna od njih nije u skladu sa istinom. Koliko god neka izreka bila tradicionalna ili pozitivna, ona ne može postati istina. Izreke o moralnom vladanju potiču iz stvari koje veliča tradicionalna kultura i one nemaju nikakve veze sa istinama za koje Bog zahteva da im čovek stremi. Bez obzira na to koliko pohvalno se ljudi izjašnjavaju o ovim različitim izrekama o čovekovom moralnom vladanju odnosno koliko dobro ih ljudi ispunjavaju ili koliko ih se čvrsto drže, to ne znači da su ove izreke istina. Čak i ako se većina ljudi na zemlji pridržava ovih stvari i u njih veruje, one neće postati istina – baš kao što laž ostaje laž, čak i ako je izgovorite deset hiljada puta. Laži ne mogu nikada postati istina. Laži su lažne tvorevine koje sadrže Sotonine spletke, stoga one ne mogu zameniti istinu, a kamoli to i postati. Isto tako, različiti zahtevi koje ljudi postavljaju u pogledu čovekovog moralnog vladanja ne mogu postati istina. Koliko god da ih se čvrsto držiš odnosno koliko god da ih se dobro pridržavaš, sve što to o tebi govori jeste da u očima čoveka imaš dobro moralno vladanje – no, da li u očima Božjim imaš ljudskost? Ne nužno. Naprotiv, kada bi se veoma dobro i čvrsto držao svakog aspekta i pravila koncepata tradicionalne kulture o blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti, previše bi se udaljio od istine. Zašto je to tako? Zato što bi ljude i stvari posmatrao i vladao se i postupao prema ovim tvrdnjama o moralnom vladanju, i njih koristio kao svoje kriterijume. To je isto kao da nagnete glavu da biste pogledali na sat – vaša perspektiva bi bila pogrešna. Konačni rezultat ovoga bi bio u tome da tvoja gledišta na ljude i stvari, kao i tvoje vladanje i postupanje, ne bi imali nikakve veze sa istinom niti sa Božjim zahtevima i ti bi bio daleko od puta Božjeg koji treba da slediš – možda bi čak trčao u suprotnom smeru i postupao na način koji poništava tvoje sopstvene ciljeve. Što se više budeš držao ovih izreka o moralnom vladanju i cenio ih, Bog će sve više imati odbojnost prema tebi, sve više ćeš se udaljavati od Boga i istine i Bogu ćeš se sve više suprotstavljati. Ma koliko da misliš da je neka od ovih izreka o moralnom vladanju tačna, odnosno, ma koliko dugo da je se pridržavaš, to ne znači da istinu sprovodiš u delo. Bez obzira na to koje merilo ponašanja tradicionalne kulture smatraš ispravnim i razumnim, ono nije stvarnost pozitivnih stvari; nipošto nije istina, niti je u skladu sa istinom. Pozivam te da požuriš i razmisliš o sebi: odakle potiče ova stvar koje se držiš? Da li koristiti je kao načelo i merilo za procenu ljudi i postavljanje zahteva prema njima ima uporište u Božjim rečima? Ima li uporište u istini? Da li ti je jasno koje su posledice toga što sprovodiš u delo ovaj zahtev tradicionalne kulture? Ima li on ikakve veze sa istinom? Treba da raspoznaš i detaljno analiziraš da li time što koristiš ovaj zahtev tradicionalne kulture kao uporište za svoje postupke i kao sopstveni kriterijum, i posmatraš ga kao pozitivnu stvar, ti osporavaš istinu, opireš se Bogu i povređuješ istinu. Koja će biti posledica toga što se slepo držiš stavova i izreka koje veliča tradicionalna kultura? Ako budeš zaveden ili prevaren ovim izrekama, možeš da zamisliš kakav će biti tvoj ishod i kraj. Ako ljude i stvari posmatraš iz perspektive tradicionalne kulture, biće ti teško da prihvatiš istinu. Nikada nećeš moći da ljude i stvari posmatraš prema Božjim rečima i istini. Čovek koji razume istinu treba da analizira različite tvrdnje i zahteve tradicionalne kulture u pogledu moralnog vladanja. Trebalo bi da detaljno analiziraš koju od njih najviše ceniš i uvek je se pridržavaš, koja ti uvek služi kao osnova i kriterijum za način na koji posmatraš ljude i stvari, kao i za način na koji se vladaš i postupaš. Zatim, radi poređenja, te stvari kojih se pridržavaš treba da odmeriš u odnosu na Božje reči i zahteve i da proveriš da li ovi aspekti tradicionalne kulture protivreče ili se suprotstavljaju istinama koje Bog izražava. Ustanoviš li zaista problem, moraš trenutno da raščlaniš u čemu su tačno ovi aspekti tradicionalne kulture pogrešni i apsurdni. Kada ti ova pitanja budu jasna, znaćeš šta je istina a šta zabluda; imaćeš put primene i moći ćeš da izabereš put kojim treba da ideš. Tragaj za istinom na ovaj način i moći ćeš da ispraviš svoje načine postupanja. Koliko god da su takozvani zahtevi i izreke ljudskog roda o moralnom karakteru ljudi standardizovani, odnosno, ma koliko da oni odgovaraju ukusima, pogledima, željama, pa čak i interesima širokih masa, oni nisu istina. To je nešto što moraš da shvatiš. I budući da nisu istina, trebalo bi da požuriš da ih odbaciš i napustiš. Moraš takođe da detaljno analiziraš njihovu suštinu, kao i posledice koje nastaju kada ljudi prema njima žive. Mogu li ti oni zaista pomoći da spoznaš sebe? Mogu li u tebi oni zaista izazvati istinsko pokajanje? Mogu li te zaista navesti da proživiš obličje pravog ljudskog bića? Ne mogu da učine ništa od ovoga. Samo će te učiniti licemernim i samopravednim. Učiniće te lukavijim i rđavijim. Ima nekih koji kažu: „U prošlosti, kad smo se pridržavali ovih aspekata tradicionalne kulture, osećali smo se kao dobri ljudi. Kad su drugi ljudi posmatrali kako se ponašamo, i oni su smatrali da smo dobri ljudi. Dok zapravo u svom srcu znamo na kakvo smo zlo spremni. Time što učinimo malo dobrog to se samo prikriva. Međutim, ako napustimo lepa ponašanja koja tradicionalna kultura od nas zahteva, šta umesto toga treba da uradimo? Koja će ponašanja i ispoljavanja Bogu doneti slavu?” Šta mislite o ovom pitanju? Zar oni još uvek ne znaju koje istine oni koji veruju u Boga treba da sprovode u delo? Bog je izrazio toliko mnogo istina i toliko je istina koje ljudi treba da sprovode u delo. Zašto onda odbijate da istinu sprovodite u delo i istrajavate u tome da budete lažni dobri ljudi i licemeri? Zašto se pretvarate? Ima nekih koji kažu: „Postoji mnogo dobrih aspekata tradicionalne kulture! Na primer: ’Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode’ – ovo je predivna izreka i to je upravo ono što ljudi treba da sprovode u delo. Kako Ti možeš da je odbaciš? Kao i: ’Za prijatelja bih i metak primio’ – kako odano i junački! Ko god ima takvog prijatelja živi život ispunjen poštovanjem i odanošću. A tu je i: ’Svilene bube u proleće tkaju dok ne umru, a sveće gore sve dok im suze ne presuše’. Ova izreka je tako duboka i odiše kulturom! Ako nam ne dozvoljavaš da živimo prema ovim izrekama, prema čemu onda treba da živimo?” Ukoliko je ovo ono što misliš, u tom slučaju su godine koje si proveo slušajući propovedi sve redom provedene uludo. Ne shvataš čak ni to da čovek mora da se vlada makar tako što će živeti prema merilima savesti i razuma. Nisi zadobio ni trunku istine i ove godine si proživeo uludo.

Ukratko, iako smo naveli ove izreke o moralnom vladanju iz tradicionalne kulture, cilj ovoga nije samo u tome da budete obavešteni da one predstavljaju ljudske predstave i uobrazilje, da potiču od Sotone i ništa više. Cilj je u tome da vas navede da jasno razumete da je suština ovih stvari lažna, prerušena i obmanjujuća. Čak i ako ljudi poseduju ova ponašanja, to nipošto ne znači da oni proživljavaju normalnu ljudskost. Umesto toga, oni koriste ova lažna ponašanja da prikriju svoje namere i ciljeve, da sakriju svoje iskvarene naravi i svoju priroda-suštinu. Posledično, ljudi postaju sve bolji u pretvaranju i obmanjivanju drugih, što ih opet navodi da budu još iskvareniji i još više zli. Moralna merila tradicionalne kulture kojih se pridržava iskvareni ljudski rod nespojiva su sa istinama koje Bog izražava i nisu u skladu ni sa jednom rečju kojom Bog podučava ljude, među njima nema baš nikakve povezanosti. Ako se i dalje pridržavaš aspekata tradicionalne kulture, u tom slučaju si potpuno zaveden i zatrovan. Ako postoji ijedna stvar u kojoj se držiš tradicionalne kulture i u kojoj se pridržavaš njenih načela i gledišta, onda se buniš protiv Boga i povređuješ istinu, i po tom pitanju se suprotstavljaš Bogu. Ako se držiš ijedne od ovih tvrdnji o moralnom vladanju, na nju se obavezuješ i posmatraš je kao kriterijum ili osnovu za način na koji posmatraš ljude ili stvari, onda si u tome pogrešio, a ako u određenoj meri osuđuješ ljude ili im nanosiš štetu, počinićeš greh. Ako uvek istrajavaš u tome da svakoga odmeravaš prema moralnim merilima tradicionalne kulture, onda će broj ljudi koje si osudio i naneo im nepravdu nastaviti da se umnožava i ti ćeš sigurno osuđivati Boga i opirati Mu se, postajući tada arhigrešnik. Zar ne primećujete da, izložen obrazovanju i uslovljavanju tradicionalne kulture, ceo ljudski rod postaje sve više zao? Zar svet ne postaje mračniji? Što je neko više sazdan od Sotone i đavola, tim više ga obožavaju; što više neko istinu sprovodi u delo, svedoči o Bogu i Bogu udovoljava, sve više će biti potisnut, isključen, osuđen ili čak pogubljen raspećem. Nije li to činjenica? Od sada pa nadalje, trebalo bi da u zajedništvu često razgovarate o onome o čemu smo danas u zajedništvu razgovarali ovde. Ako nakon razgovora u zajedništvu postoje stvari koje ne razumete, na trenutak ih ostavite po strani i razgovarajte o onim delovima s kojim možete da se izborite sve dok i njih ne budete shvatili. O ovim rečima razgovarajte sve dok ne postanu savršeno jasne i potpuno ih ne budete shvatili, tada ćete istinu moći tačno da sprovodite u delo i moći ćete da uđete u stvarnost. Kada budete u stanju da jasno raspoznate da li je bilo koja izreka ili stvar istina, odnosno da je u pitanju tradicionalna kultura a ne istina, ukazaće vam se veći put kojim ulazite u istina-stvarnost. Konačno, kada kroz razgovor budete u stanju da shvatite svaku istinu koju treba da sprovodite u delo i kada postignete opštu saglasnost, kada budete dosledni u svojim stavovima i shvatanjima, kada znate koje su stvari pozitivne, a koje negativne, koje stvari dolaze od Boga, a koje dolaze od Sotone, i kada ste u zajedništvu razgovarali na tu temu sve dok vam te stvari nisu postale jasne i transparentne, tek tada ćete razumeti istinu. Nakon toga, izaberite istina-načela koja treba da sprovodite u delo. Na taj način ćete ispuniti merila u pogledu ponašanja koja je Bog postavio i makar ćete imati ponešto od ljudskog obličja. Ako ste u stanju da razumete istinu i da uđete u stvarnost, onda ćete moći da u potpunosti proživite ljudsko obličje. Tek tada ćete biti potpuno u skladu sa Božjim namerama.
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Šta znači stremiti ka istini (6)

Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

II. Izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi

Da li se sećate šta je bio sadržaj našeg razgovora u zajedništvu na poslednjem okupljanju? (Bog je prvo govorio po čemu se ono što ljudi smatraju lepim ponašanjima razlikuje od proživljavanja normalne ljudskosti kakvu Bog zahteva, a zatim je govorio o čovekovom moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi i rezimirao dvadeset i jednu tvrdnju o čovekovom moralnom vladanju.) Na našem poslednjem okupljanju, govorio sam o dve teme. Prvo, pružio sam dodatnu besedu na temu lepog ponašanja, a zatim sam izneo i kratku, uvodnu besedu o čovekovom karakteru, moralnom ponašanju i čestitosti, ne ulazeći previše u detalje. Šta znači stremiti ka istini tema je o kojoj smo već nekoliko puta razgovarali, i dovršio sam Svoj govor o svim lepim ponašanjima povezanim sa stremljenjem ka istini koja je trebalo razotkriti i analizirati. Prošli put sam takođe pomalo u zajedništvu razgovarao o nekim osnovnim temama u vezi sa čovekovim moralnim vladanjem. Iako te izjave o moralnom vladanju nisam detaljno razotkrivao niti analizirao, naveli smo priličan broj primera različitih tvrdnji o čovekovom moralnom vladanju – da budemo precizni, dvadeset i jednu. Тај dvadeset i jedan primer u osnovi su različite izjave koje tradicionalna kineska kultura usađuje ljudima i u kojima preovlađuju ideje blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti. Na primer, pomenuli smo razne izreke o čovekovom moralnom vladanju koje se odnose na odanost, pravednost, pristojnost i poverenje, kao i one o tome kako muškarci, žene, zvaničnici i deca treba da se ponašaju i tako dalje. Bez obzira na to da li je ova dvadeset i jedna tvrdnja potpuna i sveobuhvatna, one su u svakom slučaju u stanju da u osnovi predstave suštinu različitih zahteva koje tradicionalna kineska kultura postavlja u vezi sa čovekovim moralnim vladanjem, kako u ideološkom tako i u suštinskom smislu. Nakon što smo naveli te primere, da li ste o njima razmišljali i u zajedništvu razgovarali? (O njima smo donekle razgovarali tokom naših okupljanja i ustanovili smo da je neke od tih izjava lako pomešati sa istinom. Između ostalih na primer, „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”, „Za prijatelja bih i metak primio”, kao i „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”.) U ostale izreke se ubrajaju: „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode”, „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”, „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”, „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima”, „Kada piješ vodu iz bunara, ne zaboravi ko ga je iskopao” i tako dalje. Pažljivijim ispitivanjem uvidećete da većina ljudi svoje vladanje i procene sopstvenog i moralnog vladanja drugih ljudi suštinski temelji na ovim izjavama o moralnom vladanju. Te stvari u izvesnoj meri postoje u srcu svake osobe. Jedan od glavnih razloga za to jesu društveno okruženje u kome ljudi žive i obrazovanje koje dobijaju od svojih države, a drugi su vaspitanje koje dobijaju od porodice i tradicija koja se prenosi od njihovih predaka. Neke porodice svoju decu uče da novac koji nađu nikada ne trpaju u sopstveni džep, druge porodice svoju decu uče da moraju da budu rodoljubi i da je „svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, pošto se svaka porodica oslanja na svoju zemlju. Neke porodice svoju decu uče da „čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi” i da nikad ne treba da zaborave svoje korene. Neki roditelji koriste jasne izjave da svoju decu nauče o moralnom vladanju, dok drugi ne mogu jasno da izraze svoje ideje o moralnom vladanju, ali svojoj deci služe kao uzor i uče ih na sopstvenom primeru, pa tako svojim rečima i postupcima utiču na narednu generaciju i vaspitavaju je. Te reči i postupci mogu da obuhvate izreke: „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode”, „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”, „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, kao i pompezne izjave poput „Izdigni se iz blata neukaljan, kupaj se u čistoj vodi neupadljiv” i tako dalje. Sve teme i suština onoga čemu roditelji uče svoju decu načelno potpadaju u okvir moralnog vladanja koje nalaže tradicionalna kineska kultura. Prva stvar koju učitelji govore učenicima kad dođu u školu jeste da treba da budu ljubazni prema drugima i da pronalaze zadovoljstvo u pomaganju drugima, da novac koji nađu ne treba da trpaju u sopstveni džep i da treba da poštuju svoje učitelje i da duboko cene ono čemu ih oni uče. Kad đaci uče o drevnoj kineskoj prozi ili biografijama junaka iz starih vremena, uče ih izrekama: „Za prijatelja bih i metak primio”, „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža”, „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”, „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, „Ne treba prisvajati ono što neko izgubi na ulici” i tako dalje. Sve ove stvari potiču iz tradicionalne kulture. I države zagovaraju i šire ove ideje. U stvari, nacionalno obrazovanje podstiče manje-više iste stvari kao i porodično vaspitanje – sve se to vrti oko ovih ideja iz tradicionalne kulture. Ideje koje potiču iz tradicionalne kulture u osnovi prožimaju sve zahteve koji se odnose na ljudski karakter, čestitost, vladanje i tako dalje. S jedne strane, te ideje zahtevaju da ljudi spolja pokazuju učtivost i manire, da se ponašaju i vladaju na način koji drugi odobravaju i da prikazuju lepa ponašanja i postupke kako bi drugi to mogli da vide, a da mračne aspekte u dubinama svog srca skrivaju. S druge strane, oni uzdižu stavove, ponašanja i postupke koji se odnose na to kako se neko vlada, ophodi prema drugima i prema svetu, kako postupa s prijateljima i porodicom i kako pristupa različitim ljudima i stvarima, na nivo moralnog vladanja, čime stiču pohvale i poštovanje drugih. Zahtevi koje tradicionalna kultura postavlja pred ljude u osnovi se vrte oko ovih stvari. Bilo da je reč o idejama za koje se ljudi zalažu u širim društvenim razmerama ili to čine u onim užim, misli o moralnom vladanju koje ljudi podstiču i podržavaju unutar porodica, i zahtevi koji su ljudima predočeni u pogledu njihovog ponašanja – sve to u suštini spada u ovaj okvir. Prema tome, bilo da je reč o tradicionalnoj kineskoj kulturi ili o tradicionalnim kulturama drugih zemalja, uključujući zapadne kulture, među ljudima se sve te ideje o moralnom vladanju sastoje od stvari koje ljudi mogu da postignu i da smisle; to su stvari koje ljudi mogu da sprovode na osnovu svoje savesti i razuma. Postoje makar neki ljudi koji mogu da ispune ponešto od moralnog vladanja koje se od njih zahteva. Ti zahtevi su ograničeni samo na delokrug ljudskog moralnog karaktera, temperamenta i sklonosti. Ako Mi ne veruješ, pozivam te da pažljivije pogledaš i ustanoviš koji se od ovih zahteva u vezi sa moralnim vladanjem ljudi bave njihovim iskvarenim naravima. Koji od njih se bavi činjenicom da ljudi imaju odbojnost prema istini, da ne vole istinu i opiru se Bogu u samoj svojoj suštini? Koji od ovih zahteva ima ikakve veze sa istinom? Koji od ovih zahteva može da se uzdigne na nivo istine? (Nijedan.) Na koji god način posmatrali ove zahteve, nijedan od njih ne može da se uzdigne na nivo istine. Nijedan od njih nema nikakve veze sa istinom, nijedan od njih nije ni u najmanjoj meri s njom povezan. Oni koji do sada već dugo veruju u Boga, koji imaju određeno iskustvo i koji shvataju ponešto od istine imaće samo trunčicu istinskog razumevanja ovog pitanja; međutim, većina ljudi i dalje razume samo doktrine i sa ovom idejom se saglašava u teoriji, ne uspevajući da dosegne nivo istinskog razumevanja istine. Zašto je to tako? Zato što većina ljudi počinje da shvata da ti aspekti tradicionalne kulture nisu u skladu sa istinom i nisu povezani sa istinom tek kad te propise iz tradicionalne kulture uporedi sa Božjim rečima i zahtevima. Na rečima oni možda u potpunosti priznaju da te stvari nemaju nikakve veze sa istinom, dok u dubini njihovog srca ono čemu teže, što odobravaju, što više vole i lakše prihvataju u osnovi jesu te ideje koje su došle iz ljudske tradicionalne kulture, pri čemu neke od njih njihova zemlja zagovara i promoviše. Ljudi ih smatraju pozitivnim stvarima ili se prema njima odnose kao da su istina. Zar nije tako? (Tako je.) Kao što možete da vidite, ovi aspekti tradicionalne kulture duboko su se ukorenili u čovekovom srcu i ne mogu se istrebiti i iskoreniti u kratkom vremenskom periodu.

Iako je dvadeset i jedan zahtev o čovekovom moralnom vladanju koji smo naveli samo jedan deo tradicionalne kineske kulture, oni su u izvesnoj meri reprezentativni za sve zahteve koje je tradicionalna kineska kultura postavila u vezi sa čovekovim moralnim vladanjem. Svaki od ovog dvadeset i jednog zahteva čovek smatra pozitivnim, uzvišenim i ispravnim, i ljudi veruju da im ovi zahtevi omogućavaju da žive dostojanstveno, te da predstavljaju svojevrsno moralno vladanje koje je dostojno divljenja i poštovanja. Zasad ćemo ostaviti po strani relativno površne izreke kao što su one da se novac koji se nađe ne trpa u sopstveni džep ili da se pronađe zadovoljstvo u pomaganju drugima, pa ćemo umesto toga govoriti o moralnom vladanju koje čovek posebno ceni i smatra ga plemenitim. Uzmimo za primer izreku: „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi” – najjednostavniji način da se rezimira značenje ove izjave je u tome da čovek ne treba da zaboravi svoje korene. Ako čovek poseduje ovo moralno vladanje, za njega će svako smatrati da ima tako plemenit karakter i da se istinski „izdigao iz blata neukaljan, kupao se u čistoj vodi neupadljiv”. Ljudi to izrazito cene. Činjenica da ljudi to izrazito cene znači da zaista odobravaju takvu izjavu i da se s njom slažu. I naravno, oni se veoma dive onima koji mogu da iskazuju to moralno vladanje. Ima mnogo ljudi koji veruju u Boga, dok zapravo i dalje odobravaju ove stvari koje podstiče tradicionalna kultura i spremni su da ta lepa ponašanja sprovode u delo. Ti ljudi ne shvataju istinu: smatraju da verovati u Boga znači biti dobra osoba, pomagati drugim ljudima, pronalaziti zadovoljstvo u pomaganju drugima, nikada ne obmanjivati druge ljude niti im nauditi, ne stremiti ka svetovnim stvarima i ne biti pohlepan za bogatstvom ili zadovoljstvom. U svom srcu, svi se slažu sa ispravnošću izjave „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi”. Neki će reći: „Ako se neko, pre nego što je počeo da veruje u Boga, već pridržavao moralnog vladanja kao što je ’Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi’, ako je on velika, dobra osoba koja ne zaboravlja svoje korene, onda će, nakon što pristupi veri, brzo moći da zadobije Božju radost. Takvim ljudima je lako da uđu u Božje carstvo – oni mogu da zadobiju Njegove blagoslove.” Kad druge procenjuju i posmatraju, mnogi ljudi ne posmatraju njihovu suštinu na osnovu reči Božjih i istine; oni ih umesto toga procenjuju i posmatraju prema zahtevima tradicionalne kulture o ljudskom moralnom vladanju. Posmatrano iz te perspektive, zar nije verovatno da će ljudi koji ne shvataju istinu pogrešno smatrati da su istina one stvari za koje čovek veruje da su dobre i ispravne? Zar oni po svoj prilici neće smatrati da su ljudi za koje čovek veruje da su dobri isti oni za koje Bog veruje da su dobri? Ljudi oduvek žele da sopstvene ideje nametnu Bogu – kad to čine, zar ne prave načelnu grešku? Zar se time ne vređa Božja narav? (Vređa se.) To je veoma ozbiljan problem. Ako ljudi zaista poseduju razum, treba da tragaju za istinom u stvarima koje ne mogu da dokuče, treba da shvate Božje namere i ne treba da nehajno izgovaraju gomilu gluposti. Da li u Božjim merilima i načelima za procenu čoveka postoji ijedna rečenica koja poručuje: „Oni koji ne zaboravljaju svoje korene dobri su ljudi i poseduju karakteristike dobre osobe”? Da li je Bog ikada rekao nešto takvo? (Nije.) U konkretnim zahtevima koje je Bog postavio za čoveka, da li je On ikada rekao: „Ako si siromašan, ne smeš da kradeš. Ako si bogat, ne smeš da se odaješ seksualnom razvratu. Ako se suočavaš sa zastrašivanjem ili pretnjama, ne smeš se nikada pokoriti”? Ima li u Božjim rečima takvih zahteva? (Nema.) Naravno da ih nema. Sasvim je jasno da je izjavu „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi” izgovorio čovek – ona nije u skladu sa Božjim zahtevima prema čoveku, neusklađena je sa istinom i suštinski nije isto što i istina. Od stvorenih bića Bog nikada nije zahtevao da ne zaborave svoje korene. Šta znači da ne zaboraviš svoje korene? Daću vam jedan primer: ako su ti preci bili zemljoradnici, moraš uvek da gajiš uspomenu na njih. Ako su ti se preci bavili zanatom, moraš da preuzmeš taj zanat i da ga prenosiš s kolena na koleno. Čak i nakon što počneš da veruješ u Boga, ne smeš da zaboraviš ove stvari – ne smeš da zaboraviš učenja ni zanate niti bilo šta što je poteklo od tvojih predaka. Ako su ti preci bili prosjaci, onda moraš da čuvaš štapove kojima su tukli pse. Ako su preci nekada morali da preživljavaju tako što su jeli trice i divlje bilje, onda i njihovi potomci moraju da nastoje da jedu trice i divlje bilje – to znači prisećati se tuge iz prošlosti kako bi se uživalo u radosti sadašnjosti, to znači ne dozvoliti da nečiji koreni padnu u zaborav. Čime god da su se bavili vaši preci, vi se toga morate držati. Svoje pretke ne možete da zaboravite samo zato što ste dobro obrazovani i imate status. Po pitanju ovih stvari, Kinezi se posebno izdvajaju. U njihovom srcu, čini se da savest i razum imaju jedino oni koji ne zaboravljaju svoje korene i da samo takvi ljudi mogu da se vladaju ispravno i da žive dostojanstveno. Da li je ovo gledište ispravno? Ima li ičega sličnog u Božjim rečima? (Nema.) Bog nikada nije izgovorio ništa slično. Iz ovog primera možemo da vidimo da iako čovek izrazito ceni sferu čestitosti i stremi joj, iako to može izgledati kao pozitivna stvar, kao nešto što može da usmerava čovekovo moralno vladanje i ljude spreči da idu putem zla i postanu izopačeni, iako je to među ljudima rasprostranjeno i od svih prihvaćeno kao pozitivna stvar, ako to uporedite sa Božjim rečima i istinom, uvidećete da su te tvrdnje i misli iz tradicionalne kulture krajnje besmislene. Videćete da naprosto nisu vredne pomena, da nemaju ni najmanje veze sa istinom i da nisu ni blizu Božjim zahtevima i Božjim namerama. Zagovarajući te ideje i gledišta i iznoseći različite izjave o čovekovom moralnom vladanju, ljudi zapravo samo koriste određene stvari koje nadilaze sferu čovekovog razmišljanja da sebe predstave kao originalne i inovativne, da bi se razmetali sopstvenom veličinom i ispravnošću i navodili ljude da ih obožavaju. Bilo da žive na Istoku ili na Zapadu, svi ljudi u osnovi isto razmišljaju. Ideje i polazišta za zahteve koje ljudi zagovaraju i postavljaju u vezi sa čovekovim moralnim vladanjem i ciljevi koje posredstvom njih žele da postignu, svi su u osnovi isti. Iako ljudi sa Zapada nemaju konkretne ideje i gledišta kao što su: „Na zlo uzvrati dobrim” i „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode” koje ljudi sa Istoka ističu, i iako ne poseduju izričite izreke kao što su one iz tradicionalne kineske kulture, njihova sopstvena tradicionalna kultura prepuna je isključivo takvih ideja. Iako stvari o kojima u zajedništvu razgovaramo i govorimo pripadaju tradicionalnoj kineskoj kulturi, u izvesnoj meri i suštinski, te tvrdnje i zahtevi o moralnom vladanju predstavljaju preovlađujuće ideje celokupnog iskvarenog ljudskog roda.

Današnji razgovor u zajedništvu prvenstveno se ticao negativnog uticaja koji tradicionalna kultura ima nad ljudima posredstvom svojih tvrdnji i zahteva u pogledu čovekovog moralnog vladanja. Nakon što to shvate, sledeća najvažnija stvar za ljude je u tome da shvate kakve zahteve Bog, Stvoritelj, zapravo ima prema moralnom ponašanju ljudskog roda, šta je On konkretno rekao i koje je zahteve postavio. To je ono što ljudski rod mora da shvati. Upravo smo jasno uvideli da tradicionalna kultura ne daje ni najmanje svedočanstvo o tome koji su Božji zahtevi prema čoveku niti o rečima koje je On izgovorio, kao i to da u vezi sa ovom temom ljudi nisu tražili istinu. Pa je tako tradicionalna kultura bila ono prvo što su ljudi naučili i zagospodarila je nad njima, ušla je u ljudsko srce i usmeravala način na koji su ljudi živeli hiljadama godina. To je glavni način na koji je Sotona iskvario ljudski rod. Nakon što ovu činjenicu jasno prepoznaju, za ljude je najvažnije da sada shvate koje zahteve Stvoritelj ima za stvorene ljude u vezi sa njihovom ljudskošću i moralnošću – odnosno, drugim rečima, kakvi standardi postoje u vezi sa ovim aspektom istine. Ujedno, ljudi moraju da shvate šta je od sledećeg istina: zahtevi koje je postavila tradicionalna kultura ili ono što Bog zahteva od ljudskog roda. Oni moraju da shvate šta od toga može da pročisti i spasi ljude i usmeri ih na pravi put u životu; a šta su od toga zablude koje mogu da obmanu ljude, naškode im i usmere ih na pogrešan put, u život greha. Nakon što to razluče, ljudi mogu da prepoznaju da su zahtevi Stvoritelja prema ljudskom rodu savršeno prirodni i opravdani, i da predstavljaju istina-načela koja ljudi treba da primenjuju. Kad je reč o tvrdnjama o moralnom vladanju i standardima merenja iz tradicionalne kulture koji utiču na ljudsko stremljenje ka istini, i na njihovo posmatranje ljudi i stvari, i njihovo vladanje i postupke – ako ljudi mogu makar malo da ih razluče, da u njih proniknu i prepoznaju da su u suštini apsurdni, da ih se iz srca odreknu, time će moći da se reše određene zbunjenosti ili problemi koje ljudi imaju o moralnom vladanju. Zar se rešavanjem tih stvari ne bi smanjio priličan broj prepreka i teškoća s kojima se ljudi suočavaju na putu stremljenja ka istini? (Smanjio bi se.) Kad ljudi ne shvataju istinu, skloni su da opšteprihvaćene ideje o moralnom vladanju pogrešno smatraju istinom i da ka njima streme i pridržavaju ih se kao da jesu istina. To u velikoj meri utiče na ljudsku sposobnost da shvate i primenjuju istinu, kao i na rezultate koje ostvaruju dok streme ka istini kako bi postigli preobražaj naravi. To je nešto što niko od vas ne bi želeo da vidi; naravno, to je nešto što ni Bog ne želi da vidi. Prema tome, kad je reč o tim navodno pozitivnim izjavama, idejama i gledištima o moralnom vladanju koje čovek podržava, ljudi pre svega moraju da ih spoznaju i jasno razaznaju na osnovu Božjih reči i istine, da proniknu do same njihove suštine, i tako u dubini svog srca formiraju tačnu procenu i stav o tim stvarima, nakon čega mogu da ih, malo-pomalo, iskopavaju, da ih iskorene i napuste. U budućnosti, svaki put kad vide te navodno pozitivne izjave koje su oprečne istini, ljudi prvo treba da odaberu istinu, a ne izjave koje se u ljudskim predstavama smatraju pozitivnim, zato što su te navodno pozitivne izjave samo čovekova gledišta i zapravo nisu usklađene sa istinom. Kakav god da nam je ugao posmatranja, naš glavni cilj u današnjem razgovoru o ovim temama je u tome da uklonimo razne prepreke koje nastaju u procesu ljudskog stremljenja ka istini, a posebno neizvesnosti koje se u ljudskom umu javljaju u pogledu Božjih reči i kriterijuma istine. Te neizvesnosti znače da kad prihvataš i primenjuješ istinu, ne možeš da razlikuješ šta su izreke o moralnom vladanju koje zagovara ljudski rod a šta su Božji zahtevi prema ljudskom rodu, i šta su od njih prava načela i kriterijumi. Ljudima to nije jasno. Zašto je tako? (Zato što ne shvataju istinu.) S jedne strane, to je zato što ne shvataju istinu. S druge, to je zato što im nedostaje sposobnost da razluče tvrdnje o moralnom vladanju koje je stvorila tradicionalna kultura ljudskog roda i još uvek ne mogu da proniknu u suštinu tih tvrdnji. U stanju zbunjenosti svog uma, na kraju ćeš utvrditi da su tačne te stvari koje si prvo naučio i koje su ukorenjene u tvom umu; utvrdićeš da su tačne te stvari koje svi prihvataju kao ispravne. I zatim ćeš birati te stvari koje voliš, koje možeš da postigneš i koje su u skladu sa tvojim ukusom i predstavama; tim stvarima ćeš pristupati, čvrsto ćeš ih se držati i pridržavati kao da su istina. I kao ishod toga, ljudsko ponašanje i postupci, kao i ono ka čemu ljudi streme, šta biraju i čega se čvrsto drže, sve će biti sasvim nepovezano sa istinom – sve to će pripadati ljudskom ponašanju i ljudskom ispoljavanju morala koji ne spadaju u okvir istine. Ljudi pristupaju tim aspektima tradicionalne kulture i čvrsto ih se drže kao da su istina, dok u stranu odbacuju i zanemaruju istine o Božjim zahtevima u vezi sa čovekovim ponašanjem. Nezavisno od toga koliko oblika ponašanja koje čovek smatra dobrim neka osoba poseduje, ona nikada neće steći Božje odobravanje. Radi se o tome da ljudi troše ogroman napor na stvari koje su van domašaja istine. Povrh toga, ophodeći se prema ovim stvarima poteklim od čoveka i neusklađenim sa istinom kao da su istina, ljudi su već zalutali. Ljudi su prvo naučili te aspekte tradicionalne kulture, pa oni nad njima gospodare; te stvari u ljudima podstiču svakojaka pogrešna gledišta i stvaraju im velike poteškoće i ometanja kad nastoje da shvate i primenjuju istinu. Svi ljudi veruju da će dobiti Božje odobravanje ako poseduju čestita ponašanja, te da će biti podobni da dobiju Njegove blagoslove i Njegovo obećanje; ipak, da li sa takvim stavom i načinom razmišljanja mogu da prihvate Božji sud i grdnju? Koliko veliku prepreku takav mentalitet predstavlja za pročišćenje i spasenje ljudi? Zar ove uobrazilje i predstave neće ljude navesti da pogrešno razumeju Boga, da se protiv Njega pobune i opiru Mu se? Neće li ovo biti posledice? (Hoće.) Manje-više sam izrazio važnost razgovora na ovu temu, ovo je suština.

A. Raščlanjivanje izreke „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”

U nastavku ćemo, jednu po jednu, raščlaniti i analizirati različite izreke tradicionalne kineske kulture o moralnom vladanju i nakon toga doneti zaključak o njima. Time ćete svi dobiti osnovnu potvrdu i odgovor u vezi s ovim izrekama i makar relativno tačno shvatanje i gledište o njima. Krenimo od prve izreke: „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”. Koje bi bilo tačno objašnjenje ove poslovice? (Ako nešto pronađeš, to ne smeš da uzmeš i da prisvojiš. Ona se odnosi na svojevrsnu dobru moralnost i društveni običaj.) Je li to lako postići? (Relativno je lako.) Za većinu ljudi to je lako postići – ako nešto pronađeš, šta god da je u pitanju, to ne smeš da zadržiš, jer pripada nekom drugom. Ne zaslužuješ da to bude tvoje i treba da ga vratiš njegovom pravom vlasniku. Ako ne možeš da pronađeš pravog vlasnika, to treba da predaš nadležnim organima – u svakom slučaju, to ne treba da zadržiš za sebe. Sve to je u duhu postavke da se ne žudi za tuđom imovinom i da se drugi ljudi ne iskorišćavaju. U pitanju je zahtev koji je postavljen u pogledu čovekovog moralnog vladanja. Koja je svrha postavljanja takvog zahteva u pogledu čovekovog moralnog ponašanja? Kad ljudi poseduju takvo moralno vladanje, to se na dobar i pozitivan način odražava na društvenu klimu. Smisao da se ljudi zadoje ovakvim idejama jeste u njihovom sprečavanju da druge iskorišćavaju, čime održavaju svoje dobro moralno vladanje. Budu li svi ljudi imali ovakvo dobro moralno vladanje, društvena klima će se popraviti i dostići nivo na kome niko ne uzima ono što neko izgubi na ulici i niko tokom noći ne mora da zaključava vrata svoje kuće. Uz takvu društvenu klimu, poboljšaće se javni red i mir, pa će ljudi moći da žive spokojnije. Biće manje krađa i pljački, manje tuča i ubistava iz osvete; ljudi koji žive u takvom društvu osećaće se sigurnije i imaće veće opšte blagostanje. „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” predstavlja zahtev koji se postavlja u vezi s ljudskim moralnim vladanjem u društvenom i životnom okruženju. Cilj ovog zahteva je u tome da se zaštite društvena klima i ljudska životna sredina. Da li je to lako postići? Nezavisno od toga da li ljudi to mogu da postignu ili ne, iznosioci ove ideje i zahteva o čovekovom moralnom vladanju imali su za cilj da ostvare idealno društveno životno okruženje za kakvim ljudi čeznu. Izreka „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” nema nikakve veze s kriterijumima za ljudsko vladanje – samo je zahtev koji se postavlja u pogledu moralnog vladanja ljudi u slučaju kad pronađu nešto tuđe. Ima malo veze sa čovekovom suštinom. Ovaj zahtev u vezi sa čovekovim moralnim vladanjem ljudski rod postavlja već hiljadama godina. Naravno, kad se ljudi pridržavaju ovog zahteva, zemlja ili društvo mogu da iskuse period sa manje kriminala, pa čak može nastupiti trenutak u kome ljudi tokom noći ne moraju da zaključavaju vrata svoje kuće, u kome niko ne uzima ono što neko izgubi na ulici i u kome većina ljudi ne trpa u sopstveni džep novac koji nađe. U takvim vremenima, društvena klima, javni red i mir i životna sredina svi će biti relativno stabilni i skladni, s tim da se ta klima i društveno okruženje mogu održati samo privremeno, u određenom periodu ili na određeno vreme. Drugim rečima, ovakvo moralno vladanje ljudi mogu da postignu ili da ga se pridržavaju samo u određenim društvenim sredinama. Čim se njihova životna sredina promeni i pređašnja društvena klima propadne, verovatno će se promeniti moralne poruke poput one da „ne trpaš u sopstveni džep novac koji nađeš”, zajedno sa preobražajem društvenog okruženja, društvene klime i društvenih trendova. Pogledajte kako je, nakon što je došla na vlast, velika crvena aždaja navela ljude na stranputicu podstičući svakakve izreke kako bi osigurala društvenu stabilnost. Tokom 80-ih, bila je čak popularna i jedna pesma sa sledećim tekstom: „Na pločniku sam pronašao jednu paru i predao je policajcu. Uzevši tu paru, policajac mi klimnu glavom. Radosno mu rekoh: ’Vidimo se, gospodine!’” Čak i sitnica poput predaje jedne pare očigledno je bila dovoljno vredna da se pomene i opeva – tako „plemenit” društveni moralni čin i ponašanje! Da li su zaista bili? Jednu paru koju pronađu ljudi su u stanju da predaju policajcu, no, da li će predati sto ili hiljadu juana? Teško je reći. Kad bi čovek spazio neko zlato, srebro, dragocenosti ili nešto još vrednije, ne bi mogao da kontroliše svoju pohlepu, njegovo unutrašnje čudovište bi se u njemu otelo kontroli i bio bi kadar da ljude povredi i da im naudi, da drugima smešta i hvata ih u zamku – bio bi u stanju da drugoj osobi i faktički otima novac, pa čak i da nekoga ubije. Šta bi u tom trenutku preostalo od čovekove fine tradicionalne kulture i tradicionalnih moralnih pouka? Gde bi tada bio moralni kriterijum izreke „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”? Šta nam to pokazuje? Bez obzira na to da li ljudi poseduju ovaj duh i moralno vladanje, ovaj zahtev i izreka samo su nešto što ljudi žele da postignu i ostvare u okviru svojih uobrazilja, aspiracija i želja. U posebnim društvenim kontekstima i u prikladnim okruženjima, ljudi koji poseduju određeni stepen savesti i razuma mogu da vežbaju da ne trpaju u sopstveni džep novac koji pronađu, ali je to samo prolazno lepo ponašanje, to ne može da postane kriterijum njihovog vladanja ili njihovog života. Čim se promene društveno okruženje i kontekst u kome ti ljudi žive, ovo načelo i ovaj ideal moralnog vladanja koji počivaju na ljudskim predstavama biće sasvim daleko od ljudi. Oni neće moći da zadovolje njihove želje i ambicije i, naravno, još manje će biti u stanju da ograniče njihova zlodela. U pitanju je samo prolazno lepo ponašanje i relativno plemenit moralni karakter prema čovekovim aspiracijama. Kad se nađe u sukobu sa stvarnošću i sopstvenim interesom, kad je protivrečna ljudskim aspiracijama, takva vrsta morala ne može da obuzda ljudsko ponašanje niti da usmerava njihovo ponašanje i misli. Na kraju, ljudi će odlučiti da se okrenu protiv toga, prekršiće ovu tradicionalnu predstavu o moralnosti i odabraće svoje lične interese. Prema tome, kad je reč o moralnoj pouci da „novac koji nađeš ne trpaš u sopstveni džep”, ljudi mogu policajcu da predaju jednu paru koju su pronašli. Ali ako pronađu hiljadu juana, deset hiljada juana ili zlatnik, hoće li ih i dalje predati policajcu? Neće moći. Kad korist od uzimanja tog novca nadmaši opseg onoga što čovekova moralnost može da postigne, on neće moći da ga preda policiji. Neće moći da ispuni moralni zahtev izreke „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”. Prema tome, da li zahtev da „ne stavljaš u sopstveni džep novac koji pronađeš” predstavlja ljudskost-suštinu neke osobe? Taj zahtev ne može uopšte da predstavlja njenu ljudskost-suštinu. Sasvim je očigledno da se ovaj zahtev o čovekovom moralnom vladanju ne može koristiti kao osnova za procenjivanje da li neko poseduje ljudskost, i da ne može služiti kao kriterijum za čovekovo vladanje.

Da li bi prvenstveno gledajući to da li neka osoba trpa u sopstveni džep novac koji je pronašla predstavljalo precizan način da se procene njene moralne vrednosti i karakter? (Ne.) Zašto ne? (Ljudi nisu u stanju da se istinski pridržavaju tog zahteva. Ako pronađu manji novčani iznos ili nešto što ne vredi previše, moći će to da predaju, ali ako je u pitanju nešto vredno, manje je verovatno da će to i učiniti. Ako je reč o vrlo vrednoj stvari, još manje je verovatno da će je predati – čak bi po svaku cenu mogli da je zadrže.) Hoćeš da kažeš da izreka „Novac koji nađeš ne trpaj sopstveni u džep” ne može da posluži kao kriterijum za procenu čovekove ljudskosti zato što ljudi nisu u stanju da to postignu. Dakle, ako bi ljudi mogli da se pridržavaju ovog zahteva, da li bi se on ubrajao u kriterijume za procenu njihove ljudskosti? (Ne bi.) Zašto se ne bi ubrajao u kriterijume za procenu čovekove ljudskosti čak i ako bi čovek mogao da ga se pridržava? (Činjenica da neko ima ili nema sposobnost da se pridržava izreke „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” zapravo ne odražava kvalitet njegove ljudskosti. To nema nikakve veze s tim koliko je njegova ljudskost dobra ili loša i nije kriterijum za procenu čovekove ljudskosti.) Ovo je jedan od načina da se shvati taj problem. Mala je povezanost između činjenice da neka osoba ne trpa u sopstveni džep novac koji je pronašla i kvaliteta njene ljudskosti. Dakle, ako naiđete na nekoga ko je zaista u stanju da ne trpa u džep novac koji je pronašao, kako ćete ga posmatrati? Možete li ga posmatrati kao osobu koja poseduje ljudskost, kao poštenu osobu i kao nekoga ko se pokorava Bogu? Možete li činjenicu da neko ne trpa u sopstveni džep novac koji pronađe okarakterisati kao merilo za posedovanje ljudskosti? Trebalo bi da u zajedništvu porazgovaramo o ovom pitanju. Ko će da govori o tome? (Nečija sposobnost da ne trpa u sopstveni džep novac koji nađe nije od značaja za karakterizaciju ljudskost-suštine te osobe. Njena se suština procenjuje prema istini.) I šta još? (Neki ljudi su u stanju da ne trpaju u sopstveni džep novac koji nađu, čak i ako je to velika svota novca, ili da učine mnoga druga slična dobra dela, ali oni imaju svoje ciljeve i namere. Žele da budu nagrađeni za svoje zaslužne postupke i da steknu dobru reputaciju, pa prema tome njihova spoljašnja lepa ponašanja ne mogu da odrede njihov karakter.) Želi li još neko nešto da kaže? (Pretpostavimo da je neko u stanju da ne trpa u sopstveni džep novac koji nađe, ali pristupa istini opirući se, sa stavom odbojnosti prema istini. Ako tu osobu procenjujemo na osnovu Božjih reči, ona ne poseduje ljudskost. Dakle, pogrešno je koristiti ovaj standard za ocenjivanje toga da li neko poseduje ljudskost ili je ne poseduje.) Neki od vas su već shvatili da je pogrešno koristiti izreku „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” da bi se procenilo da li neko poseduje ljudskost – ne slažete se s tim što se ona koristi kao merilo za procenu toga da li neko ima ljudskost. Ovo gledište je ispravno. Bez obzira na to da li je neko u stanju da ne strpa u sopstveni džep novac koji je našao, to nema mnogo veze sa načelima njegovog vladanja i sa putem koji on bira. Zašto to kažem? Pre svega, ako neka osoba ne trpa u sopstveni džep novac koji nađe, to predstavlja samo trenutno ponašanje. Teško je reći da li je ta osoba to učinila zato što je našla nešto bezvredno ili zato što su je drugi ljudi posmatrali pa je želela da stekne njihovu pohvalu i poštovanje. Čak i ako je njen postupak bio neokaljan, to je samo vrsta lepog ponašanja i nije od velikog značaja za njeno stremljenje i vladanje. U najboljem slučaju, može se reći da ta osoba poseduje donekle lepo ponašanje i plemenit karakter. Iako se ne može reći da je takvo ponašanje negativna stvar, ne može se okarakterisati ni kao pozitivna stvar, a neka osoba se zasigurno ne može okarakterisati kao pozitivna samo zato što ne trpa u sopstveni džep novac koji nađe. Ovo je stoga što to nije ni u kakvoj vezi sa istinom i nema nikakve veze sa Božjim zahtevima prema čoveku. Neki ljudi će reći: „Kako je moguće da to nije pozitivna stvar? Kako je moguće da se tako plemenito ponašanje ne smatra pozitivnim? Da je neko nemoralan i nedostaje mu ljudskosti, da li bi taj bio u stanju da ne trpa u sopstveni džep novac koji pronađe?” Ovo nije nužno precizan način da se to izrazi. Đavo je u stanju da učini nekoliko dobrih stvari – pa, zar bi rekao da nije đavo? Neki kraljevi đavola učine jedno ili dva dobra dela kako bi stekli ime i upisali se u istoriju – pa, zar bi ih nazvao dobrim ljudima? Da li neko poseduje ljudskost ili je ne poseduje, odnosno, da li mu je karakter dobar ili loš, ne možete određivati samo na osnovu jedne dobre ili loše stvari koju je učinio. Za tačnu procenu, to treba zasnovati na njegovom doslednom ispoljavanju i na temelju činjenice da li ima ispravne ideje i gledišta ili ih nema. Ako je neko u stanju da vrlo vrednu stvar koju je pronašao vrati njenom pravom vlasniku, to samo pokazuje da nije pohlepan i da ne žudi za tuđom imovinom. On poseduje ovaj aspekt dobrog moralnog vladanja, no, da li to ima ikakve veze s njegovim vladanjem i s njegovim stavom prema pozitivnim stvarima? (Nema.) Neki ljudi se verovatno neće složiti s ovim i smatraće da je ta tvrdnja pomalo subjektivna i neprecizna. Međutim, posmatrajući ovo iz drugog ugla, ako neko izgubi nešto korisno, zar ta osoba zbog toga neće biti veoma zabrinuta? Dakle, kad je reč o čoveku koji pronađe tu stvar, šta god da je pronašao, ona mu ne pripada i stoga ne treba da je zadrži. Nezavisno od toga da li je u pitanju materijalna stvar ili novac, da li je to vredna ili bezvredna stvar, ona mu ne pripada – pa zar mu nije dužnost da tu stvar i vrati njenom pravom vlasniku? Nije li to ono što bi ljudi trebalo da urade? U čemu je vrednost da se nešto takvo podstiče? Nije li to sve prenaduvano? Zar nije preterano posmatrati „netrpanje pronađenog novca u sopstveni džep” kao svojevrsni plemenit moralni kvalitet i uzdići ga sve do uzvišenog, duhovnog konteksta? Da li je ovo konkretno lepo ponašanje uopšte vredno pomena među dobrim ljudima? Od ovog ima toliko boljih i uzvišenijih ponašanja, pa stoga činjenica da neko pronađen novac ne trpa u sopstveni džep nije vredna pomena. Međutim, ako biste među prosjacima i lopovima zdušno zagovarali i podsticali ovo lepo ponašanje, to bi bilo sasvim prikladno i moglo bi da bude od neke koristi. Ako neka zemlja zdušno zagovara izreku „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”, to pokazuje da su tamošnji ljudi uveliko veoma zli, da je ta zemlja preplavljena pljačkašima i lopovima i da nije u stanju da se od njih zaštiti. Prema tome, jedino čemu ona može da pribegne jeste da podstiče i zagovara takvo ponašanje kako bi rešila problem. U stvari, ovo ponašanje je oduvek bilo ljudska dužnost. Na primer, ako neko na ulici pronađe pedeset juana i s lakoćom ih vrati njihovom pravom vlasniku, zar to nije u toj meri beznačajno da čak ni ne zavređuje da bude pomenuto? Mora li se zaista veličati? Da li je tu stvar potrebno prenaduvavati i toj osobi pevati hvalospeve, hvaleći je čak zbog njenog plemenitog i časnog moralnog vladanja, samo zato što je novac vratila osobi koja ga je izgubila? Zar vraćanje izgubljenog novca njegovom pravom vlasniku nije nešto sasvim normalno i prirodno? Nije li to nešto što bi osoba koja poseduje normalan razum trebalo da učini? Čak bi i malo dete koje ne razume koncept društvenog morala bilo u stanju da to učini, pa je li zaista neophodno to preuveličavati? Da li je ovo ponašanje zaista vredno da se uzdiže na nivo čovekove moralnosti? Prema Mom mišljenju, ono ne može da se uzdiže na taj nivo i nije vredno veličanja. Samo je prolazno lepo ponašanje i nema nikakve veze s činjenicom da je neko zaista dobra osoba u suštinskom smislu. Ne trpati u sopstveni džep novac koji pronađeš krajnje je beznačajna stvar. To je nešto što bi svaka normalna osoba i svako zaodenut u ljudsku kožu ili ko govori ljudskim jezikom trebalo da može da učini. Nešto je što ljudi mogu da učine ako bi se malo više potrudili; nisu im potrebni ni neki vaspitač ni mislilac da bi ih tome naučili. Za to je sposobno trogodišnje dete, a opet, mislioci i vaspitači su to posmatrali kao ključni zahtev čovekovog moralnog vladanja i, čineći to, ni oko čega su napravili ogromnu galamu. Iako se izjavom „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” procenjuje čovekovo moralno vladanje, ona se suštinski ne uzdiže na nivo merila o tome da li neko poseduje ljudskost ili plemenitu moralnost. Prema tome, korišćenje izjave „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” za procenjivanje da li je nečija ljudskost dobra ili loša ujedno je neprecizno i neprikladno.

„Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” predstavlja najpovršniji od svih zahteva tradicionalne kulture o moralnom vladanju. I premda su sva ljudska društva zagovarala i podučavala ovakvu ideju, zbog činjenice da ljudi imaju iskvarene naravi i usled rasprostranjenosti zlih trendova ljudskog roda, čak i kad bi ljudi mogli da primenjuju izreku „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” ili da u izvesnom vremenskom periodu poseduju takvo dobro moralno vladanje, to ne menja činjenicu da ljudske iskvarene naravi neprestano gospodare nad njihovim mislima i ponašanjem i da ujedno gospodare nad njihovim vladanjem i stremljenjima i da ih kontrolišu. Prolazni slučajevi dobrog moralnog vladanja nemaju nikakvog uticaja na čovekovo stremljenje i, svakako, ne mogu da promene činjenicu da čovek veliča zle trendove, divi im se i prati ih. Zar nije tako? (Tako je.) Prema tome, pesma koju su ljudi pevali u prošlosti „Na pločniku sam pronašao jednu paru” sada je samo puka dečja pesmica. Postala je uspomena. Ljudi ne mogu da se pridržavaju čak ni osnovnog lepog ponašanja da novac koji pronađu ne trpaju u sopstveni džep. Podsticanjem dobrog moralnog vladanja ljudi žele da promene težnje i iskvarene naravi ljudskog roda i nastoje da zaustave propadanje ljudskog roda i svakodnevno izopačavanje društva, ali na kraju ove ciljeve nisu uspeli da ostvare. Moralna pouka izreke „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” može postojati samo u čovekovom idealnom svetu. Ljudi se prema ovoj moralnoj pouci odnose kao prema svojevrsnom idealu, kao prema težnji za boljim svetom. Ova moralna pouka postoji u čovekovom duhovnom svetu. Ona je svojevrsna nada koju čovek polaže u budući svet, ali je nespojiva sa čovekovim stvarnim životom i njegovom stvarnom ljudskošću. U suprotnosti je sa čovekovim načelima vladanja i sa putem kojim ljudi idu, kao i sa onim ka čemu oni streme i što bi trebalo da poseduju i dostignu. Nespojiva je sa ispoljavanjima i otkrivanjem normalne ljudskosti i sa načelima međuljudskih odnosa i rešavanja stvari. Stoga je ovo merilo za ocenjivanje moralnog vladanja ljudskog roda oduvek bilo nevažeće, od davnina pa sve do danas. Ova ideja i ovo gledište izjave „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” koje čovek zagovara naročito su besmisleni i većina ljudi ih zanemaruje, jer one ne mogu da promene smer njihovog vladanja ili njihove težnje, a svakako ne mogu da promene ljudsku izopačenost, sebičluk, lični interes ili njihovu sve veću sklonost da srljaju u pravcu zla. Ovaj najpovršniji zahtev izreke „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” postao je zabavna, satirična šala. Sada čak ni deca više ne žele da pevaju pesmu: „Na pločniku sam pronašao jednu paru” – jer ona nema baš nikakvo značenje. U svetu ispunjenom iskvarenim političarima, ova pesma je postala krajnje ironična. Realnost, koje su ljudi i te kako svesni, sastoji se u tome da će izgubljenu paru čovek možda predati policiji, međutim, ako pronađe milion juana ili deset miliona juana, strpaće ih pravo u svoj džep. Na osnovu ove pojave možemo videti da su se izjalovili ljudski pokušaji da među ljudskim rodom zagovaraju ovaj zahtev o moralnom vladanju. To znači da ljudi nisu sposobni da primenjuju čak ni osnovna lepa ponašanja. Šta znači da nisu sposobni da primenjuju čak ni osnovna lepa ponašanja? To znači da ljudi nisu u stanju da primenjuju čak ni osnovne stvari koje bi trebalo da čine – poput toga da ne prisvajaju ono što pronađu ako to pripada nekom drugom. Osim toga, kad učine nešto pogrešno, ljudi o tome neće progovoriti nijednu iskrenu reč, radije će umreti nego što će priznati da su nešto pogrešno učinili. Oni ne mogu da se pridržavaju čak ni nečeg tako jednostavnog kao što je da ne govore laži, tako da sasvim sigurno nisu podobni da govore o moralu. Ne žele čak ni da poseduju savest i razum, pa kako onda mogu da govore o moralnosti? Zvaničnici i oni na pozicijama autoriteta razbijaju glavu u smišljanju načina kako da istisnu i preotmu više profita od drugih ljudi i da prigrabe stvari koje im ne pripadaju. Čak ni zakon ne može da ih zauzda – zašto je to tako? Kako je čovek dospeo do ove tačke? Sve to je zbog ljudskih iskvarenih sotonskih naravi i zbog kontrole i prevlasti koje njihova sotonska priroda ima nad njima, usled čega nastaju svakakva obmanjujuća i štetna ponašanja. Pod maskom „službe narodu”, ovi licemeri čine brojne stvari koje su besramne i dostojne svakog prezira. Zar nisu izgubili svaki osećaj stida? Danas ima toliko licemernih ljudi. U svetu gde se zli ljudi otimaju kontroli, a dobri su sputani, doktrina poput „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” naprosto nije u stanju da zauzda ljudske iskvarene naravi, jednostavno ne može da preobrati njihovu priroda-suštinu, kao ni put kojim oni idu.

Da li ste razumeli stvari koje sam rekao dok smo u zajedništvu razgovarali o temi „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”? Kakvo značenje ova izreka ima za iskvarene ljude? Na koji način čovek zapravo treba da shvati ovu moralnu pouku? (Izreka „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” nema nikakve veze sa ljudskim vladanjem niti sa putem kojim oni idu. Ona ne može da promeni put kojim čovek ide.) Tako je. Izreka „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” nije podobna da bi ljudi na osnovu nje procenjivali nečiju ljudskost. Ne može se koristiti kao merilo čovekove ljudskosti i ujedno ju je pogrešno koristiti da bi se izmerila nečija moralnost. Reč je samo o čovekovom prolaznom ponašanju. Izreka se naprosto ne može koristiti za procenjivanje čovekove suštine. Ljudi koji su izneli ovu izreku o moralnom vladanju, „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” – ti takozvani mislioci i prosvetitelji – bili su idealisti. Oni ne shvataju čovekovu ljudskost ni suštinu i ne razumeju u kojoj meri je čovek postao izopačen i iskvaren. Kao takva, ova izreka o moralnom vladanju koju zagovaraju sasvim je isprazna, naprosto je nepraktična i ne odgovara stvarnim okolnostima u kojima se čovek nalazi. Ova izreka o moralnom vladanju ni najmanje nije povezana sa čovekovom suštinom, ni sa različitim iskvarenim naravima koje ljudi otkrivaju, kao ni sa predstavama, gledištima i ponašanjima koji u ljudima mogu nastati dok njima gospodare iskvarene naravi. To je jedna stvar. Druga stvar je da ne stavljati pronađeni novac u sopstveni džep predstavlja nešto čega bi normalan čovek naprosto trebalo da se pridržava. Na primer, roditelji su te rodili i podigli, a ti si, dok si još uvek bio neuk i nezreo, od njih samo tražio hranu i odeću. Međutim, nakon što si sazreo i bolje razumeo stvari, umeo si da prirodno voliš svoje roditelje, da izbegavaš da ih sekiraš ili ljutiš, da ne doprinosiš njihovom napornom radu ili patnji, kao i da sve ono što si u stanju uradiš samostalno. Prirodno si shvatio ove stvari i nije trebalo da te iko tome nauči. Ti si čovek, imaš savest i razum, pa si u stanju da ove stvari radiš i trebalo bi da ih radiš – ništa od toga nije vredno ni pominjati. Uzdizanjem izreke „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” na nivo plemenitog moralnog karaktera, ljudi ni od čega prave nešto krupno i pomalo preteruju; ovo ponašanje ne treba okarakterisati na taj način, zar ne? (Tako je.) Šta se iz ovoga može naučiti? Činiti ono što treba da se učini i ono što se može učiniti u okviru domašaja normalne ljudskosti jeste pokazatelj osobe koja ima normalnu ljudskost. Ako čovek ima normalan razum, to znači da on može da uradi one stvari koje bi ljudi sa normalnom ljudskošću pomislili da urade i shvatili da treba da urade – zar to nije sasvim normalna pojava? Ako radiš nešto što je svako sa normalnom ljudskošću u stanju da uradi, može li se to zaista nazvati moralnim vladanjem? Je li to neophodno podsticati? (Ne, nije.) Da li se to zaista smatra plemenitom ljudskošću? Da li se to smatra posedovanjem ljudskosti? (Ne, ne smatra se.) Ispoljavanje takvog ponašanja čoveka ne uzdiže na nivo posedovanja ljudskosti. Ako kažete da čovek ima ljudskost, to znači da su perspektiva i stav iz kojih on posmatra probleme relativno pozitivni i aktivni, kao i njegovi načini i metodi da rešava probleme. Koji je pokazatelj pozitivnosti i aktivnosti? Taj čovek će imati savest i osećaj stida. Još jedan pokazatelj pozitivnosti i aktivnosti jeste osećaj za pravdu. Moguće je da taj čovek ima neke loše navike kao što su da kasno odlazi na spavanje i kasno ustaje, da je izbirljiv u ishrani ili da više voli začinjenu hranu, ali će osim tih loših navika sigurno imati i neke dobre osobine. Kad je reč o njegovom vladanju i postupcima, imaće načela i ograničenja; imaće osećaj stida i osećaj za pravdu; i imaće više pozitivnih osobina, a manje onih negativnih. Ako bi mogao da prihvati i primenjuje istinu, to bi onda bilo još bolje i bilo bi mu lako da krene put stremljenja ka istini. I obrnuto, ako čovek voli zlo; traži slavu, dobitak i status; obožava novac; voli da živi raskošnim životom; i uživa da traći vreme tražeći zadovoljstvo, tada će perspektiva iz koje posmatra ljude i stvari i njegov pogled na život i sistem vrednosti svi redom biti negativni i mračni, a njemu će nedostajati osećaj stida i osećaj za pravdu. Takav čovek neće posedovati ljudskost i sigurno mu neće biti lako da prihvati istinu ili da dobije Božje spasenje. Ovo je jednostavno načelo za procenjivanje ljudi. Procenjivanje čovekovog moralnog vladanja nije standard prema kome se meri da li on poseduje ljudskost. Da bi se procenilo da li je čovek dobar ili loš, morate ga proceniti na osnovu njegove ljudskosti, a ne na osnovu njegovog moralnog vladanja. Moralno vladanje ima tendenciju da bude površno i na njega utiču čovekova društvena klima, poreklo i sredina. Neki pristupi i ispoljavanja se neprestano menjaju, pa je teško odrediti kvalitet čovekove ljudskosti isključivo na osnovu njegovog moralnog vladanja. Na primer, neki čovek može izrazito poštovati društveni moral i pridržavati se pravila gde god da se nađe. U svemu što radi može pokazivati uzdržanost, držati se zakona državnih organa i uzdržavati se od toga da na javnom mestu izaziva nevolje ili da zadire u tuđe interese. Može biti pun poštovanja i predusretljiv, brinuti za mlade i stare. Da li činjenica da ovaj čovek poseduje tako mnogo dobrih osobina znači da on proživljava normalnu ljudskost i da je dobra osoba? (Ne znači.) Čovek sasvim dobro može primenjivati izreku „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”, može se dosledno pridržavati ove moralne pouke koju ljudski rod podstiče i zagovara, ali kakva je njegova ljudskost? Činjenica da on nema običaj da novac koji pronađe strpa u svoj džep ne govori ništa o njegovoj ljudskosti – ovo moralno vladanje se ne može koristiti da bi se procenilo da li je njegova ljudskost dobra ili loša. Dakle, kako treba izmeriti njegovu ljudskost? Sa njega morate da svučete ovu ljušturu moralnog vladanja, da uklonite oblike ponašanja i moralno vladanje koje čovek smatra dobrim i koja predstavljaju osnovni minimum koji svaki čovek sa normalnom ljudskošću može da postigne. Nakon toga, pogledajte njegova najvažnija ispoljavanja, kao što su načela njegovog vladanja, linije koje u svom vladanju neće preći, kao i njegov stav prema istini i Bogu. Ovo je jedini način da vidite njegovu ljudskost-suštinu i njegovu unutrašnju prirodu. Posmatrati ljude na ovaj način relativno je objektivno i precizno. I time ćemo zaključiti naš razgovor o moralnoj pouci: „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”. Da li ste svi razumeli ovu besedu? (Da.) Često sam zabrinut da zapravo ne razumete ono što sam rekao, da u vezi sa tim shvatate samo deo doktrine, ali da i dalje ne razumete one delove koji se odnose na njenu suštinu. Stoga, sve što mogu jeste da dodatno o tome govorim. Opustiću se tek kad budem imao osećaj da ste razumeli. Kako mogu da zaključim da ste razumeli? Kad vidim izraz radosti na vašem licu, to će značiti da ste verovatno razumeli ono što govorim. Ako to mogu da postignem, onda vredi da još malo govorim o ovoj temi.

Manje-više sam priveo kraju Svoju besedu o izreci „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”. Iako vam neposredno nisam rekao na koji način je ova moralna pouka u sukobu sa istinom ni zašto se ona ne može uzdići na nivo istine, kao ni zahteve koje Bog postavlja u pogledu ljudskog ponašanja i moralnog vladanja, zar nisam obuhvatio sve ove stvari? (Jesi.) Da li Božja kuća zagovara moralne pouke kao što je „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”? (Ne.) Kako onda Božja kuća gleda na ovu izreku? Možete da Mi kažete kako ste vi to razumeli. (Izreka „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” predstavlja zapravo nešto čega bi svako sa normalnom ljudskošću trebalo da se pridržava i da čini, pa je stoga ne treba zagovarati. Osim toga, izreka „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” samo je ispoljavanje čovekove moralnosti, nije povezana sa načelima ljudskog vladanja, sa perspektivama koje stoje iza njihovih težnji, sa putem kojim idu ili s tim da li je njihova ljudskost dobra ili loša.) Da li je moralno vladanje znak ljudskosti? (Nije znak ljudskosti. Neki aspekti moralnog vladanja zapravo su stvari koje bi ljudi sa normalnom ljudskošću trebalo da poseduju.) Kad Božja kuća govori o ljudskosti i raspoznavanju ljudi, ona to čini u okviru šireg konteksta stremljenja ka istini. Uopšteno govoreći, Božja kuća neće procenjivati kakvo je moralno vladanje neke osobe – Božja kuća makar neće procenjivati da li je ta osoba u stanju da se pridržava izreke: „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”. Božja kuća to neće ispitivati. Umesto toga, Božja kuća će ispitivati kvalitet ljudskosti te osobe, da li ona voli pozitivne stvari i istinu, i kakav je njen stav prema istini i Bogu. Dok se nalazi u sekularnom društvu, neka osoba možda neće trpati u svoj džep novac koji pronađe, ali ako, nakon što postane vernik, nimalo ne štiti interese Božje kuće – ako je kadra da krade, rasipa ili da čak rasprodaje prinose kad joj se ukaže prilika da njima upravlja – ako je kadra da čini svakojake loše stvari, šta je onda ona? (Zla osoba.) Kad se pojave problemi, ona nikada neće stati u zaštitu interesa Božje kuće. Zar takvi ljudi ne postoje? (Postoje.) Prema tome, da li bi izreku „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” bilo prikladno koristiti za procenjivanje ljudskosti takve osobe? Ne bi bilo prikladno. Neki ljudi kažu: „Nekad je bila dobra osoba. Imala je plemenit moralni karakter i nailazila je na opšte odobravanje. Pa, zašto se po dolasku u Božju kuću promenila?” Da li se zaista promenila? Istina je da se nije promenila. Posedovala je tek nešto od moralnog vladanja i lepog ponašanja, ali je osim toga to oduvek bila njena ljudskost-suština – to se uopšte nije promenilo. Gde god da ode, uvek se tako vlada. Samo je reč o tome da su je ljudi ranije procenjivali koristeći kriterijum moralnog vladanja, umesto da za procenu njene ljudskosti koriste istinu. Ljudi misle da je ta osoba doživela neku promenu, dok u stvarnosti to nije slučaj. Neki kažu: „Ta osoba ranije nije bila takva.” Ranije nije bila takva jer se ranije nije suočavala sa ovim situacijama i prethodno se nije našla u ovakvom okruženju. Osim toga, ljudi nisu shvatali istinu, pa nisu mogli tu osobu da razaznaju. Koja je krajnja posledica kada ljudi druge posmatraju i procenjuju na osnovu jednog lepog ponašanja umesto da to čine na osnovu njihove ljudskost-suštine? Ljudi ne samo da ne mogu da jasno razaznaju druge, već će takođe biti zaslepljeni i zavarani spoljnim dobrim moralnim vladanjem drugih. Kada ljudi ne mogu jasno da razaznaju druge, ukazaće poverenje pogrešnim ljudima, unapređivaće i koristiće pogrešne ljude, pa će biti navedeni na stranputicu i prevareni od strane drugih. Neke starešine i delatnici često prave ovu grešku kada biraju i koriste ljude. Zaslepljeni su ljudima koji spolja poseduju neka lepa ponašanja i dobro moralno vladanje, pa organizuju da oni preuzmu neki važan posao ili da čuvaju neke važne stvari. Posledično, stvari krenu naopako i to Božjoj kući nanese određene gubitke. Zašto su stvari krenule naopako? Krenule su naopako zato što vođe i delatnici nisu mogli da prozru priroda-suštinu tih ljudi. Zašto nisu mogli da prozru njihovu priroda-suštinu? Zato što te vođe i delatnici ne shvataju istinu i nisu u stanju da procenjuju i razaznaju ljude. Ne mogu da prozru ljudsku priroda-suštinu i ne znaju kakav stav ljudi imaju prema Bogu, istini i interesima Božje kuće. Zašto je to tako? Zato što ove vođe i delatnici posmatraju ljude i stvari iz pogrešne perspektive. Ljude posmatraju jedino na osnovu ljudskih predstava i uobrazilja, ne posmatraju njihovu suštinu prema Božjim rečima i istina-načelima – umesto toga, ljude posmatraju na osnovu njihovog moralnog vladanja i spoljašnjih ponašanja i ispoljavanja. Budući da njihovim pogledima na ljude nedostaju načela, oni poverenje ukazuju pogrešnim ljudima, koriste pogrešne ljude, te, posledično, od tih ljudi bivaju zaslepljeni, prevareni i iskorišćeni, da bi na kraju interesi Božje kuće pretrpeli štetu. To su posledice nemogućnosti da se ljudi sagledaju ili prozru. Prema tome, kad neko želi da stremi ka istini, prva lekcija koju mora da savlada je u tome kako da razazna i posmatra ljude – potrebno je mnogo vremena da se ova lekcija savlada, i to je jedna od najosnovnijih lekcija koje ljudi moraju da nauče. Ako želiš jasno da razaznaš neku osobu i da naučiš da je prepoznaš, prvo moraš da shvatiš koje standarde Bog koristi da bi procenio ljude, koje pogrešne misli i gledišta kontrolišu i diktiraju način na koji ljudi posmatraju i procenjuju druge, jesu li oni, i na koji način, u sukobu sa standardima koje Bog koristi da procenjuje ljude. Jesu li metodi i kriterijumi na osnovu kojih procenjuješ ljude utemeljeni u Božjim zahtevima? Jesu li utemeljeni u Božjim rečima? Imaju li polazište u istini? Ako to nije slučaj, a ti se sasvim uzdaš u svoja iskustva i uobrazilje da bi druge procenio ili odlaziš toliko daleko da svoje procene temeljiš na društvenim moralnim poukama koje se zagovaraju u društvu ili na onome što vidiš rođenim očima, onda će ti osoba koju pokušavaš da raspoznaš ostati nejasna. Nećeš moći da je prozreš. Ako joj ukažeš poverenje i koristiš je, preuzećeš određeni rizik i neizbežno postoji mogućnost da će to naneti štetu prinosima Bogu, radu crkve i život-ulasku Božjeg izabranog naroda. Raspoznavanje ljudi je prva lekcija koju moraš da naučiš ako želiš da stremiš ka istini. Naravno, ona je i jedan od najosnovnijih aspekata istine koji ljudi treba da poseduju. Naučiti kako da raspoznaš ljude neodvojivi je deo današnje teme razgovora u zajedništvu. Moraš da budeš u stanju da čovekovo dobro moralno vladanje i dobar karakter razlikuješ od stvari koje osoba sa normalnom ljudskošću treba da poseduje. Sposobnost da se te dve stvari razlikuju veoma je važna. Tek tada ćeš moći da prepoznaš i tačno sagledaš suštinu neke osobe i da konačno odrediš ko ima ljudskost, a ko je nema. Da bi mogao da razlikuje ove stvari, čime čovek pre svega mora da bude opremljen? Čovek mora da razume Božje reči, kao i ovaj aspekt istine i da dostigne tačku u kojoj ljude posmatra prema Božjim rečima, uzimajući istinu kao kriterijum. Zar ovo nije istina-načelo koje čovek treba da primenjuje i da poseduje dok stremi ka istini? (Jeste.) Zato je za nas od suštinske važnosti da u zajedništvu razgovaramo o ovim temama.

B. Raščlanjivanje izreke „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”

Upravo sam u zajedništvu govorio o prvoj izreci, „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”, koja je očito vrsta ljudskog moralnog vladanja. Ona je svojevrsni moralni karakter i prolazno ponašanje koje na ljude ostavlja dobar utisak, ali, nažalost, ne može poslužiti kao merilo kojim se procenjuje da li neko poseduje ili ne poseduje ljudskost. Druga izreka, „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”, potpuno je ista. S obzirom na to kako je ova izjava sročena, jasno je da je i ovde reč o nečemu što se ljudima dopada i što smatraju lepim ponašanjem. Oni koji ispoljavaju to lepo ponašanje izrazito se poštuju kao ljudi koji poseduju dobro moralno vladanje i plemenit karakter – sve u svemu, smatraju se ljudima koji pronalaze zadovoljstvo u pomaganju drugima i koji imaju izuzetan moralni karakter. „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima” ima izvesne sličnosti sa izrekom „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”. I ovde je reč o lepom ponašanju koje se javlja kod ljudi u određenim društvenim klimama. Doslovno značenje izreke „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima” jeste u tome da se pronađe zadovoljstvo u pružanju pomoći drugim ljudima. Ona ne znači da je čovekova dužnost da ljudima pomaže – ta izreka ne glasi: „Tvoja je dužnost da pomažeš drugima” – već „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”. Iz ovoga možemo videti šta je to što ljude motiviše da pomažu drugima. Oni to ne rade zbog tih drugih ljudi, već radi sebe samih. Ljudi su ispunjeni brigom i bolom, pa pronalaze druge kojima je potrebna pomoć i ukazuju im dobročinstvo i pomoć; priskaču im u pomoć i čine sve ono dobro što su u stanju da učine kako bi sebe usrećili, osećali se zadovoljno, spokojno, radosno i svoje dane ispunili smislom, kako se ne bi osećali tako isprazno i izmučeno – oni popravljaju svoje moralno vladanje ne bi li postigli svoj cilj pročišćenja i uzdigli poredak koji vlada u njihovom srcu i umu. Kakvo je ovo ponašanje? Ako iz ugla ovog objašnjenja posmatrate ljude koji pronalaze zadovoljstvo u pomaganju drugima, oni u tom slučaju nisu dobri ljudi. Makar nisu motivisani sopstvenom moralnošću, savešću ili ljudskošću da čine ono što treba da učine ili da ispune svoje društvene i porodične dužnosti; naprotiv, oni ljudima pomažu kako bi došli do zadovoljstva, duhovne utehe, emotivne prijatnosti i kako bi živeli srećno. Kako treba tumačiti ovu vrstu moralnog vladanja? Pogledate li prirodu ove izreke, ona je gora od izreke „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”. U izreci „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” makar nije prisutan aspekt sebičnosti. A šta je sa izrekom: „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”? Reč „zadovoljstvo” označava da ovo ponašanje sadrži elemente sebičnosti i niskih pobuda. Ne radi se o nesebičnom pomaganju ljudima zbog njih samih, već zbog sopstvenog zadovoljstva. To naprosto nije vredno nikakvog podstrekivanja. Recimo da vidiš stariju osobu koja pada na glavnoj ulici i pomisliš u sebi: „Ovih dana se osećam potišteno. Za mene je sjajna prilika to što je ova starija osoba pala – pronaći ću zadovoljstvo u pomaganju drugima!” Priđeš i pomogneš toj starijoj osobi da ustane i, čim se uspravi, ona počinje da te hvali, govoreći: „Zaista si dobra osoba, sinko. Da si mi živ i zdrav i da doživiš duboku starost!” Obasipa te tim umilnim rečima i, nakon što ih čuješ, sve tvoje brige nestaju i osećaš se zadovoljno. Pomisliš kako je dobro pomagati ljudima i odlučuješ da u slobodno vreme šetaš ulicama i pomažeš svima koji se spotaknu i padnu. Pod uticajem ovog načina razmišljanja ljudi ispoljavaju neka lepa ponašanja, a ljudsko društvo je to okarakterisalo kao finu tradiciju pronalaženja zadovoljstva u pomaganju drugima, kao vrstu plemenitog moralnog karaktera kojim se prenosi ova čuvena tradicija. Pozadina pronalaženja zadovoljstva u pomaganju drugima ogleda se u činjenici da oni koji pomažu sebe obično smatraju oličenjem morala. Sebe predstavljaju kao velike dobrotvore i, što ih više ljudi hvali, sve su spremniji da pomognu, da ukažu dobročinstvo i da za druge više učine. Time je zadovoljena njihova želja da budu junaci i spasioci ljudskog roda, kao i njihova želja da izvuku nekakvu vrstu zadovoljstva iz činjenice da su drugima potrebni. Zar svi ljudi ne žele da se osećaju potrebnima? Kad osećaju da su drugima potrebni, ljudi smatraju da su naročito korisni i da njihov život ima smisao. Nije li to samo vid privlačenja pažnje? Privlačenje pažnje je jedina stvar koja ljudima donosi zadovoljstvo – to je njihov način života. U stvari, iz kojeg god ugla da posmatramo pitanje pronalaženja zadovoljstva u pomaganju drugima, to nije merilo za procenu čovekove moralnosti. Čin pronalaženja zadovoljstva u pomaganju drugima počesto zaista zahteva tek manji napor. Ako si spreman da to uradiš, onda si ispunio svoju društvenu odgovornost; ako to nisi spreman da učiniš, niko te neće smatrati odgovornim i nećeš se naći na udaru javne osude. Kad je reč o lepim ponašanjima koja su predmet ljudske pohvale, čovek može izabrati da ih primenjuje ili da se od njih uzdržava, i u oba slučaja to je u redu. Nema potrebe ljude sputavati ovom izrekom, niti ih primoravati da nauče kako da pronalaze zadovoljstvo u pomaganju drugima, jer je to, samo po sebi, isključivo prolazno lepo ponašanje. Nezavisno od toga da li je neko motivisan željom da ispuni svoju društvenu dužnost ili ovo lepo ponašanje primenjuje zbog osećaja građanske vrline, kakav će biti krajnji ishod? Samo će zadovoljiti svoju želju da bude dobra osoba i da otelotvori duh Leja Fenga u tom jednom slučaju; postupajući tako pronaći će izvesno zadovoljstvo i utehu, i time će poredak svog načina razmišljanja uzdići na viši nivo. I to je sve. To je suština onoga što radi. Prema tome, kako ste pre ovog razgovora u zajedništvu razumeli izreku „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”? (U njoj ranije nisam prepoznavao sebične i prezira dostojne namere.) Uzmi za primer situaciju u kojoj imaš dužnost da nešto učiniš, odgovornost koju ne smeš da izbegneš, nešto što je prilično teško i spram čega moraš da istrpiš izvesnu patnju, da ostaviš neke stvari i da platiš cenu kako bi to ostvario, ali si, svakako, u stanju da tu dužnost ispuniš. Dok je izvršavaš, nećeš se osećati toliko zadovoljno, a nakon što platiš cenu i tu dužnost ispuniš, rezultati tvog truda neće ti doneti nikakvo zadovoljstvo ni utehu, ali si to, ipak, učinio zato što je to bila tvoja odgovornost i dužnost. Uporedimo li ovo s pronalaženjem zadovoljstva u pomaganju drugima, u čemu se ispoljava više ljudskosti? (Više ljudskosti imaju ljudi koji ispunjavaju svoje odgovornosti i dužnosti.) Kod pronalaženja zadovoljstva u pomaganju drugima nije reč o ispunjavanju odgovornosti – to je samo zahtev o ljudskom moralnom vladanju i društvenim odgovornostima koji postoji u određenim društvenim kontekstima; on potiče iz opšteprihvaćenog mišljenja, društvenog morala ili čak iz državnih zakona i služi da bi se procenilo da li neka osoba ima moral i da li ima dobru ili lošu ljudskost. Drugim rečima, „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima” samo je izreka koja obuzdava ljudsko ponašanje, koju je ljudsko društvo uspostavilo kako bi uzdiglo poredak čovekovog načina razmišljanja. Ta vrsta izreke koristi se samo da bi se ljudi naveli da primenjuju nekoliko lepih ponašanja, a merila za procenu tih lepih ponašanja jesu društveni moral, javno mnjenje, pa čak i zakon. Na primer, ako na javnom mestu vidiš nekoga kome je pomoć potrebna i ti si prva osoba koja bi trebalo da mu pomogne, ali to ne učiniš, šta će drugi misliti o tebi? Prekoriće te da nemaš osnovnu kulturu – zar to ne podrazumevamo pod javnim mnjenjem? (Da.) Šta je onda društveni moral? To su pozitivne stvari i navike na koje se blagonaklono gleda i koje društvo zagovara i podstiče. Naravno, one sadrže mnogo posebnih zahteva, kao što su: čovek treba da pruži podršku ugroženim ljudima, treba da ispomaže druge kada se nađu u nevolji i ne treba da samo stoji po strani skrštenih ruku. Od ljudi se očekuje da primenjuju takvo moralno vladanje, odnosno, na to se misli pod posedovanjem društvenog morala. Ako vidiš da neko pati, a ti se praviš da to ne vidiš, ne obraćaš pažnju na tu osobu i ništa ne uradiš, tada ti nedostaje društveni moral. Dakle, koje zahteve zakon postavlja u pogledu čovekovog moralnog vladanja? Kina je u tom pogledu poseban slučaj: kineski zakon nema nikakve izričite odredbe koje se odnose na društvene odgovornosti i društveni moral. Ljudi o tome ponešto nauče kroz porodično vaspitanje, školsko obrazovanje i iz onoga što čuju i primete u društvu. Nasuprot tome, u zapadnim zemljama ove stvari su pretočene u zakon. Na primer, ako vidiš da je neko pao na ulici, makar bi trebalo da odeš do te osobe i pitaš je: „Jesi li dobro? Da li ti treba pomoć?” Ako ta osoba odgovori: „Dobro sam, hvala”, u tom slučaju ne moraš da joj pomažeš, od tebe se ne traži da ispuniš tu odgovornost. Ako kaže: „Molim te, pomozi mi”, onda moraš da joj pomogneš. Ako joj ne pomogneš, smatraćeš se zakonski odgovornim. Ovo je poseban zahtev koji su određene zemlje postavile u pogledu ljudskog moralnog vladanja; one taj zahtev postavljaju ljudima kroz izričitu odredbu u svojim zakonima. Ti zahtevi koje javno mnjenje, društveni moral, pa čak i zakon postavljaju u pogledu ljudskog moralnog vladanja ograničeni su samo na ponašanje ljudi, a ti osnovni kriterijumi ponašanja jesu merila prema kojima se procenjuje moralno vladanje neke osobe. Spolja posmatrano, čini se da ta moralna merila procenjuju ljudsko ponašanje – drugim rečima, da li su ljudi ispunili svoje društvene dužnosti ili nisu – ali u svojoj suštini, ona procenjuju unutrašnji karakter ljudi. Bilo da je reč o javnom mnjenju, društvenom moralu ili zakonu, te stvari samo odmeravaju ono što ljudi rade ili spram njih postavljaju zahteve, a ta merila i zahtevi su ograničeni na ljudsko ponašanje. Oni procenjuju ljudski karakter i moralno vladanje na osnovu ponašanja te osobe – to je domašaj njihove procene. U tome je priroda izjave: „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”. Kad je reč o pronalaženju zadovoljstva u pomaganju drugima, zapadne zemlje ljudima postavljaju zahteve kroz zakonske odredbe, dok se u Kini za obrazovanje i uslovljavanje ljudi tim idejama koristi tradicionalna kultura. Iako između istoka i zapada postoji ova razlika, oni su po svojoj prirodi isti – i jedni i drugi koriste izreke da obuzdaju i regulišu ljudsko ponašanje i moralnost. Međutim, bilo da je reč o zakonima u zapadnim zemljama ili o tradicionalnoj kulturi na istoku, sve su to samo zahtevi i propisi usmereni na čovekovo ponašanje i moralno vladanje i ti kriterijumi jedino regulišu ljudsko ponašanje i moralno vladanje – no, da li je ijedno od njih usmereno na čovekovu ljudskost? Da li propisi kojima se određuju ponašanja koja neka osoba treba da primenjuje mogu da se koriste kao merila za procenu njene ljudskosti? (Ne.) Pogledamo li izreku „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”, primetićemo da su neki zli ljudi u stanju da pronađu zadovoljstvo u pomaganju drugima, ali su motivisani sopstvenim namerama i ciljevima. Kad đavoli učine neko sitno dobro delo, još je i veća verovatnoća da za to imaju sopstvene namere i ciljeve. Mislite li da je svako ko pronalazi zadovoljstvo u pomaganju drugima ljubitelj istine koji poseduje osećaj za pravdu? Uzmite na primer one koji u Kini navodno pronalaze zadovoljstvo u pomaganju drugima, poput onih viteških ličnosti ili ljudi koji kradu od bogatih da bi davali siromašnima ili onih koji često priskaču u pomoć osetljivim grupama i invalidima i tako dalje – imaju li svi oni ljudskost? Da li svi vole pozitivne stvari i imaju osećaj za pravdu? (Ne.) U najboljem slučaju, oni su samo ljudi koji imaju relativno bolji karakter. Pošto se rukovode ovim duhom pronalaženja zadovoljstva u pomaganju drugima, oni učine mnoga dobra dela koja im donose zadovoljstvo, utehu i omogućavaju im da potpuno uživaju u osećaju sreće, međutim, primena takvih ponašanja ne znači da oni imaju ljudskost, zato što su i njihova vera i ono čemu teže na duhovnom nivou nejasni – to su nepoznate promenljive. Prema tome, mogu li se, na osnovu ovog dobrog moralnog vladanja, oni smatrati ljudima sa ljudskošću i savešću? (Ne.) Neke institucije poput fondacija i agencija za socijalnu pomoć koje navodno pronalaze zadovoljstvo u pomaganju drugima, koje pomažu ranjivim grupama i invalidima, u najboljem slučaju, ispunjavaju ponešto od svoje društvene odgovornosti. Čine to kako bi u očima javnosti poboljšali sliku o sebi, kako bi povećali sopstvenu uočljivost i zadovoljili mentalitet pronalaženja uživanja u pomaganju drugima – to se nipošto ne uzdiže na nivo značenja da „poseduju ljudskost”. Osim toga, da li je ljudima u čijem pomaganju oni pronalaze zadovoljstvo zaista potrebna pomoć? Da li je pronalaženje zadovoljstva u pomaganju drugima samo po sebi pravedno? Nije nužno. Budeš li dovoljno dugo posmatrao sve različite događaje, veće i manje, koji nastaju u društvu, videćeš da se neki od njih svrstavaju isključivo u one kad ljudi pronalaze zadovoljstvo u pomaganju drugima, dok je u mnogim drugim slučajevima znatno više neizrečenih tajni i mračnih aspekata društva prikriveno u situacijama u kojima ljudi pronalaze zadovoljstvo u pomaganju drugima. U svakom slučaju, u pozadini pronalaženja zadovoljstva u pomaganju drugima nalaze se namere i ciljevi, bilo da je reč o postizanju slave ili uzdizanju iznad ostalih ili pridržavanju društvenog morala i nekršenju zakona ili sticanju pozitivnije ocene od strane celokupnog društva. Kako god da se to posmatra, pronalaženje zadovoljstva u pomaganju drugima samo je jedno od čovekovih spoljnih ponašanja i ono se, u najboljem slučaju, svrstava u vrstu lepog moralnog vladanja. Nema nikakve veze sa normalnom ljudskošću koju Bog zahteva. Oni koji su sposobni da pronalaze zadovoljstvo u pomaganju drugima mogu biti sasvim prosečni ljudi bez ikakvih stvarnih ambicija ili mogu biti istaknute ličnosti u društvu; mogli bi da budu ljudi relativno dobrog srca, ali bi mogli da budu i zlonamerni u srcu. Mogli bi da budu bilo kakva vrsta ljudi. I baš svako je u stanju da u nekom prolaznom trenutku primenjuje ovo ponašanje. Prema tome, izjava o moralnom vladanju, „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”, svakako nije prihvatljiva kao merilo za procenu čovekove ljudskosti.

„Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima” – ova izreka o moralnom vladanju zapravo ne predstavlja suštinu čovekove ljudskosti i sasvim malo je povezana s ljudskom priroda-suštinom. Stoga nije je prikladno koristiti za procenjivanje toga da li je nečija ljudskost dobra ili loša. Dakle, koji je prikladan način da se proceni nečija ljudskost? Odluku o tome da li će nekome pomoći i ispuniti svoje dužnosti, osoba sa ljudskošću makar ne bi trebalo da donosi na osnovu činjenice da li će je takav postupak učiniti srećnom; umesto toga, njena odluka treba da se zasniva na njenoj savesti i razumu i ona ne treba da razmatra šta bi mogla da dobije niti kakve će posledice po nju imati to što nekoj osobi pomaže, odnosno, kakav bi to efekat moglo da ima na nju u budućnosti. Ne treba da razmatra nijednu od tih stvari i treba da ispunjava svoje dužnosti, da pomaže drugima i da sprečava da drugi podnose patnju. Ljudima treba da pomaže na čist način, bez ikakvih sebičnih ciljeva – tako bi postupila osoba koja zaista poseduje ljudskost. Ako je čoveku cilj da pomažući drugima udovolji sebi ili da za sebe izgradi dobru reputaciju, u tome su prisutni sebičan i nizak motiv – oni koji zaista poseduju savest i razum ne bi postupali na ovaj način. Ljudi koji zaista vole druge ne postupaju tek da bi udovoljili sopstvena osećanja, već to čine kako bi ispunili svoje dužnosti i učinili sve što je u njihovoj moći da pomognu drugima. Ljudima ne pomažu da bi dobili nagradu, niti imaju ikakve druge namere ili motive. Iako takvo postupanje može biti teško i premda ih drugi mogu osuđivati, pa se čak mogu suočiti i s nekom opasnošću, oni prepoznaju da je to dužnost koju ljudi treba da obavljaju, da je to ljudska odgovornost, te da, ako ne postupe na takav način, neće ispuniti ono što duguju drugima i Bogu, i preostaće im da se doživotno kaju. I budući da stvari tako stoje, oni se u to upuštaju bez oklevanja, daju sve od sebe, poslušni su volji Nebesa i ispunjavaju svoju dužnost. Nezavisno od toga kako ih drugi procenjuju, odnosno, da li im drugi iskazuju zahvalnost i poštovanje, sve dok su u stanju da toj osobi pomognu da uradi sve što joj je potrebno i ako to svim srcem mogu da učine, osećaće se zadovoljno. Oni koji tako mogu da postupaju imaju savest i razum, poseduju ispoljavanja ljudskosti, a ne samo vrstu ponašanja koje je ograničeno na domen moralnog karaktera i moralnog vladanja. Pronalaženje zadovoljstva u pomaganju drugima samo je vrsta ponašanja, a ponekad je samo ponašanje koje se javlja u određenim posebnim kontekstima; čovekova odluka da se upusti u takvu vrstu prolaznog ponašanja donosi se na osnovu njegovog raspoloženja, emocija, društvenog okruženja, kao i neposrednog konteksta, i procene kakve koristi ili mane mogu proizaći iz takvog postupanja. Kad ljudima pomažu, oni sa ljudskošću ne razmišljaju o tim stvarima – svoju odluku donose na osnovu merila rasuđivanja koje je pozitivnije i više u skladu sa savešću i razumom normalne ljudskosti. Ponekad su čak u stanju da istraju u pomaganju ljudima i kad je to oprečno i protivno standardima morala. Kriterijumi, ideje i pogledi o moralu mogu da obuzdaju samo prolazna ljudska ponašanja. A hoće li ova ponašanja biti dobra ili loša promeniće se u zavisnosti od čovekovog raspoloženja, emocija, odnosa dobrog i zlog u njemu i njegovih prolaznih dobrih ili loših namera; naravno, i društvena klima i okruženje će uticati na to. U tim ponašanjima ima mnogo nečistoća; sva su površna, pa ljudi ne mogu da procene da li neko poseduje ljudskost ili ih naprosto ne upražnjava. Nasuprot tome, da li neko ima ili nema ljudskost mnogo je tačnije i praktičnije procenjivati na osnovu njegove ljudskost-suštine, na osnovu onoga čemu teži, njegovog pogleda na život i njegovog sistema vrednosti, puta kojim ide i polazišta za njegovo vladanje i postupke. Recite Mi, šta je u skladu sa istinom: osnove za procenjivanje ljudskosti ili osnove za procenjivanje moralnog vladanja? Da li su u skladu s istinom merila za procenjivanje moralnog vladanja ili su to merila za procenjivanje da li neka osoba ima ljudskost? Koje je od ovih merila u skladu s istinom? U skladu s istinom zapravo su merila za procenu da li neko poseduje ljudskost. To je nepobitno sigurno. Zbog svoje nepostojanosti, stvari koje se koriste za procenu ljudskog moralnog vladanja ne mogu poslužiti kao kriterijumi. One su ispunjene brojnim nečistoćama, kao što su ljudske transakcije, interesi, sklonosti, stremljenja, emocije, zle misli, iskvarene naravi i tako dalje. U njima ima i previše grešaka i nečistoća – nisu jednostavne. Prema tome, one ne mogu poslužiti kao kriterijumi za procenjivanje ljudi. Pune su svakakvih stvari koje Sotona usađuje u čoveka i dodatnih stanja koja nastaju usled čovekove iskvarene sotonske naravi, pa kao takve nisu istina. Ukratko, nezavisno od toga da li ljudi smatraju da je ove kriterijume moralnog vladanja lako ili teško ispuniti, odnosno, da li ih ljudi po vrednosti procenjuju kao visoke, niske ili prosečne, sve su to, u svakom slučaju, samo izreke koje obuzdavaju ljudsko ponašanje i regulišu ga. One dosežu samo do nivoa čovekovog moralnog kvaliteta; nemaju ni najmanje veze sa Božjim zahtevom da se za procenu čovekove ljudskosti koristi istina. Ne sadrže čak ni najosnovnija merila koja bi oni s ljudskošću trebalo da poseduju i da ispune; ne ispunjavaju nijednu od tih stvari. Kad posmatra ljude, čovek se usredsređuje samo na procenu ispoljavanja njihovog moralnog vladanja; ljude u potpunosti posmatra i procenjuje prema zahtevima tradicionalne kulture. Bog ljude ne posmatra samo na osnovu njihovog ispoljavanja moralnog vladanja – On se usredsređuje na njihovu ljudskost-suštinu. Šta je sadržano u čovekovoj ljudskost-suštini? Njihove sklonosti, njihovi pogledi na stvari, njihov pogled na život i sistem vrednosti, ono čemu teže, da li imaju osećaj za pravdu, da li vole istinu i pozitivne stvari, njihova sposobnost da prihvate istinu i pokore joj se, put koji biraju i tako dalje. Prema ovim stvarima se tačno procenjuje čovekova ljudskost-suština. Ovim manje-više privodim kraju Svoju besedu o pronalaženju zadovoljstva u pomaganju drugima. Da li ste kroz razgovor u zajedništvu o ova dva zahteva o moralnom vladanju sada shvatili osnovna načela razaznavanja kako načina na koji se procenjuje moralno vladanje tako i razlike između Božjih merila za procenjivanje ljudi i moralnog vladanja o kome čovek govori? (Da.)

Upravo sam u zajedništvu govorio o dva zahteva koje tradicionalna kultura postavlja pred čovekovo moralno vladanje, „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” i „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”. Šta ste naučili iz Moje besede o ove dve izreke? (Naučio sam da čovekovo moralno vladanje nije povezano s njegovom ljudskost-suštinom. Ljudi koji ispoljavaju ovakvo moralno vladanje u najboljem slučaju poseduju neka lepa ponašanja i ispoljavanja u smislu kvaliteta svoje moralnosti. Međutim, to ne znači da imaju ljudskost niti da proživljavaju ljudsko obličje. Stekao sam nešto jasnije shvatanje o ovom pitanju.) Ljudi koji ispoljavaju dobro moralno vladanje ne moraju nužno posedovati ljudskost – svi to mogu da prepoznaju i stvari zaista tako stoje. Svi ljudi slede zle društvene trendove i svi su postepeno izgubili svoju savest i razum – samo nekolicina je u stanju da proživljava ljudsko obličje. Da li se za svakog onog ko je policajcu jednom predao paru koju je pronašao na ulici ispostavilo da je dobra osoba? Nije nužno. Sa kakvim su se ishodom suočili oni koje su nekada veličali kao junake? Svi ljudi u svom srcu znaju odgovore na ova pitanja. Šta se desilo sa onim uzorima društvenog morala i velikim dobročiniteljima koji su često pronalazili zadovoljstvo u pomaganju drugima, koje je čovek kitio crvenim cvetovima i veličao? Za većinu njih se ispostavilo da nisu dobri ljudi. Svesno su učinili nekoliko dobrih dela kako bi postali poznati. Zapravo, najveći deo njihovog stvarnog ponašanja, života i karaktera uopšte nije dobar. Dobri su jedino u laskanju i dodvoravanju. Kad sa sebe skinu te svoje crvene cvetove i tu veštačku glazuru uzornosti u društvenom moralu, oni čak ne znaju ni kako da se vladaju niti kako treba da vode svoj život. U čemu je ovde problem? Zar nisu bili zarobljeni krunom „moralnog uzora” koju im je društvo namenilo? Oni ni ne znaju ko su u stvari – laskali su im u toj meri da su o sebi počeli da imaju previsoko mišljenje i više ne mogu da budu normalni ljudi. Naposletku, oni ne znaju ni kako da žive, njihova svakodnevna egzistencija postaje prava zbrka, a neki se na kraju odaju alkoholu, postaju depresivni i dignu ruku na sebe. Svakako da postoje ljudi koji spadaju u ovu kategoriju. Oni uvek jure za osećanjem, žele da budu junaci i uzori, da postanu slavni ili da budu oličenje moralne izuzetnosti. Ne mogu nikad da se vrate stvarnom životu; svakodnevne potrebe stvarnog života za njih su neprekidni izvor uznemirenosti i patnje. Ne znaju kako da se otarase ovog bola ni kako da u životu izaberu pravi put. U potrazi za uzbuđenjem, neki se odaju drogama, dok drugi odaberu da sebi oduzmu život ne bi li se oslobodili osećanja praznine. Neki među onima koji sebi ne oduzimaju život završe tako što umiru od depresije. Zar za ovo ne postoji mnoštvo primera? (Da.) Takvu štetu tradicionalna kultura nanosi ljudima. Ne samo da ljudima ne omogućava da steknu tačno shvatanje ljudskosti niti ih usmerava na pravi put kojim bi trebalo da idu – to nije sve – već ih ona zapravo navodi na stranputicu, odvodeći ih u svet obmane i laži. Ljudima to nanosi štetu i to u prilično velikoj meri. Neki bi mogli reći: „To ne važi u svim slučajevima! Nama je sasvim dobro, zar ne?” Zar to što vam je trenutno sasvim dobro nije samo rezultat Božje zaštite? Samo zato što vas je Bog odabrao i imate Njegovu zaštitu dovoljno vam se posrećilo da prihvatite Njegovo delo i da možete da čitate Njegove reči, da prisustvujete okupljanjima, da razgovarate u zajedništvu i da ovde obavljate svoju dužnost; samo zbog Njegove zaštite možete da živite život normalnog čoveka i posedujete normalan razum da se bavite svim aspektima svog svakodnevnog života. Međutim, neosporno je da u dubokim odajama vašeg uma i dalje postoje ideje i gledišta poput: „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” i „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”. Istovremeno ste i dalje u ropstvu tih ideoloških i moralnih kriterijuma koji potiču od ljuskog roda. Zašto kažem da ste u ropstvu tih stvari? Zato što put kojim u životu birate da idete; načela i pravac vaših postupaka i vladanja; i načela, metode i kriterijumi prema kojima posmatrate ljude i stvari i tome slično, i dalje su, u različitoj meri, pod uticajem tih ideoloških i moralnih kriterijuma ili su njima čak sputani i pod njihovom su kontrolom. Pri čemu, Božje reči i istina tek treba da postanu osnova i kriterijumi za vaše posmatranje ljudi i stvari, i za vaše vladanje i postupanje. U ovom trenutku ste tek odabrali pravi smer u životu i imate volju, težnju i nadu da krenete putem stremljenja ka istini. Ipak, u stvarnosti, većina vas nije uopšte kročila na ovaj put – drugim rečima, niste ni stupili na pravi put koji je Bog pripremio za čoveka. Neki će reći: „Ako nismo stupili na pravi put, zašto onda i dalje možemo da obavljamo svoje dužnosti?” To je rezultat čovekovog izbora, saradnje, savesti i odlučnosti. Ovoga časa ti obavljaš svoj deo posla u vezi sa Božjim zahtevima i daješ sve od sebe da se popraviš, ali samo zato što nastojiš da se popraviš, to ne znači da si već kročio na put stremljenja ka istini. Jedan od razloga je u tome što si i dalje pod uticajem ideja koje je tradicionalna kultura usadila u tebe. Recimo, vi možda sasvim dobro razumete suštinu izjava „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” i „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”, nakon što ste čuli Moju besedu o njima i nakon što sam ih razotkrio, ali se za nekoliko dana možda predomislite. Možda pomislite: „Šta ima toliko loše u izjavi ’Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep’? Meni se dopadaju ljudi koji novac koji nađu ne trpaju u sopstveni džep. Oni makar nisu pohlepni. Šta je pogrešno u izjavi ’Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima’? Kad si u nevolji, makar možeš da računaš na to da će ti neko priskočiti u pomoć. To je dobra stvar i nešto što je svima potrebno! Osim toga, kako god da se to posmatra, to što ljudi pronalaze zadovoljstvo u pomaganju drugima naprosto je dobra, pozitivna stvar. To je naša suštinska obaveza i ne treba je kritikovati!” Vidiš, svega nekoliko dana nakon što si se probudio, jedna prospavana noć biće dovoljna da te promeni; odvešće te tamo gde si bio ranije i ponovo će te vratiti u ropstvo tradicionalne kulture. Drugim rečima, te stvari smeštene u dubini tvog uma povremeno utiču na tvoje misli i gledišta, kao i na puteve koje biraš. I neizbežno, dok na tebe utiču, one te i neprekidno zadržavaju, sprečavaju da ispuniš svoju želju da u životu kročiš na ispravan put, da kreneš putem stremljenja ka istini i da u životu pođeš putem na kome su Božje reči tvoja osnova, a istina je tvoj kriterijum. Čak i ako si sasvim spreman da kreneš ovim putem, čak i ako čezneš da to učiniš, i zbog toga se osećaš uzrujano, dane provodiš razmišljajući i planirajući, donosiš čvrste odluke i za to se moliš, stvari se i dalje neće odvijati onako kako ti želiš. Razlog je u tome što su ti aspekti tradicionalne kulture isuviše duboko ukorenjeni u dubinama tvog srca. Neki mogu reći: „To nije tačno! Kažeš da je tradicionalna kultura isuviše duboko ukorenjena u ljudskom srcu, ali ja ne mislim da je to istina. Ja sam tek u dvadesetim godinama života, nisam u sedamdesetim ili osamdesetim, pa kako su onda te stvari već mogle da se tako duboko ukorene u mom srcu?” Zašto kažem da su te ideje već duboko ukorenjene u tvom srcu? Razmisli o tome: još od vremena svojih najranijih sećanja, zar nisi oduvek težio tome da budeš plemenita osoba, čak i ako ti roditelji nisu usadili takve ideje u glavu? Na primer, većina ljudi voli da gleda filmove i da čita romane o junacima, i duboko saosećaju sa žrtvama u tim pričama, dok mrzi zlikovce i okrutne junake koji druge ljude povređuju. Kad odrastaš u takvom okruženju, ti nesvesno prihvataš stvari oko kojih je društvo u celini kolektivno saglasno. Dakle, zašto si prihvatio te stvari? Zato što se ljudi ne rađaju tako da već poseduju istinu i nemaju urođenu sposobnost da razaznaju stvari. Ti ne poseduješ taj instinkt – instinkt koji ljudi poseduju je urođena tendencija da im se dopadaju neke dobre, pozitivne i aktivne stvari. Te aktivne i pozitivne stvari navode te da stremiš tome da budeš bolji, da postaneš dobra osoba, junak i velikan. Kad dođeš u kontakt s izrekama koje potiču iz javnog mnjenja i društvenog morala, te stvari postepeno počinju da poprimaju oblik u tvom srcu. Čim se izjave koje potiču iz morala tradicionalne kulture u tebi infiltriraju i uđu u tvoj unutrašnji svet, one u tvom srcu puste korenje i počnu da gospodare tvojim životom. Kad se to dogodi, ti te stvari ne raspoznaješ, ne protiviš im se niti ih odbacuješ, već duboko u sebi osećaš da su ti potrebne. Tvoj prvi potez je da tim izrekama daješ za pravo. Zašto je to tako? Zato što su te izreke tako dobro skrojene za ljudske ukuse i predstave, usklađene su sa potrebama ljudskih duhovnih svetova. Posledično, ti prihvataš te izjave zdravo za gotovo i od njih se uopšte ne štitiš. Postepeno, kroz svoje porodično vaspitanje, školsko obrazovanje i društveno uslovljavanje i indoktrinaciju, kao i kroz svoje sopstvene uobrazilje, na kraju postaješ duboko uveren da su te izreke pozitivne stvari. Kroz prefinjenost koju stičeš s vremenom i postepeni proces starenja, težiš tome da ove izreke poštuješ u svakakvim kontekstima i situacijama i da slediš te stvari koje ljudi prirođeno više vole i smatraju ih dobrim. One u tebi sve više poprimaju svoj oblik i sve su dublje ukorenjene u tebi. U isto vreme, te stvari gospodare tvojim pogledom na život i ciljevima kojima težiš, postajući merila na osnovu kojih procenjuješ ljude i stvari. Nakon što ove izreke iz tradicionalne kulture u ljudima poprime svoj oblik, uspostavljeni su svi osnovni uslovi koji ljude navode da se opiru Bogu i istini; kao da ljudi pronalaze sopstvene razloge i sopstvenu osnovu da to učine. Pa tako, kad Bog razotkrije ljudske iskvarene naravi i suštinu i obaspe ih grdnjom i sudom, ljudi prema Njemu stvaraju svakakve predstave. Oni pomisle: „Ljudi često kažu: ’Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana’ i ’Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš’, pa kako je onda bog mogao tako da govori? Je li to zaista bio bog? Bog ne bi tako govorio – on bi trebalo da zauzme najvišu poziciju i da sa ljudima razgovara nežnim tonom, tonom Bude koji sva ljudska bića izbavlja od patnje, tonom Bodisatve. Takav je bog – neverovatno nežna i veličanstvena figura.” Taj niz ideja, gledišta i predstava nastavlja da sve većim intenzitetom navire iz tvog srca i, konačno, to više naprosto ne možeš da podneseš i preduzimaš nešto da se, bez sopstvene namere, pobuniš protiv Boga i opireš Mu se. Na ovaj način si se sopstvenim predstavama i uobraziljama upropastio. Iz ovoga možemo da vidimo da, bez obzira na tvoju starosnu dob, ako si stekao obrazovanje tradicionalne kulture i poseduješ mentalni sklop odrasle osobe, tvoje će srce biti ispunjeno ovim aspektima moralnosti iz tradicionalne kulture i oni će postepeno pustiti svoje korenje u tebi. Oni su već zagospodarili tobom i već mnogo godina prema njima živiš. Tvoj život i sama tvoja priroda već su dugo okupirani ovim aspektima morala iz tradicionalne kulture. Na primer, još dok ti je bilo pet ili šest godina, naučio si da pronalaziš zadovoljstvo u pomaganju drugima i da novac koji pronađeš ne trpaš u sopstveni džep. Te stvari su na tebe uticale i potpuno su diktirale način tvog ponašanja. Sada, kao sredovečna osoba, već godinama živiš prema tim stvarima; to znači da si predaleko od merila koja Bog zahteva od čoveka. Otkako si prihvatio te izreke o moralnom vladanju koje zagovara tradicionalna kultura, sve dalje si zalutao od Božjih zahteva. Jaz između tvojih sopstvenih merila za ljudskost i merila za ljudskost koja Bog zahteva sve se više produbio. Posledično, od Boga si sve dalje zalutao. Zar nije tako? Slobodno na miru razmislite o ovim rečima.

C. Raščlanjivanje izreke „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima”

Hajde da sada u zajedništvu razgovaramo o sledećoj izreci o moralnom vladanju – „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima”. Koje je značenje ove izreke? Ona znači da prema sebi treba da postaviš stroge zahteve, a da prema drugim ljudima budeš popustljiv, kako bi mogli da vide koliko si darežljiv i velikodušan. Pa, zašto ljudi ovo treba da rade? Šta time treba da postignu? Je li to izvodljivo? Je li to zaista prirodan izraz čovekove ljudskosti? Da biste to preuzeli na sebe, morali biste sebi u velikoj meri da naudite! Ne smete da imate nikakvih želja ni zahteva, morate od sebe da zahtevate da osećate manje radosti, da više patite, da platite veću cenu i da radite napornije kako drugi ne bi morali da se iscrpljuju. A ako drugi kukaju, žale se ili loše rade, od njih ne smete previše da tražite – više ili manje, sasvim je dovoljno. Ljudi smatraju da je ovo znak plemenitog morala – ali zašto Meni to zvuči lažno? Zar nije lažno? (Jeste.) U normalnim okolnostima, prirodno izražavanje ljudskosti običnog čoveka je u tome da prema sebi bude tolerantan, a strog prema drugima. To je činjenica. Ljudima ne promiču problemi svih drugih – „Ova osoba je nadmena! Ova osoba je loša! Ovaj je sebičan! Onaj površno izvršava svoju dužnost! Ovaj je toliko lenj!” – dok za sebe misle: „U redu je ako sam malo lenj. Dobrog sam kova. Iako sam lenj, bolje obavljam posao od drugih!” Drugima pronalaze mane i vole da cepidlače, ali su, kad god to mogu, prema sebi tolerantni i predusretljivi. Nije li ovo prirodno izražavanje njihove ljudskosti? (Jeste.) Ako se od ljudi očekuje da žive u skladu sa idejom da „budu strogi prema sebi, ali tolerantni prema drugima”, kroz kakvu agoniju bi morali da prođu? Da li bi to zaista mogli da podnesu? Kolikom broju ljudi bi to pošlo za rukom? (Nikome.) I zašto je to tako? (Ljudi su po prirodi sebični. Postupaju prema načelu „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi”.) Čovek se zaista rađa sebičan, čovek je sebično stvorenje i duboko je posvećen toj sotonskoj filozofiji: „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi”. Ljudi smatraju da bi za njih bilo pogubno i neprirodno da nisu sebični i da o sebi ne vode računa kad ih zadese nedaće. To je ono što ljudi smatraju i način na koji postupaju. Ako se od ljudi očekuje da ne budu sebični, da prema sebi imaju stroge zahteve, da dragovoljno pretrpe gubitak umesto da druge iskoriste i ako se od njih očekuje da, kad ih neko iskorišćava, dragovoljno kažu: „Ti me iskorišćavaš, ali ja od toga ne pravim problem. Ja sam tolerantna osoba, neću te vređati niti pokušavati da ti vratim istom merom, pa ako se nisi već dovoljno okoristio, samo izvoli” – da li je to realistično očekivanje? Kolikom broju ljudi bi to pošlo za rukom? Da li je to način na koji se iskvareni ljudski rod uobičajeno ponaša? Očito bi bilo nenormalno da se tako nešto dogodi. Zašto? Zato što se ljudi sa iskvarenim naravima, posebno oni sebični i podli, bore za svoje interese, a razmišljanje o drugima ih nipošto neće učiniti zadovoljnim. Dakle, ova pojava, ako se desi, predstavlja anomaliju. „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima” – ova tvrdnja o moralnom vladanju očito je samo zahtev koji se ne poklapa ni sa činjenicama ni sa ljudskošću, a koji su čoveku postavili društveni moralisti koji ne shvataju ljudskost. Bilo bi to kao da kažeš mišu da ne sme da pravi rupe ili da kažeš mački da joj je zabranjeno da lovi miševe. Da li je u redu postaviti takav zahtev? (Nije. On prkosi zakonima ljudskosti.) Ovaj zahtev očito nije u skladu sa stvarnošću i uopšte ne pije vodu. Da li su oni koji ističu ovaj zahtev i sami u stanju da ga se pridržavaju? (Ne.) Od drugih očekuju da se pridržavaju zahteva koji ni sami ne mogu da ispune – u čemu je tu problem? Zar to nije pomalo neodgovorno? Najblaže što bi se moglo reći jeste da su neodgovorni i da govore besmislice. Idemo sad korak dalje, pa se zapitajmo kakva je priroda ovog problema? (Licemerje.) Tako je, ovo je primer licemerja. Očito ni oni sami ne mogu da se pridržavaju ovog zahteva, a ipak za sebe i dalje tvrde da su tolerantni, velikodušni i da poseduju tako visoku moralnu uzornost – zar to nije upravo licemerje? Kako god da je formulišete, ovo je isprazna izreka koja sa sobom donosi izvesnu lažnost, pa ćemo je okarakterisati kao licemernu izreku. Slična je onim izrekama koje su fariseji zagovarali; u sebi ima skriveni motiv, koji je očito u tome da se neko razmeće, da sebe prikaže kao osobu plemenitog moralnog vladanja, te da je drugi veličaju kao uzor i primer plemenitog moralnog vladanja. Dakle, kakvi ljudi su u stanju da budu strogi prema sebi, ali tolerantni prema drugima? Jesu li učitelji i lekari u stanju da se pridržavaju ove izreke? Da li su takozvani slavni ljudi, velikani i mudraci koje su drugi obožavali, poput Konfučija, Mencija i Lao Cea bili u stanju da se pridržavaju ove izreke? (Nisu.) U najkraćem, nezavisno od toga koliko je besmislena ova izreka koju je čovek izneo i da li je ovaj zahtev održiv ili nije, to je u krajnjoj liniji samo zahtev koji se postavlja u pogledu ljudskog moralnog karaktera i ponašanja. Ljudi u najmanju ruku nisu spremni da primenjuju ovaj zahtev i nije im lako da ga primenjuju, jer je oprečan merilima koja je čovekova normalna ljudskost u stanju da dostigne. Ali, u svakom slučaju, to je ipak merilo i zahtev o čovekovom moralnom vladanju koji zagovara tradicionalna kultura. Iako je izreka „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima” obična fraza koje malo ko može da se pridržava, ona je ista poput izreka „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” i „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima” – bez obzira na motive ili namere koje imaju ljudi koji je primenjuju, odnosno da li je uopšte iko u stanju da je primenjuje – u svakom slučaju, zar ih, već po osnovu same činjenice da ljudi koji zagovaraju ovaj zahtev sebe određuju kao oličenje moralnosti, to ne čini nadmenim i samopravednim i zaposednutim donekle nenormalnim razumom? Ako bi ih upitao da li mogu da se pridržavaju izreke „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima”, rekli bi ti: „Naravno!” Ipak, kad su zaista prinuđeni da je se pridržavaju, to neće moći. Zašto neće moći da je se pridržavaju? Zato što imaju nadmenu, sotonsku narav. Zatraži od njih da se pridržavaju ove moralne poruke kad se drugi s njima otimaju za status, moć, slavu i dobitak, pa vidi hoće li to moći da učine. Naprosto to neće moći da urade, već će čak biti neprijateljski nastrojeni prema tebi. Ako ih upitaš: „Zašto i dalje zagovaraš ovu izreku kad ni sȃm ne možeš da je se pridržavaš? Zašto i dalje od drugih tražiš da se toga pridržavaju? Zar nisi licemeran?”, hoće li to prihvatiti? Ako ih razotkriješ, to neće prihvatiti – kako god da ih razotkriješ, oni to neće prihvatiti niti će priznati da su pogrešili – to pokazuje da nisu dobri ljudi. Činjenica da utiču na kreiranje visokomoralnog okruženja uprkos tome što ni sami nisu u stanju da poštuju sopstvene zahteve samo pokazuje da ih s pravom nazivamo velikim prevarantima i licemernim pozerima.

„Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima”, kao i u slučaju izreka „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” i „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”, jedan je od onih zahteva koje tradicionalna kultura postavlja u pogledu čovekovog moralnog vladanja. Prema istom obrascu, nezavisno od toga da li neko može da postigne ili da primenjuje ovo moralno vladanje, ona svejedno nije merilo ni norma za merenje ljudskosti te osobe. Ti možda i jesi u stanju da budeš strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima i da se pridržavaš naročito visokih merila. Možda si potpuno neokaljan i možda uvek razmišljaš o drugima i prema njima pokazuješ obzir, a da pritom nisi sebičan i nemaš u vidu sopstvene interese. Možda izgleda da si naročito velikodušan i nesebičan i imaš snažan osećaj društvene odgovornosti i društvenog morala. Možda su tvoj plemeniti integritet i karakter uočljivi onima koji su ti bliski, koje susrećeš i sa kojima dolaziš u kontakt. Tvoje ponašanje možda nikada drugima ne daje povoda da te okrive ili kritikuju, već umesto toga u obilju izaziva pohvale, čak i divljenje. Ljudi te možda smatraju za nekoga ko je zaista strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima. Međutim, to su samo spoljna ponašanja. Jesu li misli i želje duboko u tvom srcu u skladu s tim spoljnim ponašanjima, s tim postupcima koje spolja proživljavaš? Odgovor je negativan. Razlog zašto možeš da se ponašaš na taj način je u tome što u pozadini postoji motiv. Koji je tačno taj motiv? Da li bi mogao da podneseš da taj motiv izađe na svetlo dana? Naravno da ne. To dokazuje da je ovaj motiv nešto neizrecivo, nešto mračno i zlo. Dakle, zašto je taj motiv neizreciv i zao? Zato što čovekovom ljudskošću upravlja i pokreće je njegova iskvarena narav. Svim mislima ljudskog roda, nezavisno od toga da li ih ljudi pretoče u reči ili ih otkrivaju, neosporno gospodare, kontrolišu ih i njima manipulišu njihove iskvarene naravi. Posledično, ljudski motivi i namere svi su podmukli i zli. Bez obzira na to da li ljudi mogu da budu strogi prema sebi, ali tolerantni prema drugima odnosno da li spolja savršeno izražavaju ovu moralnost, neizbežno je da ta moralnost neće imati nikakvu kontrolu ni uticaj nad njihovom ljudskošću. Dakle, šta kontroliše čovekovu ljudskost? Njegova iskvarena narav, njegova ljudskost-suština koja leži skrivena ispod moralnosti „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima” – to je njegova prava priroda. Prava priroda čoveka jeste njegova ljudskost-suština. A od čega se sastoji njegova ljudskost-suština? Uglavnom se sastoji od njegovih sklonosti, onoga čemu stremi, njegovog pogleda na život i njegovog sistema vrednosti, kao i od njegovog stava prema istini i Bogu i tako dalje. Jedino ove stvari verno predstavljaju čovekovu ljudskost-suštinu. Može se sa sigurnošću reći da je većina ljudi koja od sebe zahteva da ispunjava moralnost da „budu strogi prema sebi, ali tolerantni prema drugima”, opsednuta statusom. Rukovođeni svojim iskvarenim naravima, oni ne mogu da odole a da među ljudima ne streme prestižu, istaknutosti u društvu i statusu u očima drugih. Sve ove stvari su povezane sa njihovom željom za statusom i njima streme pod maskom svog dobrog moralnog vladanja. A kako nastaju ove njihove težnje? One u potpunosti potiču iz njihovih iskvarenih naravi i te iskvarene naravi ih pokreću. Prema tome, nezavisno od toga da li neko ispunjava moralnu pouku da „bude strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima” ili ne, i da li to čini do savršenstva ili ne, to ne može nimalo da promeni njegovu ljudskost-suštinu. Iz toga proističe da to ne može ni na koji način da promeni njegov pogled na život ili njegov sistem vrednosti, niti da usmerava njegove stavove i poglede o svakakvim ljudima, događajima i stvarima. Zar nije tako? (Tako je.) Što više je neko u stanju da bude strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima, tim bolje on glumata, prerušava se i svojim lepim ponašanjem i umilnim rečima druge navodi na pogrešan put, i po prirodi je više lažljiv i rđav. I što je više takva vrsta čoveka, sve jači postaju njegova ljubav i težnja za statusom i moći. Koliko god veliko, slavno i ispravno njegovo spoljno moralno vladanje delovalo i koliko god da je ljudima prijatno da to posmatraju, neizrečena težnja koja leži u dubini njegovog srca, kao i njegova priroda-suština, pa čak i njegove ambicije, u svakom trenutku mogu da izbiju na površinu. Prema tome, koliko god da je dobro njegovo moralno vladanje, ono ne može da prikrije njegovu urođenu ljudskost-suštinu ni njegove ambicije i želje. Ne može da prikrije njegovu gnusnu priroda-suštinu koja ne voli pozitivne stvari, koja ima odbojnost prema istini i mrzi je. Kao što ove činjenice pokazuju, izreka „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima” više je nego besmislena – ona razotkriva one ambiciozne ličnosti koje korišćenjem takvih izreka i ponašanja pokušavaju da zabašure sopstvene besprizorne ambicije i želje. Ovo možete da uporedite s nekim antihristima i zlim ljudima u crkvi. Kako bi u crkvi učvrstili svoj status i moć i stekli bolju reputaciju među drugim članovima, u stanju su da se podvrgnu patnji i da plate cenu dok obavljaju svoje dužnosti, pa čak mogu da ostave svoj posao i porodice i rasprodaju sve što imaju kako bi se dali za Boga. U nekim slučajevima, cena koju plaćaju i patnja koju podnose u davanju za Boga premašuje ono što prosečna osoba može da izdrži; u stanju su da otelotvore duh izrazitog samoodricanja kako bi zadržali svoj status. Ipak, koliko god da pate ili koliku god cenu da plaćaju, niko od njih ne štiti Božje svedočanstvo ni interese Božje kuće niti praktično deluje prema Božjim rečima. Cilj kome teže jedino je u zadobijanju statusa, moći i Božjih nagrada. Ništa od onoga što rade nema ni najmanje veze sa istinom. I ma koliko da su prema sebi strogi, a prema drugima tolerantni, kakav će biti njihov krajnji ishod? Šta će Bog misliti o njima? Hoće li njihov ishod On određivati na osnovu spoljnih lepih ponašanja koja proživljavaju? Sigurno neće. Ljudi druge vide i procenjuju na osnovu ovih ponašanja i ispoljavanja i, budući da ne mogu da prozru suštinu drugih ljudi, na kraju ih ti drugi ljudi obmanu. Međutim, Boga čovek nikada nije obmanuo. On nipošto neće upamtiti ljudsko moralno vladanje niti će ga odobriti zato što su oni mogli da budu strogi prema sebi, ali tolerantni prema drugima. Umesto toga, On će ih osuditi zbog njihovih ambicija i zbog puteva kojima su pošli u težnji za statusom. Prema tome, oni koji streme ka istini treba da razaznaju ovaj kriterijum za procenjivanje ljudi. Treba temeljno da negiraju i napuste ovo apsurdno merilo i da ljude razaznaju prema Božjim rečima i istina-načelima. Treba prevashodno da gledaju da li neka osoba voli pozitivne stvari, da li je u stanju da prihvati istinu i da li može da se pokori Božjoj suverenosti i uređenjima, kao i put koji bira i kojim ide, te da na osnovu ovih stvari odrede kakva je ona osoba i kakvu ljudskost ima. Ako ljudi druge procenjuju na osnovu merila „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima”, sasvim će lako doći do odstupanja i do grešaka. Ako čoveka pogrešno razaznaješ i posmatraš na osnovu načela i izreka koji potiču od čoveka, onda ćeš po tom pitanju povređivati istinu i opirati se Bogu. Zašto? Razlog je u tome što će polazište prema kome posmatraš ljude biti pogrešno i neusklađeno s rečima Božjim i sa istinom – može im čak biti protivno i oprečno. Bog ne procenjuje čovekovu ljudskost na osnovu izreke o moralnom vladanju, „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima”, pa ako istrajavaš u tome da prema ovom kriterijumu procenjuješ čovekovu moralnost i određuješ kakav je neko čovek, onda si potpuno prekršio istina-načela, i neminovno je da ćeš grešiti, izazvati propuste i odstupanja. Zar nije tako? (Jeste.) Čim shvate ove stvari, ljudi će makar imati određeni nivo razumevanja osnove, načela i kriterijuma prema kojima Bog posmatra ljude i stvari – makar ćeš shvatiti i uvažavati Božji pristup tim stvarima. Prema tome, kako stoje stvari iz tvoje perspektive? Treba makar da znaš koja je ispravna osnova za posmatranje neke osobe, kao i koji je kriterijum za posmatranje ljudi u skladu sa istinom i stvarnim činjenicama i koji sasvim sigurno neće dovesti ni do kakvih grešaka ili odstupanja. Ako ti ova pitanja zaista postanu jasna, razaznaćeš ove aspekte tradicionalne kulture, kao i različite čovekove izjave, teorije i načine posmatranja ljudi, i moći ćeš u potpunosti da se odrekneš tih aspekata tradicionalne kulture i svih različitih izreka i gledišta koji potiču od čoveka. Time ćeš ljude posmatrati i razaznavati na osnovu istina-načela i, u određenoj meri, bićeš usklađen sa Bogom, nećeš se buniti protiv Njega, nećeš Mu se opirati niti suprotstavljati. Kako postepeno budeš dostizao usklađenost s Bogom, sticaćeš sve jasniji uvid u suštinu ljudi i stvari i za to ćeš pronaći potvrdu u Božjim rečima. Videćeš da su razne Božje izjave koje razotkrivaju ljudski rod i Njegove definicije i karakterizacije ljudskog roda sve redom ispravne i da su sve istina. Naravno, čim pronađeš potvrdu za to, imaćeš sve više vere i znanja o Bogu i Njegovim rečima i postaćeš sve uvereniji da su Božje reči istina i stvarnost koju bi čovek trebalo da proživi. Zar to ne sačinjava proces prihvatanja i zadobijanja istine? (Da.) To je proces prihvatanja i zadobijanja istine.

Cilj stremljenja ka istini jeste prihvatanje istine kao sopstvenog života. Kada ljudi mogu da prihvate istinu, njihova unutrašnja ljudskost i život počinju postepeno da se preobražavaju, da bi na kraju taj preobražaj bio njihova nagrada. U prošlosti si ljude i stvari posmatrao prema tradicionalnoj kulturi, ali si sada shvatio da je to bilo pogrešno i više stvari nećeš posmatrati iz te perspektive niti ćeš ijednog čoveka posmatrati onako kako nalaže tradicionalna kultura. Prema tome, na temelju čega ćeš sada posmatrati ljude i stvari? Ako ne znaš, to dokazuje da još uvek nisi prihvatio istinu. Ako već znaš prema kojim istina-načelima treba da posmatraš ljude i stvari, ako tačno i jasno možeš da odrediš svoje polazište, put, kriterijume i načela i ako ujedno možeš da ljude raspoznaješ i ophodiš se prema njima u skladu sa tim istina-načelima, u tom slučaju je istina već počela da deluje u tebi, ona usmerava tvoje misli i gospodari perspektivom iz koje posmatraš ljude i stvari. To dokazuje da je istina već pustila koren u tebi i da je postala tvoj život. Prema tome, kako će ti to dejstvo koje istina ima na tebe naposletku pomoći? Zar ona neće uticati na način tvog vladanja, na put koji biraš i tvoj pravac u životu? (Hoće.) Ako istina može da utiče na način tvog vladanja i na put kojim ideš, zar onda neće uticati na tvoj odnos sa Bogom? (Hoće.) Kakav će ishod proisteći iz uticaja istine na tvoj odnos sa Bogom? Hoćeš li Mu se više približiti ili ćeš se od Njega udaljiti? (Više ću se približiti Bogu.) Svakako ćeš Mu se više približiti. Kad se Bogu više približiš, hoćeš li biti spremniji da Ga slediš i da se pred Njim pokloniš ili ćeš nevoljno verovati u Njegovo postojanje dok te sputavaju sumnje i nerazumevanje? (Biću spreman da sledim Boga i da se pred Njim poklonim.) To je sigurno. Dakle, kako ćeš postići tu spremnost? Potvrdu Božjih reči pronaći ćeš u svom stvarnom životu; istina će početi da deluje u tebi i pronaći ćeš njenu potvrdu. Dok se pred tobom budu otkrivale sve stvari i događaji, skriveni izvor svih ovih stvari i događaja biće potvrđen u tebi i ustanovićeš da je on u potpunosti dosledan Božjim rečima. Potvrdićeš da su sve Božje reči istina i time će ojačati tvoja vera u Boga. Što je jača tvoja vera u Boga, tvoj odnos s Njim postaće normalniji, sve više ćeš biti spreman da se ponašaš kao stvoreno biće i da Boga prihvatiš kao svog Suverena, i sve veći deo tvog bića pokoriće se Bogu. Šta misliš o ovom napretku u vašem odnosu? Odličan je, zar ne? To je rezultat dobrog i pozitivnog razvoja događaja. A kakve će onda biti posledice lošeg i zloćudnog razvoja događaja? (Moja vera u Božje postojanje slabiće sve više, Boga neću razumeti i sumnjaću u Njega.) U najmanju ruku, to će biti posledice. Nećeš dobiti potvrdu ni po jednom pitanju i ne samo da nećeš steći istinu u svojoj veri, već ćeš formirati svakakve predstave – Boga ćeš pogrešno razumeti, žalićeš se na Njega i od Njega ćeš se štititi, da bi Ga na kraju porekao. Ako Boga porekneš u svom srcu, hoćeš li i dalje moći da Ga slediš? (Ne.) Više nećeš želeti da Ga slediš. I šta će se dogoditi kao rezultat toga? Više te neće zanimati ono što Bog radi i govori. Kad Bog kaže: „Nazire se ishod ljudskog roda”, ti ćeš odgovoriti: „Ja ništa ne vidim!” Nećeš Mu verovati. Kad Bog kaže: „Nakon stremljenja ka istini zadobićeš dobro odredište”, ti ćeš odgovoriti: „Gde je to dobro odredište o kome govoriš? Ne vidim ga!” Nećeš biti zainteresovan. Kad Bog kaže: „Moraš da se ponašaš kao pravo stvoreno biće”, ti ćeš odgovoriti: „Ima li ikakve koristi od toga da se ponašam kao pravo stvoreno biće? Koliko blagoslova iz toga mogu da dobijem? Mogu li iz toga zaista da dobijem blagoslove? Je li to povezano sa dobijanjem blagoslova?” Kad Bog kaže: „Moraš da prihvatiš Božju suverenost i da joj se pokoriš!”, ti ćeš odgovoriti: „Kakvoj suverenosti? Zašto ne mogu da osetim Božju suverenost? Ako je Bog zaista suveren, zašto je dozvolio da živim u bedi? Zašto je dozvolio da se razbolim? Ako je Bog suveren, zašto sam uvek u tako nezavidnoj situaciji?” Srce će ti biti puno pritužbi i nećeš poverovati ni u šta od onoga što Bog govori. To će dokazati da nemaš istinsku veru u Boga. Pa ćeš zato, dok se suočavaš s raznim problemima, uvek samo prigovarati, bez i najmanje pokornosti. Tako ćeš stići do tog zlokobnog ishoda. Neki ljudi kažu: „Pošto je Bog suveren, On bi trebalo da mi pomogne da odmah ozdravim. Treba da mi pomogne da ostvarim sve što poželim. Zašto mi je život sad ispunjen neprijatnostima i patnjom?” Oni su izgubili veru u Boga i u njima nije preostalo ni najmanjeg traga one nejasne vere koju su nekada imali – sasvim je nestala. To su zlokobna posledica i štetan rezultat svega toga. Da li tako želite da završite? (Ne.) Kako možete sprečiti da se spustite na taj nivo? Morate da se potrudite oko istine – ključ i put za sve ovo leži u istini i Božjim rečima. Ako se potrudiš oko Božjih reči i istine, ni ne znajući to, počećeš sve jasnije da nazireš put kome te je Bog učio i na koji te je usmeravao i videćeš suštinu ljudi, događaja i stvari koje Bog postavlja. Svakim korakom u ovom iskustvu postepeno ćeš unutar Božjih reči otkrivati načela i osnovu za posmatranje ljudi i stvari, i za svoje vladanje i postupanje. Prihvatanjem i shvatanjem istine, pronaći ćeš načela i puteve primene u ljudima, događajima i stvarima sa kojima se susrećeš. Budeš li primenjivao prema ovim putevima, Božje će reči ući u tebe i postaće tvoj život i, a da toga nisi ni svestan, počećeš da živiš pod Božjom suverenošću i orkestracijama. Kad živiš pod Božjom suverenošću i orkestracijama, nesvesno ćeš naučiti kako da posmatraš ljude i stvari prema Božjim rečima, i sagledavaćeš stvari iz odgovarajućeg ugla, perspektive i tačke gledišta; ishodi tvojih gledišta na svari biće u skladu sa Božjim rečima i istinom i oni će ti omogućiti da se još i više približiš Bogu i da imaš još veću žeđ za istinom. Međutim, ako ne stremiš ka istini ili se ne trudiš u vezi sa istinom i ako te ona nimalo ne zanima, onda je teško reći gde ćeš na kraju završiti. Na kraju krajeva, najgori mogući ishod je kad ljudi ne vide postupke Božje niti osećaju Njegovu suverenost, koliko god da pokušavaju da u Njega veruju; tada im ne polazi za rukom da uvide Božju svemoć i mudrost, ma koliko stvari iskusili. U takvim slučajevima, ljudi će samo potvrditi da su reči koje Bog izražava istina, ali neće videti nadu da budu spaseni, a kamoli da je Božja narav pravedna i sveta, i uvek će osećati kako je njihova vera u Boga u izmaglici. To pokazuje da nisu dostigli istinu ni Božje spasenje i da nakon godina vere u Boga nisu baš ništa zadobili. Ovim zaključujem Svoju besedu o trećoj izreci: „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima”.

D. Raščlanjivanje izreke „Na zlo uzvrati dobrim”

Koja je četvrta izjava o moralnom vladanju? (Na zlo uzvrati dobrim.) Imaju li ljudi određene namere kad na zlo uzvraćaju dobrim? Zar se ne povlače korak unazad kako bi sebi olakšali stvari? Nije li to pomirljiv način kojim se pristupa stvarima? Ljudi ne žele da zapadnu u beskrajni ciklus osvete, žele da izglade stvari kako bi mogli da žive donekle spokojnije. Čovekov život nije naročito dug, pa bez obzira na to da li će poživeti stotinu godina ili više stotina godina, on smatra da mu je život kratak. Vazda je zaokupljen mislima o osveti i pokolju, unutrašnji svet mu je prepun meteža i živi nesrećnim životom. Stoga iznalazi način da živi srećnijim, radosnijim životom i da se prema sebi ponaša ispravno – a to je uzvraćanje dobrim na zlo. Neizbežno je da će se ljudi međusobno vređati i da će tokom života biti žrtve međusobnih smicalica. Uvek ih muče osećanja osvete i mržnje i postojanje koje proživljavaju prilično je jadno, pa moralisti, zarad društvene klime i društvene stabilnosti i jedinstva, uzimajući to kao svoju motivaciju, u svetu zagovaraju ovaj moralni kriterijum. Ljude upozoravaju da na zlo ne uzvraćaju zlim i da se uzdrže od mržnje i pokolja, podstičući ih da umesto toga nauče da na zlo uzvrate dobrim. Čak i ako te je neko u prošlosti povredio, kažu da ne treba da mu se osvetiš, već da treba da mu pomogneš, da zaboraviš njegova zlodela iz prošlosti, da s njim normalno komuniciraš i polako ga preobratiš, umanjujući mržnju među vama i postižući skladan odnos. Zar to neće dovesti do skladnosti u celokupnom društvu? Bez obzira na to ko te je uvredio, bio to član porodice, prijatelj, sused ili kolega s posla, oni kažu da na njegovo zlo moraš da uzvratiš dobrim i da se uzdržiš od zameranja. Tvrde da ako bi svako bio u stanju da to učini, bilo bi onako kao što ljudi govore: „Kad bi svako pružio makar malo ljubavi, svet bi postao predivno mesto”. Zar se ove tvrdnje ne zasnivaju na maštarijama? Predivno mesto? Kako da ne! Pogledajte samo ko vodi ovaj svet i ko kvari ljudski rod. Kakvu bi to promenu izjava o moralnom vladanju „Na zlo uzvrati dobrim” zaista mogla da donese? Ne može ništa da promeni. Baš kao i ostale, ova izjava postavlja određene zahteve o ljudskom moralnom kvalitetu ili ljudima nameće određene propise. Nalaže im da se uzdržavaju od pribegavanja mržnji i pokolju kad se suoče s mržnjom i pokoljem koji potiču od drugih ljudi, te da se prema ljudima koji ih povređuju ophode smireno, pribrane naravi i da koriste svoje moralno vladanje kako bi okončali mržnju i pokolj i smanjili stepen krvoprolića. Na ljude ova izreka o moralnom vladanju, naravno, deluje u određenoj meri; u izvesnom stepenu može da uguši mržnju i ogorčenost i da smanji broj ubistava iz osvete; i može imati određeno pozitivno dejstvo na društvenu klimu, javni red i društveni sklad, no, koji su preduslovi da bi se ovom izrekom postiglo takvo dejstvo? Postoje značajni preduslovi u smislu društvenog okruženja. Jedan je normalan razum i rasuđivanje koje ljudi poseduju. Ljudi ovako razmišljaju: „Da li je ova osoba kojoj bih želeo da se osvetim od mene moćnija ili slabija? Ako joj se osvetim, hoću li moći da postignem svoj cilj? Ako se osvetim i ubijem je, zar sebi time ne potpisujem smrtnu presudu?” Oni prvo odmeravaju posledice. Nakon što o tome promisle, većina ljudi shvata: „Ta osoba ima dobre veze, u društvu poseduje veliki uticaj, okrutna je i zlonamerna, pa, iako me je povredila, ne mogu da joj se osvetim. Moram ćutke da pređem preko te uvrede. Ipak, bude li mi se u ovom životu ikad ukazala prilika da joj se osvetim, iskoristiću je.” Kao što kaže čuvena izreka: „Nije čovek onaj koji se ne osveti” i „Osveta je najslađa kad se posluži hladna”. Ljudi i dalje imaju takve filozofije za ovozemaljsko ophođenje. Filozofiju za ovozemaljsko ophođenje da se na zlo uzvrati dobrim ljudi s jedne strane podržavaju zato što je neposredno povezana s društvenim okruženjem i čovekovom dubokom iskvarenošću – nastala je zbog ljudskih predstava i sudova njihove razumnosti. Nakon što se nađe u ovakvoj situaciji, većina ljudi može samo ćutke da pređe preko te uvrede i spolja primenjuje to da na zlo uzvraća dobrim, ostavljajući po strani svoju mržnju i osvetu. Drugi razlog zašto ljudi podržavaju ovu filozofiju za ovozemaljsko ophođenje je u tome što u pojedinim slučajevima postoji velika neravnoteža moći između umešanih strana, pa se oštećena strana ne usuđuje da se osveti i prinuđena je da na zlo uzvrati dobrim, jer ništa drugo ne može da učini. Ako bi se osvetila, mogla bi da ugrozi život cele svoje porodice, a posledice toga su nezamislive. U takvim slučajevima, ljudi smatraju da je poželjnije da progutaju uvredu i nastave s životom. Ipak, da li su, postupajući tako, prevazišli svoju ogorčenost? Da li je ijedna osoba u stanju da zaboravi mržnju? (Ne.) Posebno u slučajevima vrlo duboke mržnje, na primer, kad ti je neko ubio bliskog rođaka, upropastio ti porodicu i naneo sramotu, usled čega se u tebi stvorila ogromna mržnja prema njemu – niko ne može tek tako da prevaziđe takvu mržnju. Ovo je deo ljudskosti i nešto preko čega ljudskost ne može da pređe. U takvim situacijama, u ljudima instinktivno nastaju osećanja mržnje – to je sasvim normalno. Bez obzira na to da li nastaju zbog plahovitosti, instinkta ili savesti, u svakom slučaju predstavljaju normalnu reakciju. Čak se i psi zbližavaju s ljudima koji se prema njima lepo ophode, redovno ih hrane ili im pomažu, pa počnu da im veruju, dok mrze one koji ih zlostavljaju i maltretiraju – i to nije sve. Mrzeće čak i one ljude koji mirišu ili zvuče kao njihovi zlostavljači. Vidiš, čak i psi poseduju ovaj instinkt, a ljude da ni ne pominjemo! S obzirom na to da je ljudski um mnogo složeniji od životinjskog, njima je savršeno normalno da osećaju mržnju kad se suoče s ubistvom iz osvete ili sa nepravednim postupanjem. Međutim, zbog brojnih razloga i naročitih okolnosti, ljudi su često prinuđeni da čine ustupke, da prelaze preko uvreda i privremeno istrpe stvari – ali to ne znači da žele ili da su u stanju da na zlo uzvrate dobrim. Ono što sam upravo rekao zasnovano je na perspektivi ljudskosti i na čovekovim instinktivnim reakcijama. Pogledamo li to sad iz perspektive objektivnih činjenica o društvu – kad neko ne bi na zlo uzvratio dobrim, već se umesto toga osvetio i počinio ubistvo – kakve bi bile posledice? Bio bi zakonski odgovoran, moguće je da bi bio pritvoren, osuđen na kaznu zatvora, a možda bi mu čak bila izrečena i smrtna kazna. Na osnovu ovoga možemo da zaključimo da, bilo da se stvari posmatraju iz perspektive ljudskosti ili iz perspektive restriktivne sile društva i zakona, nakon što se ljudi suoče s nepravednim postupanjem i ubistvom iz osvete, nijedna osoba nije u stanju da iz svog uma ili iz dubine svog srca potisne mržnju. Čak i kad su žrtve lakših povreda, kao što su verbalni napadi, ismevanje ili ruganje, ljudi i dalje nisu u stanju da na zlo uzvrate dobrim. Da li je sposobnost da se na zlo uzvrati dobrim normalno ispoljavanje ljudskosti? (Nije.) Prema tome, ako neku osobu maltretiraju ili je povređuju, šta je ono najmanje što je ljudskosti te osobe potrebno i što ona zahteva? Da li bi ijedna osoba s radošću i veseljem rekla: „Samo nastavi da me maltretiraš! Moćan si i zao, pa možeš da me maltretiraš do mile volje, a ja ću na tvoje zlo uzvratiti dobrim. Osetićeš snažan osećaj mog plemenitog integriteta i moralnosti i svakako ti se neću osvetiti, niti ću o tebi stvoriti loše mišljenje. Na tebe se neću naljutiti – shvatiću sve to kao šalu. I koliko god da stvari koje govoriš vređaju moj integritet, povređuju moj ponos i štete mojim interesima, sve je u redu i slobodno reci šta god poželiš.” Da li takvi ljudi postoje? (Ne.) Apsolutno nijedna osoba nije u stanju da otpusti svoj osećaj mržnje – sasvim dobro im ide ako neko vreme ne ubiju svog neprijatelja iz osvete. Prema tome, zapravo niko nije u stanju da na zlo uzvrati dobrim, a čak i kad ljudi primenjuju ovo moralno vladanje, to je zato što su prinuđeni da tako postupaju usled ograničenja posebnih okolnosti u datom trenutku ili zato što je ceo taj slučaj obična izmišljotina i plod mašte. Pod normalnim okolnostima, ako su ljudi žrtve ozbiljnog progona ili zlostavljanja, oni će zbog toga početi da mrze i postaće osvetoljubivi. Jedina okolnost u kojoj neko ne bi bio svestan svoje mržnje ili na nju ne bi odreagovao jeste ona u kojoj je ta mržnja u toj meri velika, da je on preživao tako ozbiljan šok zbog kojeg je na kraju izgubio pamćenje ili razum. Međutim, svaka osoba koja ima normalnu ljudskost i razum ne bi želela da trpi uvrede, diskriminaciju, omalovažavanje, podsmevanje, zajedljivost, ruganje, povređivanje i tako dalje, ili da neko odlazi toliko daleko pa da pogazi i povredi njen integritet i dostojanstvo; niko ne bi bio zadovoljan da se neiskreno odužuje onima koji su ga prethodno svojim moralnim vladanjem uvredili ili povredili – niko nije u stanju da to učini. Stoga iskvarenom ljudskom rodu ova tvrdnja o moralnom vladanju da se na zlo uzvrati dobrim deluje veoma slabo, beživotno, isprazno i besmisleno.

Ako ovo pogledamo iz perspektive savesti i razuma normalne ljudskosti, koliko god da je neka osoba iskvarena i bez obzira na činjenicu da li je ona zla ili poseduje relativno dobru ljudskost, i jedna i druga će se nadati da će se drugi prema njoj lepo ponašati i ukazati joj elementarno poštovanje. Ako bi neko bez ikakvog razloga počeo da ti laska i da ti se ulaguje, da li bi te to usrećilo? Da li bi ti se to dopalo? (Ne.) Zašto ti se ne bi dopalo? Da li bi se osećao kao da od tebe pravi budalu? Pomislio bi: „Da li ti izgledam kao neki trogodišnjak? Kako ne uspevam da shvatim zašto osećaš potrebu da mi govoriš te stvari? Da li sam onoliko dobar koliko kažeš? Jesam li učinio neku od tih stvari? Čemu sve to glupavo laskanje? Kako samome sebi nisi odvratan?” Ljudi ne vole da slušaju laskanja i smatraju ih svojevrsnom uvredom. Osim da im ukazuju elementarno poštovanje, kako bi ljudi još voleli da se drugi prema njima ophode? (Sa iskrenošću.) Od ljudi bi bilo nemoguće zahtevati da se prema drugima ophode iskreno – ako se uzdržavaju da druge maltretiraju, već je i to dovoljno dobro. Zahtevati od ljudi da se međusobno ne maltretiraju relativno je objektivan zahtev. Ljudi se nadaju da će ih drugi poštovati, da ih neće maltretirati i, najvažnije, da će se prema njima odnositi pošteno. Nadaju se da ih drugi neće kinjiti onda kad su ranjivi ili ih izopštavati kad njihove greške budu razotkrivene, niti im neprekidno laskati i ulagivati im se. Ljudi ova ponašanja smatraju odvratnim i jedino žele da se prema njima ophode pošteno – zar nije tako? Pošteno ophođenje prema drugima je relativno pozitivna aspiracija u ljudskom svetu i u sferi čovekovog razmišljanja. Zašto to kažem? Razmislite o tome: zašto svi ljudi vole Bao Dženga? Ljudi vole da gledaju slučajeve u kojima Bao Dženg donosi odluke iako su ovi slučajevi plod mašte i u potpunosti su izmišljeni. Zašto ljudi u njima ipak uživaju? Zašto su i dalje spremni da ih gledaju? Zato što u idealnom svetu, u sferi njihovog razmišljanja i u dubini njihovog srca, svi oni žele pozitivan i donekle bolji svet. Žele da čovek može da živi u relativno poštenom i pravednom društvenom okruženju, u svetu u kome je svakome to zagarantovano. Na taj način, ako bi te zle sile maltretirale, makar bi postojalo mesto u kome ima pravde, u kome bi zbog uvreda mogao da izneseš svoje pritužbe, gde bi imao pravo da uložiš prigovor i, napokon, gde bi nepravde koje su ti nanete izašle na videlo. U takvom društvu i ljudskom rodu, postojalo bi mesto gde bi mogao da skineš ljagu sa svog imena i zaštitiš se od bilo kakvog poniženja ili bilo kakvih uvreda. Nije li to čovekovo idealno društvo? Nije li to ono za čim svaka osoba čezne? (Da.) To je san svakog čoveka. Ljudi se nadaju da će prema njima pravedno postupati – ne žele da budu predmet nikakvog nepravednog ponašanja ili da nemaju kome da se požale ako se prema njima nepravedno ponašaju i to im pada veoma teško. Može se reći da zahtevano merilo postavljeno u pogledu čovekovog moralnog vladanja „Na zlo uzvrati dobrim” nema dodirne tačke sa stvarnošću iskvarenosti ljudskog roda u stvarnom životu. Pa tako, ovaj zahtev koji se postavlja pred čovekovo moralno vladanje prema čoveku nije obziran i sasvim je daleko od objektivnih činjenica i od stvarnog života. U pitanju je izjava koju predlažu idealisti koji nimalo ne razumeju unutrašnji svet ugroženih ljudi kojima su naneti nepravda i poniženje – ti idealisti nemaju predstavu u kojoj meri je tim ljudima učinjena nepravda i koliko su im povređeni dostojanstvo i integritet, ni koliko je njihova lična bezbednost bila ugrožena. Ne shvataju te stvarnosti, a ipak i dalje zahtevaju da se te žrtve pomire sa svojim napadačima i da se uzdržavaju od toga da im se osvete, uz reči poput: „Rođen si da te maltretiraju i moraš da prihvatiš svoju sudbinu. Rođen si u najnižem društvenom sloju i stvoren da budeš rob. Rođen si da tobom drugi vladaju – ne treba da se svetiš onima koji su te povredili, već treba da na zlo uzvratiš dobrim. Treba da doprineseš zarad dobrobiti društvene klime i društvenog sklada i da društvu doprineseš ispoljavanjem svoje pozitivne energije i svog najboljeg moralnog vladanja.” Sve to je očito izrečeno kao opravdanje da bi viši slojevi i vladajuća klasa eksploatisali niže slojeve, kako bi im se obezbedila takva pogodnost i da bi se u njihovo ime primirili srce i emocije neprivilegovanih. Zar to nije cilj sa kojim se izgovaraju takve stvari? (Jeste.) Kada bi pravni i društveni sistemi svake zemlje i odredbe i sistemi svake rase i klana bili pravedni i strogo se sprovodili, da li bi i dalje bilo neophodno zagovarati ovu neobjektivnu izreku koja je protivna zakonima ljudskosti? Ne bi bilo potrebno. Jasno je da se izreka „Na zlo uzvrati dobrim” zagovara kao način i pogodnost za vladajuće klase i one zle ljude koji poseduju autoritet i moć da neprivilegovane eksploatišu i po njima gaze. U isto vreme, kako bi neprivilegovane slojeve primirili i sprečili ih da traže osvetu ili postanu neprijateljski nastrojeni prema bogatima, eliti i vladajućoj klasi, ovi takozvani mislioci i prosvetitelji sebe postavljaju kao oličenje moralne nadmoćnosti, podstičući ovu izreku pod izgovorom da se od svakog zahteva da primenjuje dobro moralno vladanje. Zar u društvu time ne nastaju još veće protivrečnosti? Što više tlačiš ljude, društvo se pokazuje sve nepravednijim. Da je društvo zaista pravično i pravedno, da li bi i dalje bilo neophodno da se ovom izrekom procenjuje ljudsko moralno vladanje i spram nje postavljaju ti zahtevi? Ovo je očigledno usled činjenice što u društvu, baš kao i među ljudskim rodom, nema pravde. Kada bi zlikovci mogli da budu zakonom kažnjeni, odnosno, kad bi oni koji poseduju novac i moć takođe bili odgovorni pred zakonom, izreka „Na zlo uzvrati dobrim” bila bi nevažeća i ne bi ni postojala. Koliko bi običnih ljudi moglo da naudi nekom zvaničniku? Koliko bi siromašnih ljudi moglo da naudi bogatima? Bilo bi im teško da to postignu. Stoga je izreka „Na zlo uzvrati dobrim” očito usmerena na obične ljude, siromašne i niže slojeve – ta izreka je nemoralna i nepravedna. Na primer, ako bi od državnog zvaničnika zahtevao da na zlo uzvrati dobrim, on bi ti rekao: „Na koje to zlo treba da uzvratim? Ko bi se usudio da se petlja sa mnom? Ko bi se usudio da mene uvredi? Ko bi se usudio da me odbije? Ubiću svakog ko me odbije – istrebiću mu celu porodicu i sve njegove rođake!” Vidiš, ne postoji zlo na koje zvaničnici treba da uzvrate, pa prema tome izreka „Na zlo uzvrati dobrim” za njih čak ni ne postoji. Ako mu kažeš: „Moraš da primenjuješ ovo moralno vladanje da na zlo uzvratiš dobrim, moraš da poseduješ ovo moralno vladanje”, on će ti odgovoriti: „Naravno, mogu to.” To je krajnje obmanjujuća laž. U svakom slučaju, „Na zlo uzvrati dobrim” u osnovi je izreka koju zagovaraju društveni moralisti kao sredstvo da se primire niži slojevi i, još i više od toga, to je izreka koja se zagovara radi porobljavanja nižih slojeva. Zagovara se radi dodatne stabilizacije autoriteta vladajuće klase, da bi se dodvorilo vladajućoj klasi i da bi se unedogled nastavilo s porobljavanjem nižih slojeva, tako da se ne žale čak ni kada ih porobljavaju iz generacije u generaciju. Iz ovoga možemo videti da su, u ovakvom društvu, zakoni i sistemi očito nepravedni; ovakvim društvom ne upravlja istina i u njemu ne vladaju istina, pravda ni pravednost. Umesto toga, njime upravljaju čovekovo zlo i moć, bez obzira na to ko obavlja ulogu zvaničnika. Kad bi obični ljudi obavljali ulogu zvaničnika, situacija bi bila potpuno ista. To je suština ovog društvenog sistema. Izreka „Na zlo uzvrati dobrim” razotkriva tu činjenicu. U tom izrazu očito postoji određeno političko svojstvo – to je zahtev postavljen pred čovekovo moralno vladanje kako bi se osnažili prevlast vladajuće klase i porobljavanje nižih slojeva.

Ne samo da zahtev da ljudi na zlo uzvrate dobrim nije u skladu sa normalnim potrebama ili zahtevima ljudskosti, ni sa integritetom i dostojanstvom ljudskosti, već on, naravno, predstavlja znatno manje prikladno merilo za procenjivanje toga da li je nečija ljudskost dobra ili loša. Ovaj zahtev nema dodirne tačke sa stvarnom ljudskošću; ne samo da je nedostižan, već nije trebalo ni da ga iko ikada zagovara. To su samo izreka i strategija koje vladajuća klasa koristi da ojača svoju vladavinu i kontrolu nad masama. Naravno, Bog takvu izreku nikada nije zagovarao, bilo u Doba zakona, Doba blagodati ili u sadašnjem Dobu carstva, i Bog takav metod, izreku ili zahtev nikada nije koristio kao osnovu za procenjivanje toga da li je nečija ljudskost dobra ili loša. A to je stoga što, bez obzira na to da li je neko moralan ili nemoralan, i nezavisno od toga koliko je dobro ili loše njegovo moralno vladanje, Bog razmatra samo suštinu te osobe – ove izreke o moralnom vladanju naprosto ne postoje u Božjoj nadležnosti. Prema tome, izreka o moralnom vladanju, „Na zlo uzvrati dobrim”, ne važi u Božjoj kući i nije vredna da se analizira. Nezavisno od toga da li ćeš na zlo uzvratiti dobrim ili ćeš na zlo uzvratiti osvetom, kako oni koji veruju u Boga treba da posmatraju „uzvraćanje na zlo”? Sa kojim stavom i sa koje tačke gledišta treba da posmatraju ovu stvar i da joj pristupe? Ako neko u crkvi počini zlo, Božja kuća ima sopstvene upravne odluke i načela za postupanje sa takvom osobom – nema potrebe da se iko sveti za žrtvu ni da se brani od nepravde. U Božjoj kući za tim nema potrebe i crkva će naravno rešiti taj problem u skladu sa načelima. To je činjenica koju ljudi mogu da posmatraju i sa kojom se susreću. Da to izrazim sasvim jasno i precizno: crkva ima načela za postupanje sa ljudima, a Božja kuća ima administrativne odluke. Šta je onda sa Bogom? Kad je reč o Bogu, svaka osoba koja počini zlo biće na odgovarajući način kažnjena, a Bog će naložiti kada i kako će ona biti kažnjena. Božja načela kažnjavanja u potpunosti su neodvojiva od Njegove naravi i suštine. Bog ima pravednu i neuvredljivu narav, On ima veličanstvo i gnev, i sve koji počine zlo On će na odgovarajući način kazniti. To je daleko veće od čovekovih zakona, to nadilazi ljudskost i sve svetovne zakone. Ne samo da je pravedno, razumno i u skladu sa željama ljudskosti, već ne zahteva ničije pohvale ni potvrđivanje. Ne zahteva od tebe da o stvarima sudiš iz pozicije otelotvorenja moralne nadmoćnosti. Kad Bog obavlja ove stvari, On ima Svoja načela i odgovarajuće vreme za to. Bogu treba prepustiti da postupa kako On želi, a ljudi treba da se uzdrže od uplitanja, jer to nema nikakve veze s njima. Šta Bog traži od ljudi u vezi sa pitanjem „uzvraćanja na zlo”? Da ne postupaju i da se ne svete drugim ljudima iz sopstvene plahovitosti. Šta treba da učiniš ako te neko uvredi, maltretira ili čak želi da ti naudi? Postoje li načela za postupanje u takvom slučaju? (Da.) Postoje rešenja i načela za takve situacije i osnova u Božjim rečima i istini. Šta god da je u pitanju, izreka o moralnom vladanju, „Na zlo uzvrati dobrim”, takođe nije merilo za procenjivanje toga da li je nečija ljudskost dobra ili loša. Ako je neko u stanju da na zlo uzvrati dobrim, za njega se u najboljem slučaju može reći da je relativno tolerantan, prostodušan, dobrodušan i velikodušan, da nije sitničav i da poseduje prihvatljivo moralno vladanje. Međutim, može li se kvalitet ljudskosti te osobe proceniti i oceniti na osnovu ove konkretne izreke? Ne može nikako. Treba uzeti u obzir i ka čemu ta osoba stremi, kojim putem ide, kakav joj je stav prema istini i pozitivnim stvarima i tako dalje. To je jedini način da se proceni da li ta osoba ima ili nema ljudskost.

Ovim zaključujemo naš današnji razgovor u zajedništvu.

26. mart 2022. godine


Šta znači stremiti ka istini (7)

Nedavno sam govorio o svakakvim izrekama o moralnom vladanju iz tradicionalne kulture. O nekim konkretnim izrekama sam u zajedništvu govorio vrlo iscrpno. Dakle, imaju li ova tema i sadržaj ikakve veze sa istinom? (Imaju.) Ima li nekoga ko misli da ova tema i sadržaj deluju nepovezano sa istinom? Ako tako misle, onda su zaista lošeg kova i nemaju ni najmanje razboritosti. Da li je Moj govor o ovoj temi bilo lako razumeti? (Da.) Da nisam na ovaj način govorio u zajedništvu i to analizirao, da li biste ove izreke o moralnom vladanju koje ljudi smatraju relativno pozitivnim pogrešno prihvatili kao istinu i nastavili da ih se pridržavate? Pre svega, mogu reći zasigurno da većina ljudi ove izreke smatra pozitivnim stvarima, stvarima koje su u skladu sa ljudskošću i kojih se treba pridržavati, te da su one usklađene sa savešću, razumom, zahtevima, predstavama i drugim takvim stvarima koje se odnose na ljudskost. Može se reći da su, pre Mog govora u zajedništvu o ovoj temi, ove različite izreke o moralnom vladanju gotovo svi smatrali pozitivnim i usklađenim sa istinom. Nakon što ste čuli Moj govor i analizu, da li ste sada u stanju da razlikujete ove izreke o moralnom vladanju i istinu? Imate li takvu razboritost? Neki će reći: „Nisam u stanju da ih razlikujem, ali, u svakom slučaju, nakon što sam čuo Božji govor, sada uviđam da između ovih stvari i istine postoji razlika. One ne mogu zameniti istinu, a još manje se može reći da su pozitivne ili da su istina. Naravno, ne bi dolazilo u obzir smatrati ih usklađenim sa Božjim rečima, Božjim zahtevima ili sa kriterijumima istine. Nemaju nikakve veze sa Božjim rečima, Božjim zahtevima niti sa kriterijumima istine. Sve u svemu, bez obzira na to jesu li one u skladu sa savešću i razumom ljudskosti, ja ove stvari u svom srcu više ne obožavam i više ih ne smatram istinom.” To pokazuje da ovi aspekti tradicionalne kulture više nemaju vodeću ulogu u ljudskom srcu. Kada čuju ove izreke o moralnom vladanju, ljudi će ih podsvesno razlikovati od istine i, u najboljem slučaju, smatraće ih nečim što ljudi u svojoj savesti odobravaju. Ipak, oni znaju da se ove izreke razlikuju od istine i da nipošto ne mogu zameniti istinu. Nakon što ljudi dokuče suštinu ovih izreka o moralnom vladanju, prestaće da ih smatraju istinom i da ih se pridržavaju, da ih obožavaju ili da strema ka njima kao takvim – ovo je osnovno dejstvo koje se postiže. Prema tome, kakve pozitivne efekte razumevanje svega ovoga ima na ljudsko stremljenje ka istini? Sigurno će imati pozitivan efekat, ali će razmere tog efekta zavisiti od toga u kojoj meri shvataš istinu i koliko istine poznaješ. Uzimajući u obzir ove elemente, jasno je da je sasvim neophodno analizirati ove aspekte tradicionalne kulture koje ljudi podržavaju i koji su u skladu sa njihovim predstavama. U najmanju ruku, efekat ove analize biće da pomogne ljudima da steknu čisto razumevanje istine i spreči ih u tome da u svojim nastojanjima budu neproduktivni i da u stremljenju ka istini idu pogrešnim putem. To su efekti koji se mogu postići.

Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

II. Izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi

E. Raščlanjivanje izreke „Na dobrotu treba uzvratiti zahvalnošću”

Prošli put smo govorili u zajedništvu o četiri izreke o moralnom vladanju i detaljno smo ih analizirali, konkretno: „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”, „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”, „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima” i „Na zlo uzvrati dobrim”. Danas ćemo nastaviti razgovorom u zajedništvu o drugim izrekama. Kineska tradicionalna kultura iznela je mnoge izričite tvrdnje o moralnom vladanju – bez obzira na to u kom istorijskom dobu ili periodu su ove tvrdnje prvobitno istaknute, prenosile su se do današnjih dana i duboko su se ukorenile u ljudskom srcu. Kako je vreme prolazilo a sa njima nastajale nove stvari, čovek je iznosio mnogo novih i različitih tvrdnji o moralnom vladanju. Te tvrdnje su u osnovi zahtevi u pogledu moralnog karaktera i ponašanja ljudi. Da li su vam svima manje-više jasne ove četiri izreke o moralnom vladanju o kojima smo u zajedništvu razgovarali prošlog puta? (Da.) Hajde da u nastavku razgovaramo o sledećoj izreci: „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”. Shvatanje da se na dobrotu uzvrati zahvalnošću jedan je od klasičnih kriterijuma u kineskoj tradicionalnoj kulturi za procenjivanje da li je moralno vladanje neke osobe dobro ili loše. Kada se procenjuje da li je nečija ljudskost dobra ili loša, i kakvo je njeno moralno vladanje, jedno od merila jeste da li ona uzvraća usluge ili pomoć koje je dobila – da li je ili nije neko ko na dobrotu uzvraća zahvalnošću. U kineskoj tradicionalnoj kulturi, pa čak i u tradicionalnoj kulturi čovečanstva, ljudi ovo smatraju važnim merilom za procenu nečijeg moralnog vladanja. Ako neko ne zna da se sa zahvalnošću oduži za dobrotu koju primi, smatraće se nezahvalnom osobom, nekim bez savesti i nedostojnim druženja, koga svi treba da preziru, da ga se gnušaju i odbace. Nasuprot tome, ako neko zna da se sa zahvalnošću oduži za dobrotu koju primi – to jest, nakon što primi usluge ili pomoć od druge osobe, nije nezahvalan i čini sve što može da se toj osobi oduži – tada se smatra osobom koja ima savest i ljudskost. Ako neko primi usluge ili pomoć od druge osobe, ali ne zna da uzvrati dobrotu, ili samo izrazi zahvalnost jednim jednostavnim „hvala” i ničim više, zar se osoba koja mu je ukazala dobrotu neće osećati neprijatno u svom srcu? Zar neće pomisliti: „Taj čovek ne zaslužuje da mu se pomogne, nije dobar. Toliko sam mu pomogao, a on čak ne zna ni da mi se oduži. On zaista nema ni savesti ni ljudskosti i nije vredan druženja”? Ako bi ponovo naišli na takvu osobu, da li bi joj i dalje pomogli? Verovatno ne bi želeli. Iz prethodnog iskustva naučili bi lekciju: „Ne mogu da pomažem bilo kome – ta osoba mora da zna da se sa zahvalnošću oduži za dobrotu koju primi. Ako je to takav nezahvalnik koji mi se neće odužiti za pomoć koju sam mu pružio, onda je bolje da mu i ne pomažem.” Ako se vi nađete u ovakvoj situaciji, zar to neće biti i vaše gledište? (Da.) Načelno govoreći, kada ljudi pomažu drugima, šta tačno misle o svom činu pomoći? Imaju li određene zahteve ili očekivanja od osobe kojoj pomažu? Da li iko kaže: „Pomažem ti ne očekujući nikakvu nadoknadu za to. Od tebe ne želim ništa da dobijem. To što ti pomažem kada se nađeš u nevolji upravo je ono što treba da uradim i to predstavlja moju dužnost. Bez obzira na to postoji li ikakav odnos među nama i da li ćeš u budućnosti moći da mi uzvratiš ili ne, ja samo, kao običan čovek, obavljam svoju osnovnu dužnost i neću zahtevati da mi se bilo kako odužiš. Nije mi važno hoćeš li mi uzvratiti ili ne”? Postoje li ljudi koji kažu nešto takvo? Čak i da takvi ljudi postoje, oni su obične izmišljotine i ne odgovaraju činjenicama. U kineskim istorijskim romanima ima toliko izmišljenih junaka, a oni koje je u modernom društvu izmislila zemlja velike crvene aždaje još su i više plod mašte. Iako su ti ljudi postojali, priče o njima su izmišljene. Posmatrajući to na osnovu ovih činjenica, da li vam je sada jasno poreklo izreke „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, ovoga kriterijuma za procenjivanje ljudskog moralnog vladanja, i od koga ona potiče? Nekim ljudima možda to i dalje nije sasvim jasno. Među ovom iskvarenom ljudskom rasom, svi ljudi imaju neku aspiraciju i određena očekivanja od ljudskog društva. Kakva očekivanja imaju? „Kad bi svako pružio makar malo ljubavi, svet bi postao predivno mesto.” Osim ovog očekivanja, ljudi se nadaju i da će im za njihova srca puna ljubavi i cenu koju plaćaju biti uzvraćeno i nadoknađeno. S jedne strane, to može biti nadoknada u materijalnom smislu, kao što je darivanje u novcu ili materijalna nagrada. S druge strane, to može značiti nadoknadu u duhovnom smislu – odnosno, pružanje ljudima duhovnog ispunjenja kroz nagradu u vidu jačanja njihove reputacije kojom stiču titulu kao što je „uzoran radnik”, „moralni uzor” ili „moralni primer”. U ljudskom društvu, gotovo svako ima takvo očekivanje od društva i sveta – svi se nadaju da će biti dobri ljudi, da će ići pravim putem i pružiti pomoć onima u nevolji, omogućavajući im da dobiju njihovu pomoć i da iz toga za sebe izvuku određene koristi. Nadaju se da će oni koji su dobili njihovu pomoć zapamtiti ko im ju je ukazao, kao i koristi koje su imali od nje. Naravno, nadaju se da će se i za njih same, kada se nađu u nevolji, naći neko ko će im ukazati pomoć. S jedne strane, kada je nekom potrebna pomoć, taj se nada da će neki ljudi prema njemu iskazati brižno srce; s druge strane, kada nevolje zadese one koji su njemu iskazali brižno srce, nada se da će i oni sami dobiti pomoć koja im je potrebna. Ljudi imaju takvo očekivanje od društva i sveta – zapravo, njihov krajnji cilj jeste da ljudski rod živi u skladnom, spokojnom i stabilnom društvu. Kako je nastalo ovo očekivanje? To očekivanje i s njim povezana tvrdnja[a] nastali su prirodno jer se ljudi ne osećaju sigurno i srećno u takvom društvenom miljeu. Kao takvi, ljudi su počeli da procenjuju moralno vladanje pojedinca i plemenitost njegovog karaktera na osnovu činjenice da li on drugima uzvraća ljubaznost, a izreka „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, koja predstavlja kriterijum za procenu ljudskog moralnog vladanja, nastala je upravo iz te situacije. Nije li sasvim čudno kako je nastala ova izreka? (Jeste.) U današnje doba, čovek ne traži i ne prihvata istinu i počeo je da oseća odbojnost prema istini. Ljudi su u haotičnom stanju i, iako žive jedni među drugima, nikome od njih nisu jasne obaveze koje treba da izvršavaju, dužnosti koje treba da obavljaju, mesto koje treba da zauzimaju i tačka gledišta koju treba da usvoje kada posmatraju ljude i stvari. Osim toga, ljudima nisu jasne obaveze i dužnosti koje imaju prema društvu i nisu sigurni iz koje pozicije ili sa koje tačke gledišta treba da posmatraju društvo i da mu pristupaju. Nemaju tačno objašnjenje ni presudu za sve što se događa u svetu i ne uspevaju da pronađu pravi put primene koji bi im odredio kako da se vladaju i postupaju. Suočeni sa sve mračnijim, zastrašujućim svetom ispunjenim borbom, ubistvima iz osvete, ratovima i svakakvim nepravednim postupcima, ljudi čeznu za dolaskom Spasitelja i željno ga iščekuju. Ipak, nezainteresovani su za istinu i niko aktivno ne traži Boga niti Njegovo delo. Čak i ako čuju Božje izjave, oni ih ne traže, a još manje prihvataju. Svi ljudi žive u ovom bespomoćnom stanju i svi osećaju da je društvo neverovatno nepravedno, pa čak i nebezbedno. Svima je već muka od ovog društva i ovog sveta i prepuni su mržnje prema njima, ali uprkos tome što su puni mržnje, i dalje se nadaju da će se jednoga dana društvo poboljšati. Kako njima izgleda poboljšano društvo? Zamišljaju društvo u kome borbe i ubistva iz osvete više ne postoje, u kom svi skladno žive, niko nije podvrgnut tlačenju, patnji niti okovima života, svi mogu da žive opuštenim, nesputanim, udobnim i srećnim životom, da su u normalnim odnosima sa drugim ljudima, da prema tim ljudima pravedno postupaju i, naravno, da se drugi prema njima pravedno ophode. Zato što u ovom svetu i među ljudskim rodom nikada nije bilo pravednosti. Među ljudima oduvek ima samo borbe i ubistava iz osvete, a nikada sloge. Bez obzira na istorijski period, oduvek je bilo tako. Suočen sa ovim brutalnim društvenim kontekstom i uslovima, nijedan čovek ne zna kako da reši ove probleme, kako da razreši borbe i ubistva iz osvete među ljudima niti ijednu nepravičnu i nepoštenu situaciju koje nastaju u društvu. Upravo zbog činjenice da ovi problemi postoje i da ljudi ne znaju kako da ih reše, sa kog stanovišta ili koje tačke gledišta da im pristupe, niti koji metod treba da koriste kako bi ih rešili, oni u svom umu stvaraju ovu utopijsku viziju. U toj utopijskoj viziji, ljudi su u stanju da žive zajedno u slozi, a društvo i ljudi u okruženju se prema svakome pravedno odnose. Svi se nadaju da će „ljudsko poštovanje prema drugima biti uzvraćeno desetostruko; ako mi pomogneš, ja ću ti se odužiti; a kada tebi ustreba pomoć, biće mnogo ljudi u društvu koji mogu da pomognu i ispune svoje društvene obaveze; a kada meni zatreba pomoć, oni koji su od moje pomoći ranije imali koristi priteći će mi u pomoć. Ovo treba da bude društvo u kome ljudi jedni druge ispomažu”. Ljudi veruju da jedino tako čovek može da živi srećno, skladno i u stabilnom i spokojnom društvu. Oni veruju da se jedino na taj način borbe među ljudima mogu temeljno iskoreniti i rešiti. Smatraju da će se, nakon što ovi problemi budu rešeni, ostvariti očekivanja i ideali koje u dubini srca gaje o ljudskom društvu.

U društvu nevernika postoji jedna popularna pesma pod nazivom „Sutra će biti bolje”. Ljudi se oduvek nadaju da će u budućnosti stvari biti bolje – u tome nema ničeg lošeg – ali, u stvarnosti, hoće li sutra stvari zaista biti bolje? Neće, to je nemoguće; stvari mogu da budu samo lošije, jer ljudski rod postaje sve više zao i svet je sve mračniji. Među ljudskim rodom, ne samo da sve manje i manje ljudi na dobrotu uzvraća zahvalnošću, već je sve više i više ljudi nezahvalno i ujedaju ruku koja ih hrani. Danas je, zapravo, takvo pravo stanje stvari. Zar to nije činjenica? (Jeste.) Kako su stvari krenule ovim putem? Zašto kriterijum moralnog vladanja „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, koji podstiču moralisti, prosvetni radnici i sociolozi, nije imao obuzdavajuće dejstvo na ljude? (Zato što ljudi imaju iskvarenu narav.) Zato što ljudi imaju iskvarenu narav. Znaju li to ti moralisti, prosvetni radnici i sociolozi? (Ne.) Ne znaju da osnovni uzrok ubistava iz osvete i borbi među ljudima ne leži u problemu sa njihovim moralnim vladanjem, već u njihovoj iskvarenoj naravi. Ljudi nemaju nikakav osećaj za kriterijume prema kojima treba da se vladaju. Odnosno, ne znaju kako ispravno da se vladaju i ne znaju tačno koja su načela i putevi vladanja. Osim toga, svi ljudi imaju iskvarene naravi i sotonske prirode, žive zarad profita i svoje lične interese stavljaju na prvo mesto. Shodno tome, problem ubijanja iz osvete i borbi među ljudima postaje sve ozbiljniji. Mogu li tako iskvareni ljudi da se pridržavaju kriterijuma moralnog vladanja kao što je „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”? S obzirom na to da su ljudi izgubili čak i najosnovniji razum i savest, kako mogu da na dobrotu uzvrate zahvalnošću? Bog oduvek usmerava ljude, pripremajući sve što im je potrebno da bi preživeli, opskrbljujući ih sunčevom svetlošću, vazduhom, hranom, vodom i tome slično; ipak, koliko ih je među njima koji su Mu zahvalni? Koliko ih je među njima u stanju da primeti Božju istinsku ljubav prema ljudskom rodu? Mnogo je vernika koji, uprkos činjenici da uživaju u tolikoj Božjoj blagodati, pobesne, grde Boga i žale se na nepravdu nebesa čim Bog jednom ili dvaput ne ispuni njihove želje. Zar ljudi nisu takvi? Čak i ako postoje izvesni pojedinci koji mogu da na dobrotu nekih ljudi uzvrate zahvalnošću, koji će problemi time biti rešeni? Naravno, ljudi koji su predlagali ovu izreku o moralnom vladanju jesu imali dobre namere – bili su motivisani jedino nadom da bi ljudi mogli da razreše svoju mržnju, izbegnu sukob, pomognu jedni drugima, žive u slozi, da jedni na druge korektivno deluju, ispolje toplinu jedni prema drugima i udruže se da u trenucima potrebe jedni drugima pomažu. Da ljudski rod može da uđe u takvo stanje, kakvo bi to samo divno društvo bilo; ali avaj, takvo društvo neće nikada postojati, jer je društvo samo ukupan zbir svih iskvarenih pojedinaca u njemu. Zbog čovekove iskvarenosti, društvo postaje sve više mračno i zlo, a skladno društvo kakvom čovek teži nikada neće biti ostvareno. Zašto se to nikada ne može postići? Sa fundamentalne i teorijske tačke gledišta, takvo društvo se ne može ostvariti zbog čovekovih iskvarenih naravi. U stvarnosti, trenutna lepa ponašanja, jednokratni činovi dobrog moralnog vladanja i privremeno ispoljavanje ljubavi, pomoći, podrške prema drugima i tako dalje, naprosto ne mogu da reše čovekove iskvarene naravi. Naravno, a što je još važnije, te stvari ne mogu da daju odgovor na pitanja kako ljudi treba da se vladaju i kako treba da idu ispravnim putem u životu. S obzirom na to da se ti problemi ne mogu rešiti, da li će ovo društvo moći da postigne skladno stanje kakvo ljudi imaju u svojim predstavama i kakvo priželjkuju? U suštini, to su samo pusti snovi, a izgledi da se to dogodi su nikakvi. Zagovarajući moralna pravila i obrazujući ljude, ovi moralisti nastoje da ih podstaknu da koriste lepo moralno vladanje da drugima pomognu i da na druge korektivno deluju, sa ciljem da se utiče na društvo i da se ono poboljša. Ipak, da li je ova želja, ova njihova ideja, ispravna ili pogrešna? Svakako je pogrešna i ne može se ostvariti. Zašto to kažem? Zato što oni razumeju samo ljudsko ponašanje, misli i gledišta, kao i moralno vladanje, ali nimalo ne razumeju nešto dublja pitanja kao što su čovekova suština, čovekove iskvarene naravi, izvor čovekove iskvarenosti i način na koji se mogu rešiti čovekove iskvarene naravi. Shodno tome, oni predlažu sulude kriterijume moralnog vladanja kao što je „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”. Zatim se nadaju da će koristiti takvu izreku, takav kriterijum za moralno vladanje, da bi uticali na ljudski rod, da bi na njega uticali iz pokolenja u pokolenje, da bi preobratili čovekove kriterijume ponašanja i preobratili pravac i ciljeve ljudskog ponašanja, istovremeno postepeno preobražavajući društvenu klimu i preobražavajući odnose među ljudima i odnose između vladara i podanika. Veruju da će, nakon što se ti odnosi preobrate, društvo prestati da bude tako nepravedno i prepuno borbi, mržnje i pokolja. To će donekle koristiti običnim ljudima koji će dobiti pravednu životnu sredinu u društvu i, relativno govoreći, živeti zadovoljnijim životom. Ipak, najveću korist od toga neće imati obični ljudi, već vladari, vladajuća klasa i aristokratija svakog doba. Ove takozvane istaknute ličnosti i mudraci koji zagovaraju moralne doktrine neprekidno koriste ove moralne doktrine, za koje ljudski rod smatra da su relativno plemenite i u skladu sa ljudskim rodom i osećajem njihove savesti, da ljude obrazuju i na njih utiču i da preobrate njihova moralna gledišta, kako bi oni dobrovoljno živeli u društvenom okruženju koje je civilizovano ili ima izvesne moralne standarde. S jedne strane, ovo koristi svakodnevnom životu običnih ljudi, budući da društveno okruženje u kome žive čini skladnijim, spokojnijim i civilizovanijim. S druge strane, time se, takođe, stvaraju pogodniji uslovi za vladare da vladaju nad narodom. Ove izreke koje prenose kriterijume moralnog vladanja u skladu su sa idejama i predstavama većine ljudi, a takođe su saglasne sa ljudskim utopijskim vizijama o slavnoj budućnosti. Naravno, njihova glavna namera u zagovaranju ovih izreka jeste u stvaranju povoljnijih uslova u kojima će vladari vladati. U takvim uslovima, običan svet neće praviti probleme, živeće skladno i bez sukoba i moći će svojevoljno da se pridržava moralnih kriterijuma koji uređuju društveno ponašanje. Jednostavno rečeno, namera sa kojom se zagovaraju ove izreke jeste u tome da se podanici u državi, obične narodne mase, ograničene društvenim moralnim kriterijumima, poslušno i primereno ponašaju, da nauče da poštuju pravila i postanu poslušni građani. Zar vladari tada ne bi bili relativno opušteni i sigurni? Kad vladari ne bi morali da brinu o masama koje se protiv njih podižu i uzurpiraju im vlast, zar to ne bi dovelo do takozvanog skladnog društva? Zar se time ne bi ustoličila politička moć vladara? U osnovi, to je poreklo ovih moralnih pravila i kontekst u kome su nastala. Ako bismo to izrazili lepim rečima, da bi se regulisalo ponašanje i moralno vladanje masa, za njih su formulisani određeni osnovni kriterijumi društvenog morala. Drugim rečima, te izreke su zarad pojedinaca; u osnovi se podstiču zarad stabilnosti društva i zemlje, te da bi vladarima omogućile da neprekidno i dugo vladaju. Ovo je pravi cilj zbog kojeg takozvani moralisti podstiču tradicionalnu kulturu. Vladarima zapravo nije stalo do dobrobiti širokih masa, a i kada im je naizgled stalo, to čine samo kako bi očuvali stabilnost svoje političke moći. Stalo im je jedino do sopstvene sreće, stabilnosti njihove vlasti i položaja, njihove sposobnosti da neprekidno vladaju masama i mogućnosti da zavladaju nad još i više zemalja, sa konačnim ciljem da preuzmu vladavinu nad celim svetom. To su motivi i namere đavolskih careva. Na primer, neki ljudi kažu: „Potičemo iz duge loze seljaka, koji su dirinčili kao dugoročni najamni radnici radeći za zemljoposednike i nikada nisu imali zemlju koju bi mogli nazvati svojom. Nakon uspostavljanja NRK, Komunistička partija je zemljoposednike i kapitaliste svrgla s vlasti, dala nam je naš komad zemlje, pa smo od seljaka postali vlasnici. Komunističkoj partiji sve dugujemo, ona je spasitelj kineskog naroda i zahvalnošću moramo da uzvratimo na njenu dobrotu i ne budemo nezahvalni. Neki ljudi žele da se pobune protiv Komunističke partije – kako su samo nezahvalni! Zar time ne ujedaju ruku koja ih hrani? Ljudi ne smeju da budu bez savesti i da zaborave na svoje korene u tome kako se vladaju!” Ova izjava zapravo kaže da, bez obzira na to u kakvom životnom okruženju trenutno boraviš, bez obzira na to kakvom si načinu ophođenja bio podvrgnut i bez obzira na to jesu li ti ljudska prava zagarantovana ili je tvoje pravo na egzistenciju ugroženo ili ti je oduzeto, moraš uvek da imaš na umu da zahvalnošću treba da uzvratiš na dobrotu koju si dobio i da ne zaboraviš svoje korene. Ne treba da se ponašaš poput neke odvratne, nezahvalne osobe i treba neprekidno i zauvek da uzvraćaš njihovu ljubaznost ne očekujući za to nikakvu nadoknadu. Zar takvi ljudi ne žive i dalje kao robovi? Smatraju da su bili robovi zemljoposednika i kapitalista, no, jesu li kapitalisti i zemljoposednici zaista eksploatisali običan narod? Jesu li seljaci tada zapravo bili u gorem položaju u poređenju sa današnjim ljudima? Ne, ovo je laž koju je izmislila Komunistička partija. Činjenice i stvarnost ove situacije sada malo-pomalo izlaze na videlo. Njihova tvrdnja da su kapitalisti kroz proliven znoj i dirinčenje eksploatisali toliki broj običnih ljudi i priča o „Belokosoj devojci”, sve su to izmišljotine i laži – ništa od toga nije istinito. Šta je cilj ovih izmišljotina i laži? Da ljude navedu da omrznu te zemljoposednike i kapitaliste i neprekidno veličaju Komunističku partiju i zauvek joj se pokoravaju. Mnogi ljudi bi u prošlosti pevali pesmu „Bez Komunističke partije, ne bi bilo nove Kine”. Ova se pesma decenijama pevala u svakom kutku Kine, ali je sada niko ne peva. I previše je primera izmišljotina i laži Komunističke partije, i sve one su u suprotnosti sa objektivnim činjenicama. Neki ljudi sada javno razotkrivaju istinu kako bi svima pokazali pravo stanje stvari. U ljudskom društvu, u svakom vremenskom periodu, kriterijum moralnog vladanja „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću” oduvek je imao određeni stepen delotvornosti u sputavanju ljudskog ponašanja i služio je kao merilo za čovekovu ljudskost. Naravno, znatno važnije dejstvo takve izreke jeste u tome da je korišćena kako bi se vladarima pomoglo da ojačaju svoju vladavinu nad širokim masama. U određenom smislu, za ovu izreku se može tvrditi da služi kao sredstvo ograničavanja ljudskog ponašanja i moralnog vladanja, navodeći ljude da o problemima razmišljaju i posmatraju ih u okviru ovog kriterijuma moralnog vladanja, a zatim na osnovu njega donose sudove i odluke. Ona ljude ne podstiče da izvršavaju sve one obaveze koje ljudi treba da izvršavaju, kako prema svojoj porodici tako i prema društvu u celini, već, kroz grubo kršenje normi i želja normalne ljudskosti, ljudima nasilno poručuje šta da misle i kako da razmišljaju, šta da rade i kako to da urade. Ova izreka služi kao svojevrsni neprimetni metod i nevidljivi okvir da bi se ljudi usmeravali, sputavali i vezivali i da bi im se govorilo šta treba, a šta ne treba da rade. Cilj ovoga je da se ovakvo javno mišljenje i kriterijum društvenog morala koriste da bi se uticalo na ljudske misli, gledišta i načine na koji se oni vladaju i postupaju.

Izreke o moralnom vladanju, kao što je „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, ne govore ljudima tačno koje odgovornosti treba da ispunjavaju u ljudskom društvu. Umesto toga, one zahtevaju od ljudi da postupaju i primenjuju te izreke, bez obzira na okolnosti. Takve priče su se prenosile iz drevne Kine. Na primer, izgladnelog dečaka prosjaka prihvatila je porodica koja ga je hranila, odevala, obučavala borilačkim veštinama i naučila svakakvom znanju. Sačekali su da on odraste, a zatim su počeli da ga koriste kao izvor sopstvenih prihoda, šaljući ga da čini zlo, da ubija ljude, da obavlja stvari koje on nije želeo. Pogledate li ovo iz ugla svih naklonosti koje su mu ukazane, onda je to što mu se dogodilo bila dobra stvar. Međutim, ako sagledate šta je kasnije on bio prinuđen da radi, da li je to zaista bilo dobro ili je bilo loše? (Bilo je loše.) Ipak, uz uslovljavanje tradicionalne kulture, kao što je „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, ljudi ne mogu da uoče razliku. Naizgled se čini da ovaj dečak nije imao izbora nego da radi zle stvari i da povređuje ljude, da postane ubica – stvari koje većina ljudi ne bi želela da radi. Međutim, zar činjenica da je radio te loše stvari i da je ubijao po nalogu svog gospodara nije, duboko u njemu, proizašla iz njegove želje da uzvrati na gospodarevu ljubaznost? Naročito zbog uslovljavanja kineske tradicionalne kulture, kao što je „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, ljudi ne mogu da izbegnu uticaj i kontrolu ovakvog poimanja. Ta shvatanja svakako ograničavaju njihove postupke, kao i namere i motive koji su u pozadini njihovih postupaka. Kada ga je ta porodica podstakla da čini zlo, koja je bila njegova prva misao? „Ova porodica me je spasila i ukazala mi je dobrotu. Moram da im se odužim za dobrotu. Pošto im dugujem svoj život, moram da im ga posvetim. Treba da uradim sve što od mene traže; čak i ako traže da činim zlo i ubijam ljude, ne smem da razmatram da li je to ispravno ili pogrešno, moram da se usredsredim samo na to da im se odužim za dobrotu. Da li bih i dalje bio dostojan da se nazovem čovekom ako se ne bih odužio za tako veliku dobrotu?” Dakle, da bi im se odužio za dobrotu, činio je sve što su od njega tražili bez razmišljanja, čak i ako se od njega tražilo da ubija ljude i čini loše stvari. Samo da bi se odužio za njihovu dobrotu, postupao je odlučno bez ikakvog oklevanja, bez ikakvih sumnji. Dakle, koje je gledište upravljalo ponašanjem i ispoljavanjima u koja se upustio da bi se odužio za njihovu dobrotu? Nije li on ispunjavao kriterijum moralnog vladanja? (Jeste.) Šta možete da vidite iz ovog primera? Da li je izreka „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću” dobra ili loša stvar? (Nije dobra, jer ne počiva ni na kakvom načelu.) U stvari, dečak je imao načelo, i to sledeće: „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću. Ako ti neko ukaže dobrotu, ti moraš da mu uzvratiš. Ako to ne učiniš, u tom slučaju nisi čovek i ne možeš ništa prigovoriti ako zbog toga budeš osuđen. Izreka kaže: ’Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode’, da ne pominjem moju situaciju – ono što sam primio nije bila mala dobrota, već ona koja spašava život. Tim pre treba da uzvratim svojim životom.” Nije znao koje su granice ili načela za uzvraćanje na dobrotu. Verovao je da mu je ta porodica podarila život, te da zauzvrat njima mora da ga posveti i da čini sve ono što od njega traže, uključujući ubijanja ili druga zlodela. Takav način uzvraćanja na ljubaznost nema nikakva načela niti ograničenja. Dečak je tim zlikovcima poslužio kao saučesnik i pritom je sebe upropastio. Da li je bilo ispravno da na taj način uzvrati na ljubaznost? Naravno da nije. Bio je to sulud način postupanja. Tačno je da ga je ova porodica spasla i omogućila mu da preživi, no, moraju postojati neka načela, ograničenja i umerenost uzvraćanja na ljubaznost. Spasli su mu život, ali svrha njegovog života nije u tome da čini zlo. Smisao i vrednost života, kao i čovekova misija, nisu da se čini zlo i počinjavaju ubistva, i on ne treba da živi sa isključivom svrhom da uzvraća na ljubaznost. Dečak je bio u pogrešnom uverenju da su smisao i vrednost života u tome da na dobrotu uzvrati zahvalnošću. Posredi je izuzetno pogrešno tumačenje. Nije li ono bilo rezultat uticaja ovog kriterijuma o moralnom vladanju „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”? (Jeste.) Da li je pod uticajem ove izreke o uzvraćanju na ljubaznost dečak bio naveden da zaluta ili je pronašao ispravan put i načela primene? Sasvim očigledno je bio naveden da zaluta – to je jasno kao dan. Da ovaj kriterijum o moralnom vladanju ne postoji, da li bi ljudi mogli da rasuđuju u jednostavnim slučajevima ispravnog i pogrešnog? (Da.) Taj dečak bi pomislio: „Ova porodica me je možda spasla, ali se čini da su to uradili samo zbog svog posla i svoje budućnosti. Samo sam sredstvo koje mogu da koriste da bi naudili svakome i ubili svakoga ko prekida ili ometa njihove poslovne poduhvate. U tome je pravi razlog zašto su me spasli. Povukli su me sa ivice smrti jedino zato da bi me naterali da činim zlo i ubijam – nije li to isto kao da me šalju u pakao? Neću li zbog toga još i više da propatim? U tom slučaju, bilo bi bolje da su me ostavili da samo umrem! Oni me zapravo nisu spasli!” Dečaka prosjaka ta porodica nije spasla iz dobročiniteljskih pobuda ni da mu omogući da bolje živi, već su to učinili kako bi nad njim uspostavili kontrolu i primoravali ga da druge povređuje, naškodi im i ubija ih. Prema tome, jesu li oni zapravo činili dobro ili zlo? Sasvim je jasno da su činili zlo, a ne dobro – ovi dobrotvori su postali zlikovci. Da li su zlikovci dostojni toga da im se uzvraća? Treba li da im se uzvrati? Ne treba. Čim otkrijete da su zli, šta, dakle, treba da uradite? Trebalo bi da se od njih držite podalje, da ih izbegavate i pronađete način da od njih pobegnete. U tome je mudrost. Neki će možda reći: „Ti zlikovci već imaju kontrolu nada mnom, pa od njih i nije tako lako pobeći. Nemoguće je pobeći!” U najvećem broju slučajeva, to su upravo posledice uzvraćanja na dobrotu zahvalnošću. Pošto je premalo dobrih ljudi, a tako mnogo zlih, ako naiđete na dobru osobu, u redu je da na njenu dobrotu uzvratite; ali ako dopadnete šaka nekom zlikovcu, to je potpuno isto kao da ste pali u šake zlog đavola, Sotone. Ta osoba će protiv tebe kovati zavere i tobom se poigravati i, nakon što joj dopadneš šaka, iz toga ništa dobro neće proisteći. I previše je takvih primera kroz istoriju. Sada kada znate da uzvraćanje zahvalnošću na dobrotu koja vam je ukazana nije legitiman kriterijum za to kako se vladate i postupate, kako bi trebalo da postupite kada vam neko ukaže dobrotu? Kakvi su vaši stavovi o tome? (Bez obzira na to ko nam pomaže, u zavisnosti od situacije, treba da odlučimo da li njegovu pomoć želimo da prihvatimo ili ne. U nekim slučajevima je u redu prihvatiti pomoć, dok u drugim ne smemo da prihvatamo njegovu pomoć. Ako prihvatimo pomoć, i dalje treba da imamo načela i granice u tome kako ćemo uzvratiti na njegovu dobrotu, kako bismo izbegli da nas zli ljudi prevare i iskoriste.) To predstavlja principijelan način da se pristupi ovoj situaciji. Osim toga, ako ne možete jasno da sagledate situaciju ili se nalazite u bezizlaznoj situaciji, morate da se molite Bogu i zamolite Ga da vam otvori put. To će vam omogućiti da izbegnete iskušenje i izbavite se iz Sotoninih kandži. Ponekad će Bog koristiti Sotonine usluge da ljudima pomogne, ali se u takvim slučajevima moramo postarati da zahvalimo Bogu i da ne uzvratimo ljubaznost Sotoni – ovo je pitanje načela. Kada se suočiš sa iskušenjem u vidu zle osobe koja ti ukazuje dobrotu, prvo ti u srcu mora biti jasno koje su njene namere i motivi kada ti pomaže i pruža ti koristi, i da li je ona zaista dobra ili zla osoba. Iako ideja o oduživanju za dobrotu nije pogrešna, treba da imaš načela i granice u pogledu toga kako to primenjuješ. To takođe zavisi od toga kakva je osoba tvoj dobročinitelj i kakve će posledice doneti tvoje oduživanje za njenu dobrotu. Sa takvim situacijama moraš da postupaš na fleksibilan način. Ako Bog želi da te spase, nezavisno od toga čije usluge On koristi da bi to postigao, prvo treba da zahvališ Bogu i da to prihvatiš od Boga. Svoju zahvalnost ne treba isključivo da usmeravaš prema ljudima, a da ne pominjemo da iz zahvalnosti nikome ne treba da nudiš svoj život. Ovo je ozbiljna greška. Najvažnije od svega jeste to da je tvoje srce zahvalno Bogu i da to prihvataš od Njega. Ako je onaj koji ti ukazuje dobrotu, pomaže ti ili te spasava dobra osoba, tada treba da uzvratiš na njegovu ljubaznost, ali treba da činiš samo ono što možeš u skladu sa svojim mogućnostima. Ako osoba koja ti je pomogla ima pogrešne namere i nastoji da protiv tebe kuje zavere i koristi te radi postizanja sopstvenih ciljeva, u tom slučaju ni po koju cenu ne treba da joj uzvraćaš. Ukratko, Bog preispituje čovekovo srce, pa, dokle god nemaš grižu savesti i imaš ispravne motive, ne postoji nikakav problem. Drugim rečima, pre nego što shvatiš istinu, tvoji postupci moraju biti makar u saglasju sa ljudskom savešću i razumom. Ovoj situaciji bi trebalo da možete da pristupate razumno, tako da, ni u jednom trenutku u budućnosti, nikada ne zažalite zbog svojih postupaka. Svi ste vi odrasli ljudi i svi ste mnogo ispaštali u zemlji velike crvene aždaje – da li je u vašem životu manjkalo represije, proganjanja, zlostavljanja ili ponižavanja? Svi jasno uviđate koliko je ljudskost postala duboko iskvarena, te da, bez obzira na iskušenje na koje nailazite, morate mudro da mu pristupate i da ne nasedate na Sotonine podmukle spletke. Sa kakvom god situacijom da se suočite, morate tražiti istinu i odluke donositi tek nakon što kroz molitvu i zajedništvo shvatite načela. U proteklih nekoliko godina, crkva sprovodi delo čišćenja i mnogi zli ljudi, bezvernici i antihristi su otkriveni, izbačeni ili proterani. Većina ljudi nikada nije ni pretpostavljala da će se to dogoditi. Budući da čak i u crkvi ima još uvek toliko smetenih ljudi, zlih ljudi i bezvernika, pretpostavljam da vam je jasno u kojoj meri nevernici moraju biti iskvareni i zli? Bez istine i mudrosti, ljudi ništa ne mogu da vide jasno i zlikovci i Sotona će ih naprosto prevariti, nasamariti i s njima se poigrati. Kao takvi, oni postaju Sotonine pokorne sluge. Oni koji ne shvataju istinu i nemaju načela čine jedino gluposti.

Na primer, recimo da je neko u opasnosti i, srećom, druga osoba to vidi i pomogne mu da se izbavi iz nevolje. U stvari, ta osoba koja mu je pomogla ima skrivene motive. Ali on ne mari da li je ta osoba zla ili ne. Sve dok mu neko pomaže da se izbavi iz nevolje, on tu osobu smatra dobrom čak i ako je zla, pa je spreman da učini nešto za nju kako bi pokazao svoju zahvalnost i odužio se za dobrotu. U stvari, ta zla osoba mu je pomogla da bi ga pridobila i iskoristila da čini loša dela. Ako se nađe u takvoj situaciji, a ne može to da prozre i ne odbije, naći će se u opasnosti. U takvim situacijama, neki od tih ljudi će imati oprečna osećanja, jer smatraju da ako svom zlom prijatelju ne pomognu da obavi tih nekoliko zlodela, delovaće kao da mu za to prijateljstvo ne uzvraćaju dovoljno, a opet, bilo bi u suprotnosti sa njihovom savešću i razumom da učine išta pogrešno. Kao takvi, oni dospevaju u ovu dilemu. U tome je rezultat uticaja ovog shvatanja iz tradicionalne kulture o uzvraćanju na dobrotu – oni postaju sputani i obavezani ovim shvatanjem i on ih kontroliše. Ove izreke iz tradicionalne kulture često preuzimaju mesto čovekovog osećaja savesti i njegovog normalnog rasuđivanja; naravno, utiču i na čovekov normalan način razmišljanja i pravilno donošenje odluka. Shvatanja koja potiču iz tradicionalne kulture su pogrešna i neposredno utiču na čovekova gledišta na stvari, navodeći ga da donosi loše odluke. Od davnina pa sve do danas, nebrojeno ljudi je bilo pod uticajem ove ideje, gledišta i kriterijuma morala u pogledu uzvraćanja na dobrotu. Čak i kada je osoba koja im ukazuje ljubaznost zla ili loša i primorava ih da čine bezočne stvari i loša dela, oni, svejedno, idu protiv sopstvene savesti i razuma, slepo pristajući da uzvrate na njenu ljubaznost, uz brojne pogubne posledice. Moglo bi se reći da, budući da su pod uticajem ovog kriterijuma morala i da su njime sputani, ograničeni i vezani, mnogi ljudi se slepo i pogrešno drže ovog gledišta uzvraćanja na dobrotu, pa je čak verovatno da će zlim ljudima pomagati i podržati ih. Sada kada ste čuli ono što sam podelio sa vama, imate jasnu sliku o pomenutoj situaciji i možete da utvrdite da je reč o glupoj odanosti, te da se takvo ponašanje svrstava u vladanje bez postavljanja ikakvih ograničenja i uz nesmotreno uzvraćanje na ljubaznost bez ikakve razboritosti, te da mu nedostaju smisao i vrednost. Pošto se ljudi plaše javne osude ili prekora drugih, oni svoje živote nevoljno posvećuju uzvraćanju na tuđu ljubaznost, žrtvujući pritom čak i sopstvene živote, što je lažan i budalast način postupanja. Ova izreka iz tradicionalne kulture ne samo da je stavila u okove ljudsko razmišljanje, već je u njihovom životu postavila i nepotrebno breme i neprijatnost i njihove porodice opteretila dodatnom patnjom i teretom. Da bi uzvratili na dobijenu dobrotu, mnogi ljudi su platili ogromnu cenu – oni uzvraćanje na ljubaznost vide kao društvenu odgovornost ili sopstvenu dužnost i mogu čak provesti čitav svoj život uzvraćajući na tuđu ljubaznost. Smatraju da je to savršeno prirodno i opravdano, smatraju to neizbežnom dužnošću. Zar takvo gledište i način ponašanja nisu budalasti i apsurdni? U potpunosti otkrivaju koliko su ljudi neuki i neprosvećeni. U svakom slučaju, ova izreka o moralnom vladanju – na dobrotu uzvrati zahvalnošću – možda ide u korak sa ljudskim predstavama, ali nije u skladu sa istina-načelima. Nespojiva je sa Božjim rečima i predstavlja pogrešno gledište i način obavljanja stvari.

Budući da uzvraćanje na dobrotu nije povezano sa istinom i Božjim zahtevima prema čoveku, i da je bilo predmet naše kritike, kako Bog tačno posmatra ovu izreku? Kakve stavove i postupke bi normalni ljudi trebalo da imaju kao odgovor na ovu izreku? Da li vam je ovo jasno? Ako ti je neko prethodno ukazao ljubaznost od koje si imao veliku korist ili ti je učinio veliku uslugu, treba li da mu za to uzvratiš? Kako treba da pristupiš ovakvoj situaciji? Zar ovo nije stvar ljudskih gledišta? Stvar je ljudskih gledišta, kao i njihovih puteva primene. Kažite Mi svoje mišljenje o ovom pitanju – ako je neko ljubazan prema tebi, treba li da mu uzvratiš? Biće veliki problem ako i dalje ne možete da dokučite ovo pitanje. Ranije niste razumeli istinu i uzvraćanje na dobrotu ste primenjivali kao da je reč o istini. Sada, nakon što ste čuli Moju detaljnu analizu i kritiku, uvideli ste u čemu je problem, ali i dalje ne znate kako da sprovodite u delo ovo pitanje niti kako da mu pristupite – zar još uvek ne možete da dokučite ovaj problem? Pre nego što si shvatao istinu, živeo si prema svojoj savesti i ko god da ti je ukazivao ljubaznost ili ti je pomagao, pa makar da su to bili i zlikovci ili razbojnici, ti bi im se zasigurno odužio i osećao bi se primoranim da za svoje prijatelje primiš metak, čak i da za njih založiš svoj život. Da bi se odužili, muškarci treba da postanu robovi svojih dobrotvora, dok žene treba da se zavetuju na bračnu zajednicu sa njima i da im rađaju decu – ovo je shvatanje koje tradicionalna kultura utiskuje u ljude, naređujući im da zahvalnošću uzvraćaju na ukazanu dobrotu. Posledično, ljudi ovako razmišljaju: „Samo ljudi koji uzvraćaju na dobrotu imaju savest, a ako na ljubaznost ne uzvrate, onda su bez savesti i mora da su neljudi.” Ovo shvatanje je duboko ukorenjeno u ljudskom srcu. Recite Mi, znaju li životinje da uzvrate na dobrotu? (Da.) Budući da je tako, mogu li se ljudi zaista smatrati naprednim samo zato što znaju da uzvrate na dobrotu? Može li se čovekova praksa uzvraćanja na ljubaznost smatrati pokazateljem ljudskosti? (Ne.) Prema tome, kakav stav ljudi treba da imaju po ovom pitanju? Kako ovu stvar treba razumeti? Nakon što je razume, kakav pristup prema njoj čovek treba da zauzme? U ovom trenutku, svima vama bi trebalo da bude cilj da date odgovor na ova pitanja. Molim vas da sa Mnom podelite svoje stavove po ovom pitanju. (Kad bi mi neko zaista pomogao da rešim neko pitanje ili problem, prvo bih mu se iskreno zahvalio, ali ne bih osećao da me ova situacija sputava ili kontroliše. Ako bi se ta osoba našla u nevolji, za nju bih učinio ono što je u mojoj moći. Pomogao bih joj koliko mogu, ali se ne bih prisiljavao da idem izvan okvira svojih mogućnosti.) Ovo je ispravan stav i ovaj način postupanja je prihvatljiv. Da li još neko želi da nam kaže svoj stav o tome? (U prošlosti sam smatrao da treba da uzvratim pomoć nekom ko je meni pomogao kada se on sâm nađe u nevolji. Kroz zajedništvo sa Bogom i analizu o stavovima „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima” i „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, shvatio sam da pri pomaganju drugima čovek mora da sledi načela. Ako je neko bio ljubazan prema meni ili mi je pomogao, savest mi nalaže da i ja njemu treba da pomognem, s tim da pomoć koju nudim mora biti zasnovana na mojim životnim prilikama i na onome što mogu da pružim. Takođe, treba da mu pomognem samo da reši svoje probleme i da se pobrine za životne potrebe; ne treba da mu pomažem da čini zlo ili da obavlja rđava dela. Ako vidim da se brat ili sestra suočavaju sa teškoćama, pomoći ću im, ne zato što su oni meni nekada pomogli, već zato što je to moja dužnost, moja obaveza.) Ima li još neko nešto da kaže? (Sećam se Božjih reči: „Ako nam neko učini dobro, treba da ga prihvatimo od Boga”. Drugim rečima, kad god neko prema nama lepo postupi, to treba da prihvatimo od Boga i da budemo u stanju da prema tome ispravno postupimo. Tako možemo ispravno da razumemo ovaj stav o uzvraćanju na dobrotu. Osim toga, Bog kaže da moramo da volimo ono što Bog voli i da mrzimo ono što Bog mrzi. Kada pomažemo drugim ljudima, moramo da razlučimo da li je ta osoba neko koga Bog voli ili mrzi. Ovo je načelo prema kome moramo da postupamo.) Ovo se odnosi na istinu – to je ispravno načelo i ima svoje utemeljenje. Hajde da sada ne govorimo o onome što ima veze sa istinom, već da rešimo način na koji ljudi treba da pristupaju ovom pitanju iz ugla ljudskosti. Situacije na koje u stvarnosti možete naići nisu uvek tako jednostavne – ne događaju se uvek u crkvi ni među braćom i sestrama. Često se događaju izvan okvira crkve. Na primer, neki rođak, prijatelj, poznanik ili kolega koji je nevernik može prema tebi ispoljiti ljubaznost ili ti pomoći. Ako možeš da pristupiš ovom pitanju i da prema osobi koja ti je pomogla pravilno postupiš, konkretno, na način koji je u skladu sa istina-načelima i koji se čini prikladnim drugima, onda će tvoj stav prema ovom pitanju i tvoje ideje o njemu biti relativno tačni. Shvatanje tradicionalne kulture da se „na dobrotu uzvrati zahvalnošću” treba razlučiti. Najvažniji deo predstavlja reč „dobrota” – kako treba da posmatrate ovu dobrotu? Na koji aspekt i prirodu dobrote se ona odnosi? U čemu je značaj zahvalnog uzvraćanja na ovu dobrotu? Ljudi moraju da pronađu odgovore na ova pitanja i da, ni pod kojim okolnostima, ne budu sputani ovim shvatanjem o uzvraćanju na dobrotu – ovo je krajnje neophodno za svakog onog ko stremi ka istini. Šta je „ljubaznost” prema ljudskim predstavama? Na manjem nivou, ljubaznost je kada ti neko pomaže ukoliko dospeš u nevolju. Na primer, neko ti daje činiju pirinča kada umireš od gladi ili ti daje flašu vode kada umireš od žeđi ili ti pomaže da se uspraviš kada padneš i ne možeš da ustaneš. Sve su to dobrote. Velika dobrota se odnosi na dobrotu spasavanja života ili dobrotu izbavljenja nekoga. Na primer, kad se ti nađeš u nekoj nevolji i neko te spasi, pomažući ti da to prebrodiš, ili kad si u smrtnoj opasnosti i neko ti pomogne, sprečavajući tako tvoju smrt – to su neke od stvari koje ljudi doživljavaju kao velika dobročinstva. U očima ljudi, takva dobrota nadmašuje svaku materijalnu malu uslugu – to je velika dobrota koja se ne može izmeriti novcem ili materijalnim stvarima. Oni koji je dobijaju osećaju zahvalnost koju nije moguće izraziti samo uz nekoliko reči zahvalnosti. Međutim, da li je ispravno da ljudi na ovaj način mere ljubaznost? (Nije.) Zašto kažete da nije ispravno? (Zato što je to merenje zasnovano na merilima tradicionalne kulture.) To je odgovor zasnovan na teoriji i doktrini i, premda se može činiti tačnim, ne ulazi u suštinu stvari. Prema tome, kako se ovo može objasniti praktičnim rečima? Pažljivo razmislite o tome. Pre nekog vremena, na internetu se pojavio video snimak u kojem čovek ispusti novčanik, a da to i ne primeti. Mali pas u blizini to vidi, uzima novčanik i juri za njim. Čovek pogrešno misli da mu je pas ukrao novčanik i udari ga. Besmisleno, zar ne? Taj čovek ima manje morala od psa! Postupci tog psa su bili sasvim u skladu sa ljudskim standardima o moralnosti. Čovek bi povikao: „Hej, ispao ti je novčanik!” Ali pošto pas ne ume da govori, on je samo nečujno podigao novčanik i potrčao za tim čovekom. Pa, ako pas može da ispolji neka lepa ponašanja koja podstiče tradicionalna kultura, šta nam to govori o ljudima? Ljudi se rađaju sa savešću i razumom, pa su još i više u stanju da čine ovakve stvari. Sve dok neko ima osećaj sopstvene savesti, on ovakve dužnosti i obaveze može da ispunjava. Nije potrebno uložiti naporan rad niti platiti cenu, to zahteva samo malo truda i svodi se na to da se učini nešto što je od pomoći, nešto od koristi drugima. Ipak, da li se priroda ovog čina zaista određuje kao „ljubaznost”? Da li se uzdiže na nivo čina ljubaznosti? (Ne.) I pošto to nije slučaj, treba li ljudi da razgovaraju o uzvraćanju na taj čin? To bi bilo nepotrebno.

Posvetimo se sada pitanju čovekove takozvane dobrote. Uzmimo za primer slučaj neke dobre osobe koja spasava prosjaka koji se napolju na snegu srušio od gladi. Ta osoba dovodi prosjaka u svoj dom, hrani ga i oblači i omogućava mu da živi sa njenom porodicom i da za nju radi. Nezavisno od toga da li se taj prosjak svojom voljom prihvatio tog posla ili je to učinio kako bi se odužio za učinjenu dobrotu, da li je njegovo spasavanje predstavljalo čin dobrote? (Nije.) Čak su i sitne životinje u stanju da jedne drugima pomažu i međusobno se izbavljaju. Za ovakva dela, ljudima je potreban svega manji napor, i bilo ko sa imalo ljudskosti je u stanju da učini takve stvari i bude na nivou zadatka. Moglo bi se reći da takva dela predstavljaju društvenu odgovornost i obavezu koju bi svako sa iole ljudskosti trebalo da ispunjava. Nije li malo preterano to što ih čovek tumači kao izraz dobrote? Da li je to prikladno? Na primer, ako u vreme oskudice hrane, kada mnogi ljudi gladuju, neki bogataš siromašnim domaćinstvima razdeli vreće pirinča ne bi li im pomogao da prebrode ova teška vremena, nije li to samo primer osnovne uzajamne pomoći i podrške kakvu nalaže moralna pravda među ljudima? Dao im je tek nešto pirinča – nije baš kao da se zarad drugih odrekao sve svoje hrane, pa je i sam morao da gladuje. Da li se ovo zaista računa kao dobrota? (Ne.) Društvene odgovornosti i obaveze koje je čovek kadar da ispunjava, ona dela koja bi čovek instinktivno trebalo da bude u stanju da obavi i koja bi trebalo i da čini, to najobičnije pružanje usluga kojima se pomaže drugima i to im koristi – te stvari se ni u kom slučaju ne mogu smatrati dobrotom, jer sve predstavljaju slučajeve kada čovek druge naprosto ispomaže. Ispomaganje nekog kome je to potrebno, u odgovarajuće vreme i na odgovarajućem mestu, sasvim je normalna pojava. Takođe je odgovornost svakog pripadnika ljudske rase. To je naprosto svojevrsna odgovornost i obaveza. Kada ih je stvarao, Bog je ljudima podario ove instinkte. Na koje to instinkte ovde mislim? Mislim na čovekovu savest i razum. Kada vidiš da neko pada na zemlju, tvoja instinktivna reakcija glasi: „Treba da mu pomognem”. Kada bi video da je neko pao, a ti si se, umesto da mu pomogneš da ustane, pretvarao da ništa nisi video, osećao bi grižu savesti zbog načina na koji si postupio. Neko ko zaista ima ljudskosti istoga časa će pomisliti da treba da pomogne osobi koju je video da pada. Neće mariti za to da li će mu ta osoba biti zahvalna, zato što veruje da tako treba da postupi i ne vidi potrebu da se o tome dalje razmatra. Zašto je to tako? To su instinkti koje je ljudima dao Bog, pa će svako sa savešću i razumom pomisliti da to učini i moći će tako i da postupi. Bog je čoveku dao savest i ljudsko srce – budući da ima ljudsko srce, čovek stoga poseduje ljudske misli, kao i uglove posmatranja i pristupe koje treba da ima u pogledu određene stvari, te je u stanju da te stvari obavlja prirodno i s lakoćom. Nije mu potrebna nikakva pomoć niti ideološko usmeravanje od ikakvih spoljnih sila, a nisu mu potrebni čak ni obrazovanje niti podsticajno vođstvo – ništa od toga mu nije potrebno. Na isti način kao što ljudi traže hranu kada su gladni ili kao što traže vodu kada su žedni – reč je o instinktu i tome ne treba da ih uče roditelji niti učitelji – čovek postupa instinktivno jer ima način razmišljanja normalne ljudskosti. Isto tako, ljudi su sposobni da obavljaju svoje dužnosti i obaveze u Božjoj kući i to je ono što bi svako sa savešću i razumom trebalo da čini. Prema tome, ljudima ne predstavlja gotovo nikakav napor da drugima pomažu i prema njima pokažu dobrotu, to je u okviru ljudskog instinkta i nešto što su ljudi u potpunosti u stanju da ostvare. Nema potrebe da se to svrstava tako visoko, u rang dobrote. Međutim, pomoć dobijenu od drugih mnogi ljudi izjednačavaju sa dobrotom i stalno o tome govore, neprestano na nju uzvraćaju, misleći da ako to ne učine, tad nemaju savest. Na sebe same gledaju sa omalovažavanjem i preziru se, brinući se čak da će biti predmet javne osude. Da li je potrebno brinuti se oko takvih stvari? (Nije.) Mnogo je ljudi koji to ne mogu da prenebregnu i koje neprekidno sputava taj problem. I upravo se na to svodi nerazumevanje istina-načela. Na primer, da sa partnerom odeš u pustinju i njemu ponestane vode, sigurno bi mu dao nešto svoje vode, ne bi ga tek tako pustio da umre od žeđi. Čak i da znaš da će ta tvoja boca vode potrajati dvostruko kraće ako iz nje pije dvoje ljudi, ipak bi s partnerom podelio tu vodu. Dakle, zašto bi to uradio? Zato što ne bi mogao da podneseš da piješ vodu dok tvoj partner stoji pored tebe i umire od žeđi – takav prizor naprosto ne bi mogao da podneseš. A iz kog razloga ne bi mogao da podneseš da gledaš svog partnera kako umire od žeđi? To osećanje se javlja zbog tvoje savesti. Čak i da ne želiš da ispuniš takvu odgovornost i obavezu, tvoja savest bi se pobrinula da ne možeš da podneseš da postupiš drugačije, zbog toga bi bio uznemiren. Nije li sve ovo rezultat ljudskih instinkata? Zar o svemu tome ne odlučuju čovekova savest i razum? Da tvoj partner kaže: „Neizmerno sam ti zahvalan što si mi u toj situaciji dao malo svoje vode!”, zar ne bi takođe bilo pogrešno da se to izgovori? To nema nikakve veze sa dobrotom. Da su stvari obrnute i da taj partner ima ljudskost, savest i razum, i on bi svoju vodu podelio sa tobom. To je naprosto osnovna društvena odgovornost ili odnos među ljudima. Svi ti osnovni društveni odnosi, odgovornosti ili obaveze nastaju zbog osećaja čovekove savesti, njegove ljudskosti i instinkata koje je Bog podario čoveku u vreme čovekovog stvaranja. U normalnim okolnostima, o takvim stvarima ne treba da vas uče roditelji niti da vam ih društvo utuvljuje u glavu, a još manje je potrebno da vas drugi opominju šta treba da radite. Obrazovanje bi bilo potrebno samo onima koji nemaju savesti ni razuma, onima kojima nedostaju normalne spoznajne sposobnosti – na primer, mentalno zaostalim osobama ili tupanima – ili onima koji su lošeg kova, a koji su uz to neuki i tvrdoglavi. One sa normalnom ljudskošću ovim stvarima nije potrebno učiti – poseduju ih svi ljudi sa savešću i razumom. Prema tome, neprimereno je u toj meri neko ponašanje ili postupak preuveličavati kao vid dobrote ako je ono bilo samo instinktivno i u skladu sa savešću i razumom. Zašto je neprimereno? Uzdizanjem takvih ponašanja u ovaj poredak stvari, ti svaku osobu opterećuješ teškim teretom i bremenom, i to ljude naravno obavezuje. Na primer, ako ti je u prošlosti neko dao novac, našao ti se u teškoj situaciji, pomogao ti da pronađeš posao ili te je izbavio, ovako ćeš razmišljati: „Ne mogu da budem nezahvalan, moram da budem savestan i odužim mu se za njegovu dobrotu. Ako se za dobrotu ne odužim, jesam li i dalje čovek?” U stvari, bez obzira na činjenicu hoćeš li mu se odužiti ili ne, i dalje si čovek i još uvek živiš u okviru normalne ljudskosti – samo to uzvraćanje neće ništa promeniti. Tvoja ljudskost neće pretrpeti nikakvu promenu, a ni tvoja iskvarena narav neće biti potisnuta time što si mu se valjano odužio. Isto tako, tvoja iskvarena narav neće postati ništa lošija samo zato što mu se nisi valjano odužio. Činjenica da li na dobrotu uzvraćaš i nekom je ukazuješ ili upravo suprotno nema nikakve veze sa tvojom iskvarenom naravi. Naravno, bez obzira na to da li ova veza postoji ili ne, za Mene, ova vrsta „dobrote” naprosto ne postoji, i nadam se da to isto važi i za vas. Kako bi to onda trebalo da posmatraš? To naprosto posmatraj kao obavezu i odgovornost, kao nešto što osoba sa ljudskim instinktima treba da učini. Treba to da posmatraš kao svoju odgovornost i obavezu kao ljudskog bića, i da je činiš najbolje što možeš. U tome je sve. Neki ljudi bi mogli da kažu: „Znam da je to moja odgovornost, ali ne želim da je sprovedem.” I to je u redu. Shodno datoj situaciji i okolnostima, možeš da odlučiš sâm za sebe. Možeš da budeš fleksibilniji i odlučuješ u skladu sa svojim raspoloženjem u datom trenutku. Ako brineš da će nakon što izvršiš svoju odgovornost, onaj ko je od nje imao koristi neprestano pokušavati da ti se oduži, da će te tražiti i zahvaljivati ti se u toj meri da izaziva neprijatnost i uznemirava te, pa shodno tome tu odgovornost ne želiš da obaviš, i to je sasvim u redu – odluka je na tebi. Neki će upitati: „Da li ljudi koji ne žele da izvrše takvu društvenu odgovornost imaju lošu ljudskost?” Da li je to ispravan način da se prosuđuje o ljudskosti jednog čoveka? (Nije.) Zašto nije ispravan? U ovom zlom društvu, čovek mora da bude odmeren u svom ponašanju i da u svemu što čini ima osećaj doličnosti. Naravno, još je i potrebnije da u datom trenutku prepozna okruženje i kontekst. Baš kao što kažu nevernici, u ovom haotičnom svetu, u svemu što čine, ljudi moraju da budu pametni, inteligentni i mudri – ne smeju da budu neuki i sasvim sigurno ne smeju da postupaju nepromišljeno. Na primer, u nekim zemljama, na javnim mestima ljudi izvode određene prevare u kojima insceniraju lažnu nezgodu da bi na prevaru zatim zahtevali nadoknadu. Ako ne prozreš prevaru ovih zlih ljudi, već slepo postupaš prema svojoj savesti, podložan si tome da budeš prevaren i da upadneš u nevolju. Na primer, ako vidiš stariju ženu koja je pala na ulici, možda pomisliš: „Svoje odgovornosti prema društvu moram da izvršim, a ona za to ne treba da mi uzvraća. Pošto imam ljudskost i osećaj savesti, treba da joj priskočim u pomoć, pa ću joj zato pomoći da ustane.” Ipak, kada odeš da je podigneš, ona pribegava iznudi i ti na kraju moraš da je vodiš u bolnicu i platiš račune za njeno lečenje, nadoknadu za pretrpljen duševni bol i troškove penzionisanja. Ako to ne platiš, pozvaće te u policijsku stanicu. Čini se da si se uvalio u nevolju, zar ne? Kako je došlo do ove situacije? (Zbog postupanja u dobroj nameri i nedostatka mudrosti.) Bio si slep, nedostajalo ti je razboritosti, nisi uspeo da prepoznaš postojeće trendove i nisi razaznao postavku cele te situacije. U zlom društvu kao što je ovo, čovek mora da plati cenu samo zato što je slučajno pomogao starijoj osobi koja je pala. Da je ona zaista pala i bila joj je potrebna pomoć, ne bi trebalo da trpiš osudu jer si obavio društvene odgovornosti, već bi te trebalo pohvaliti, budući da je tvoje ponašanje bilo u skladu sa ljudskošću i osećajem čovekove savesti. Međutim, ova starija žena je imala skriveni motiv – njoj zapravo nije bila potrebna tvoja pomoć, samo te je nasamarila, a ti nisi prozreo njenu podmuklu smicalicu. Izvršavajući svoju odgovornost prema njoj kao prema bližnjem ljudskom biću, naseo si na njenu spletku, i sada te ona neće pustiti, već će od tebe iznuđivati još i više novca. Izvršavanje društvenih odgovornosti treba da se zasniva na pomaganju ljudima u nevolji i na ispunjavanju sopstvenih odgovornosti. Ne treba da dovodi do toga da neko bude nasamaren niti da upada u klopku. Mnogi ljudi su bili žrtve ovakvih prevara i jasno su uvideli u kojoj meri su ljudi danas zli i koliko su vešti u varanju drugih. Prevariće svakoga, bilo da je to potpuni stranac, prijatelj ili rođak. Kakvo užasno stanje stvari! Ko je izazvao ovu iskvarenost? Velika crvena aždaja. Velika crvena aždaja je temeljno i surovo iskvarila ljudski rod! Velika crvena aždaja će učiniti svakakve nemoralne stvari da svoje interese sprovede u delo, a njenim lošim primerom ljudi su navedeni na stranputicu. Kao rezultat toga, prevaranata i lopova danas ima u izobilju. Na osnovu tih činjenica može se primetiti da mnogi ljudi nisu ništa bolji od pasa. Neki možda neće biti spremni da slušaju takvu priču i zbog nje će se osećati neugodno, pa će pomisliti: „Zar zaista nismo ništa bolji od pasa? Prema nama se odnosiš sa nepoštovanjem i omalovažavaš nas time što nas stalno porediš sa psima. Ne posmatraš nas kao ljude!” Voleo bih da vas posmatram kao ljude, ali, kakvo su to ponašanje ljudi ispoljili? U stvari, neki ljudi zaista nisu ništa bolji od pasa. To je sve što u ovom trenutku imam da kažem po ovom pitanju.

Upravo sam u zajedništvu govorio o tome kako se čovekovo ispomaganje drugih ne može smatrati dobrotom, već da je to samo društvena odgovornost. Naravno, ljudi mogu da izaberu koje društvene odgovornosti mogu najbolje da ispune. Mogu da ispunjavaju odgovornosti koje im odgovaraju i da odluče da ne ispune one koje im ne odgovaraju. Reč je o slobodi i izboru koje čovek ima. Shodno svojim prilikama, sposobnostima i, naravno, kontekstu i okolnostima u datom trenutku, možeš da izabereš koje društvene odgovornosti i obaveze treba da ispunjavaš. To je tvoje pravo. U kom kontekstu je nastalo ovo pravo? Svet je previše mračno mesto, ljudski rod je previše zao, a društvu nedostaje pravde. U takvim okolnostima, prvo moraš da zaštitiš sebe, da se uzdržiš od nepromišljenog i neukog postupanja i da pokažeš mudrost. Naravno, kada kažem da treba da se zaštitiš, ne mislim na to da treba da zaštitiš svoj novčanik i imovinu od krađe, već da sebe zaštitiš da ti neko ne naudi – to je od najveće važnosti. Svoje odgovornosti i obaveze trebalo bi da ispunjavaš najbolje što možeš i pritom se pobrineš za sopstvenu bezbednost. Ne obraćaj pažnju na to da od drugih stičeš poštovanje i ne dozvoli da te javno mnjenje koleba ili sputava. Treba jedino da ispuniš svoje odgovornosti i obaveze. A kako ćeš izvršiti svoje odgovornosti i obaveze treba da odlučiš na osnovu sopstvene situacije; imajući na umu svoje prilike i sposobnosti, na sebe ne preuzimaj više nego što možeš. Ne treba da nastojiš da ljude impresioniraš time što ćeš se pretvarati da si sposoban za nešto za šta nisi i ne treba da se plašiš nepoštovanja drugih, njihove osude ili kritika. Pogrešno je raditi stvari samo zarad zadovoljenja sopstvene sujete. Samo učini onoliko koliko možeš, preuzmi na sebe onoliko koliko ti nalaže osećaj odgovornosti i ispuni onoliko obaveza koliko si u stanju da ispuniš. To je tvoje pravo. Sebe ne moraš da primoravaš da radiš stvari koje Bog nije zahtevao od tebe. Nema smisla slediti sopstvenu savest da bi se obavljale stvari koje nemaju nikakve veze sa istinom. Koliko god da učiniš, Bog te zbog toga neće odobriti i to neće značiti da si dao istinito svedočanstvo, a kamoli da si se okitio dobrim delima. Za stvari koje se ne odnose na Božje zahteve, već koje ljudi zahtevaju da ih učiniš, treba da imaš sopstveni izbor i načela. Neka te ljudi ne sputavaju. Dovoljno je da ne činiš ništa čime kršiš sopstvenu savest, razum i istinu. Pomogneš li drugome tako što ćeš umesto njega rešiti trenutni problem, tada će on početi da se oslanja na tebe, i biće u uverenju da ti moraš da rešavaš njegove probleme. U potpunosti će zavisiti od tebe i ustremiti se na tebe ako makar i jednom ne budeš uspeo da rešiš njegove probleme. To ti samo donosi nevolju i ne predstavlja ishod kakav bi ti želeo da vidiš. Ako predviđaš takav ishod, možeš da odlučiš da toj osobi ne pomogneš. Drugim rečima, u ovom slučaju ne bi bilo pogrešno uzdržati se od izvršavanja te odgovornosti ili obaveze. Takvo gledište i stav bi trebalo da imaš prema društvu, ljudskom rodu i, još preciznije, prema zajednici u kojoj živiš. Odnosno, pruži drugome samo onoliko ljubavi koliko imaš da pružiš, i učini onoliko koliko možeš. Ne idi protiv svojih ubeđenja u nastojanju da se razmećeš, ne pokušavaj da radiš stvari koje nisi u stanju da uradiš. Osim toga, nema potrebe ni da sebe prisiljavaš da platiš cenu koju prosečna osoba nije u stanju da plati. Ukratko, od sebe ne zahtevaj previše. Samo učini ono što možeš. Kako ti zvuči ovo načelo? (Zvuči dobro.) Na primer, prijatelj te je zamolio da mu pozajmiš auto i ti o tome razmišljaš: „U prošlosti mi je pozajmljivao razne stvari, tako da, ako ćemo pravo, trebalo bi da i ja njemu pozajmim svoj auto. Ali on ne vodi računa o stvarima ili ih koristi neodgovorno. Na kraju bi čak mogao i da mi upropasti auto. Biće najbolje da mu ga ne pozajmljujem.” Shodno tome, odlučuješ da mu ne pozajmiš svoj auto. Da li je taj postupak ispravan? Nije veliki problem da li ćeš nekome pozajmiti svoj auto ili nećeš – dokle god tačno i razborito razumeš to pitanje, treba samo da postupiš kako smatraš da je najprikladnije i bićeš u pravu. Međutim, šta će biti ako u sebi pomisliš: „U redu, pozajmiću mu ga. Nikada me u prošlosti nije odbio kad sam tražio da nešto pozajmim od njega. Nije baš ekonomičan ni pažljiv pri upotrebi stvari, ali to je u redu. Ako mi ošteti auto, potrošiću koji dinar da to popravim” i zatim pristaneš da mu pozajmiš svoj auto, a ne da ga odbiješ – je li ispravno tako postupiti? Ni u ovome nema ničeg pogrešnog. Na primer, ako ti se obrati neko ko ti je prethodno pomogao zato što se njegova porodica sada suočila sa neprilikama, treba li da mu pomogneš ili ne? To će zavisiti od tvoje sopstvene situacije, a tvoja odluka da pomogneš ili ne pomogneš neće biti stvar načela. Treba samo da postupiš iskreno i prema instinktu i da svoje odgovornosti ispuniš najbolje što možeš. Čineći to, postupaćeš u okviru svoje ljudskosti i osećaja sopstvene savesti. Nije važno hoćeš li u potpunosti ispuniti tu odgovornost odnosno da li ćeš je dobro obaviti. Imaš pravo da pristaneš ili da odbiješ – ako odbiješ, ne može se reći da nemaš savesti, a za tvog prijatelja se ne može reći da je pomažući tebi pokazao dobrotu. Ovi činovi se ne uzdižu na taj nivo. Razumete li? (Da.) Ovo je bio razgovor o dobroti, konkretno, o tome kako treba da posmatrate dobrotu, kako da pristupate pitanju pomaganja drugih i kako treba da ispunjavate svoje društvene odgovornosti. U ovim stvarima, ljudi moraju da traže istina-načela – ova pitanja ne možete rešiti samo tako što ćete se uzdati u svoju savest i razum. Pojedine posebne okolnosti mogu biti prilično komplikovane i ako im ne pristupite u skladu sa istina-načelima, podložni ste tome da izazovete nevolju i negativne posledice. Prema tome, u ovim stvarima, Božji izabrani narod mora da razume Njegove namere i da postupa uz ljudskost, razum, mudrost i istina-načela. To bi bio najprikladniji pristup.

Kad je reč o izreci „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, može se pojaviti još jedna situacija u kojoj pomoć koju primiš nije neka sitnica poput flaše vode, šake povrća ili vreće pirinča, već oblik pomoći koja utiče na tvoje životne prilike i životne prilike tvoje porodice, i koja se čak odražava na tvoju sudbinu i buduće izglede. Na primer, neko bi mogao da ti pruži određeno podučavanje ili finansijsku pomoć koji ti omogućavaju da upišeš dobar univerzitet, da pronađeš dobar posao, sklopiš dobar brak i da ti se u životu dogodi čitav niz dobrih stvari. To nije tek neka sitna usluga niti beznačajna pomoć – mnogi ljudi na to gledaju kao na čin velike ljubaznosti. Kako bi trebalo da pristupite takvoj situaciji? Takvi oblici pomoći povezani su sa društvenom odgovornošću i obavezama koje čovek obavlja i o kojima smo upravo razgovarali, ali pošto se odražavaju na čovekov opstanak, sudbinu i buduće izglede, mnogo su vredniji od obične flaše vode ili vreće pirinča – imaju mnogo veći uticaj na ljudske živote, njihove životne prilike i vreme koje ti ljudi provode na ovoj zemlji. Kao takvima, njihova je vrednost mnogo veća. Prema tome, da li bi ove oblike pomoći trebalo uzdignuti na nivo ljubaznosti? Baš kao što sam rekao, ne preporučujem da se takve vrste pomoći posmatraju kao ljubaznost. Pa, pošto ove oblike pomoći ne treba posmatrati kao ljubaznost, koji bi u tom slučaju bio prikladan i primeren način postupanja u takvoj situaciji? Nije li ovo problem sa kojim se ljudi suočavaju? Na primer, možda te je neko odvratio od života kriminalca, usmerio te pravim putem i pronašao ti zakoniti posao, omogućavajući ti da vodiš dobar život, da sklopiš brak i skrasiš se, kao i da svoju sudbinu promeniš nabolje. Ili ti je, možda, kada si se našao u teškoj situaciji, bio sumoran i tužan, neka dobra osoba pomogla i usmerila te, što je na pozitivan način promenilo tvoje buduće izglede, omogućavajući ti da se izdigneš od ostalih i vodiš dobar život. Kako bi trebalo da pristupiš takvim situacijama? Treba li da upamtiš ljubaznost te osobe i da joj na tome uzvratiš? Treba li da iznađeš način da joj to nadoknadiš i da na to uzvratiš? U takvom slučaju, trebalo bi da dozvoliš da se tvoje odluke rukovode načelima, zar ne? Treba da odrediš kakva je osoba taj ko ti je pomogao. Ako je dobra, pozitivna osoba, osim što ćeš joj se zahvaliti, tada možeš da nastaviš da sa njom normalno komuniciraš, da se s njom sprijateljiš, pa kada toj osobi ustreba pomoć, svoju odgovornost i obavezu možeš da ispuniš najbolje što možeš. Međutim, to ispunjavanje odgovornosti i obaveze ne treba da bude bezuslovan oblik davanja, već treba da bude ograničeno onim što si u mogućnosti da pružiš imajući u vidu sopstvene životne prilike. To je odgovarajući način ophođenja prema takvim ljudima u takvim situacijama. Između vas dvoje nema nikakve razlike u nivou – iako ti je ta osoba pomogla i ukazala ti je ljubaznost, i dalje se ne može nazvati tvojim spasiteljem, budući da jedino Bog može da spasava ljudski rod. Zapravo je samo postupala posredstvom Božje suverenosti i uređenja kako bi ti pomogla – to, svakako, ne znači da je u nadmoćnijem položaju od tebe, a kamoli da te poseduje i da tobom može da manipuliše i kontroliše te. Ona nema pravo da drži konce tvoje sudbine i ne treba da kritikuje tvoj život niti da ga komentariše; vi ste i dalje jednaki. S obzirom na to da ste jednaki, međusobno možete da komunicirate kao prijatelji i, kad to bude potrebno, možeš da joj pomogneš u granicama sopstvenih mogućnosti. I dalje je to ispunjavanje tvoje društvene odgovornosti i obaveze u okviru ljudskosti i to predstavlja činjenje onoga što treba da učiniš na osnovu i u okviru ljudskosti – ti svoje odgovornosti i obaveze izvršavaš ciljano. Zašto to treba da uradiš? Ta osoba ti je pomogla u prošlosti i omogućila ti je da postigneš izvesne koristi i značajnu dobit, pa ti osećaj savesti koji proizlazi iz tvoje ljudskosti nalaže da prema njoj treba da se odnosiš kao prema prijatelju. Neki ljudi će upitati: „Mogu li prema njoj da se odnosim kao prema najbližem prijatelju?” To će zavisiti od činjenice kako se vas dvoje slažete i da li su slične vaše ljudskosti i lične želje, kao i ono što tražite i način na koji posmatrate svet. Taj odgovor će zavisiti od tebe. Prema tome, u ovom jedinstvenom odnosu, treba li svom dobrotvoru da se odužiš sopstvenim životom? Budući da ti je toliko pomogao i da je imao tako veliki uticaj na tebe, treba li da mu se odužiš sopstvenim životom? To nije potrebno. Ti si večiti vlasnik sopstvenog života – Bog ti je dao život, ti si taj koji njime upravlja i niko drugi. Zbog ovog konteksta i situacije, nema potrebe da ikome drugom nemarno dozvoljavaš da upravlja tvojim životom. To je krajnje nesmotren način postupanja i jasno je da je nerazuman. Bez obzira na to koliko ste bliski kao prijatelji ili koliko je jaka povezanost među vama, možeš samo da izvršiš svoju odgovornost kao čovek, da međusobno normalno komunicirate i da jedno drugom pomažete u okviru razumne ljudskosti. Taj nivo odnosa je racionalniji i ravnopravniji. Krajnji razlog zašto ste postali prijatelji u osnovi je u tome što ti je ta osoba jednom pomogla, pa si smatrao da je vredi imati za prijatelja i da ona ispunjava merila koja zahtevaš od svojih prijatelja. Samo si iz tog razloga bio spreman da se s njom sprijateljiš. Razmotri, takođe, sledeću situaciju: neko ti je u prošlosti pomogao, prema tebi je na određene načine bio ljubazan i imao je uticaj na tvoj život ili na neki važan događaj, međutim, njegova ljudskost i put kojim ide nisu u skladu sa tvojim putem i sa onim što ti tražiš. Nemate zajednički jezik, ta osoba ti se ne dopada i, na određenom nivou, možda bi se moglo reći da su tvoja interesovanja i ono što tražiš sasvim drugačiji. Vaši putevi u životu, pogledi na svet i na život, svi se redom razlikuju – vi ste dve sasvim različite vrste ljudi. Kakav onda pristup i odgovor treba da imaš u odnosu na pomoć koju ti je ta osoba prethodno pružila? Da li je ovo situacija koja realno može nastati? (Jeste.) Dakle, šta treba da uradiš? I ovo je situacija sa kojom se lako izlazi na kraj. Nakon što joj obezbediš bilo kakvu materijalnu nadoknadu koju, s obzirom na svoje prilike, sebi možeš da priuštiš, zatim, budući da vas dvoje idete različitim putevima, ne možete da radite zajedno niti da idete istim putem i ne možete da budete čak ni prijatelji i više ne možete da komunicirate. S obzirom na činjenicu da više ne možete da komunicirate, kako u tom slučaju treba da postupiš? Drži se podalje od te osobe. U prošlosti je prema tebi možda bila ljubazna, ali ova osoba podvalama i prevarama krči svoj put u društvu, čineći svakojaka bezočna dela i, budući da se tebi ta osoba ne dopada, sasvim je razumno da se držiš podalje od nje. Neki bi mogli reći: „Zar takvo ponašanje ne ukazuje na odsustvo savesti?” To nije odsustvo savesti – ako bi u svom životu takva osoba zaista zapala u neku nevolju, i dalje bi mogao da joj pomogneš, ali te ona ne sme sputavati niti zajedno sa njom smeš da činiš zla i nesavesna dela. Takođe, samo zato što ti je u prošlosti ukazala pomoć ili ti je učinila veliku uslugu, nema potrebe da joj budeš rob – to nije tvoja obaveza i ta osoba nije dostojna da se tako odnosiš prema njoj. Tvoje je pravo da odlučuješ o tome da komuniciraš, da provodiš vreme, pa čak i da postaješ prijatelj sa onim ljudima koji se tebi dopadaju i sa kojima se ti slažeš, sa ljudima koji su ispravni. Prema ovoj osobi možeš da ispuniš svoju odgovornost i obavezu, to je tvoje pravo. Naravno, možeš i da odbiješ da se sprijateljiš i da imaš posla sa ljudima koji se tebi ne dopadaju, i prema njima ne treba da ispunjavaš nikakvu obavezu niti odgovornost – i to je tvoje pravo. Čak i ako odlučiš da napustiš ovu osobu i odbijaš da sa njom komuniciraš ili da prema njoj ispunjavaš ikakvu odgovornost ili obavezu, to ne bi bilo pogrešno. U načinu na koji se vladaš moraš da postaviš određene granice i da se prema različitim ljudima odnosiš na različite načine. Ne treba da slediš zle ljude u činjenju zla, niti da se družiš s njima – to predstavlja mudar izbor. Ne dozvoli da budeš pod uticajem različitih faktora kao što su zahvalnost, osećanja i javno mnjenje – time pokazuješ da zauzimaš stav i da se držiš načela i to je ono što treba da uradiš. Možete li da prihvatite ove metode i tvrdnje? (Da.) Iako su gledišta, putevi primene i načela o kojima sam govorio predmet kritike u tradicionalnim predstavama i kulturi, ta gledišta i načela će svom snagom zaštititi prava i dostojanstvo svakog čoveka koji poseduje ljudskost i osećaj lične savesti. Ljudima će omogućiti da ne budu sputani i vezani takozvanim merilima moralnog vladanja iz tradicionalne kulture i da se oslobode laži i navođenja na pogrešan put koji dolaze od ovih lažno pobožnih i prividnih stvari. Ta gledišta i načela takođe će im omogućiti da shvate istinu kroz Božje reči, da žive prema Božjim rečima i istini, da ne budu pod uticajem ovih javnih mišljenja o moralnosti i da se oslobode stega i okova takozvanih svetovnih manira, tako da se prema ljudima i prema svemu odnose u skladu sa Božjim rečima i koristeći ispravna gledišta, te da potpuno odbace okove i zablude svetovnih stvari, tradicije i društvenog morala. Kao takvi, oni će moći da žive u svetlosti, da prožive normalnu ljudskost, da postoje dostojanstveno i da zadobiju Božje odobravanje.

Kakvu promenu u čoveku mogu da izazovu izreke o društvenom moralu kao što su „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću” i „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima”? Mogu li da preobrate sotonsku narav čoveka usmerenu na grabljenje položaja i profita? Mogu li da preobrate čovekovu ambiciju i želju? Mogu li da razreše sukobe i pokolj među ljudima? Mogu li ljudima dozvoliti da kroče na pravi put u životu i da vode srećan život? (Ne.) Kakvo onda dejstvo ovi kriterijumi društvenog morala zaista imaju? Mogu li oni, u najboljem slučaju, da nekoliko dobrih ljudi podstaknu da čine dobra dela i da doprinose sigurnosti i bezbednosti u društvu? (Da.) To je sve što oni mogu, s tim da ne rešavaju ni jedan jedini problem. Čak i da su ljudi, izloženi uslovljavanju ovih takozvanih kriterijuma moralnog vladanja, na kraju u stanju da ih se pridržavaju i da prema njima žive, to ne znači da bi mogli da se oslobode svoje iskvarene naravi i da proživljavaju ljudsko obličje. Recimo da ti je neka osoba učinila uslugu, pa ti činiš sve što možeš da joj se na tome odužiš – kada ti da vreću pirinča, odužiš joj se velikom kesom brašna, a kada ti da dva kilograma svinjskog mesa, ti joj se odužiš sa dva kilograma junetine. Šta će biti rezultat neprekidnog međusobnog uzvraćanja? Svako za sebe, oboje ćete računati ko je na kraju bolje prošao, a ko je izvukao deblji kraj, i to će dovesti do nesporazuma, svađa i spletki među vama. Šta ovim hoću da kažem? Hoću da kažem da zahtev za moralno vladanje „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću” ne samo da sputava i pogrešno usmerava ljudski način razmišljanja, već ljudske živote opterećuje mnogim neprijatnostima, teretima, pa čak i nevoljama. I ako te to pretvori u nečijeg neprijatelja, tada ti predstoji još i veća nevolja i neizreciva patnja! Upuštanje u te odnose sazdane na davanju i uzimanju ne predstavlja put kojim ljudi treba da idu. Ljudi oduvek žive prema ovim osećanjima i svetovnim običajima, što će na kraju doneti samo mnogo nepotrebnih nevolja. To zapravo predstavlja samomučenje i besmislenu patnju. Tako se tradicionalna kultura i tvrdnje o moralnom vladanju usađuju u umove ljudi i navode ih da zalutaju. Budući da su sasvim nerazboriti, ljudi pogrešno veruju da su ovi aspekti tradicionalne kulture ispravni i uzimaju ih za svoje kriterijume i putokaz, strogo se pridržavajući ovih izreka i živeći pod nadzorom javnog mnjenja. Postepeno i nesvesno, ljudi postaju uslovljeni ovim stvarima, pod njihovim su uticajem i kontrolom i počinju da se osećaju bespomoćno i izmučeno, a opet nemoćno da ih se oslobode. Kada Bog progovori da razotkrije i osudi ove aspekte tradicionalne kulture koji su prisutni u ljudima, to mnoge ljude čak i uznemiri. Kada se ove stvari temeljno očiste iz ljudskih umova, misli i predstava, oni se najednom osećaju prilično praznim kao da nemaju za šta da se uhvate, pa će upitati: „Šta da radim u budućnosti? Kako treba da živim? Bez ovih stvari, nemam nikakav put niti putokaz u svom životu. Sada kada su te stvari očišćene iz mog uma, zašto se osećam tako prazno i besciljno? Ako ljudi ne budu živeli prema ovim izrekama, mogu li se i dalje smatrati ljudima? Hoće li i dalje imati ljudskost?” Ovo je pogrešan način razmišljanja. Nakon što budeš očišćen od ovih aspekata tradicionalne kulture, u stvarnosti ti je srce pročišćeno, više nisi ograničen i vezan ovim stvarima, zadobijaš slobodu i oslobođenje i više nemaš takve sekiracije – kako bi uopšte mogao da ne želiš da se od njih očistiš? Nakon što napustiš ove aspekte tradicionalne kulture koji nisu istina, makar ćeš biti podložan manjoj patnji i mukama i moći ćeš da raskrstiš sa mnogim besmislenim okovima i brigama. Ako možeš da prihvatiš istinu i da živiš prema Božjim rečima, kročićeš na pravi put u životu i moći ćeš da živiš u svetlosti. Pridržavati se standarda moralnog vladanja iz tradicionalne kulture može delovati savršeno opravdano, no, da li proživljavaš ljudsko obličje? Jesi li kročio na pravi put u životu? Ti aspekti tradicionalne kulture naprosto ne mogu ništa da promene. Ne mogu da preobrate ljudski iskvareni način razmišljanja, niti njihove iskvarene naravi, a još i manje mogu da promene ljudsku iskvarenu suštinu. Nemaju nikakve pozitivne efekte, već dovode do toga da se, kroz njihova učenja, uslovljavanje i uticaj, čovekova ljudskost izobliči i izopači. Ljudi jasno prepoznaju da osoba koja im je ukazala ljubaznost nije dobra, ali ipak idu protiv sopstvenih ubeđenja i odužuju joj se, samo zato što im je ona u prošlosti učinila uslugu. Šta to ljude navodi da se, uprkos svojim ubeđenjima, drugima odužuju? Oni to čine zato što je ovaj koncept o uzvraćanju zahvalnošću na dobijenu ljubaznost koji je potekao iz tradicionalne kulture pustio koren u njihovom srcu. Ne budu li išli protiv svojih ubeđenja i ne budu li uzvratili onima koji su im pomogli, plaše se da će istrpeti osudu javnog mnjenja i da će ih posmatrati kao nezahvalnike koji na primljenu dobrotu nisu uzvratili, kao škrte, podle likove i kao ljude koji nemaju savesti niti ljudskosti. I baš zato što se plaše svega ovoga i zabrinuti su da im niko neće pomoći u budućnosti, oni nemaju izbora nego da žive uslovljeni i vezani ovim konceptom tradicionalne kulture o zahvalnom uzvraćanju na primljenu dobrotu. Shodno tome, svi ljudi žive izopačenim, mučnim životom u kome postupaju protivno sopstvenim ubeđenjima i ne mogu da progovore o svojim nevoljama. Da li je ovo vredno svih tih muka? Zar ovaj koncept o zahvalnom uzvraćanju na iskazanu dobrotu nije doveo do toga da ljudi pate?

Kad je reč o izreci „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, upravo sam govorio o tome šta tačno predstavlja „ljubaznost”, kako Bog posmatra čovekovu definiciju ljubaznosti, kako čovek treba da se odnosi prema toj ljubaznosti, kako se treba odnositi prema onima koji su vam iskazali ljubaznost ili spasli život, koji su zapravo ispravan ugao posmatranja i put i kako oni treba da budu postavljeni u vašem životu, kako ljudi treba da obavljaju svoje obaveze i kako čovek treba da se odnosi prema određenim posebnim okolnostima, te iz kog ugla treba da ih posmatra. To su relativno komplikovana pitanja koja se ne mogu razjasniti samo uz nekoliko kraćih napomena, ali sam sa vama podelio ključna pitanja, suštinu problema o ovoj temi i tako dalje. Ako ponovo naiđete na takav problem, zar ne smatrate da vam je sada manje-više jasno kakav ugao posmatranja treba da zauzmete i kojim putem primene treba da pođete? Neki ljudi kažu: „U teoriji mi jeste jasno, ipak, ljudi su od krvi i mesa. Dok živimo u ovom svetu, neminovno smo pod uticajem ovih moralnih kriterijuma i pokolebani smo javnim mišljenjem. Mnogi ljudi tako žive, vrednujući činove ljubaznosti i uzvraćajući zahvalnošću na svaku ukazanu dobrotu. Ne budem li tako živeo, od drugih ću sasvim sigurno trpeti osudu i prezir. Plašim se da će me ljudi osuđivati kao nečoveka, da ću živeti kao izgnanik, a to ne mogu da podnesem.” U čemu je ovde problem? Zašto su ljudi ovim sputani? Da li je lako rešiti ovaj problem? Jeste, i reći ću ti kako. Ako osećaš da ćeš živeti kao neko ko je izopšten iz društva jer nisi živeo u skladu sa gledištem tradicionalne kulture da se na dobrotu uzvrati zahvalnošću; ako osećaš da više ne ličiš na tradicionalnu osobu iz Kine, da udaljavanjem od tradicionalne kulture ne živiš kao ljudsko biće i nedostaju ti osobine koje te čine čovekom; ako se brineš da se nećeš uklopiti u kinesko društvo, da će te sunarodnici Kinezi prezirati i posmatrati kao kukolj u žitu; u tom slučaju odaberi da pratiš društvene trendove – niko te ne primorava i niko te neće osuđivati. Međutim, ako smatraš da ti život prema nalogu tradicionalne kulture i stalno vrednovanje činova ljubaznosti tokom godina nisu doneli previše koristi, da su bili zamoran način života i ako si rešen da napustiš takav stil života i pokušaš da sve ljude i stvari posmatraš u skladu sa Mojim rečima, da se tako vladaš i postupaš, onda bi to, naravno, bilo još i bolje. Iako to sada načelno razumete i dobro ste shvatili tu situaciju, kako ćete nadalje tačno posmatrati ljude i stvari i kako ćete živeti i vladati se isključivo je vaša lična stvar. U kojoj meri možeš da prihvatiš ono što sam rekao, u kojoj meri sve to možeš da sprovedeš u delo i koliko daleko ćeš s tim otići, stvar su tvog izbora i u potpunosti su na tebi. Ja te ne primoravam. Ja ti samo pokazujem put. Ipak, jedno je sasvim sigurno: govorim ti istinu kad ti kažem da ako živiš u skladu sa tradicionalnom kulturom, živećeš životom koji je sve manje ljudski i dostojanstven i ustanovićeš da ti osećaj za savest sve više tupi. Postepeno ćeš početi da živiš jadnim životom u kome nećeš ličiti ni na čoveka ni na duha. Međutim, bude li tvoja primena u skladu sa Mojim rečima i načelima o kojima sam govorio, garantujem ti da ćeš živeti sa znatno više ljudskog obličja, savesti, razuma i dostojanstva – to je sigurno. Kada kasnije naiđeš na takve situacije, moći ćeš da živiš slobodno i oslobođeno i osećaćeš spokoj i radost. Senke i breme u tvom srcu postaće manji, osećaćeš samouverenost i moći ćeš da stojiš uspravno. Više te neće mučiti, obmanjivati, niti na tebe uticati običaji sekularnog sveta, i živećeš dostojanstveno. Svakodnevno ćeš osećati čvrsto tlo pod nogama i prema svakom pitanju ćeš se odnositi i sa njim postupati na najprecizniji način, izbegavajući brojna skretanja i veliku patnju koju ne bi trebalo da podnosiš. Nećeš raditi ništa što ne treba da radiš, niti ćeš plaćati ikakvu cenu koju ne treba da platiš. Više nećeš živeti za druge ljude. Više nećeš biti pod uticajem ljudskih gledišta i mišljenja. Više nećeš biti sputan mišljenjima i osudama društva. Zar to nije dostojanstven život? Nije li to slobodan i oslobođen život? U tom trenutku ćeš osetiti da je život prema Božjim rečima jedini pravi put u životu i da jedino živeći tako čovek ima obličje čoveka i da je srećan. Dok živite u magli tradicionalne kulture, ne možete jasno da vidite put, pogrešno verujući da ste na svom putu prema nekoj idealističkoj utopiji smeštenoj u čovekovom svetu. Međutim, na kraju budete navedeni na stranputicu, a Sotona od vas napravi budalu i izmuči vas. Danas, nakon što ste čuli Božji glas, otkrili istinu i videli kako svetlost dolazi u čovekov svet, raspršili ste tu maglu i jasno videli put i smer u kome vaš život mora da pođe. Hitate napred i vraćate se pred Boga. Zar to nisu blagodat i blagoslov od Boga? Dakle, jeste li sada raspršili tu maglu i nad sobom ugledali vedro nebo? Možda ste već videli tračak svetlosti i idete prema njoj – to je najveći blagoslov. Ako možete da čujete glas Božji, da prihvatite i shvatite istinu, da raspršite maglu, napustite sve netačne stvari u tradicionalnoj kulturi i uklonite sve prepreke, možete da kročite na put spasenja. To je sve što imam da podelim sa vama u vezi sa izrekom o moralnom vladanju „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”. Ubuduće, zajednički možete da dodatno razgovarate o ovim rečima i u potpunosti ćete ih razumeti. Čovek ne može trenutno da pronikne u ove stvari nakon samo jednog okupljanja radi razgovora. Iako sam upravo zaključio Svoj govor o ovoj izreci o moralnom vladanju i vi ga u teoriji i načelno razumete, u stvarnom životu se nije lako osloboditi tih starih, tradicionalnih predstava. Možda ćete se i dalje držati ovih starih koncepata i neko vreme se sa njima boriti. Da biste mogli sasvim da napustite te aspekte tradicionalne kulture i da u potpunosti prihvatite istinu Božjih reči, biće potrebno makar neko vreme. Moraćete postepeno da stičete iskustvo, proživljavate i pronalazite potvrdu u stvarnom životu i kada se suočavate sa društvom i ljudskim rodom. Kroz ova iskustva postepeno ćete spoznavati Božje reči i shvatićete istinu. Postupajući tako, počećete da osećate koristi, da stičete prednosti i da ubirate plodove, pa ćete ispraviti svoje pogrešne poglede i ideje o svim vrstama ljudi, događaja i stvari. To je proces i put stremljenja ka istini.

F. Raščlanjivanje izreke „Sopstvene interese žrtvuj zarad drugih”

U nastavku ću govoriti o izreci „Sopstvene interese žrtvuj zarad drugih”. Ova izreka se odnosi na vrlinu u kineskoj tradicionalnoj kulturi koja je u očima ljudi plemenita i značajna. Naravno, ta mišljenja su pomalo preuveličana i nerealna, no, bez obzira na to, od svih jeste priznata kao vrlina. Čim neko čuje za tu vrlinu, na pamet mu padaju određeni prizori poput: kada jedu zajedno, ljudi jedni drugima sipaju hranu u tanjire i najbolje komade hrane ostavljaju drugima; kada su u redu pred bakalnicom, ljudi drugima ustupaju mesto pred sobom; na železničkoj stanici ili aerodromu, ljudi drugima dopuštaju da pre njih kupe karte; kada idu peške ili se voze, ljudi su popustljivi prema drugima i ustupaju im prvenstvo prolaza… Sve su to tako „divni” primeri parole „svi za jednog, jedan za sve”. Svaki od ovih prizora nam pokazuje koliko su društvo i svet srdačni, skladni, srećni i spokojni. Nivo sreće je toliko visok da je praktično nemerljiv. Ako ih neko upita: „Zašto si toliko srećan?”, odgovoriće: „Kineska tradicionalna kultura zagovara da se sopstveni interesi žrtvuju zarad drugih. Svi ovaj koncept sprovodimo u delo i nije nam nimalo teško da to i činimo. Naprosto se osećamo tako blagosloveno.” Da li su vam takvi prizori ikada padali na pamet? (Jesu.) Gde se takvi prizori mogu pronaći? Mogu se pronaći na slikama prolećnog festivala koje su, pre devedesetih godina 20. veka, tokom kineske Nove godine bile postavljane na zidovima. Mogu se pronaći u ljudskim mislima, pa čak i u takozvanim fatamorganama ili u zamkovima na nebu. Ukratko, takvi prizori ne postoje u stvarnom životu. „Sopstvene interese žrtvuj zarad drugih” takođe predstavlja zahtev koji su u pogledu moralnih kriterijuma postavili moralisti. U pitanju je izreka koja se odnosi na čovekovo moralno vladanje i koja od ljudi zahteva da pre sopstvenog postupanja prvo uzmu u obzir druge ljude. Da pre svega uvaže interese drugih ljudi, a ne svoje sopstvene. Potrebno je da misle na druge i da nauče da sebe žrtvuju – odnosno, moraju da napuste sopstvene interese, zahteve, želje i ambicije, čak u toj meri da sve svoje napuste i da pre svega razmišljaju o drugima. Nezavisno od toga da li je taj zahtev čoveku dostižan, prvo se mora postaviti pitanje: kakvi su to ljudi koji predlažu ovo gledište? Da li oni razumeju ljudskost? Da li razumeju instinkte i suštinu ljudskosti ovog stvorenja kakvo je čovek? Oni to ni najmanje ne razumeju. Ljudi koji su uspostavili ovu izreku morali su biti krajnje glupi kada su nerealističan zahtev da se sopstveni interesi žrtvuju zarad drugih nametnuli nekome kao što je čovek, sebičnom stvorenju koje ne samo da poseduje misli i slobodnu volju, već je i prepuno ambicija i želja. Nezavisno od toga jesu li ljudi u stanju da ostvare taj zahtev, a imajući u vidu suštinu i instinkte ljudi kao stvorenja, moralisti koji su postavljali taj zahtev bili su zaista neljudi. Zašto kažem da su bili neljudi? Na primer, kada je neko gladan, on će instinktivno osećati sopstvenu glad i neće razmišljati o tome da li je i neko drugi gladan. Reći će: „Gladan sam i hoću nešto da jedem.” Prvo pomišlja na „ja”. To je normalno, prirodno i prikladno. Niko ko je i sȃ m gladan neće ići protiv svojih pravih osećanja i upitati: „Šta ti želiš da jedeš?” Da li je normalno da neko upita nekog drugog šta ovaj želi da jede kada je i on sâm gladan? (Nije.) Uveče, kada je neko umoran i iscrpljen, reći će: „Umoran sam. Idem da spavam.” Niko neće reći: „Umoran sam, možeš li umesto mene da ideš da spavaš? Kad ti spavaš ja sam manje umoran.” Zar ne bi bilo nenormalno da se čovek izražava na taj način? (Bilo bi.) Sve ono o čemu su ljudi u stanju da razmišljaju i sve što su u stanju da instinktivno rade, sve je zarad njih samih. Ako su u stanju da se brinu o sebi, već im ide prilično dobro – to je ljudski instinkt. Ako si u stanju da živiš samostalno, dostigavši tačku u kojoj možeš da živiš sȃ m i rešavaš stvari, možeš da se brineš o sebi, znaš da treba da odeš lekaru kad se razboliš, razumeš šta je potrebno da bi se oporavio od bolesti i znaš kako da rešavaš sve probleme i teškoće koji nastaju u životu, u tom slučaju ti već sasvim dobro ide. Međutim, žrtvovanje sopstvenih interesa zarad drugih od tebe zahteva da napustiš te osnovne potrebe koje imaš u korist interesa drugih ljudi; da za sebe ništa ne činiš, već da, pre svega, uzmeš u obzir interese drugih i da sve činiš zarad drugih – zar to nije neljudski? Kako Ja to vidim, ljude to neposredno lišava njihovog prava na život. Osnovne životne potrebe jesu nešto sa čime bi trebalo da se sȃ m nosiš, pa zašto bi drugi žrtvovali sopstvene interese kako bi umesto tebe radili te stvari i sa njima se nosili? Kakvom bi te osobom to učinilo? Da li si na određeni način mentalno zaostao, jesi li osoba sa invaliditetom ili si kućni ljubimac? Sve su to stvari koje ljudi treba da rade instinktivno – zašto bi ljudi trebalo da napuste stvari koje treba da obavljaju i da žrtvuju sopstvenu energiju kako bi te stvari uradili umesto tebe? Je li to prikladno? Nije li ovaj zahtev da se sopstveni interesi žrtvuju zarad drugih samo jedna velika govorancija? (Jeste.) Kako ta govorancija zvuči i odakle potiče? Zar ona nije potekla od tih takozvanih moralista koji ni najmanje ne shvataju čovekove instinkte, potrebe i suštinu, kao i iz njihove žudnje da se razmeću time da su moralno iznad svih drugih? (Jeste.) Zar to nije neljudski? (Jeste.) Kada bi svako sopstvene interese žrtvovao zarad drugih, kako bi se onda bavio svojim poslovima? Da li su zaista u tvojim očima svi drugi invalidi, nesposobni da upravljaju sopstvenim životom, idioti, mentalno zaostali ili imbecili? Ako to nije slučaj, zašto onda sopstvene interese moraš da žrtvuješ zarad drugih i da zahtevaš da drugi zarad tebe napuste sopstvene interese? Čak i neke osobe sa invaliditetom ne žele da im drugi pomažu, već žele da sami zarađuju za život i upravljaju svojim životom – ne trebaju im drugi da za njih plaćaju dodatnu cenu niti da im pružaju ikakvu dodatnu pomoć. Žele da se prema njima drugi prikladno ophode; to im je način da očuvaju svoje dostojanstvo. Od drugih im je potrebno poštovanje, a ne saosećanje i sažaljenje. To još i više važi za one koji mogu da se brinu o sebi, zar ne? Prema tome, ovaj zahtev da se sopstveni interesi žrtvuju zarad drugih je, prema Mom mišljenju, neodrživ. Njime se narušavaju čovekovi instinkti, osećaj njegove savesti i u najmanju ruku je neljudski. Čak i da je cilj da se održe društvene norme, javni red i normalni međuljudski odnosi, nema potrebe da sa na taj nerazuman i neljudski način zahteva da svi postupaju protiv svoje volje i da žive za druge. Zar ne bi bilo pomalo uvrnuto i nenormalno da ljudi žive za druge, a ne za sebe?

U kojim okolnostima je primenljiv zahtev da se sopstveni interesi žrtvuju zarad drugih? Jedna od takvih okolnosti jeste ona kada roditelji deluju zarad svoje dece. A i to će se verovatno činiti samo u ograničenom vremenskom periodu. Pre nego što deca odrastu, roditelji treba da daju sve od sebe da o njima brinu. Da bi podigli svoju decu u odrasle osobe i pobrinuli se da žive zdravim, srećnim i radosnim životom, roditelji žrtvuju svoju mladost, troše svoju energiju, ostavljaju po strani telesna zadovoljstva, pa čak žrtvuju svoje karijere i hobije. Sve to čine za svoju decu. To je jedna odgovornost. Zašto roditelji moraju da ispunjavaju tu odgovornost? Zato što svaki roditelj ima obavezu da odgaja svoju decu. To je njihova odgovornost koju ne mogu zapostaviti. Međutim, ljudi nemaju tu obavezu prema društvu i ljudskom rodu. Ako brineš o sebi, ne stvaraš nevolje i ne izazivaš probleme drugim ljudima, već ti prilično dobro ide. Postoji još jedna okolnost kada ljudi čije se fizičko stanje pogoršalo nisu u stanju da se staraju o sebi, pa je potrebno da im njihovi roditelji, braća i sestre i čak organizacije socijalne zaštite pomažu u životu i omoguće im da prežive. Još jedna naročita okolnost jeste ona kada ljude ili regione pogodi neka elementarna nepogoda, pa bez hitno ukazane pomoći ne mogu da prežive. To je slučaj kada im je potrebna pomoć drugih. Osim ovih, postoje li i neke druge okolnosti u kojima ljudi sopstvene interese treba da žrtvuju zarad pomaganja drugima? Možda ipak ne. U stvarnom životu, u društvu vlada žestoko nadmetanje, pa ako čovek ne uloži i poslednji atom mentalne snage da svoj posao obavi kako treba, teško je preživeti i opstati. Ljudski rod nije u stanju da sopstvene interese žrtvuje zarad drugih; već je dovoljno dobro ako može da obezbedi sopstveni opstanak i da ne narušava interese drugih. U stvari, pravo lice ljudskog roda još se preciznije odražava u sukobima i osvetničkim ubistvima u koje se ljudi upuštaju u društvenom kontekstu i u okolnostima stvarnog života. I sam vidiš da kada sportisti na sportskim događajima ulože i poslednji atom energije kako bi pokazali ko su i šta su i kad na kraju izađu kao pobednici, niko od njih neće reći: „Ne želim ovu šampionsku titulu. Mislim da tebi treba da pripadne.” Niko to nikada ne bi učinio. Ljudski je instinkt da se nadmeću da budu prvi, da budu najbolji i budu na vrhu. U stvarnosti, ljudi naprosto nisu u stanju da sopstvene interese žrtvuju zarad drugih. Ova potreba ili volja da sopstvene interese žrtvuje zarad drugih nije jedan od čovekovih instinkta. S obzirom na čovekovu suštinu i prirodu, on može i hoće da deluje samo za sebe. Ako čovek deluje samo zarad sopstvenih interesa i, čineći to, u stanju je da ide pravim putem, to je dobra stvar i taj čovek se može smatrati dobrim stvorenim bićem među ljudima. Ako, delujući u sopstvenom interesu, možete da idete pravim putem, stremite ka istini i pozitivnim stvarima i imate pozitivan uticaj na ljude oko sebe, već vam prilično dobro ide. Podsticanje i zagovaranje koncepta da se sopstveni interesi žrtvuju zarad drugih samo je jedna velika govorancija. To nije u skladu sa potrebama čoveka, a još manje je sa trenutnim stanjem ljudskog roda. Uprkos tome što se zahtev o žrtvovanju sopstvenih interesa zarad drugih kosi sa stvarnošću i što je neljudski, duboko u čovekovom srcu on i dalje zauzima određeno mesto i, u različitoj meri, čovekove su misli još uvek pod njegovim uticajem i stegama. Kada ljudi rade isključivo za sebe, ne rade za druge, drugima ne pomažu, o njima ne razmišljaju niti prema njima pokazuju obzir, često u srcu osećaju osudu. Osećaju nevidljiv pritisak, a ponekad osećaju i da je na njih usmeren prodoran kritički pogled drugih. Sva takva osećanja nastaju usled uticaja tradicionalne moralne ideologije koja je u njihovom srcu duboko ukorenjena. Da li je i na vas u različitoj meri uticala tradicionalna kultura koja nalaže da sopstvene interese morate da žrtvujete zarad drugih? (Jeste.) Mnogi ljudi i dalje odobravaju zahteve koje donosi tradicionalna kultura, pa ako je neko u stanju da se pridržava tih zahteva, ljudi će o njemu imati dobro mišljenje i niko ga neće prekorevati niti mu se suprotstavljati, bez obzira na broj tih zahteva koje je ispunio. Kad bi neki čovek video neku osobu koja je pala na ulici i pritom ne bi otišao da toj osobi i pomogne, svi bi bili nezadovoljni takvim čovekom i rekli bi da je krajnje nehuman. To pokazuje da merila koja nalaže tradicionalna kultura i koja važe za ljude u ljudskom srcu zauzimaju određeno mesto. Prema tome, da li će biti tačno ako se čovek odmerava na osnovu ovih stvari iz tradicionalne kulture? Oni koji ne shvataju istinu nikada neće moći da u potpunosti razumeju ovaj problem. Moglo bi se reći da je tradicionalna kultura već milenijumima sastavni deo ljudskog života, međutim, kakav je efekat zapravo postigla? Da li je promenila duhovni pogled ljudskog roda? Da li je društvu donela civilizovanost i napredak? Da li je rešila probleme javne bezbednosti u društvu? Da li je bila uspešna u obrazovanju ljudskog roda? Ništa od toga nije rešila. Tradicionalna kultura uopšte se nije pokazala delotvornom, pa sa sigurnošću možemo reći da se standardi koje ona nalaže i koji važe za čoveka ne mogu smatrati kriterijumima – samo su okovi čiji je cilj da ljudima vežu ruke i noge, da ograniče njihove misli i regulišu njihovo ponašanje. Oni to postižu tako da, gde god da ide, čovek se lepo ponaša, poštuje pravila, ima obličje ljudskosti, poštuje stare i brine o mladima i ume da poštuje iskusnije. To čine tako da čovek druge ne uznemirava time što izgleda naivno i nepristojno. U najboljem slučaju, ovi standardi jedino navode ljude da izgledaju malo pristojnije i prefinjenije – u stvarnosti to nema nikakve veze sa ljudskom suštinom i jedino je dobro za trenutno sticanje tuđeg odobravanja i za zadovoljenje sopstvene sujete. Osećaš veliko oduševljenje kada ti ljudi kažu da si dobra osoba zato što si umesto njih obavio neke posliće. Kad pokažeš da umeš da brineš o mladima i starijima time što im u autobusu ustupaš mesto, pa ti drugi kažu kako si dobro dete i da si budućnost ove nacije, takođe osećaš oduševljenje. Oduševljen si i kada u redu za kupovinu karata nekome iza sebe dopustiš da pre tebe kupi kartu, pa te drugi hvale kako si obziran. Nakon što ispoštuješ nekoliko pravila i pokažeš nekoliko dela lepog ponašanja, osećaš da si plemenitog integriteta. Ako nakon nekoliko trenutno učinjenih dobrih dela poveruješ da si višeg statusa od drugih, zar to nije glupo? Ta glupost te može navesti da izgubiš svoj put i svoj razum. Nije vredno trošiti previše vremena na to da u zajednici razgovaramo o ovoj izreci moralnog vladanja da sopstvene interese treba da žrtvuješ zarad drugih. Lako je razaznati probleme koji su sa tim povezani, jer se time u velikoj meri iskrivljuju i izobličuju čovekova ljudskost, integritet i dostojanstvo. Ljudi zbog toga postaju manje iskreni, manje praktični, samozadovoljni su i manje su sposobni da saznaju kako treba da žive, kako da u stvarnom životu razlikuju ljude, događaje i stvari i kako da se nose sa različitim problemima koji ih zadese u stvarnom životu. Ljudi su jedino u stanju da pruže određenu pomoć i da druge oslobode njihovih briga i problema, ali na putu kojim u životu treba da idu gube orijentaciju, izloženi su Sotoninim manipulacijama i postaju predmet njegovog podsmeha – nije li to znak poniženja? U svakom slučaju, ovaj takozvani moralni standard o žrtvovanju sopstvenih interesa zarad drugih neiskrena je i izopačena izreka. Naravno, s tim u vezi, Bog od ljudi jedino zahteva da ispune obaveze, odgovornosti i dužnosti koje su im naložene, da ljudima ne nanose bol, povrede ili štetu, i da postupaju tako da drugima mogu doneti korist ili dobit – to je dovoljno dobro. Bog od ljudi ne zahteva da preuzimaju nikakve dodatne odgovornosti ili obaveze. Ako možeš da obaviš sav svoj posao, ispuniš dužnosti, obaveze i odgovornosti, već ti sasvim dobro ide – zar to nije jednostavno? (Da.) To se lako postiže. Budući da je to tako jednostavno i da svi to razumeju, nema potrebe da o tome detaljnije razgovaramo.

G. Raščlanjivanje izreke „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna”

U nastavku ću raspravljati o izjavi o moralnom vladanju „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna”. Razlika između ove izjave i drugih merila moralnog vladanja koja se zahtevaju ogleda se u tome što je ovo merilo usmereno konkretno na žene. „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna” predstavlja neljudski i nepraktičan zahtev prema ženama koji predlažu takozvani moralisti. Zašto to kažem? To merilo zahteva da sve žene, bilo da su kćerke ili supruge, moraju da budu čestite, ljubazne, nežne i moralne. Da bi se smatrale dobrim i uglednim ženama, one moraju da primenjuju takvo moralno vladanje i da poseduju taj moralni karakter. Muškarcima to sugeriše da žene moraju da budu čestite, ljubazne, nežne i moralne, dok muškarci to ne moraju – muškarci ne moraju da budu čestiti ni ljubazni, a još manje moraju da budu nežni i moralni. Šta muškarci moraju da učine? Ako njihove žene nisu čestite, ljubazne, nežne i moralne, od njih mogu da se razvedu ili da ih napuste. Šta treba da učini muškarac koji ne može da podnese da napusti svoju ženu? Trebalo bi da je pretvori u čestitu, ljubaznu, nežnu i moralnu ženu – to je njegova odgovornost i obaveza. Društvena odgovornost muškaraca jeste u tome da strogo nadgledaju, usmeravaju i nadziru žene. Moraju da budu temeljno otelotvorenje svoje uloge nadređenih, moraju da zauzdaju čestite, ljubazne, nežne i moralne žene, da obavljaju ulogu njihovih gospodara i glave kuće, i da se pobrinu da žene rade ono što treba da rade i da ispunjavaju obaveze koje im pripadaju. Nasuprot tome, muškarci ne moraju da primenjuju ovu vrstu moralnog vladanja – oni su izuzetak od tog pravila. Imajući u vidu da muškarci predstavljaju izuzetak u odnosu na to pravilo, ova tvrdnja o moralnom vladanju samo je merilo prema kome muškarci mogu da procenjuju žene. Drugim rečima, ako muškarac želi da se oženi ženom dobrog moralnog vladanja, kako tu ženu treba da procenjuje? Može naprosto da odredi da li je ta žena čestita, ljubazna, nežna i moralna. Ako je čestita, ljubazna, nežna i moralna, on njome može da se oženi – ako to nije, tada ne treba da se njome oženi. Kad bi se oženio takvom ženom, drugi bi je gledali s nipodaštavanjem, pa bi čak govorili kako ona nije dobra osoba. Prema tome, za koje to konkretne zahteve moralisti navode da žene moraju da ih ispune kako bi se smatrale čestitim, ljubaznim, nežnim i moralnim? Imaju li ovi pridevi konkretna značenja? Iza svake od ove četiri reči – „čestita”, „ljubazna”, „nežna” i „moralna” – krije se poprilično značenje i nikome ne bi bilo lako da ispuni očekivanja u pogledu ijedne od tih osobina. Nijedan muškarac ni intelektualac ne može da ispuni očekivanja po pitanju tih osobina, pa ipak, oni zahtevaju da to učine obične žene – prema ženama je to izrazito nepravedno. Prema tome, koja su to osnovna ponašanja i konkretni oblici moralnog vladanja koje žene moraju da ispolje da bi se smatrale čestitim, ljubaznim, nežnim i moralnim? Pre svega, žena ne sme da kroči nogom izvan odaja svog prebivališta, i moraju da vežu svoja stopala na dužinu od deset santimetara, što je manje od dužine dlana malog deteta. Žene se time sputavaju i obezbeđuje se da ne mogu da idu gde im je volja. Pre braka, ženama nije dozvoljeno da napuštaju odaje svog prebivališta, moraju da ostanu unutar zidova svojih zatvorenih budoara i u javnosti ne smeju da pokazuju svoje lice. Ako mogu da se pridržavaju ovih pravila, u tom slučaju poseduju moralni karakter čestite, ljubazne, nežne i moralne neudate žene. Nakon što se uda, žena mora da ispoljava poslušnost snahe prema svojoj tazbini i da se ophodi ljubazno prema ostalim rođacima svog muža. Bez obzira na to kako se porodica njenog muža prema njoj ophodi i da li je zlostavlja, ona mora da trpi muke i kritike, poput vernog konja za vuču. Ne samo da sve članove porodice, kako mlade tako i starije, mora da poslužuje već mora i da rađa decu kako bi se održala loza predaka, i to sve bez i najmanjeg pogovora. Koliko god da je mlate ili da trpi nepravde od ruku svoje tazbine i koliko god bila umorna ili morala naporno da radi, nikada svom mužu zbog toga ne sme da se požali. Ma koliko da je njena tazbina maltretira, nikome izvan porodice to ne sme da kaže niti da širi ikakve glasine o svojoj porodici. Koliku god nepravdu da trpi, o tome ne sme da progovori i mora ćutke da proguta uvrede i poniženja. Ne samo da muke i kritike mora da istrpi, već mora da nauči i da se krotko pokorava tlačenju, da zauzda svoju ogorčenost i istrpi poniženje i nosi težak teret – mora da savlada veštine izdržljivosti i trpeljivosti. Kakva god ukusna hrana da se poslužuje, ona mora da dozvoli da se svi drugi članovi porodice prvi najedu; kako bi iskazala svoju poslušnost snahe, mora da dozvoli da prvo jede njena tazbina, a zatim njen muž i deca. Nakon što svi završe sa jelom i dobre hrane više ne bude na stolu, preostaje joj da svoju glad zasiti onim što je preostalo. Osim zahteva o kojima sam upravo govorio, od žena se u moderna vremena očekuje takođe da „zablistaju u društvu baš kao i u kuhinji”. Kada sam čuo ovaj izraz zapitao sam se šta je to što svi muškarci rade ako se od žena očekuje da zablistaju u društvu baš kao i u kuhinji? Žene moraju da kuvaju za celu porodicu, da obavljaju kućne poslove, brinu o deci kod kuće i odlaze u polje da rade teške poslove – moraju da se ističu kako kod kuće tako i izvan nje, time što će sve te poslove obaviti. Nasuprot tome, muškarci moraju samo da odlaze na posao, da zatim dođu kući i vreme provode u razonodi ne radeći nikakve kućne poslove. Ako ih nešto naljuti na poslu, oni to iskaljuju na svojoj ženi i deci – je li to pravedno? Šta primećujete slušajući stvari o kojima sam govorio? Niko ne postavlja nikakve zahteve u pogledu moralnog vladanja muškaraca, dok se od žena, povrh činjenice da treba da budu čestitog, ljubaznog, nežnog i moralnog karaktera, očekuje da zablistaju u društvu baš kao i u kuhinji. Koliko žena je u stanju da ispuni takve zahteve? Zar nije nepravedno ženama postavljati takve zahteve? Ako žena napravi i najmanju grešku, ona dobija batine, uvrede i muž je može čak i napustiti. Sve to žene naprosto moraju da istrpe, a ako više ne mogu da izdrže, mogu da odaberu samo da počine samoubistvo. Nije li u neku ruku surovo postavljati posebno tako neljudske zahteve prema ženama, ako se zna da su fizički slabije, a manje snažne i fizički sposobne od muškaraca? Zar vi, danas ovde prisutne žene, ne biste smatrale preteranim da vam u stvarnom životu ljudi postavljaju takve zahteve? Treba li muškarci da zaista imaju kontrolu nad ženama? Treba li da budu njihovi robovlasnici i da ih nagone da izdrže teškoće? Imajući u vidu ovo izopačeno stanje stvari, zar se ne nameće zaključak da izreka „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna” izaziva zapravo razdor u društvu? Zar očito ne uzdiže status muškaraca u društvu, dok svesno umanjuje status žena? Taj zahtev muškarce i žene navodi da čvrsto poveruju u to da su društveni status i vrednost žena za društvo manji, a nikako jednaki, u odnosu na one koji važe za muškarce. Prema tome, žene treba da budu čestite, ljubazne, nežne i moralne, da trpe maltretiranje i da u društvu budu diskriminisane, ponižene i lišene ljudskih prava. Nasuprot tome, podrazumeva se da muškarci treba da budu glava porodice i da opravdano zahtevaju da žene budu čestite, ljubazne, nežne i moralne. Zar se time u društvu svesno ne izaziva sukob? Zar se time u društvu svesno ne izaziva razdor? Neće li se, u revoltu, neke žene pobuniti zato što su dugo podnosile maltretiranje? (Hoće.) Gde god postoji nepravda, pojaviće se revolt. Da li je ova izreka o moralnom vladanju pravedna i pravična prema ženama? U najmanju ruku, ona je nepravedna i nepravična prema ženama – muškarcima naprosto daje dozvolu da se ponašaju još bezočnije, produbljuje podele u društvu, u društvu uzdiže status muškaraca i umanjuje status žena, dok istovremeno žene još i više lišava njihovog prava da postoje i suptilno povećava nejednakost u statusu muškaraca i žena u društvu. Ulogu koju žene imaju kod kuće i u društvu u celini, kao i vrstu moralnog vladanja koje ispoljavaju, mogu da sažmem u tri reči: džak za udaranje. Izreka o moralnom vladanju da „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna” od žena zahteva da poštuju starije osobe u porodici, da vole najmlađe članove porodice i o njima brinu, da iskazuju naročito poštovanje prema svojim muževima i da im budu sluškinje. Moraju da obavljaju sve porodične poslove u kući i izvan nje i, koliku god patnju da trpe, nikada ne smeju da se požale – zar se žene time ne lišavaju svojih prava? (Da.) Žene se time lišavaju svoje slobode, svog prava na slobodu govora i svog prava da žive. Da li je ljudski žene lišavati svih njihovih prava i povrh toga zahtevati da ispunjavaju svoje obaveze? To je ravno gaženju žena i njihovom bičevanju!

Više je nego jasno da su oni moralisti koji su ženama nametnuli ovaj zahtev i pritom na njih udarili bičem bili muškarci, a ne žene. Žene ne bi odlučile da pregaze sopstvenu vrstu, pa je to sasvim sigurno muško maslo. Bili su zabrinuti da će žene, postanu li previše sposobne, steknu li previše autoriteta i budu li imale previše sloboda, biti izjednačene sa muškarcima ukoliko ne budu postavljene pod strog nadzor i kontrolu. Sposobne žene bi postepeno sticale viši status od muškaraca, prestale bi da obavljaju svoje dužnosti u domaćinstvu, a to bi – kako su muškarci smatrali – uticalo na slogu u domaćinstvu. A kad u pojedinačnim domaćinstvima nema sloge, tada bi i društvo u celini postalo neskladno i to je brinulo vladajuću gardu u zemlji. Vidiš, o čemu god da raspravljamo, taj razgovor kao da se uvek vraća na vladajuću klasu. Njeni pripadnici gaje zle namere i žele da se razračunaju sa ženama i protiv njih preduzmu mere – to je neljudski. Bilo da je reč o kući ili o društvu u celini, oni od žena zahtevaju da budu sasvim poslušne, da se krotko pokoravaju tlačenju, da budu skromne i ponizne, da progutaju sve uvrede, da budu dobro obrazovane i razumne, krotke i obzirne, da podnose sve muke i kritike i tako dalje. Jasno je da jedino očekuju da žene budu poput vreća za udaranje i otirača – a kada bi sve ovo uradile, da li bi i dalje bile ljudi? Da su zaista u stanju da se pridržavaju svih tih zahteva, ne bi bile ljudi; bile bi poput idola koje obožavaju nevernici, koji ne jedu i ne piju, odvojeni su od svetovnih materijalnih briga, nikada se ne ljute i nemaju ličnost. Ili bi možda bile poput marioneta ili mašina koje ne razmišljaju niti samostalno reaguju. Svaka stvarna osoba će imati mišljenja i gledišta o izrekama i ograničenjima spoljnog sveta – ta osoba nikako ne bi mogla da se krotko pokori svakom ugnjetavanju. Zato su se u moderno doba pojavili pokreti za prava žena. U poslednjih stotinak godina status žena u društvu je postepeno rastao i one su se konačno oslobodile nekadašnjih okova i stega. Koliko godina su žene bile podvrgnute ovom ropstvu? U Istočnoj Aziji bile su potčinjene makar nekoliko hiljada godina. To ropstvo je bilo neverovatno surovo i brutalno – stopala su im bila vezana tako da ne mogu čak ni da hodaju i niko nikada ove žene nije uzeo u odbranu od nepravdi. Čuo sam da su u 17. i 18. veku, pojedine zapadne zemlje i regioni takođe uspostavljali određena ograničenja u pogledu slobode žena. Kako su u to vreme ograničavali žene? Primoravali su ih da nose krinoline koje su bile pričvršćene za njihov struk metalnim kopčama i poduprte teškim, visećim prstenovima. Ženama je zbog njih bilo veoma nezgodno da napuštaju kuću ili da se šetaju unaokolo, jer im je pokretljivost bila dramatično smanjena. Stoga je ženama bilo veoma teško da prelaze veće razdaljine ili da napuštaju svoje domove. I šta su žene radile u tim teškim okolnostima? Mogle su to samo da ćutke prihvate, da ostanu kod kuće i nisu nigde mogle da se udaljavaju. Nije dolazilo u obzir da se šetaju unaokolo, da razgledaju znamenitosti, proširuju vidike ili posećuju prijatelje. U zapadnom društvu je korišćen ovakav metod da se žene ograniče – to društvo nije želelo da žene napuštaju kuću i da dolaze u kontakt s kim god požele. U to vreme muškarci su, bez ikakvih ograničenja, kud god požele mogli da se voze u svojim kočijama upregnutim u konje, dok su žene pri izlasku iz kuće bile podvrgnute svakakvim ograničenjima. U odnosu na žene, u savremeno doba se postavlja sve manje i manje ograničenja: vezivanje stopala je zakonom zabranjeno i orijentalne žene imaju slobodu da biraju sa kim žele da budu u vezi. Danas su žene relativno oslobođene i postepeno izlaze iz senke ropstva. A sa izlaskom iz ove senke, zakoračile su u društvo i polako su počinjale da preuzimaju podjednak deo sopstvene odgovornosti. Žene su postigle relativno visok status u društvu i imaju više prava i povlastica nego ranije. U pojedinim zemljama, postepeno, žene počinju da budu birane za pozicije premijera i predsednika. Da li je za ljudski rod dobro ili loše to što se status žena postepeno poboljšava? Ako ništa drugo, to poboljšanje statusa ženama je omogućilo određeni stepen slobode i oslobođenja – što se žena tiče, to je svakako dobro. Da li je za društvo korisno da žene budu slobodne i da imaju pravo da se izraze? To zapravo jeste korisno; ispostavlja se da su žene u stanju da obavljaju mnoge stvari koje muškarci ne rade dobro ili koje ne žele da rade. Žene se ističu u mnogim profesijama. U današnje vreme, ne samo da umeju da voze automobile, već upravljaju i avionima. Neke žene, takođe, obavljaju funkcije zvaničnika ili predsednika i odlučuju o pitanjima od državnog značaja, obavljajući svoj posao podjednako dobro kao i muškarci – to je jasan pokazatelj da su žene izjednačene sa muškarcima. Danas se u potpunosti zagovaraju i štite prava koja žene treba da uživaju, i to je normalna pojava. Naravno, ispravno je da žene uživaju u svojim pravima, ali je tek danas, nakon izopačenosti situacije koja je potrajala više hiljada godina, to ponovo postalo norma i suštinski je postignuta jednakost između muškaraca i žena. Posmatrajući to iz perspektive stvarnog života, žene su postepeno sve prisutnije u svim društvenim slojevima i svim delatnostima. Šta nam to poručuje? Poručuje nam da, uz svakakve različite specijalizacije, žene svoje talente postepeno sprovode u delo, donoseći vrednost ljudskom rodu i društvu. Nezavisno od toga na koji način neko posmatra ovu situaciju, ona je svakako od koristi ljudskom rodu. Da u društvu nisu uspostavljeni prava i status žena, koji bi posao one obavljale? Ostajale bi kod kuće, brinule o svojim muževima i podizale decu, brinule o kućnim poslovima i ispoljavale svoje čestito, ljubazno, nežno i moralno ponašanje – ne bi uopšte mogle da ispunjavaju svoje društvene odgovornosti. Danas kada se njihova prava zagovaraju i štite, žene mogu normalno da doprinose društvu, a ljudski rod uživa u plodovima vrednosti i doprinosa koje su žene donele društvu. Na osnovu ove činjenice sasvim je sigurno da su muškarci i žene izjednačeni, da muškarci ne treba da omalovažavaju ni maltretiraju žene, i da društveni status žena treba da se poveća, pri čemu je sve to pokazatelj da društvo postaje bolje. Ljudski rod sada ima pronicljivije, ispravnije i uređenije shvatanje polova i shodno tome žene su počele da se pojavljuju na poslovima za koje su ljudi ranije smatrali da one nisu u stanju da ih obavljaju. Ne samo da su kao radnice danas često zaposlene u privatnim preduzećima, nego je postalo uobičajeno da žene zauzimaju radna mesta u odeljenjima za naučno istraživanje, a takođe se povećava i udeo žena na vodećim državnim funkcijama. Svi smo takođe čuli za spisateljice, pevačice, preduzetnice i naučnice, mnoge su žene postale šampionke i vicešampionke na sportskim događajima, u ratnim vremenima bilo je čak i žena heroja, što nam sve pokazuje da su žene podjednako sposobne kao i pripadnici muškog pola. Raste udeo žena zaposlenih u svim delatnostima i to je relativno normalno. U svim zanatima i profesijama u savremenom društvu, sve manje je predrasuda prema ženama, društvo je pravednije i postoji istinska jednakost između muškaraca i žena. Žene više nisu sputane i osuđivane izrazima i moralnim kriterijumima poput: „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna” ili „Žena ne sme da napušta svoje odaje”. Danas su prava žena relativno zaštićenija, što zaista odražava društvenu klimu rodne ravnopravnosti.

Čini se da primećujemo samo muškarce kako od žena zahtevaju da budu čestite, ljubazne, nežne i moralne, dok nikada ne vidimo da žene to isto zahtevaju od muškaraca. To je užasno nepravedan način ophođenja prema ženama, koji je u izvesnoj meri čak sebičan, dostojan prezira i sraman. Ovakav odnos prema ženama predstavlja zlostavljanje i zabranjen je zakonom. U savremenom društvu, mnoge zemlje su donele zakone kojima se zabranjuje zlostavljanje žena i dece. U stvari, Bog nema ništa posebno da kaže u vezi sa polovima ljudskog roda, jer su i muškarci i žene Božja stvorenja i potiču od Boga. Da upotrebimo izraz ljudskog roda: „Dlan i nadlanica od istog su mesa” – Bog nema posebnu pristrasnost ni prema muškarcima ni prema ženama, niti On postavlja različite zahteve prema ijednom polu, oba su Mu ista. Prema tome, Bog koristi nekoliko istih merila da te proceni bez obzira na to jesi li muško ili žensko – On će posmatrati kakvu ljudskost-suštinu poseduješ, kojim putem ideš, kakav je tvoj stav prema istini, da li voliš istinu, da li imaš bogobojažljivo srce i da li možeš da Mu se pokoriš. Kada nekoga bira i neguje za izvršavanje određene dužnosti ili za obavljanje određene odgovornosti, Bog ne posmatra da li je to muškarac ili žena. Bog unapređuje i koristi ljude, nezavisno od toga jesu li muškarci ili žene, time što posmatra da li imaju savest i razum, da li je njihov kov u skladu sa merilom, da li prihvataju istinu i kojim putem idu. Naravno, kada spasava i usavršava ljudski rod, Bog ne zastaje da proveri njihov pol. Ako si žena, Bog ne razmatra da li si čestita, ljubazna, nežna i moralna niti da li si lepo vaspitana, a muškarce ne procenjuje na osnovu njihove muževnosti i muškosti – to nisu merila prema kojima Bog procenjuje muškarce i žene. Ipak, u redovima iskvarenog ljudskog roda uvek ima onih koji nad ženama sprovode diskriminaciju, koji prema ženama postavljaju određene nemoralne i neljudske zahteve kako bi ih lišili njihovih prava, njihovog zakonitog društvenog statusa, vrednosti koju treba da imaju za društvo, i koji nastoje da ograniče i sputaju pozitivan razvoj žena i njihovo postojanje u društvu, iskrivljujući njihov mentalni sklop. Žene to navodi da ceo svoj život prožive u potištenom i izmučenom stanju, bez ikakvog izbora osim da u ovim izopačenim i nezdravim društvenim i moralnim sredinama podnose ponižavajući način života. Jedini razlog zbog koga se to dogodilo jeste u tome što su društvo i ceo svet pod kontrolom Sotone, a sve vrste demona bezobzirno navode ljudski rod na pogrešan put i kvare ga. Shodno tome, ljudi ne vide pravo svetlo, ne traže Boga, već umesto toga nevoljno ili nesvesno žive pod Sotoninim prevarama i manipulacijama, nemoćni da se izvuku. Jedini izlaz im je da traže Božje reči, Njegovu pojavu i Njegovo delo kako bi mogli da shvate istinu i bili sposobni da jasno vide i razaznaju različite zablude, jeresi, đavolske reči i besmislene tvrdnje koji svi redom potiču od Sotone i zlog ljudskog roda. Tek tada će moći da se oslobode ovih okova, pritisaka i uticaja. I jedino posmatranjem ljudi i stvari i vladajući se i postupajući u skladu sa Božjim rečima i istinom čovek može da proživi ljudsko obličje, da živi dostojanstveno, da živi u svetlosti, da radi ono što treba da radi, da ispuni obaveze koje treba da ispuni i, naravno, da pruži doprinos svojom vrednošću i dovrši svoju misiju u životu, uz Božje vođstvo i vođen ispravnim mislima i gledištima – zar nije veoma smisleno živeti takvim životom? (Da, jeste.) Dok razmišljate o tome kako je Sotona koristio izreku „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna” da bi ženama nametnuo zahteve i da bi ih milenijumima ograničavao, kontrolisao, pa čak i porobljavao, kakva se osećanja bude u vama? Kada vi, sve žene, čujete kako ljudi pominju tu izreku „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna”, da li se odmah usprotivite i kažete: „Ne pominji to! To nema nikakve veze sa mnom. Iako sam žena, Božje reči kažu da ova izreka nema nikakve veze sa ženama”? Neki muškarci će reći: „Ako to nema nikakve veze sa tobom, kome je onda taj izraz upućen? Zar ti nisi žena?” A ti ćeš im odgovoriti: „Tačno je, žena sam. Ali te reči ne dolaze od Boga, one nisu istina. Te reči potiču od đavola i od ljudskog roda, gaze preko žena i lišavaju ih prava na život. Te reči su neljudske i nepravedne prema ženama. U znak otpora, ustajem protiv njih!” Ustajanje u znak otpora zapravo nije potrebno. Samo treba da imate pravi pristup takvim izrazima, da ih odbacite i ne budete izloženi njihovom uticaju i sputavanju. Ako ti u budućnosti neko kaže: „Ne izgledaš kao žena i govoriš tako grubo, kao muškarac. Ko bi poželeo da se oženi tobom?” šta treba da mu odgovoriš? Možeš da kažeš: „Ako se niko mnome ne oženi, neka tako i bude. Misliš li zaista da se može živeti dostojanstveno samo ako je neko u braku? Da li hoćeš da kažeš da su prave žene samo one koje su čestite, ljubazne, nežne i moralne i koje svi vole? To ne može biti tačno – čestito, ljubazno, nežno i moralno ne treba da budu reči kojima se žena zaista određuje. Žene ne treba određivati prema njihovom polu, a njihovu ljudskost ne treba procenjivati na osnovu toga jesu li čestite, ljubazne, nežne i moralne; treba ih procenjivati korišćenjem merila na osnovu kojih Bog procenjuje ljudskost muškarca. To je pravedan i objektivan način njihovog procenjivanja.” Imate li sada osnovno shvatanje izreke „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna”? Moje zajedništvo je do sada trebalo da razjasni relevantne istine o ovoj izreci, kao i ispravne tačke gledišta sa kojih ljudi treba da je posmatraju.

H. Raščlanjivanje izreke „Kada piješ vodu iz bunara, ne zaboravi ko ga je iskopao”

Postoji još jedna izreka, koja poručuje: „Kada piješ vodu iz bunara, ne zaboravi ko ga je iskopao”. Ne želim da govorim o ovoj izreci. Zašto o njoj ne želim da govorim? Po svojoj prirodi, ta izreka je slična izrazu „Sopstvene interese žrtvuj zarad drugih”, i u njoj takođe ima nečeg pomalo izopačenog. U kojoj meri bi bilo nepraktično ako bi čovek morao da se priseća onoga ko je iskopao bunar svaki put kad iz njega uzima vodu? Neki bunari su ukrašeni crvenim trakama i talismanima – zar ne bi bilo pomalo čudno kada bi ljudi tamo palili tamjan i prinosili voće? U poređenju sa izrazom „Kada piješ vodu iz bunara, ne zaboravi ko ga je iskopao”, mnogo mi je draža izreka „Potomci uživaju u hladu drveća koje su preci zasadili”, zato što ova izreka odražava stvarnost koju ljudi mogu zaista lično da iskuse i prožive. Potrebno je deset do dvadeset godina da zasađeno drvo dovoljno naraste da može da pruži hlad, pa tako osoba koja ga je zasadila neće moći dugo da se odmara u njegovom hladu, već će tek naredne generacije od njega imati koristi tokom celog svog života. To je prirodan poredak stvari. Nasuprot tome, ima nečeg pomalo neurotičnog u prisećanju na osobu koja je iskopala bunar svaki put kad čovek iz njega pije vodu. Zar ne bi delovalo pomalo nenormalno kada bi svaka osoba, svaki put kada dođe da uzme vodu, morala da odaje počast onome ko je iskopao taj bunar i priseća ga se? Da je neke godine bila suša i da su mnogi ljudi iz tog bunara morali da uzimaju vodu, zar ih to što bi svako od njih morao da stoji na tom mestu i da se pre uzimanja vode priseća onoga ko ga je iskopao, ne bi sprečilo u tome da uzmu vodu i spremaju hranu? Da li bi ovo zaista bilo neophodno? Ljudi bi se time samo zadržavali. Da li duša osobe koja je iskopala bunar obitava pored bunara? Može li ona da čuje počast koju joj odaju? Ništa se od toga ne može potvrditi. Prema tome, ova izreka „Kada piješ vodu iz bunara, ne zaboravi ko ga je iskopao” apsurdna je i potpuno besmislena. Kineska tradicionalna kultura ponudila je mnogo takvih izreka u vezi sa moralnim postupanjem, pri čemu je većina njih apsurdna, dok ova konkretno nadilazi apsurdnost i većine takvih. Ko je iskopao bunar? Za koga ga je iskopao i zašto? Je li on zaista iskopao bunar za dobrobit svih ljudi i kasnijih generacija? Ne mora da znači. Učinio je to samo za sebe i kako bi svojoj porodici omogućio da ima vodu za piće – nije tu bilo nikakvog obzira prema budućim generacijama. Zar se u tom slučaju ljudi ne navode na pogrešan put i pogrešno usmeravaju ako se od svih budućih generacija traži da se upamte osobu koja je iskopala bunar i da joj iskazuju zahvalnost, te da se navode na pomisao da ga je ta osoba iskopala za sve ljude? Prema tome, osoba koja je predložila ovu izreku samo je drugima nametala sopstvene misli i gledišta, primoravajući ih da prihvate njene zamisli. To je nemoralno i navešće još i više ljudi da osećaju gađenje, odbojnost i gnušanje prema toj izreci. Zagovornici takve izreke naprosto imaju određene intelektualne nedostatke usled kojih neizbežno govore i čine smešne stvari. Kakve efekte na ljude imaju ideje i gledišta iz tradicionalne kulture, poput izreka „Kada piješ vodu iz bunara, ne zaboravi ko ga je iskopao” i „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode”? Šta obrazovani ljudi i oni sa tek ponešto znanja dobijaju iz takvih izreka tradicionalne kulture? Jesu li zapravo postali dobri ljudi? Jesu li proživeli ljudsko obličje? Nipošto nisu. Ovi stručnjaci za moral koji obožavaju tradicionalnu kulturu sede na svojim visokim sedištima na šiljatoj kuli morala i ljudima postavljaju moralne zahteve koji nisu nimalo usklađeni sa pravim stanjem u njihovom životu – to je nemoralno i neljudski prema svima koji žive na ovoj zemlji. Moralna gledišta iz tradicionalne kulture koja oni zagovaraju mogu nekoga sa prilično normalnim razumom pretvoriti u osobu sa nenormalnim osećajem za razum, koja je u stanju da izrekne stvari koje su drugima nezamislive i nedokučive. Ljudskost takvih ljudi je iskrivljena, a njihov um izopačen. Stoga ne čudi što mnogi Kinezi na sportskim događajima, javnim događajima i u formalnim prilikama imaju običaj da kažu stvari koje su pomalo čudne i koje ljudi s mukom pokušavaju da dokuče. Sve što oni kažu je prazna, smešna teorija i ne sadrži ni mrvicu iskrenog niti praktičnog govora. To je verodostojan dokaz, ishod činjenice da je Sotona iskvario ljudski rod i posledica toga da je tradicionalna kultura milenijumima obrazovala kineski narod. Ljude koji su živeli iskreno i verodostojno, sve ovo je pretvorilo u ljude koji se bave lažima i koji su odlični u prerušavanju i maskiranju kako bi druge obmanuli, u ljude koji deluju neverovatno kulturno i kadri su da rečito govore o teoriji, a koji, u stvarnosti, imaju iskrivljen mentalitet i nisu u stanju da razumno govore ili da stupaju u kontakt i komuniciraju sa ljudima – u osnovi, svi imaju takvu prirodu. Strogo govoreći, takvi ljudi su na ivici mentalnog oboljenja. Ako ne možeš da prihvatiš ove reči, podstičem te da ih iskusiš. Time završavamo današnji razgovor.
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a. Izvorni tekst glasi: „Ova tvrdnja je”.


Šta znači stremiti ka istini (8)

Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

II. Izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi

Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o četiri izjave tradicionalne kulture o moralnom vladanju. Recite Mi, koje su to izjave bile? („Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, „Sopstvene interese žrtvuj zarad drugih”, „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna” i „Kada piješ vodu iz bunara, ne zaboravi ko ga je iskopao”.) Da li jasno razumete šta u svakoj od ovih izjava treba raščlaniti i shvatiti? Svaka izjava iz tradicionalne kulture usko je povezana sa stvarnim životom ljudi i sa tim kako se oni vladaju i ophode sa svetom. Ne dovodi se u pitanje da ove izjave tradicionalne kulture imaju određeni uticaj nad stvarnim životom ljudi i sa tim kako se oni vladaju i ophode sa svetom. Načela prema kojima ljudi govore, postupaju, vladaju se i ophode sa svetom u stvarnom životu u osnovi se izvode iz ovih izjava i gledišta tradicionalne kulture. Očigledno je da su uticaj tradicionalne kulture na ljude i ljudska zadojenost njome izrazito duboki. Nakon što sam završio besedu na našem poslednjem okupljanju, da li ste o tome dodatno razmišljali i u zajedništvu razgovarali? (Razgovarali smo u zajedništvu i donekle smo shvatili ove izjave o moralnom vladanju, pa smo u izvesnoj meri mogli da izmenimo svoja gledišta i ugao posmatranja o tim stvarima, ali ih još uvek potpuno ne razumemo.) Jedan deo dostizanja potpunog razumevanja je u tome da svoje shvatanje morate da utemeljite na onome o čemu sam govorio; drugi deo je u tome da vaše razumevanje mora da bude u skladu sa gledištima koja imate u stvarnom životu, kao i sa mislima i postupcima koji nastaju kad vam se nešto dogodi. Slušanje propovedi, samo po sebi, ni izbliza nije dovoljno. Svrha slušanja propovedi je u tome da vam omogući da u stvarnom životu prepoznate negativne stvari, da možete preciznije da razlikujete negativne stvari, a zatim da razumete pozitivne stvari i da postignete čisto razumevanje, tako da Božje reči postanu kriterijumi za način na koji se ponašate i vladate u stvarnom životu. S jedne strane, raspoznavanje o ovim negativnim stvarima ima korektivno dejstvo na ljudsko ponašanje i vladanje, u toj meri da može da ispravi pogrešne ljudske ideje, gledišta i stavove prema stvarima; povrh toga, kroz svoju pozitivnu ulogu, ono ljude može da navede da usvoje ispravne pristupe i metode, kao i tačna načela primene kad je reč o njihovim pogledima na ljude i stvari, kao i u njihovom vladanju i postupcima. U tome su svrha i predviđeno dejstvo zajedničkog razgovora o ovim izjavama o moralnom vladanju i njihovog analiziranja.

Do sada smo u zajedništvu dvaput razgovarali o izjavama u vezi sa moralnim vladanjem iz kineske tradicionalne kulture, koje u osnovi predstavljaju zahteve za ljudsko moralno vladanje nastale u širem društvenom kontekstu. Na pojedinačnom nivou, te izjave u izvesnoj meri mogu da obuzdaju i regulišu ljudsko ponašanje; iz šire perspektive, one su predviđene da stvore dobar društveni etos i, naravno, da vladarima omoguće da bolje vladaju nad ljudima. Ako bi ljudi imali sopstvene ideje, ako bi slobodno mogli da razmišljaju i da traže sopstvena moralna merila vladanja, odnosno, ako bi mogli da izražavaju svoja mišljenja, da žive prema sopstvenim idejama, da se vladaju na način koji smatraju prikladnim i usvajaju sopstveni način posmatranja stvari, ljudi, svog društva i zemlje u kojoj žive, van svake sumnje, za vladare to ne bi bila dobra stvar ni dobar znak, jer se time direktno ugrožava pozicija njihove nadmoći. Ukratko, ove izjave o moralnom vladanju suštinski su postavili takozvani moralisti, mislioci i prosvetitelji kao sredstvo da udovolje i da se dodvore vladarima, u nastojanju da pokažu kako bi mogli da iskoriste ove misli i teorije, kao i sopstvenu reputaciju i prestiž, da budu u službi vladara. To je u osnovi priroda svih ovih izjava o moralnom vladanju o kojima smo u zajedništvu razgovarali; svrha im je jedino u tome da ograniče ljudske misli, moralno vladanje i poglede na stvari unutar moralnog opsega za koji su ljudi smatrali da je nešto bolji, pozitivniji i plemenitiji, kako bi se smanjili sukobi među ljudima, uneo sklad u njihove međusobne odnose i postigao spokoj, čime će se doprineti vrhovnoj vlasti vladara nad ljudima i nadalje učvrstiti status vladajuće klase, čuvajući uz to društveni sklad i stabilnost. Tako su ovi ljudi koji su zagovarali merila moralnog vladanja dobili sve što su poželeli, a to je da ih vladajuća klasa ceni i postavlja na važna mesta. U velikoj meri to je bio karijerni put kome su oni težili i kome su se nadali, pa ako i ne mogu da budu visoki funkcioneri, makar će ostati upamćeni među generacijama koje će dolaziti i prolaziti kroz istoriju. Razmislite o tome – među ljudima koji su izneli ove izjave o moralnom vladanju, ko u ovom društvu ne uživa duboko poštovanje? Kome se ne divi ljudski rod? Čak i danas, među kineskim narodom, ovi takozvani mislioci, prosvetitelji i moralisti, poput Konfučija, Mencija, Lao Cea, Hana Fejcia i njima sličnih, trajno su popularni, veoma cenjeni i duboko poštovani. Naravno, naveli smo ograničen broj izjava o moralnom vladanju, a navedeni primeri samo su neki od reprezentativnijih. Iako ove izjave o moralnom vladanju potiču od brojnih ljudi, ideje i gledišta koje ti takozvani prosvetitelji zagovaraju u potpunosti su u skladu sa željom vladara i vladajuće klase, a svi njihovi koncepti upravljanja i centralne ideje su istovetni: da se formulišu određene moralne norme vladanja i postupanja koje će ljudi poštovati kako bi se pristojno vladali, krotko doprinosili društvu i svojoj zemlji i smerno živeli među svojim sunarodnicima – suštinski, to je sve. Njihove ideje i gledišta imaju isti cilj, nezavisno od činjenice od koje su dinastije ili ličnosti ove izjave o moralnom vladanju potekle: da služe vladajućoj klasi, a da ljudski rod kontrolišu i navedu ga na pogrešan put.

U zajedništvu smo već razgovarali o osam izjava o moralnom vladanju. Priroda ovih osam izjava u osnovi jeste zahtev da se ljudi odreknu svojih sebičnih želja i sopstvene volje, i da umesto toga služe društvu, ljudskom rodu i svojoj zemlji, i da dostignu nesebičnost. Na primer, nezavisno od toga kojoj grupi ljudi su upućene takve izjave o moralnom vladanju poput „Sopstvene interese žrtvuj zarad drugih”, „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna” i „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima”, sve one od ljudi zahtevaju uzdržanost – da se uzdržavaju od sopstvenih želja i nemoralnog vladanja – i da imaju poželjna ideološka i moralna gledišta. Bez obzira na uticaj koji ove izjave imaju na ljudski rod, i nezavisno od toga je li taj uticaj pozitivan ili negativan, cilj ovih takozvanih moralista, u najkraćem, bio je u tome da, uspostavljanjem takvih izjava, ograniče i regulišu ljudsko moralno vladanje, tako da ljudi imaju osnovni kodeks o tome kako treba da se vladaju i postupaju, kako treba da gledaju na ljude i stvari i kako treba da doživljavaju svoje društvo i zemlju. S pozitivne tačke gledišta, činjenica da su ove izjave o moralnom vladanju osmišljene u određenoj meri je odigrala ulogu u ograničavanju i regulisanju moralnog vladanja ljudi. Međutim, ako posmatramo objektivne činjenice, ona je ljude navela da prihvate neke neiskrene i pretenciozne misli i gledišta, navodeći one koji su pod uticajem tradicionalne kulture i njome su zadojeni da postanu podmukliji, prepredeniji, da se bolje pretvaraju i da budu više ograničeni u svom razmišljanju. Zbog uticaja tradicionalne kulture i zbog zadojenosti njome, ljudi su postepeno usvojili ova pogrešna gledišta i izjave tradicionalne kulture kao pozitivne stvari, pa kao svece obožavaju te prosvetitelje i velikane koji su ljude naveli na pogrešan put. Nakon što su navedeni na stranputicu, ljudima um postaje zbrkan, otupeo i zaglupljen. Oni ne znaju šta je normalna ljudskost, niti čemu ljudi s normalnom ljudskošću treba da teže i čega treba da se pridržavaju. Ne znaju kako ljudi treba da žive u ovom svetu, niti koji način ili pravila postojanja treba da usvoje, a kamoli šta je pravi cilj ljudskog postojanja. Usled zadojenosti tradicionalnom kulturom, njenog uticaja, pa čak i ograničavanja, pozitivne stvari, zahtevi i pravila od Boga su potisnuti. U tom smislu, razne izjave o moralnom vladanju iz tradicionalne kulture u velikoj meri su uticale na ljudsko razmišljanje i navele ga na stranputicu, ograničavajući ljudske misli i navodeći ljude da zalutaju, daleko od ispravnog puta u životu, i sve dalje i dalje od Božjih zahteva. To znači da što si pod većim uticajem različitih ideja i gledišta o moralnom vladanju iz tradicionalne kulture i što si duže njima zadojen, sve više se udaljavaš od misli, težnji i cilja kojima treba da stremiš i od pravila postojanja koja ljudi sa normalnom ljudskošću treba da imaju, i sve si dalje od merila koje Bog od ljudi zahteva. Pošto su zaraženi, indoktrinirani i zadojeni ovim idejama iz tradicionalne kulture, ljudi ih usvajaju kao kodekse, pa ih čak smatraju istinama i kriterijumima prema kojima posmatraju ljude i stvari, i prema kojima se vladaju i postupaju. Ljudi više ne razmišljaju da li su te stvari ispravne ili ne, ne dovode ih u sumnju, niti izlaze van okvira različitih izjava tradicionalne kulture o blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti da bi razmišljali o tome kako treba da žive. Ljudi to ne znaju niti o tome razmišljaju. Zašto o tome ne razmišljaju? Zato što su ljudske misli ispunjene i zaposednute ovim moralnim spisima koji propovedaju blagonaklonost, pravednost, pristojnost, mudrost i pouzdanost. Iako mnogi ljudi veruju u istinskog Boga i čitaju Bibliju, Božje reči i istinu i dalje brkaju s brojnim izjavama o moralnom vladanju koje proističu iz ideja o blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti. Mnoge od ovih izjava iz tradicionalne kulture neki ljudi čak smatraju svetim spisima i pozitivnim stvarima i prenose ih kao istinu, propovedaju ih i kao takve podstiču, odlazeći toliko daleko da ih citiraju ne bi li druge podučavali. To je veoma ozbiljan problem; to je nešto što Bog ne želi da vidi, nešto čega se On gadi. Prema tome, mogu li svi koji prihvataju Božje delo poslednjih dana da prozru stvari tradicionalne kulture i da ih jasno razaznaju? Ne nužno. Sigurno je da postoje neki ljudi koji i dalje obožavaju i odobravaju stvari tradicionalne kulture. Ako se ovi sotonski otrovi temeljno ne očiste, ljudima će biti teško da shvate i zadobiju istinu. Božji izabrani narod mora da prozre jednu činjenicu: Božja reč je Božja reč, istina je istina, a ljudske reči su ljudske reči. Blagonaklonost, pravednost, pristojnost, mudrost i pouzdanost jesu ljudske reči, i tradicionalna kultura su ljudske reči. Ljudske reči nikada nisu istina, niti će ikada postati istina. To je činjenica. Koliko god da se ljudi u svojim mislima i gledištima poistovećuju sa blagonaklonošću, pravednošću, pristojnošću, mudrošću i pouzdanošću, te stvari ne mogu da zamene Božje reči; koliko god da su takve vrednosti proveravane i potvrđivane kao ispravne tokom hiljada godina ljudskog postojanja, one ne mogu da postanu Božje reči niti da ih zamene, a još manje mogu da se pomešaju s Božjim rečima. Čak i da su izjave koje se odnose na blagonaklonost, pravednost, pristojnost, mudrost i pouzdanost u skladu sa ljudskom savešću i razumom, one nisu Božje reči, ne mogu da zamene Njegove reči, a kamoli da se nazovu istinom. Izjave i zahtevi u vezi sa blagonaklonošću, pravednošću, pristojnošću, mudrošću i pouzdanošću u tradicionalnoj kulturi služe jedino društvu i vladajućoj klasi. Te izjave i zahtevi imaju za cilj jedino da ograniče i obuzdaju ljudsko ponašanje kako bi se postigao bolji društveni etos, onaj koji je pogodan za stabilizaciju moći vladajuće klase. Naravno, koliko god da se dobro pridržavaš vrednosti ideja blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti, nećeš moći da shvatiš istinu i nećeš moći da se pokoriš Bogu, niti ćeš naposletku postati stvoreno biće u skladu s merilom. Koliko god da se dobro pridržavaš ovih stvari, ako ne shvataš istinu, svoju dužnost nećeš moći da obavljaš na način koji je u skladu s merilom. I šta bi onda bio u očima Božjim? I dalje bi bio nevernik i bio bi od Sotone. Da li neko sa navodno izuzetnim moralnim kvalitetom i plemenitom etikom ima savest i razum normalne ljudskosti? Može li iskreno da prihvati istinu? Može li da veruje u Boga i da Ga sledi? Nikako! Budući da ono što on obožava jesu Sotona, đavoli, prividni sveci i lažni sveci. Duboko u svom srcu i kostima, on oseća odbojnost prema istini i mrzi je. Stoga on mora biti čovek koji se opire Bogu i koji je Njegov neprijatelj. Ljudi koji obožavaju đavole i Sotonu su najnadmeniji, najuobraženiji i najnerazumniji među ljudima – oni su izrodi ljudskog roda, čije su kosti prepune sotonskog otrova, pune sotonskih jeresi i zabluda. Čim ugledaju Božje reči i istinu, oči im se zakrvave i proključaju od besa, razotkrivajući odvratno lice đavola. Prema tome, svi koji duboko poštuju tradicionalnu kulturu i slepo veruju u takve tradicionalne zablude kao što su blagonaklonost, pravednost, pristojnost, mudrost i pouzdanost imaju odbojnost prema istini i mrze je. Oni uopšte ne poseduju razum normalne ljudskosti i nikada neće prihvatiti istinu. Tvorevine tradicionalne kulture i izjave o moralnom vladanju koje se odnose na blagonaklonost, pravednost, pristojnost, mudrost i pouzdanost nisu nimalo u skladu sa istinom i Božjim rečima. Koliko god da ljudi savesno te vrednosti sprovode u delo odnosno koliko god da ih se dobro pridržavaju, to nije isto što i proživljavanje normalne ljudskosti. Ovo je iz razloga što ljudi imaju iskvarene naravi. To je činjenica. Ispunjeni su svakakvim sotonskim učenjima, a izjava „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi” postala je ljudska priroda-suština. Koliko god da ih učiniš milozvučnim, ma koliko da je uzvišen tvoj rečnik i koliko god da su grandiozne tvoje teorije, ove izjave tradicionalne kulture o moralnom vladanju ne mogu se sprovoditi u delo. Čak i ako se pridržavaš svakog pravila nametnutog na osnovu vrednosti blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti iz tradicionalne kulture, tvoje ponašanje je samo na površini lepo. Međutim, kad je reč o veri u Boga, o tome da Ga slediš, da obavljaš svoju dužnost i pokoravaš se Bogu, kao i o tvom stavu i gledištima prema Njemu i istini, ove vrednosti tradicionalne kulture ne služe baš ničemu. One ne mogu da zauzdaju tvoje buntovništvo, da preokrenu tvoje predstave o Bogu, da reše ljudske iskvarene naravi, a kamoli da reše problem ljudske površnosti u obavljanju dužnosti. Te vrednosti ni na koji način ne pomažu u ograničavanju ljudskog iskvarenog ponašanja i suštinski ljude ne mogu da navedu da prožive normalnu ljudskost.

Nakon što su tek počeli da veruju u Boga, većina ljudi smatra da je vera sasvim jednostavna. Smatraju da verovati u Boga i slediti Boga znači da naučiš da budeš strpljiv i tolerantan, da spremno daješ milostinju, da si voljan da pomažeš drugima, da si odmeren u svojim rečima i postupcima, da nisi previše nadmen niti si previše strog prema drugima. Smatraju da će, budu li se ponašali na takav način, Bog biti zadovoljan, te da neće biti orezivani dok obavljaju svoju dužnost. Ako obavljaju službu starešine ili delatnika, smatraju da neće biti smenjeni ni uklonjeni. Veruju da im je zagarantovano da će dobiti spasenje. Da li je vera u Boga zaista tako jednostavna stvar? (Nije.) Nemali broj ljudi ima takvo gledište, ali se naposletku njihove ideje, gledišta i način na koji se vladaju u životu i ophode sa svetom svi na kraju izjalove. Neki ljudi koji ne znaju svoje mesto u vaseljeni na kraju sve rezimiraju u jednoj rečenici: „Zaista sam podbacio u svom vladanju kao čovek!” Smatraju da vladati se kao čovek znači poštovati vrednosti blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti. Međutim, može li se reći da se na taj način neko vlada kao čovek? To ne znači vladati se kao čovek; to znači biti demon. Te ljude koji kažu: „Zaista sam podbacio u svom vladanju kao čovek” upitao bih da li su se vladali kao ljudi. Nisi ni pokušavao da se vladaš kao čovek, pa kako onda možeš reći „Zaista sam podbacio u svom vladanju kao čovek”? U tome je neuspeh vrednosti tradicionalne kulture kao što su blagonaklonost, pravednost, pristojnost, mudrost i pouzdanost da nad ljudima obave svoju funkciju, a ne tvoj promašaj da se vladaš kao čovek. Kad ljudi obavljaju svoju dužnost u kući Božjoj, takve stvari kao što su blagonaklonost, pravednost, pristojnost, mudrost i pouzdanost nemaju baš nikakvu korist i više se ne koriste. I pre nego što to shvate, ljudi na kraju zaključe: „Pa, blagonaklonost, pravednost, pristojnost, mudrost i pouzdanost – one ne funkcionišu! Nekada sam smatrao da je moje vladanje jednostavno, da je i vera u Boga takođe vrlo jednostavna i ne naročito komplikovana stvar. Tek sada shvatam da sam veru u Boga pojednostavljivao.” Nakon što su dugo slušali propovedi, ljudi napokon uviđaju da neće biti dobro ako ne shvate istinu. Ako ljudi ne shvate neko područje istine, po svoj prilici će u tom području praviti greške i biti orezivani, grešiti i biti izloženi sudu i grdnji. Te stvari za koje su prethodno verovali da su ispravne, dobre, pozitivne i plemenite postaju beznačajne i bezvredne pred licem istine. Sve različite izjave o blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti imale su određeni uticaj na ljudske misli i gledišta, kao i na načine i sredstva kojima oni upravljaju svojim poslovima. Da delo Božjeg upravljanja spasenjem ljudskog roda nije uključeno i da ljudski rod nastavi da živi kako živi, pod vlašću Sotone, tada bi blagonaklonost, pravednost, pristojnost, mudrost i pouzdanost, kao relativno pozitivne stvari, igrale manju pozitivnu ulogu u ljudskom razmišljanju i društvenom etosu i okruženju. Te stvari ljude makar ne podstiču da počine zlo, ubistvo i podmetnu požar, niti da se upuštaju u silovanje i pljačkanje. Međutim, kad je reč o Božjem delu spasavanja ljudi, nijedna od ovih stvari – blagonaklonost, pravednost, pristojnost, mudrost i pouzdanost – nije od značaja za istinu, put ili život koji Bog želi da daruje ljudskom rodu. I to nije sve: ako pogledamo različite ideje koje se zagovaraju kroz vrednosti blagonaklonosti, pravednosti, pristojnosti, mudrosti i pouzdanosti, zahteve koje postavljaju u pogledu ljudskog moralnog vladanja i njihove uticaje i ograničenja na ljudsko moralno vladanje, nijedna od njih nije ih ponovo usmerila prema Bogu niti je izvela ljude na ispravan put u životu. Umesto toga, postale su velike prepreke koje ljude sprečavaju da streme ka istini i da je prihvate. Izjave o moralnom vladanju o kojima smo ranije razgovarali u zajedništvu i koje smo raščlanjivali – novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep; pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima; budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima; na zlo uzvrati dobrim; na dobrotu uzvrati zahvalnošću; sopstvene interese žrtvuj zarad drugih; žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna; kada piješ vodu iz bunara, ne zaboravi ko ga je iskopao – u osnovi smo razjasnili u zajedništvu i makar svako razume njihovo opšte značenje. Na koji god aspekt moralnog vladanja da se odnose, činjenica je da te izjave ograničavaju ljudsko razmišljanje. Ako takve stvari ne možeš da razlikuješ, ne možeš jasno da shvatiš suštinu tih izjava i ako ne preokreneš ta lažna gledišta, u tom slučaju nećeš moći da otpustiš te izjave o moralnom vladanju niti da se oslobodiš uticaja koji one imaju na tebe. Ako te stvari ne možeš da otpustiš, biće ti teško da prihvatiš istinu od Boga, kriterijume Božjih reči i Stvoriteljeve posebne zahteve za ljudsko moralno vladanje i biće ti teško da poštuješ i primenjuješ Božje reči kao načela i kriterijume istine. Zar to nije ozbiljan problem?

I. Raščlanjivanje izreke „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”

Hajde da u zajedništvu danas nastavimo razgovor o sledećoj izjavi o moralnom vladanju i da je raščlanimo: „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”. Ovom izjavom se opisuje metod za komunikaciju s drugima koji je Sotona usadio ljudima. Ona znači da u komunikaciji s drugim ljudima morate da im date malo slobodnog prostora. Ne treba da budete prestrogi prema drugima, ne treba da upirete prstom u njihove greške iz prošlosti, morate da očuvate njihovo dostojanstvo, ne možete da narušite dobar odnos s njima, morate da im praštate i tako dalje. Ova izreka o moralnosti uglavnom opisuje svojevrsnu filozofiju za ovozemaljsko ophođenje koja usmerava interakcije među ljudskim bićima. Postoji načelo u filozofijama za ovozemaljsko ophođenje koje poručuje: „Tajna dugotrajnog dobrog prijateljstva je u prećutkivanju grešaka među dobrim prijateljima.” To znači da, kako bi očuvao ovo dobro prijateljstvo, čovek mora da prećutkuje probleme svojih prijatelja, čak i ako ih jasno uviđa. Pridržava se načela da druge ne udara po licu i ne proziva ih zbog njihovih mana. Prijatelji jedni druge lažu, jedni od drugih skrivaju stvari i jedni protiv drugih spletkare. Premda je čoveku kristalno jasno kakav je onaj drugi, on to ne iznosi otvoreno, već se koristi lukavim metodama kako bi očuvao njihovo prijateljstvo. Zašto bi neko želeo da očuva takav odnos? Stvar se svodi na to da niko sebi ne želi da stvara neprijatelje u ovom društvu, unutar svoje grupe, jer bi to značilo često izlaganje opasnim situacijama. Znajući da će ti neko postati neprijatelj i da će ti nauditi nakon što si ga prozvao zbog njegovih mana ili si ga povredio, i ne želeći da sebe dovodiš u takvu situaciju, ti koristiš načelo filozofija za ovozemaljsko ophođenje koje glasi: „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”. S obzirom na to, ako dvoje ljudi imaju takav odnos, da li su oni zaista pravi prijatelji? (Nisu.) Nisu pravi prijatelji, a još manje jedan u drugog imaju poverenje. Pa, kakav je onda ovo tačno odnos? Nije li to osnovni društveni odnos? (Jeste.) U takvom društvenom odnosu, ljudi ne mogu da se upuste u iskrene razgovore, ni da uspostave duboke veze, niti da govore ono što žele. Ne mogu naglas da izgovore ono što im je u srcu, niti probleme koje kod drugih ljudi zapažaju, kao ni reči od kojih bi drugi ljudi imali koristi. Umesto toga, biraju lepe reči kako bi se drugima dodvoravali. Ne usuđuju se da kažu istinu ni da se pridržavaju načela, sprečavajući time da drugi razviju neprijateljske misli prema njima. Kad joj niko ne predstavlja pretnju, zar ta osoba ne živi relativno lagodno i spokojno? Nije li upravo to cilj zagovaranja izreke: „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”? (Jeste.) Jasno je, ovo je nepošten i lažljiv način opstanka sa elementom opreza, kome je cilj samoodržanje. Živeći ovako ljudi nemaju nikoga kome veruju, nemaju bliskih prijatelja kojima bi rekli sve što požele. Jedni prema drugima zauzimaju oprezan stav, međusobno se eksploatišu i spletkare, pri čemu svako iz tog odnosa uzima ono što mu treba. Zar nije tako? Cilj izjave „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” u samom njenom korenu jeste uzdržavanje od vređanja drugih i stvaranja neprijatelja, da sebe zaštitiš time što nikome nećeš nauditi. To su taktika i metod koje čovek usvaja kako bi sprečio da bude povređen. Posmatrajući ovih nekoliko aspekata njegove suštine, da li je plemenit zahtev o ljudskom moralnom vladanju „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”? Da li je pozitivan? (Nije.) Čemu on onda uči ljude? Da ne smeš nikoga da uvrediš ni povrediš, u suprotnom ćeš ti na kraju biti povređen; kao i da nikome ne treba da veruješ. Ako povrediš nekog od svojih dobrih prijatelja, to prijateljstvo će tiho početi da se menja: od tvog dobrog i jako bliskog prijatelja, on će ti postati stranac ili neprijatelj. Koje probleme ovaj način podučavanja može zaista da reši? Čak i ako, postupajući na ovaj način, ne stvoriš nove neprijatelje, pa čak i ako neke od njih izgubiš, da li će ljude to navesti da ti se dive i da te odobravaju, da te uvek zadrže za prijatelja? Da li se ovim u potpunosti ispunjava merilo za moralno vladanje? U najboljem slučaju, ovo je samo filozofija za ovozemaljsko ophođenje. Mogu li se poštovanje ove izjave i njena primena smatrati dobrim moralnim vladanjem? Nikako. Ovako neki roditelji vaspitavaju svoju decu. Ako je njihovo dete dok je bilo napolju neko pretukao, oni mu kažu: „Pravi si slabić. Zašto mu nisi vratio istom merom? Ako te udari, samo ga šutni!” Da li ovako treba? (Ne.) Kako to nazivamo? Podstrekavanjem. Koja je svrha podstrekavanja? Da se izbegnu gubici i da se drugi iskoriste. Ako te neko udari, to će te boleti najviše nekoliko dana; ako ti njega zatim šutneš, zar time ne nastaju ozbiljnije posledice? I ko je to izazvao? (Roditelji, svojim podstrekavanjem.) Prema tome, zar priroda izjave „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” nije donekle slična tome? Da li je s drugim ljudima ispravno komunicirati u skladu sa ovom izjavom? (Nije.) Ne, nije. Posmatrajući to iz ovog ugla, zar to nije svojevrstan način podstrekivanja ljudi? (Da, jeste.) Da li ona ljude podučava da budu mudri kad komuniciraju s drugima, da budu u stanju da među ljudima naprave razliku, da ljude i stvari posmatraju na pravi način i da s ljudima mudro komuniciraju? Da li te uči da kad upoznaš dobre ljude, ljude s ljudskošću, prema njima treba da se ophodiš iskreno, da im pomogneš ako možeš, a ako ne možeš, da onda budeš tolerantan i prema njima se odnosiš kako treba, da naučiš da tolerišeš njihove mane, da trpiš to što te ne razumeju i što te osuđuju, i da učiš iz njihovih vrlina i dobrih osobina? Da li tome uči ljude? (Ne.) Pa, čemu naposletku ova izreka podučava ljude? Da li ona navodi ljude da budu u većoj meri pošteni ili da budu u većoj meri lažljivi? Dovodi do toga da ljudi postaju u većoj meri lažljivi; ljudska srca se udaljavaju, među ljudima se produbljuje distanca, a ljudski odnosi postaju komplikovani; to je jednako komplikaciji u ljudskim društvenim odnosima. Među ljudima se gubi iskrena komunikacija i javlja se oprez. Mogu li na ovaj način ljudski odnosi da i dalje budu normalni? Hoće li se poboljšati društvena klima? (Ne.) Prema tome, zato je izreka „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” očito pogrešna. Učiti ljude da tako postupaju ne može ih navesti da prožive normalnu ljudskost; povrh toga, to ih ne može navesti da budu otvoreni, pošteni ili iskreni u svom vladanju. Time se ne postiže baš ništa pozitivno.

Izreka „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” odnosi se na dva postupka: jedan je udaranje, a drugi prozivanje. U uobičajenoj ljudskoj komunikaciji s drugima, da li je udaranje nekoga ispravno ili pogrešno? (Pogrešno je.) Da li je udaranje nekoga ispoljavanje i ponašanje normalne ljudskosti u čovekovoj komunikaciji s drugima? (Nije.) Udaranje ljudi sasvim sigurno je pogrešno, bilo da ih udarate po licu ili bilo gde drugde. Prema tome, izjava „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu” sama po sebi je pogrešna. Prema ovoj izreci, očigledno nije ispravno nekoga udarati po licu, dok je u redu udarati ga drugde, jer nakon udarca lice pocrveni, otekne i povređeno je. Zbog toga čovek izgleda loše i nedolično, i to ujedno pokazuje da se prema ljudima ophodiš na krajnje nepristojan, neuglađen i prostački način. Dakle, da li je plemenito ljude udarati drugde? Nije – ni to nije plemenito. U stvari, težište ove izreke nije u tome na koje se mesto drugi udara, već na samoj reči „udariti”. Ako u tvojoj komunikaciji s drugima udaranje drugih predstavlja deo načina na koji se suočavaš s problemima i rešavaš ih, sȃm tvoj metod je pogrešan. To se čini usled plahovitosti, nije zasnovano na savesti i razumu čovekove ljudskosti i, naravno, još manje predstavlja primenu istine ili poštovanje istina-načela. Neki ljudi ne napadaju dostojanstvo drugih u njihovom prisustvu – pažljivi su u onome što govore i uzdržavaju se da druge udare po licu, ali iza njihovih leđa uvek igraju prljave igre; s njima se naizgled rukuju dok ih ispod stola šutiraju, u lice im govore dobre stvari dok im iza leđa kuju zavere, pronalaze im slabu tačku koju će protiv njih kasnije iskoristiti, čekaju na priliku da im se osvete, smeštaju im i spletkare, šire neosnovane glasine ili izmišljaju sukobe i druge koriste da na njih nasrnu. Koliko su bolje ove podmukle metode od udaranja drugoga po licu? Nisu li čak ozbiljnije od udaranja drugog po licu? Zar nisu još i više podmukle, zlonamerne i lišene ljudskosti? (Da, jesu.) Pa, u tom slučaju je izjava „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu” sama po sebi besmislena. Ovo gledište je samo po sebi pogrešno, uz dozu lažnog pretvaranja. U pitanju je licemerna metoda, zbog čega je još gnusnija, još gadnija i odvratnija. Sad nam je sasvim jasno da se udaranje ljudi samo po sebi obavlja iz plahovitosti. Po kom osnovu nekoga udaraš? Je li to dozvoljeno zakonom ili ti je to od Boga dato pravo? Niti je jedno, niti je drugo. Dakle, zašto udarati ljude? Ako se s nekim normalno slažeš, možeš da koristiš ispravne načine da s njim izađeš na kraj i da komuniciraš. Ako se s tom osobom ne slažeš, možete poći svako svojim putem bez potrebe za naprasitim postupanjem ili za iniciranjem sukoba. U okviru savesti i razuma ljudskosti, to je nešto što bi ljudi trebalo da rade. Čim postupaš plahovito, makar i da neku osobu ne udariš po licu već negde drugde, to predstavlja ozbiljan problem. To nije normalan način komunikacije. Tako komuniciraju neprijatelji i to nije normalan način na koji ljudi komuniciraju. Neprihvatljivo je za razum ljudskosti. Da li je izraz „prozivati” u izreci „ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” dobar ili loš? Da li izraz „prozivati” ima značenje da ljudi bivaju otkriveni ili razotkriveni kao što ga ima u okviru reči Božjih? (Nema.) Na osnovu Mog shvatanja izraza „prozivati”, onako kako on postoji u ljudskom jeziku, on nema to značenje. On donekle ima prirodu zlonamernog oblika razotkrivanja; on znači razotkriti ljudske probleme i nedostatke ili određene stvari i ponašanja koji su drugima nepoznati, ili neke spletke, ideje ili gledišta koji se odvijaju u pozadini. To je značenje izraza „prozivati” u izreci „ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”. Ako se dvoje ljudi dobro slažu i jedno u drugo imaju poverenja, ako među njima nema prepreka i svaki od njih se nada da će onom drugom biti od koristi i da će mu pomoći, onda bi za njih bilo najbolje da zajedno sednu i otvoreno i iskreno jasno porazgovaraju o problemima koje imaju. To je primereno i time se drugi ljudi ne prozivaju zbog njihovih mana. Ako otkriješ probleme druge osobe, ali uviđaš da ona i dalje nije u stanju da prihvati to što na njih ukazuješ, tad naprosto ništa ne govori, kako bi izbegao svađu ili sukob. Ako toj osobi želiš da pomogneš, možeš da zatražiš njeno mišljenje i prvo je pitaš: „Vidim da imaš nekakav problem i želeo bih da ti dam savet. Ne znam da li ćeš moći da ga prihvatiš. Ako možeš, reći ću ti ga. Ako ne možeš, zasad ću ga zadržati za sebe i neću ti ništa reći.” Ako ta osoba kaže: „Imam poverenja u tebe. Šta god da kažeš biće prikladno; mogu to da prihvatim”, to znači da si dobio dozvolu i onda sa njom možeš u zajedništvu da razgovaraš o njenim problemima, o svakom ponaosob. Ne samo da će u potpunosti prihvatiti ono što kažeš, već će od toga imati i koristi i vas dvoje ćete i dalje moći da očuvate normalan odnos. Zar to nije iskreno ophođenje između dvoje ljudi? (Jeste.) To je ispravan način interakcije s drugima; to nije prozivanje drugih zbog njihovih mana. Šta znači ne „prozivati druge zbog njihovih mana”, kako se navodi u datoj izreci? To znači ne govoriti o tuđim manama, ne govoriti o problemima koji su za njih najveći tabu, ne razotkrivati suštinu njihovih problema i ne biti u toj meri bestidno očigledan u njihovom prozivanju. To znači uputiti nekoliko površnih zapažanja, reći stvari koje svi uobičajeno govore, reći stvari koje i sama ta osoba može da uvidi i ne razotkrivati greške koje je ta osoba napravila u prošlosti niti ikakva osetljiva pitanja. Od kakve je koristi za tu osobu ako se ponašaš na taj način? Možda je time nećeš uvrediti niti ćeš od nje sebi napraviti neprijatelja, ali to što si učinio nikako ne pomaže niti joj koristi. Prema tome, izraz „ne prozivaj druge zbog njihovih mana” sâm po sebi je prepreden, oblik je smicalice i ne označava iskrenost. Moglo bi se reći da takvo postupanje u sebi sadrži zle namere; to nije ispravan način interakcije s drugima. Izjavu „ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”, nevernici čak vide kao nešto što bi osoba plemenitog morala trebalo da čini. Jasno je da je ovo lažljiv način interakcije s drugima, koji ljudi usvajaju kako bi sebe zaštitili; to uopšte nije pravilan način interakcije. Ne prozivati druge zbog njihovih mana samo je po sebi neiskreno, a u prozivanju drugih zbog njihovih mana može postojati skrivena namera. U kojim okolnostima uobičajeno možete videti ljude kako druge prozivaju zbog njihovih mana? Evo jednog primera: ako u društvu dva kandidata pretenduju na neku funkciju, oni će jedno drugo prozivati zbog njihovih mana. Jedan će reći: „Uradio si nešto loše i proneverio si toliko i toliko para”, a drugi će reći: „A ti si povredio toliko i toliko ljudi.” Oni međusobno razotkrivaju takve stvari. Zar to nije prozivanje drugih zbog njihovih mana? (Da, jeste.) Oni koji na političkoj sceni prozivaju druge zbog njihovih mana jesu politički protivnici, a kad to rade obični ljudi, oni su neprijatelji. Laički rečeno, reklo bi se da se to dvoje ljudi ne slaže. Kad god se sretnu, počinju da se svađaju, jedno drugo prozivaju zbog njihovih mana, međusobno se osuđuju i kritikuju, pa čak ni od čega prave problem i iznose lažne optužbe. Sve dok postoji nešto sumnjivo u vezi s poslovima druge osobe, prva osoba će to razotkriti i drugu osobu zbog toga kritikovati. Ako ljudi druge prozivaju zbog brojnih drugih stvari, ali ne i zbog njihovih mana, je li to plemenito? (Nije.) Nije, ali ljudi to načelo i dalje smatraju plemenitim moralnim vladanjem i veličaju ga, a to je zaista odvratno! Izreka „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” sama po sebi ne uspeva da podstakne ništa pozitivno. Razlikuje se od izreka „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, „Na zlo uzvrati dobrim” i „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna”, koje makar zagovaraju pohvalno moralno vladanje. Izraz „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” jeste izjava o moralnom vladanju koja podstiče negativno ponašanje i nad ljudima ne ostvaruje nikakvu pozitivnu funkciju. Ljudima ne govori koji su ispravni načini ili načela za ponašanje u životu na ovom svetu. Takve informacije ne pruža. Ljudima jedino poručuje da druge ne udaraju po licu, kao da je u redu udarati ih bilo gde drugde osim po licu. Izudaraj ih koliko god hoćeš; neka budu modri, osakaćeni ili čak polumrtvi, samo neka i dalje dišu. A kad su ljudi međusobno u sukobu, kad se neprijatelji ili politički protivnici susretnu, jedni druge mogu da prozivaju koliko im se prohte, sve dok onog drugog ne prozivaju zbog njegovih mana. Kakav je to vid ponašanja? Niste li ranije u priličnoj meri odobravali ovu izreku? (Jesmo.) Recimo da se dvoje ljudi sukobe i počnu da se svađaju. Jedno od njih kaže: „Znam da tvoj muž nije otac tvog deteta”, a drugo kaže: „Znam kojim se mahinacijama tvoja porodica u poslu služi da zaradite novac”. Neki ljudi komentarišu sadržaj njihove svađe, rečima: „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana. Pogledajte ih samo kako jedno o drugom otkrivaju nekoliko mana i malo poznatih tajni i od toga prave veliku galamu. Kakvo sitničarenje! I kakav nizak karakter. Ljudima biste mogli da ukažete malo poštovanja, jer kako će inače moći da se ponašaju u budućnosti?” Da li je ispravno ili pogrešno na taj način komentarisati? (Pogrešno je.) Ima li to ikakav pozitivan uticaj? Da li je išta od toga u ikakvom skladu sa istinom? (Nije.) Kakve ideje i gledišta mora imati neko da bi iznosio takve komentare? Potiču li takvi komentari od nekoga sa osećajem za pravdu ko je shvatio istinu? (Ne.) Na čemu počivaju takvi komentari? Da li su izrečeni zato što su u potpunosti pod uticajem ideje tradicionalne kulture „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”? (Da.) Ti komentari su u potpunosti zasnovani na toj ideji i gledištu tradicionalne kulture.

Kad je reč o raspravi dvoje ljudi o kojoj smo upravo razgovarali, ako tu stvar posmatrate iz ugla nekoga ko veruje u Boga, kako to treba posmatrati prema Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum? Zar to nije pitanje o kome ljudi treba da razmisle? (Da, jeste.) To je nešto o čemu treba da razmislite. Kojih načela vernici treba da se pridržavaju? Moraju da posmatraju ljude i stvari, da se vladaju i postupaju isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Ako dođe do svađe između braće i sestara, oni međusobno moraju da budu tolerantni i strpljivi i da se jedni prema drugima ophode s ljubavlju. Prvo moraju da razmisle i spoznaju sebe, a zatim da taj problem reše prema istini u Božjim rečima, tako da prepoznaju sopstvene greške i da mogu da se pobune protiv tela i da se prema drugima ophode u skladu sa istina-načelima. Time će taj problem rešiti u samom korenu. Trebalo bi da steknete temeljno razumevanje ovog problema. Izreka „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” nije merilo za merenje ljudskosti, već samo polazna filozofija za ovozemaljsko ophođenje, koja ne može nimalo da ograniči ljudsko iskvareno ponašanje. Ova izreka je krajnje besmislena, pa nema potrebe da se vernici pridržavaju takvog propisa. Ljudi treba međusobno da komuniciraju shodno Božjim rečima i istina-načelima. To je ono čega vernici treba da se pridržavaju. Ako ljudi veruju u Boga, a i dalje veruju u gledišta i sotonske filozofije tradicionalne kulture i koriste ideje tradicionalne kulture poput „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” kako bi odmeravali i ograničavali ljude, ili da bi sebi postavljali zahteve, onda je to s njihove strane apsurdno i besmisleno, i oni su bezvernici. Izreka „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” jeste sotonska filozofija za čovekovu komunikaciju s njegovim prijateljima, koja ne može da reši osnovne, suštinske probleme u međuljudskim odnosima. Prema tome, ova izreka je najplići mogući propis, najplića moguća filozofija za ovozemaljsko ophođenje. Daleko je ispod merila istina-načela i poštovanjem takvog površnog propisa ne može se ništa postići, pa je ono sasvim besmisleno. Da li je u redu tako reći? (Da, jeste.) Kad dođe do svađe između braće i sestara, šta treba da bude načelo za posmatranje ovog problema i njegovo rešavanje? Treba li se pridržavati propisa tradicionalne kulture ili preuzeti istinu iz Božjih reči kao načelo? Kažite Mi šta mislite o tome. (Pre svega, na osnovu Božjih reči treba da raščlanimo i spoznamo prirodu njihove svađe i njihovih plahovitih međusobnih optužbi, da prepoznamo da su to otkrivanja iskvarenih naravi. Zatim treba da s njima u zajedništvu razgovaramo o odgovarajućem putu primene. Oni treba međusobno da se ophode s ljubavlju, treba da imaju savest i razum i, onim što govore i što čine, da drugom budu potpora, a ne da se povređuju. Ako druga osoba ima mane ili je grešila, prva osoba tome treba da pristupi ispravno tako što će joj pomoći ako može, umesto da je napada, osuđuje ili kritikuje.) Ovo je vid pomaganja ljudima. Šta bi se, dakle, moglo reći kako bi im se pomoglo i kako bi se rešio njihov spor? (Oni se svađaju u crkvi, a to samo po sebi nije u skladu sa dostojanstvom svetaca i odstupa od Božjih zahteva. Prema tome, s njima možemo razgovarati u zajedništvu i reći im sledeće: „Kad otkrijete da neko ima probleme, pomozite mu ako možete. Ako ne možete da mu pomognete, nema potrebe za svađom, jer će se u suprotnom ometati život crkve, a ako, uprkos ponovljenim upozorenjima, u tome istrajavate, crkva će to rešiti u skladu sa svojim upravnim odlukama.”) Čini se da svi znate kako da shodno načelima postupate s ljudima koji ometaju život crkve, ali vam ipak nije sasvim poznato kako da rešavate svađe među ljudima odnosno koje Božje reči treba da koristite za njihovo rešavanje – i dalje ne znate kako da koristite Božje reči i istina-načela za rešavanje problema. Kad je reč o tome, koje probleme ima svaka od suprotstavljenih strana? Da li obe strane imaju iskvarenu narav? (Da.) Budući da obe strane imaju iskvarene naravi, ustanovite koje se iskvarene naravi otkrivaju u svakoj od njih kad dođe do svađe i odakle one potiču. Utvrdite iskvarene naravi koje se otkrivaju, a zatim ih koristeći Božje reči razotkrijte i raščlanite, tako da se obe strane vrate pred Boga i spoznaju sebe u skladu sa Božjim rečima. Dakle, o kojim glavnim stvarima treba s njima da razgovarate u zajedništvu? Mogao bi da im kažeš recimo ovo: „Ako vas dvoje priznajete da ste sledbenici Božji, prestanite da se svađate, jer se svađom ne rešavaju problemi. Nemojte se na takav način ophoditi prema ljudima koji veruju u Boga i koji Ga slede, i nemojte se prema braći i sestrama ophoditi na isti način kako to rade nevernici. Takvo postupanje nije u skladu s Božjim namerama. Kako Bog nalaže da se ljudi ophode prema drugima? Božje reči su sasvim jasne: praštajte, budite tolerantni i strpljivi i volite jedni druge. Ako vidiš da druga osoba ima ozbiljne probleme i nisi zadovoljan onim što je učinila, treba da s njom u zajedništvu o tome porazgovaraš na razuman i delotvoran način, uz stav praštanja, tolerancije i strpljivosti. Bolje je ako ta osoba to može da usvoji i prihvati od Boga. Ako to ne može da prihvati od Boga, ti ćeš svejedno ispuniti svoju dužnost i nema potrebe da plahovito nasrćeš na nju. Kad se braća i sestre svađaju i jedni druge prozivaju zbog njihovih mana, to ponašanje nije u skladu sa dostojanstvom svetaca i nije u skladu sa Božjim namerama. To nije način na koji vernici treba da se ponašaju. A ako si ti taj koga optužuju, čak i ako smatraš da si razumno postupio i da druga osoba ne treba da te kritikuje, svejedno treba da otpustiš svoje lične predrasude i da se smireno i otvoreno suočiš s problemom i sa optužbama druge strane. Nikada ne treba da uzvraćaš plahovito. Ako oboje dospete u stanje plahovitosti i ne možete da se kontrolišete, krenite od toga što ćete se povući iz te situacije. Smirite se i ne nastavljajte da se bavite tom temom, kako ne biste upali u Sotoninu klopku i potpali pod Sotonino iskušenje. Nasamo se možete pomoliti, doći pred Boga da tražite Njegovu pomoć i potruditi se da koristite Božje reči da rešite svoje probleme. Kad oboje budete u stanju da se primirite i da se međusobno ophodite smireno i racionalno, bez plahovitih postupaka ili reči, tada u zajedništvu možete da porazgovarate o spornim pitanjima, sve dok ne postignete saglasnost, ujedinite se u Božjim rečima i postignete rešenje problema.” Zar to ne bi bilo prikladno reći? (Da.) Kad se dvoje ljudi svađa, činjenica je da svako od njih otkriva svoje iskvarene naravi i da oboje otkrivaju svoju plahovitost. Sve to je sotonsko ponašanje. Nijedan od njih nije u pravu niti greši niti je ponašanje ijednog od njih u skladu sa istinom. Da si problem mogao da posmatraš i rešavaš prema Božjim rečima i istini, do vaše svađe ne bi ni došlo. Da je makar jedna osoba mogla da posmatra ljude i stvari, vlada se i postupa u skladu s Božjim rečima, ta svađa ne bi ni nastala. Prema tome, ako dvoje ljudi jedno drugo prozivaju zbog mana i jedno drugo udaraju po licu, onda su to dvoje ljudi plahovite siledžije. U njima nema ničega dobrog; niko od njih nije u pravu i niko od njih nije pogrešio. Šta je polazište za odmeravanje ispravnog i pogrešnog? Ono će zavisiti od perspektive i gledišta koje zauzimaš povodom ove stvari, od toga kakvi su ti motivi, da li imaš polazište u Božjim rečima i da li je ono što činiš u skladu sa istinom. Očigledno, motiv u pozadini vašeg spora je da pokorite i nadvladate drugu osobu. Jedno drugo razotkrivate i povređujete ružnim rečima. Nije bitno da li je ono što razotkrivate ispravno, ni da li je poenta vaše svađe ispravna ili nije – zato što ovu stvar ne posmatrate prema Božjim rečima, i uzimajući istinu kao kriterijum, već otkrivate svoju plahovitost, a metod i načela vaših postupaka potpuno su zasnovani na plahovitosti, jer ste na to primorani iskvarenim sotonskim naravima; prema tome, nebitno je ko je u pravu, ko je u prednosti a ko na gubitku, činjenica je da oboje grešite i da snosite odgovornost. Način na koji rešavate stvar nije zasnovan na Božjim rečima. Oboje treba da se smirite i pažljivo razmotrite sopstvene probleme. Tek nakon što oboje možete da se smirite pred Bogom i da problem rešavate hladne glave, moći ćete da sednete i da u zajedništvu o tome porazgovarate na smiren i staložen način. Dokle god su gledišta na ljude i stvari obe ove osobe, i njihovo vladanje i postupanje zasnovani na Božjim rečima i istina-načelima, ma koliko da se njihove ideje i gledišta o određenoj stvari razlikuju, zapravo se ne može govoriti o pravim razmiricama i ne postoji problem. Sve dok svoja različita mišljenja rešavaju uz Božje reči i sa istinom kao svojim načelom, oni će naposletku sasvim sigurno moći da se slože i da razreše svoje razmirice. Da li ovako rešavate probleme? (Ne.) Vi naprosto ne znate kako da za rešavanje problema koristite istinu, osim kad je reč o vašem metodu pribegavanja administrativnim sankcijama. Dakle, koji je glavni zaključak o rešavanju ovog pitanja u celini? Nije reč o tome da se od ljudi zahteva da otpuste svoje razmirice, već da ih reše na ispravan način i da postignu jedinstvo. Koje je polazište za rešavanje razmirica? (Božje reči.) Tako je: potražite polazište u Božjim rečima. Ne radi se o analizi činjenice ko je u pravu a ko greši, ko je u superiornom a ko u inferiornom položaju, odnosno kome se može dati za pravo a kome ne može. Već se radi o rešavanju problema ljudskih ideja i gledišta, a to znači rešavanje ljudskih pogrešnih ideja i gledišta i pogrešnih načina postupanja povodom određene stvari. Jedino se traženjem polazišta u Božjim rečima i jedino shvatanjem istina-načela problemi mogu istinski rešiti i ljudi mogu istinski živeti u međusobnom skladu, postižući jedinstvo. U suprotnom, ako za rešavanje stvari koristiš izjave tradicionalne kulture i metode kao što su „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”, problemi nikada neće biti rešeni ili makar razlike među ljudskim idejama i gledištima neće biti rešene. Stoga svako mora da nauči da traži polazište u Božjim rečima. Sve Božje reči su istina i u njima nema ničeg protivrečnog. One su jedini kriterijum za odmeravanje svih ljudi, događaja i stvari. Ako svako pronađe polazište u Božjim rečima i njegovi pogledi na stvari postignu jedinstvo u Božjim rečima, zar ljudima neće biti lako da postignu saglasnost? Ako svi mogu da prihvate istinu, hoće li među ljudima i dalje biti razlika? Hoće li i dalje biti sporova? Hoće li i dalje biti potrebe da se koriste ideje, gledišta i izjave poput „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” kao ograničenja među ljudima? Neće, jer Božje reči mogu da reše sve probleme. Kakva god da su neslaganja među ljudima odnosno koliko god da je različitih gledišta, sve ih treba izneti pred Boga i razaznati i raščlaniti prema Božjim rečima. Tada će biti moguće odrediti da li su u skladu sa istinom. Nakon što ljudi shvate istinu, moći će da uvide da većina ideja i gledišta iskvarenog ljudskog roda potiče iz tradicionalne kulture, od prosvetitelja i velikana koje ljudi obožavaju – dok u svom korenu potiču iz sotonskih filozofija. Prema tome, ove lažne ideje i gledišta zapravo je lako rešiti. Zašto kažem da ih je lako rešiti? Zato što ako ove ljudske ideje i gledišta odmeravaš Božjim rečima, otkrićeš da su sve iskrivljene, da se ne mogu odbraniti i da ne drže vodu. Ako ljudi mogu da prihvate istinu, te stvari je lako otpustiti, pa se shodno tome svi problemi mogu rešiti. I šta se postiže nakon rešavanja problema? Svi mogu da otpuste sopstvena mišljenja i lične, subjektivne ideje i gledišta. Koliko god mislio da su oni plemeniti i ispravni, ma koliko da su već dugo u opticaju među ljudima, ukoliko se ne slažu s istinom, treba da ih porekneš i da od njih odustaneš. Konačno, nakon što svi ljudi uzmu Božje reči kao svoje polazište i poreknu sve što potiče od ljudi, zar se njihove ideje i gledišta neće ujediniti? (Hoće.) Kad su ideje i gledišta koji određuju ljudske stavove o ljudima i stvarima, kao i njihovo vladanje i postupanje, svi redom ujedinjeni, kakve će onda razlike postojati među ljudima? Ništa više do nekih razlika u načinu ishrane i životnim navikama. Ali kad je reč o pitanjima koja se zaista tiču ljudskih iskvarenih naravi, puta kojim oni idu i suštine ljudskog roda, ako svi ljudi preuzmu Božje reči kao svoje polazište i istinu kao svoj kriterijum, međusobno će postati jedno. Nebitno je da li si sa Istoka ili Zapada, da li si star ili mlad, muško ili žensko, da li si intelektualac, radnik ili poljoprivrednik: ukoliko s drugima možeš da komuniciraš prema istini u Božjim rečima, hoće li među ljudima i dalje biti borbi i sukoba? Neće ih biti. Prema tome, mogu li se detinjasti zahtevi kao što je „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” i dalje iznositi kao rešenje za sporove među ljudima? Mogu li to i dalje biti gesla kojih se ljudi pridržavaju u svojim međusobnim interakcijama? Za ljudski rod takvi površni propisi nemaju nikakvu vrednost i ne mogu uticati na ljudska gledišta na ljude i stvari, kao ni na njihovo vladanje i postupke u svakodnevnom životu. Razmislite o tome: zar nije tako? (Da, tako je.) Pošto su u toj meri daleko od istine i nemaju nikakvo dejstvo na čovekova gledišta na ljude i stvari, niti na njihovo ponašanje i delovanje, treba ih se odreći jednom za svagda.

Posmatrajući ono o čemu smo upravo razgovarali u zajedništvu, zar se sa sigurnošću ne može reći da su Božje reči i istina kriterijumi prema kojima treba da se odmeravaju svi ljudi, događaji i stvari, a da su tradicionalna kultura i spisi morala ljudskog roda neodrživi i da pred Božjim rečima i istinom nisu vredni pomena? (Da.) Kad je reč o „plemenitom” moralnom zahtevu „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”, koji ljudski rod poštuje, iz kog gledišta i perspektive treba ljudi sada da ga posmatraju? Da li ljudi takve reči treba i dalje da obožavaju i da im budu poslušni? (Ne.) Kako ih se onda treba odreći? Počnite od toga što, kad vas stvari zadese, nećete biti plahoviti ni impulsivni. Prema svima i svemu ophodite se ispravno, smirite se, dođite pred Boga, u Božjim rečima tražite istina-načela i pronađite put primene, tako da prema ljudima i događajima možete da se ophodite upravo na osnovu Božjih reči, a ne sputani ili ograničeni izrekom o moralnom vladanju koja poručuje: „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”. Ne bi li takav život za tebe bio jednostavniji i radosniji? Ako ljudi ne prihvate istinu, nemaju načina da se oslobode ograničenja iskvarenih naravi i teško im je da komuniciraju s drugima u grupi u kojoj žive. Moguće je da nema nikoga koga ti maltretiraš, ali drugi svejedno tebe žele da maltretiraju. Želiš da se s nekim dobro slažeš, ali ti taj uvek donosi nevolje. Uvek si na oprezu prema određenim ljudima i izbegavaš ih, ali te oni, svejedno, proganjaju i gnjave. Ako ne razumeš istinu i nemaš polazište u Božjim rečima, ne preostaje ti ništa drugo nego da se s njima boriš do samoga kraja. Dogodi li se da naiđeš na nekog zastrašujućeg nasilnika, smatraćeš da nemaš drugog izbora osim da poštuješ izreku: „Osveta je najslađa kad se posluži hladna”. Sačekaćeš pravu priliku da mu se osvetiš, koristeći se mudrim metodama da ga poraziš. Ne samo da ćeš moći da daš oduška svojim pritužbama, nego ćeš zbog sopstvenog osećaja za pravdu pokupiti i aplauze svih drugih, navodeći ih da misle kako si ti gospodin, a on zlikovac. Šta mislite o ovakvom pristupu? Da li je to pravi način ophođenja u svetu? (Nije.) Sada razumete. Dakle, ko je ovde oličenje dobrote: gospodin ili zlikovac? (Nijedan od njih nije dobar.) Toj gospodi koju nevernici obožavaju nedostaje jedan opis: „lažna”. Oni su „lažna gospoda”. Prema tome, šta god da radiš, ne budi gospodin, jer su sva gospoda lažna. Dakle, kakav čovek treba da bude da bi ostao na ispravnom putu? Da li je u redu postupati kao „pravi gospodin”, koji „ako udara na druge, ne udara ih po licu”; i koji „ako druge proziva, ne proziva ih zbog njihovih mana”? (Nije.) Sva ta gospoda i slavni ljudi lažni su i varljivi, lažna su gospoda. Neka svi idu u pakao! Kako, dakle, čovek treba da se vlada? Tako što će biti neko ko stremi ka istini, ko posmatra ljude i stvari i vlada se i postupa isključivo u skladu sa Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Samo na ovaj način čovek može biti istinska osoba. Da li je to ispravan put ili nije? (Jeste.) Ako te neko stalno proziva zbog tvojih mana, šta treba da uradiš? Možda ćeš reći: „Budeš li me prozivao, prozivaću i ja tebe!” Da li je dobro da se međusobno tako uzimaju na zub? Je li to način na koji ljudi treba da se vladaju, postupaju i prema drugima ophode? (Nije.) Na nivou doktrine, ljudi možda znaju da to ne treba da rade, a ipak mnogi ne mogu da se odupru takvom iskušenju i zamkama. Moguće je da nisi čuo da te neko proziva zbog tvojih mana, da te je uzeo na zub ili da te iza tvojih leđa osuđuje – međutim, nakon što čuješ da neko izgovara takve stvari, to nećeš moći da podneseš. Srce će početi ubrzano da ti lupa i ispoljiće se tvoja plahovitost; reći ćeš: „Kako se usuđuješ da me prozivaš? Budeš li neljubazan prema meni, vratiću ti istom merom! Budeš li me prozivao zbog mojih mana, nemoj misliti da neću pronaći tvoju slabu tačku!” Drugi kažu: „Postoji izreka koja poručuje: ’Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana’, pa te zato neću prozivati zbog tvojih mana, ali ću zato pronaći drugi način da se tobom pozabavim i pokažem ti gde ti je mesto. Videćemo onda ko je ovde žestok!” Da li su ove metode dobre ili nisu? (Nisu.) Gotovo kod svakog čoveka, nakon što otkrije da ga je neko prozivao, osuđivao ili je iza njegovih leđa o njemu govorio nešto loše, prva reakcija biće ljutnja. Pobesneće i neće moći da jede ni da spava – a ako i uspe da zaspi, psovaće tu osobu čak i u snovima! Njegova plahovitost ne poznaje granice! Ta stvar je tako beznačajna, ali on preko nje ne može da pređe. Plahovitost tako deluje na ljude i to su štetni ishodi koji proizlaze iz iskvarenih naravi. Nakon što iskvarena narav postane čovekov život, gde se ona prvenstveno ispoljava? Kad se čovek nađe suočen s nečim što mu se ne dopada, ispoljava se tako što isprva utiče na njegova osećanja, a zatim dolazi do izražaja njegova plahovitost. I dok se to dešava, taj čovek će živeti u svojoj plahovitosti i posmatrati tu stvar u naletu svoje iskvarene naravi. U njegovom srcu će se pojaviti filozofska gledišta Sotone i počeće da razmatra načine i sredstva koje će koristiti da bi se osvetio, otkrivajući time u potpunosti svoju iskvarenu narav. Ljudske ideje i gledišta o tome kako da se nose s ovakvim problemima, načini i sredstva koje mogu da smisle, pa čak i njihova osećanja i plahovitost, svi redom potiču iz iskvarenih naravi. Dakle, koje se iskvarene naravi javljaju u ovom slučaju? Svakako je prva podmuklost, a za njom slede nadmenost, lažljivost, rđavost, nepopustljivost, odbojnost prema istini i mržnja prema istini. Od ovih iskvarenih naravi, nadmenost možda ima najmanji uticaj. Koje su onda iskvarene naravi u stanju da u najvećoj meri prevladaju čovekovim osećanjima i mislima i da odrede način na koji će konačno rešiti ovu stvar? To su podmuklost, nepopustljivost, odbojnost prema istini i mržnja prema istini. Te iskvarene naravi grabe čoveka u čvrstom stisku i očito je da on živi u Sotoninoj mreži. Kako nastaje Sotonina mreža? Zar je ne stvaraju iskvarene naravi? Tvoje su iskvarene naravi za tebe istkale svakakve sotonske mreže. Recimo, kad čuješ da te neko osuđuje, proklinje ili te iza tvojih leđa proziva zbog tvojih mana, ti dopuštaš da sotonske filozofije i iskvarene naravi budu tvoj život i da preovlađuju u tvojim mislima, tvojim gledištima i tvojim osećanjima, čime se pokreće čitav niz postupaka. Ti iskvareni postupci uglavnom su rezultat činjenice da imaš sotonsku prirodu i narav. U kakvim god okolnostima da se nađeš, sve dok te vezuje, kontroliše i u tebi preovlađuje Sotonina iskvarena narav, sve što proživljavaš, sve što otkrivaš i sve što pokazuješ – ili tvoja osećanja, tvoje misli i gledišta i načini i sredstva obavljanja stvari – sve je sotonsko. Sve ove stvari povređuju istinu i neprijateljski su nastrojene prema rečima Božjim i istini. I što si udaljeniji od reči Božje i istine, Sotonina mreža te sve više kontroliše i hvata u zamku. Ako, umesto toga, možeš da se oslobodiš stega i kontrole svojih iskvarenih naravi, da se protiv njih pobuniš, dođeš pred Boga i postupaš i rešavaš probleme pomoću metoda i načela o kojima ti Božje reči govore, postepeno ćeš se osloboditi iz Sotonine mreže. Nakon što se oslobodiš, ono što tada budeš proživljavao više neće biti staro obličje sotonske osobe koja je pod kontrolom svojih iskvarenih naravi, već obličje nove osobe koja Božje reči prihvata kao svoj život. Menja se ceo način tvog života. Međutim, ako se prepustiš osećanjima, mislima, gledištima i postupcima koje stvaraju sotonske naravi, tada ćeš se pridržavati litanije sotonskih filozofija i različitih postupaka, kao što su: „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”, „Nikad nije kasno da se gospodin osveti”, „Bolje je biti pravi podlac, nego lažni gospodin”, „Nije čovek onaj koji se ne osveti”. One će biti u tvom srcu, zapovedajući tvojim postupcima. Uzmeš li ove sotonske filozofije kao polazište za svoje postupke, priroda tvojih postupaka će se promeniti, činićeš zlo i opiraćeš se Bogu. Preuzmeš li ove negativne misli i gledišta kao polazište za svoje postupke, očito je da si zalutao daleko od Božjih učenja i reči, da si upao u Sotoninu mrežu i da ne možeš da se izvučeš. Celu svoju svakodnevicu praktično živite među sotonskim naravima – živite u Sotoninoj mreži. Koren ljudske muke je u tome da su ljudi pod kontrolom svojih sotonskih naravi tako da iz njih ne mogu da se izbave. Žive u grehu i pate kako god da postupe. Osećaš se izmučeno čak i kad si porazio svog protivnika, jer ne znaš ko će ti biti sledeći neprijatelj i da li ćeš na isti način moći da ga poraziš. Uplašen si i izmučen. A šta je sa onim ko je bio poražen? Naravno, i on je podjednako izmučen. Nakon što je izmaltretiran, oseća da u životu nema dostojanstvo ni integritet. Maltretiranje se teško podnosi, pa neprekidno čeka pogodan trenutak za napad i traži priliku da uzvrati istom merom – oko za oko, zub za zub – da svom protivniku vrati milo za drago. I takav način razmišljanja je mučenje. Ukratko, i onaj koji se sveti i onaj kome se svete žive u Sotoninoj mreži, neprekidno čineći zlo, neprekidno tražeći načine da se izbave iz svoje nezavidne situacije, sa željom da pronađu mir, sreću i sigurnost. S jedne strane, iskvarene naravi kontrolišu ljude, pa oni žive u Sotoninoj mreži, prihvatajući različite metode, misli i gledišta koje im je dao Sotona za rešavanje stvari koje se oko njih dešavaju. S druge strane, ljudi se i dalje nadaju da će od Boga dobiti mir i sreću. Međutim, pošto su uvek vezani Sotoninom iskvarenom naravi i uhvaćeni u njegovu mrežu, nemoćni da se protiv nje svesno pobune i iz nje izađu, i budući da se sve više udaljavaju od reči Božje i istina-načela, ljudi nikada neće moći da dobiju utehu, radost, mir i sreću koji dolaze od Boga. Naposletku, u kakvom stanju ljudi žive? Nisu dorasli zadatku stremljenja ka istini, premda bi to voleli, i ne mogu da žive prema Božjim zahtevima, iako svoje dužnosti žele dobro da obavljaju. Zaglavljeni su tu gde jesu. To je nepodnošljiva muka. Ne želeći to, ljudi žive unutar Sotonine iskvarene naravi. Više su poput đavola nego što su ljudi, dok često žive u mračnim kutovima, u potrazi za besramnim i zlim načinima da reše brojne teškoće s kojima se susreću. Činjenica je da su duboko u svojoj duši ljudi spremni da budu dobri i da streme svetlosti. Nadaju se da će živeti kao ljudska bića, dostojanstveno. Nadaju se i tome da će moći da streme ka istini i da se oslone na reč Božju kako bi živeli, te da će reč Božju prihvatiti kao svoj život i stvarnost; ipak, istinu ne mogu nikada da sprovode u delo i, uprkos brojnim doktrinama koje razumeju, svoje probleme ne mogu da reše. Ljudi su potpuno zarobljeni u ovoj dilemi, nemoćni da krenu napred i nespremni da se vrate nazad. Zaglavljeni su tu gde jesu. A osećaj te „zaglavljenosti” prava je agonija – ogromna agonija. Ljudi su voljni da streme svetlosti i nisu spremni da napuste reč Božju i pravi put. Ipak, istinu ne prihvataju i Božje reči ne mogu da sprovedu u delo, ostajući nesposobni da odbace ropstvo i kontrolu svoje iskvarene sotonske naravi. Konačno, mogu samo da žive u agoniji, bez ikakve prave sreće. Zar stvari tako ne stoje? (Tako je.) U svakom slučaju, ako ljudi žele da primenjuju i da zadobiju istinu, neko vreme moraju da doživljavaju Božje reči, krećući od sitnica, kako bi raspršili uticaj koji ove izreke o moralnom vladanju imaju na njihove ideje i gledišta i na njihovo stremljenje ka istini. To je ključno; ti se problemi moraju rešiti.

Ako ljudi žele da promene svoje naravi i postignu spasenje, ne samo da moraju imati rešenost, već i nesalomiv mentalni sklop. Moraju da stiču iskustvo iz svojih neuspeha i da iz svog iskustva zadobiju put primene. Kad doživite neuspeh, nemojte biti negativni i obeshrabreni i svakako nemojte odustajati. Ali ne treba ni da budete samozadovoljni kad ostvarite neki skromni napredak. Bez obzira na to u čemu doživiš neuspeh ili si pokazao slabost, to ne određuje činjenicu da u budućnosti nećeš moći da budeš spasen. Moraš da razumeš Božje namere, da ponovo staneš na svoje noge, pridržavaš se Božjih reči i nastaviš da se boriš protiv svojih iskvarenih sotonskih naravi. Čovek mora krenuti od toga što će jasno uvidi štetu i smetnje koje različiti zahtevi i izjave o moralnom vladanju, koji potiču od Sotone, donose čovekovom stremljenju ka istini. Radi se o tome da ove izreke o moralnom vladanju neprekidno vezuju i sputavaju ljudske umove, dok ujedno podstiču ljudske iskvarene naravi. Naravno, u različitoj meri, one takođe umanjuju ljudsko prihvatanje istine i Božjih reči, navodeći ljude da sumnjaju u istinu i da joj se opiru. Jedna od tih izreka je i: „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”. Ova filozofija za ovozemaljsko ophođenje se ukorenila u nezrelim ljudskim dušama i ljudi su u svom posmatranju drugih i načinu postupanja prema onome što se oko njih događa nesvesno pod uticajem takvih ideja i gledišta. Te ideje i gledišta neprimetno zabašuruju i prikrivaju naravi rđavosti, lažljivosti i podmuklosti među ljudskim iskvarenim naravima. Ne samo da ne uspevaju da reše problem iskvarenih naravi, već ljude navode da budu znatno više lukavi i lažljivi, dodatno pogoršavajući iskvarene ljudske naravi. U najkraćem, te izreke o moralnom vladanju i filozofije za ovozemaljsko ophođenje iz tradicionalne kulture ne samo da utiču na ljudske misli i gledišta, već imaju i dubok uticaj na ljudske iskvarene naravi. Stoga je neophodno shvatiti uticaj koji takve ideje i gledišta tradicionalne kulture, poput „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”, imaju na ljude. To se ne sme zanemariti.

Upravo smo u zajedništvu razgovarali prvenstveno o tome da li, nakon što među ljudima dođe do svađa, tim svađama treba pristupiti korišćenjem izreka i gledišta tradicionalne kulture ili im treba pristupiti u skladu sa Božjim rečima i istina-načelima; o tome da li gledišta tradicionalne kulture mogu da reše probleme ili su to Božje reči i istina koji mogu da reše čovekove probleme. Nakon što ljudi ove stvari jasno uvide, napraviće pravi izbor i biće im lakše da svađe sa drugima rešavaju shodno istini u Božjim rečima. Kad se takvi problemi reše, tada će u osnovi biti rešen i problem kojim izreka o moralnom vladanju „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” utiče na ljudske misli i sputava ih. Takve ideje i gledišta makar neće uticati na ljudsko ponašanje; ljudi će moći da se oslobode iz Sotonine mreže navođenja na pogrešan put, da zadobiju istinu iz Božjih reči, da pronađu istina-načela za komunikaciju s ljudima i da Božje reči učine svojim životom. Već i samo razlučivanje i razaznavanje, prema Božjim rečima, pogrešnih gledišta tradicionalne kulture i okova i ropstva sotonskih filozofija čoveku omogućavaju da shvati istinu i postigne razboritost. To mu omogućava da odbaci uticaj Sotone i oslobodi se iz ropstva greha. Na taj način, Božje reči i istina postaju tvoj život, zamenjujući onaj tvoj stari život, čiju su suštinu činile sotonske filozofije i naravi. Tada ćeš postati drugačija osoba. Iako si u osnovi to i dalje ti, pojavila se nova osoba, ona koja uzima Božje reči i istinu kao svoj život. Da li ste spremni da budete takve osobe? (Da.) Bolje je biti takva osoba – makar ćete biti srećni. Nakon što istinu prvi put počneš da primenjuješ, biće poteškoća, prepreka i boli, ali ako za rešavanje svojih poteškoća možeš da tražiš istinu sve dok ne uspostaviš uporište u Božjim rečima, bol će zatim prestati i u životu ćeš biti srećniji i opušteniji. Zašto to kažem? Zato što će se uticaj i kontrola tih negativnih stvari u tebi postepeno smanjivati i, uporedo s tim, sve više i više Božjih reči i istine će ulaziti u tebe, a otisak Božjih reči i istina u tvom srcu postajaće sve dublji. Tvoja svest u traženju istine postaće jača i željnija, a kad ti se stvari budu događale, tvoj unutrašnji put, smer i cilj primene bivaće sve jasniji; i dok se u tebi bude odvijala borba, pozitivne stvari će postizati sve veće preimućstvo. Neće li se tada povećati sreća u tvom životu? Zar se neće povećati spokoj i radost koje dobijaš od Boga? (Hoće.) U tvom životu biće sve manje stvari koje će te navoditi da budeš uznemiren, izmučen, utučen i ogorčen, između ostalih negativnih emocija. Umesto ovih stvari, Božje reči će postati tvoj život, donoseći ti nadu, sreću, radost, slobodu, oslobođenje i čast. Nakon što se ove pozitivne stvari uvećaju, ljudi će se u potpunosti promeniti. Kad nastupi taj trenutak, proveri kako se osećaš, pa te stvari uporedi sa tim kako je bilo pre: nisu li one sasvim drugačije od tvog prethodnog načina života? Tek kad odbacite Sotoninu mrežu i njegove iskvarene naravi, njegove misli i gledišta, kao i njegove različite metode, stanovišta i filozofska načela za posmatranje ljudi i stvari, za sopstveno vladanje i postupanje – tek kad te stvari u potpunosti odbacite i budete u stanju da primenjujete istinu i da posmatrate ljude i stvari, ophodite se prema drugima i sa njima komunicirate u skladu s Božjim rečima, da u Njegovim rečima iskusite koliko je zaista dobro prema ljudima se ophoditi u skladu sa istina-načelima i živeti lagodnim i radosnim životom – u tom trenutku ćete postići istinsku sreću.

Danas smo u zajedništvu razgovarali o izreci o moralnom vladanju „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” i analizirali smo je. Shvatate li probleme koji postoje u samoj ovoj izreci? (Da.) Da li onda ujedno razumete koji su Božji zahtevi prema ljudima? (Da.) Pošto ste to razumeli, kako ćete ih konačno realizovati u sebi? Tako što nećete biti impulsivni kad vas nešto zadesi ili tako što ćete uporište potražiti u tradicionalnoj kulturi; ili tako što ćete ga potražiti u društvenim tokovima ili u javnom mnjenju; ili, naravno, tako što ćete to uporište potražiti u zakonskim odredbama. Umesto toga, potražite uporište u Božjim rečima. Nije važno koliko je duboko ili površno vaše shvatanje istine; dovoljno je da ono može da reši problem. Moraš jasno uvideti da živiš u zlom i opasnom svetu. Ako ne razumeš istinu, možeš samo da se povedeš za društvenim tokovima i budeš uvučen u vrtlog zla. Prema tome, kad te nešto zadesi, šta prvo treba da učiniš, ma šta da je u pitanju? Prvo moraš da se smiriš, da se umiriš pred Bogom i da često čitaš Njegove reči. To će ti omogućiti jasnoću pogleda i misli, da jasno uvidiš da Sotona kvari ljudski rod i navodi ga na pogrešan put, i da je Bog došao da ovaj ljudski rod spasi od uticaja Sotone. To je, naravno, najosnovnija lekcija koju treba da naučiš. Moraš da se moliš Bogu, od Njega tražiš istinu i da Ga zamoliš da te usmerava – da te usmerava u pravcu čitanja Njegovih reči od značaja, da te usmerava u pravcu dobijanja relevantnog prosvećenja i prosvetljenja, tako da shvatiš suštinu stvari koja se dešava pred tobom i način na koji treba da je posmatraš i rešiš. Zatim, da bi se sa tom stvari suočio i rešio je, upotrebi metod kome te je Bog naučio i koji ti je saopštio. Treba sasvim i u potpunosti da se osloniš na Boga. Neka Bog ima suverenost; neka Bog bude Gospodar. Nakon što si se smirio, nije reč o tome da treba da koristiš sopstveni um da razmotriš koju tehniku ili metodu da upotrebiš, niti je reč o tome da treba da deluješ prema sopstvenom iskustvu ili prema sotonskim filozofijama i smicalicama. Već je reč o tome da treba da sačekaš Božje prosvećenje i usmeravanje Njegovih reči. Moraš da otpustiš svoju volju, da ostaviš po strani svoje misli i gledišta, da pun poštovanja dođeš pred Boga, saslušaš reči koje ti On govori, istine koje ti govori i učenja koja ti pokazuje. Zatim moraš da se smiriš, detaljno razmisliš i molitveno iznova iščitavaš reči kojima te je Bog naučio, tako da tačno shvatiš šta Bog želi da učiniš i šta treba da uradiš. Ako možeš jasno da shvatiš na šta Bog zaista misli i koja su Njegova učenja, onda prvo treba da se zahvališ Bogu što ti je postavio okruženje i pružio mogućnost da proveriš Njegove reči, pretvoriš ih u stvarnost i proživiš ih, tako da u tvom srcu postanu život i tako da ono što proživljavaš može da posvedoči da su Božje reči istina. Naravno, dok budeš rešavao ove probleme, možda bude uspona i padova, poteškoća i nedaća, kao i nekih bitaka, i nekih tvrdnji i zapažanja različitih ljudi. Međutim, sve dok si siguran da su Božje reči sasvim jasne o tim problemima i da su ono što razumeš i čemu si poslušan Božja učenja, tada bez oklevanja treba da ih sprovedeš u delo. Ne treba da te ometaju tvoje okruženje niti ijedna osoba, događaj ili stvar. Treba da ostaneš postojan u svom stavu. Pridržavanje istina-načela nije nadmenost ni samopravednost. Jednom kad si razumeo Božje reči i kad posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš u skladu sa Njegovim rečima, i u stanju si da se bez ikakvih promena pridržavaš načela, ti primenjuješ istinu. To je vrsta stava i rešenosti koju treba da poseduju oni koji primenjuju istinu i ka njoj streme.

U zajedništvu smo u dovoljnoj meri razgovarali o problemima u vezi sa izrekom „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”. Da li vam je i dalje teško da te probleme shvatite? Da li ste kroz današnji razgovor u zajedništvu i raščlanjivanje u potpunosti shvatili ovu izreku tradicionalne kulture o moralnom vladanju? (Da.) Na osnovu sasvim novog shvatanja koje imate, da li i dalje smatrate da ova izreka predstavlja istinu i pozitivnu stvar? (Ne.) Moguće je da je uticaj ove izreke na ljude još uvek duboko prisutan u njihovom umu, u njihovoj podsvesti, ali su kroz današnji razgovor u zajedništvu ljudi u svojim mislima i podsvesti napustili ovu izreku o moralnom vladanju. Prema tome, hoćeš li je se i dalje pridržavati u svojoj komunikaciji sa drugima? Kad se suočiš sa nekom svađom, šta treba da uradiš? (Prvo treba da napustimo ovu sotonsku filozofiju „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”. Treba smireno da dođemo pred Boga da se pomolimo i tražimo istinu, i da u Božjim rečima potražimo istina-načela koja treba da sprovedemo u delo.) Da u zajedništvu ne razgovaramo o tim stvarima, smatrali biste da ljude i stvari nikada niste posmatrali i da se niste vladali ni postupali u skladu sa moralnim kriterijumom „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”. Sada kad je ovaj problem razotkriven, proveri i sȃm da li si pod uticajem takvih ideja i gledišta nakon što te nešto slično zadesi, odnosno, da li ove stvari postoje u tvojim idejama i gledištima. U tom trenutku prirodno ćeš otkriti da postoji mnogo toga u čemu si pod uticajem takvih ideja i gledišta, a to znači da si, u mnogim okruženjima i kada se mnoge stvari dese, i dalje pod uticajem takvih ideja i gledišta i da su se oni duboko ukorenili u tvojoj duši, te da nastavljaju da zapovedaju tvojim rečima i delima i da komanduju tvojim mislima. Ako ovo nisi uvideo i na taj problem ne obratiš pažnju ili se njime ne pozabaviš, sasvim ga sigurno nećeš biti svestan i nećeš znati da li si pod uticajem takvih ideja i gledišta. Kad se zaista pozabaviš tim problemom i marljivo mu se posvetiš, saznačeš da se otrovi tradicionalne kulture često otkrivaju u tvom umu. Ne radi se o tome da ih nemaš, već da ih ranije nisi ozbiljno shvatao, odnosno da nisi sasvim uspevao da shvatiš šta je tačno suština tih izreka iz tradicionalne kulture. Dakle, šta treba da uradite da biste u dubini svog uma postali svesni takvih problema? Morate da naučite da razmišljate i da razmatrate. Kako čovek treba da razmišlja i da razmatra? Ta dva pojma zvuče vrlo jednostavno; pa, kako ih treba shvatiti? Recimo, na primer, da među nekim ljudima koji istražuju istiniti put propovedaš jevanđelje i svedočiš o Bogu. Oni su isprva možda spremni da slušaju, ali nakon nekog vremena zajedničkog razgovora s njima, pojedini od njih više ne žele da slušaju. U tom trenutku ćeš sigurno pomisliti: „Šta se ovde dešava? Zar moja beseda nije sasvim prilagođena njihovim predstavama i problemima? Ili u zajedništvu nisam govorio jasno i razumljivo o istini? Ili ih je uznemirila neka neosnovana glasina ili laž koju su čuli? Zašto neki od njih više neće da istražuju? U čemu je tačno problem?” Ovo je razmišljanje, zar ne? Promišljanje o problemu uzimajući u obzir svaki aspekt, bez izostavljanja ijedne pojedinosti. Šta ti je cilj dok uzimaš u obzir ove stvari? Da pronađeš koren i suštinu problema, i da ga zatim rešiš. Bez obzira na to koliko o njima razmišljaš, ako ne možeš da nađeš rešenja za ove probleme, treba da pronađeš nekoga ko razume istinu i da ih potražiš od njega. Posmatraj kako on propoveda jevanđelje i svedoči o Bogu i kako postiže tačan osećaj za glavne predstave onih ljudi koji istražuju i kako ih zatim, u skladu sa Božjim rečima, razrešava u zajedničkom razgovoru o istini. Zar se tako ne stupa u akciju? Razmatranje je prvi korak; stupanje u akciju je drugi. Razlog stupanja u akciju je da se proveri da li je problem koji razmatraš onaj pravi, da li postoje neka odstupanja. Kad ustanoviš odakle potiče problem, počećeš da ispituješ da li je problem koji razmatraš ispravan ili pogrešan. Zatim se usmeri na rešavanje problema za koji si potvrdio da je onaj pravi. Na primer, kad ljudi koji istražuju istiniti put čuju neosnovane glasine i laži i stvaraju predstave, onda im pročitaj Božje reči na način usmeren tačno na njihove predstave. Jasnim razgovorom u zajedništvu o istini, temeljno raščlani i razreši njihove predstave i otkloni prepreke u njihovom srcu. Tada će biti spremni da nastave sa istraživanjem. Tako počinje da se rešava problem, zar ne? Prvi korak je razmatranje problema, da o njemu razmišljaš i u svom umu temeljno utvrdiš njegovu suštinu i osnovni uzrok. Nakon što potvrdiš šta je tačno problem, počni da ga rešavaš prema Božjim rečima. Na kraju će, kad problem bude rešen, cilj biti postignut. Prema tome, da li izjave o moralnom vladanju, kao što je „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”, i dalje postoje u tvojim mislima i gledištima ili ne postoje? (Da, postoje.) Kako se ti problemi rešavaju? Moraš da razmotriš sve što ti se uobičajeno dešava. To je ključni korak. Prvo razmisli o tome kako si se ponašao kad su ti se ranije događale takve stvari. Da li su u tebi preovladavale izreke kao što je „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”? I ako jesu, kakve su ti bile namere? Šta si govorio? Šta si radio? Kako si postupao? Kako si se ponašao? Nakon što se smiriš i razmotriš te stvari, otkrićeš određene probleme a da toga nisi ni svestan. U tom trenutku, treba da tražiš istinu i da u zajedništvu razgovaraš s drugima, i da ove probleme rešiš u skladu sa odgovarajućim rečima Božjim. U svom stvarnom životu nastoj da u potpunosti napustiš ta pogrešna gledišta koja zagovara tradicionalna kultura, a zatim usvoji Božje reči i istinu kao načela za komunikaciju s ljudima, i odnosi se prema ljudima, događajima i stvarima u skladu sa istina-načelima. To je način rešavanja problema, raščlanjivanjem raznih ideja, gledišta i izreka tradicionalne kulture prema Božjim rečima, a zatim, na osnovu posledica ljudskog pridržavanja ovih pogrešnih gledišta, potpuno jasno uviđanje da li je tradicionalna kultura zaista pozitivna i ispravna. Zatim ćeš jasno uvideti da izreka „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” predstavlja samo tehniku ponašanja izbegavanjem koju ljudi usvajaju kako bi očuvali svoje međusobne odnose. Međutim, ako se ljudska priroda-suština ne promeni, mogu li ljudi na duge staze međusobno da se slažu? Stvari će se pre ili kasnije raspasti. Prema tome, u ljudskom svetu nema pravih prijatelja – biti u stanju da naprosto održavaš fizički odnos već je i samo po sebi prilično dobro. Ako ljudi imaju malo savesti i razuma i ako su dobrodušni, s drugima mogu da održavaju površan odnos, a da se on ne raspadne; ako su u svojoj ljudskosti rđavi, podmukli i zlonamerni, nema načina da se druže s drugima, i međusobno mogu samo da se iskorišćavaju. Pošto se jasno sagledaju ove stvari – odnosno, nakon što se jasno uvidi ljudska priroda-suština – u osnovi se može odrediti metod koji ljudi treba da usvoje u svojim međusobnim interakcijama, a on može biti tačan, nepogrešiv i u skladu sa istinom. Sa svojim iskustvom Božjeg suda i grdnje, Božji izabrani narod sada može da vidi ponešto od suštine ljudskosti. Prema tome, u interakcijama među ljudima – odnosno, u normalnim međuljudskim odnosnima – oni mogu da vide zašto je važno biti poštena osoba i da je ophođenje prema ljudima u skladu sa Božjim rečima i istinom najviše načelo i najmudriji metod. On ljudima nikada neće nanositi muku i bol. Ipak, u svojoj duši, ljudi će neizbežno imati nekakvo zaziranje kad dožive Božje reči i primenjuju istinu, utoliko što će se iskvarene naravi često pojavljivati da ih ometaju i sprečavaju u primeni istine. Te mnogoznačne ideje, osećanja i gledišta koje stvaraju ljudske iskvarene naravi uvek će te u različitoj meri sprečavati da istinu i Božje reči sprovodiš u delo, i dok se to bude događalo, a da toga nisi ni svestan, suočavaćeš se sa brojnim smetnjama i preprekama u primeni istine. Kad se te prepreke pojave, više nećeš govoriti, kao što je slučaj sada, da je primena istine jednostavna. Nećeš to reći tako spremno. U tom trenutku, patićeš i bićeš tužan, bez želje za hranom i nemoćan da zaspiš. Neki ljudi možda čak ustanove da je vera u Boga previše teška, pa će poželeti da odustanu. Uveren sam da su mnogi ljudi izrazito patili kako bi primenjivali istinu i ušli u stvarnost, da su orezivani nebrojeno puta, da su u svom srcu vojevali mnoge bitke i da su prolili brojne suze. Zar nije tako? (Da.) Prolazak kroz ove muke je neophodan proces i svako, bez izuzetka, kroz njega mora da prođe. U Doba zakona David je pogrešio, a kasnije se pokajao i ispovedio Bogu. Koliko je plakao? Kako je to opisano u izvornom tekstu? („Od jecanja sasvim sam klonuo; svu noć ležaj ja plačem natapam, i svoj krevet suzama oblivam” (Psalmi 6:6).) Koliko je samo suza morao proliti da bi ležaj plačem natopio? To pokazuje neizmernost i dubinu kajanja i muke koje je tada osećao. Da li ste i vi prolili tako mnogo suza? Niste prolili ni stoti deo njegovih suza, a to pokazuje da je stepen u kome mrzite svoje iskvarene naravi, telo i prestupe daleko od dovoljnog, i da su vaša rešenost i istrajnost u primeni istine daleko od dovoljnih. Još uvek niste dorasli merilu; daleko ste od dostizanja Petrovog ili Davidovog nivoa. Hajde da na ovom mestu završimo današnji razgovor u zajedništvu.
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Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

II. Izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi

J. Raščlanjivanje izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”

Već neko vreme u zajedništvu razgovaramo o temi moralnog vladanja. Poslednji put smo razgovarali o sledećoj rečenici: „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”. Danas razgovaramo o izreci „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”, što je još jedan od zahteva tradicionalne kulture za moralno vladanje ljudi. Kojih se aspekata moralnog vladanja ljudi ova izreka dotiče? Da li ona zahteva od ljudi da budu velikodušni i tolerantni? (Da.) To je zahtev koji se odnosi na širokogrudost ljudskosti. Koji je kriterijum za taj zahtev? Koja je ključna tačka? (Popusti kad god možeš.) Tako je, radi se o tome da treba biti popustljiv kad god je to moguće, i ne biti agresivan toliko da ljudima ne ostavljaš izlaz. Ova izreka o moralnom vladanju zahteva od ljudi da budu velikodušni i da ne budu sitničavi. Kada se družite sa ljudima ili se bavite svojim poslom, ako dođe do razmirice ili sukoba ili zameranja, nemojte biti previše zahtevni, preterani ili grubi u odnosima sa onim ko vas je uvredio. Budite blagi kada je to potrebno, širokogrudi kada je to potrebno i imajte obzira prema svetu i prema ljudskom rodu. Jesu li ljudi toliko širokogrudi? (Nisu.) Ljudi nisu toliko širokogrudi. Ljudi nisu sigurni koliko je jaka sposobnost ljudskog instinkta da izdrži tako nešto i u kojoj meri je to normalno. Koji je osnovni stav normalnog čoveka prema nekome ko ga je povredio, poneo se neprijateljski ili povredio njegove interese? Taj stav je mržnja. Kada se mržnja javi u srcima ljudi, jesu li oni sposobni da „popuste kad god mogu”? To nije lako postići, a većina ljudi to i ne može da postigne. Kada je reč o većini, da li mogu da se oslone na savest i razum koje poseduju u svojoj ljudskosti da bi bili blagi prema drugoj osobi i da zaborave prošlost? (Ne mogu.) Ali nije u potpunosti tačno reći da to ne može da se postigne. Zašto nije u potpunosti tačno? Sve zavisi od toga u čemu je problem i koliko je on bitan ili nebitan. Problemi takođe imaju različite stepene ozbiljnosti, pa zavisi od toga koliko je ozbiljan. Ako te neko s vremena na vreme usmeno uvredi, ukoliko si neko ko ima savest i razum, pomislićeš: „Nije on zlonameran. On ne misli stvarno to što kaže, već samo lupeta. Zarad svih godina poznanstva, zarad toga i toga, ili zarad ovoga ili onoga, neću mu zameriti. Što kaže narod: ’Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš’. To je bila samo jedna primedba, nije povredila moj ponos niti moje interese, a kamoli uticala na moj status ili buduće izglede, pa ću je prećutati.” Kada se suoče sa tako nebitnim stvarima, ljudi mogu da se pridržavaju izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”. Ali ako neko zaista nanese štetu tvojim vitalnim interesima ili tvojoj porodici, ili ako šteta koju ti oni nanose utiče na tvoj život u celosti, možeš li i dalje da se pridržavaš izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”? Na primer, ako ti je neko ubio roditelje i želi da ubije ostatak tvoje porodice, da li bi na nekog takvog mogao da primeniš izreku „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”? (Ne, ne bih mogao.) Nijedna normalna osoba od krvi i mesa ne bi bila u stanju to da učini. Ta izreka uopšte ne može da obuzda duboko ukorenjenu mržnju u ljudima i, naravno, još manje može da utiče na njihove stavove i mišljenja po tom pitanju. Ako neko nanosi štetu tvojim interesima ili utiče na tvoje buduće izglede, bilo namerno ili ne, ili ako ti nanosi fizičku štetu, bilo namerno ili na neki drugi način, onesposobljavajući te ili nanoseći ti rane, ili ako negativno utiče na tvoju psihu i pogađa te duboko u srce, možeš li da se pridržavaš izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”? (Ne mogu.) Ne možeš. Dakle, tradicionalna kultura zahteva od ljudi da budu tolerantni i velikodušni u svom moralnom vladanju, ali mogu li ljudi to da učine? To nije lako postići. Zavisi od toga kolika je šteta nanesena i koliko je uticala na pogođenu osobu, i da li njena savest i razum mogu to da izdrže. Ako šteta nije velika i osoba može to da podnese, i stvar ne ide dalje od onoga što njena ljudskost može da izdrži, što znači da kao normalna odrasla osoba može da istrpi te stvari, a ljutnja i mržnja mogu da se odagnaju, i relativno je lako to otpustiti, onda može da bude tolerantna i blaga prema drugoj osobi. To možeš učiniti bez ikakvih tradicionalnih izreka o moralnom vladanju koje bi te obuzdale, naučile ili usmeravale u tome šta da radiš, jer je to nešto što normalna ljudskost poseduje i što je ostvarivo. Ako te to nije previše povredilo ili imalo veliki fizički, psihički i duhovni uticaj na tebe, onda to možeš lako da postigneš. Međutim, ako je to na tebe imalo veliki fizički, psihički i duhovni uticaj, tako da te čitavog života tišti, često te čini potištenim i ogorčenim, često se zbog toga osećaš čemerno i snuždeno i zbog toga ljudsku rasu i ovaj svet posmatraš sa odbojnošću i nemaš mira ili sreće u srcu, i živiš praktično ceo svoj život opsednut mržnjom, to jest, ako je ta stvar prevazišla ono što normalna ljudskost može da podnese, onda ti je kao nekome ko ima savest i razum veoma teško da popustiš kad god možeš. Ako neki ljudi to mogu, to su izuzetni slučajevi, ali šta mora da bude osnova toga? Kakvi uslovi moraju da budu ispunjeni? Neki kažu: „Onda bi trebalo da prihvate budizam i otpuste mržnju da bi postigli stanje Bude.” To može biti put ka oslobođenju među običnim ljudima, ali to je samo oslobođenje. Šta uopšte znači taj termin „oslobođenje”? To znači kloniti se zemaljskih razmirica, mržnje i ubijanja i ima značenje izreke „daleko od očiju, daleko od srca”. Ako se kloniš takvih stvari i ne možeš da ih vidiš, onda će one malo uticati na tvoja najdublja osećanja i postepeno će, s vremenom, izbledeti iz tvog sećanja. Ali to nije pridržavanje izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”. Ljudi nisu u stanju da budu blagi ili da opraštaju i tolerišu tu stvar i da je jednom za svagda otpuste. Te stvari su samo izbledele iz najdubljih dubina ljudskih srca i više im nisu bitne. Ili ljudi samo zbog nekih budističkih učenja nerado prestaju da žive u mržnji i da se upliću u ta svetovna osećanja ljubavi i mržnje. To je samo pasivno prisiljavanje sebe da se držimo podalje od tih mesta sukoba i svađa bremenitih ljubavlju i mržnjom, ali to ne znači da se može primeniti izreka „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”. Zašto je tako? Što se tiče normalne ljudskosti, ako se čoveku dogodi nešto što nanese ozbiljnu štetu njegovom telu, umu i duši, kao što je nepodnošljiv pritisak ili povreda, onda on to ne može da podnese bez obzira na kapacitete koje poseduje. Na šta mislim kada kažem „ne može da podnese”? Na to da čovekova normalna ljudskost, ideje i pogledi nisu u stanju da se odupru ili da odagnaju te stvari. Na jeziku ljudskog roda, to se može opisati kao da oni ne mogu to da podnesu, da to prevazilazi granice ljudske tolerancije. Na jeziku vernika, to se može opisati kao da oni naprosto ne mogu to da shvate, da ga prozru niti prihvate. Dakle, pošto ne postoji nikakav način da se odupremo ili da odagnamo to osećanje mržnje, da li je moguće pridržavati se izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”? (Nije moguće.) Koja je implikacija nemogućnosti da se to postigne? Da normalna ljudskost ne poseduje tu vrstu širokogrudosti. Na primer, recimo da je neko ubio tvoje roditelje i poubijao celu tvoju porodicu, da li bi mogao da otpustiš tako nešto? Da li je moguće odagnati takvu mržnju? Da li bi mogao da gledaš na svog neprijatelja kao što bi gledao na obične ljude, ili da misliš na svog neprijatelja kao što bi mislio o običnim ljudima, bez ikakvog osećanja u telu, umu ili duhu? (Ne bih mogao.) Niko to ne može, osim ako ne veruje u budizam i lično ne svedoči karmi, kako bi mogao da se odrekne ideje ubijanja iz osvete. Neki kažu: „Ja sam dobronameran, pa ako je neko ubio moje roditelje, mogao bih da budem popustljiv prema njemu i ne bih mu se svetio, jer baš verujem u karmu. Izreka ’Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš’ pogađa u srž: ako osveta izaziva osvetu, da li će joj ikada doći kraj? Osim toga, on je već priznao svoju grešku i čak je pao na kolena preda mnom i molio me za oproštaj. Rezultat je sada poravnat, biću blag prema njemu!” Da li ljudi mogu da budu tako velikodušni? (Ne mogu.) Ne mogu to da učine. Zanemarujući ono što bi mu uradio kada bi ga uhvatio, ti i pre nego što ga uhvatiš, svaki dan imaš samo jednu misao – osvetu. Pošto te je to mnogo povredilo i mnogo uticalo na tebe, ti to kao normalna osoba sigurno nećeš zaboraviti dokle god si živ. Čak i u snovima ćeš videti slike svoje ubijene porodice i sebe kako se svetiš. To bi moglo da utiče na tebe do kraja života, do tvog poslednjeg daha. Takva mržnja naprosto ne može da se otpusti. Naravno, ima i nešto manje ozbiljnih slučajeva od tog. Na primer, pretpostavimo da te neko ošamari u javnosti, osramoti i ponizi pred svima i uvredi te bez razloga. Od tada te mnogi ljudi gledaju s nipodaštavanjem, pa ti se čak i rugaju, tako da se stidiš da budeš u društvu ljudi. To je mnogo manje ozbiljno od ubijanja roditelja i članova porodice. Čak i tada je teško pridržavati se izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”, jer su te stvari koje su ti se dogodile već izvan opsega tolerancije normalne ljudskosti. One su ti nanele veliku fizičku i psihičku štetu i u velikoj meri povredile tvoje dostojanstvo i integritet. Nema načina da ih zaboraviš ili otpustiš, tako da ti je veoma teško da se pridržavaš izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš” – što je normalno.

Gledajući ove aspekte o kojima smo upravo razgovarali, izreka o moralnom vladanju „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”, koja se spominje u tradicionalnoj kineskoj kulturi, je doktrina koja obuzdava i prosvećuje ljude. Može da reši samo manje sporove i trivijalne sukobe, ali nema nikakvog dejstva kada su u pitanju ljudi koji osećaju duboku mržnju. Da li ljudi koji su plasirali taj zahtev zaista razumeju čovekovu ljudskost? Moglo bi se reći da ljudi koji su plasirali taj zahtev ni u kom slučaju nisu svesni koliki je opseg tolerancije ljudske savesti i razuma. Radi se o tome da plasiranje te teorije može da učini da izgledaju prefinjeno i plemenito i da im zavredi odobravanje i laskanje ljudi. Činjenica je da oni vrlo dobro znaju da ako neko povredi dostojanstvo ili integritet osobe, ako povredi njene interese, ili čak utiče na njene buduće izglede i ceo njen život, onda iz perspektive ljudskosti, uvređena strana mora da se osveti. Bez obzira na to koliko savesti i razuma ima, ona to neće podneti mirna srca. U najboljem slučaju, samo će se stepen i način njene osvete razlikovati. U ovom stvarnom društvu, u ovom izuzetno mračnom i zlom društvenom okruženju i društvenom kontekstu u kojem ljudi žive, gde ljudska prava ne postoje, ljudi nikada nisu prestali da se bore ni da ubijaju jedni druge, samo zato što mogu da se osvete kad god su povređeni. Što su ozbiljnije povređeni, to je jača njihova želja za osvetom i okrutnije metode koje će u osveti koristiti. Dakle, kakve će tendencije da preovladavaju u ovom društvu? Šta će biti sa odnosima među ljudima? Zar ovo društvo neće biti preplavljeno ubistvima i odmazdom? Stoga, osoba koja je plasirala taj zahtev govori ljudima na veoma prikriven način da se ne svete, koristeći tu izreku o moralnom vladanju – „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš” – da bi obuzdao njihovo ponašanje. Kad god ljudi trpe nepravdu, ili je njihov integritet uvređen ili je njihovo dostojanstvo povređeno, ta izreka o moralnom vladanju utiče na takve ljude tako što ih tera da dvaput razmisle pre nego što deluju i sprečava ih da budu nagli i da preterano reaguju. Ako bi ljudi u ovom društvu želeli da se osvete kad god pretrpe nepravdu, bez obzira na to da li je ona sprovedena od strane države, društva ili ljudi sa kojima dolaze u kontakt, zar onda ne bi bilo teško upravljati ovom ljudskom rasom i ovim društvom? Gde god ima mnogo ljudi, svađe su neizbežne, a osvete su uobičajena pojava. Zar onda ne bi ova ljudska rasa i ovo društvo bili u haosu? (Bili bi.) Da li je vladarima lako da upravljaju društvom u haosu? (Ne, nije im lako.) Iz tog razloga, ti takozvani vaspitači društva i mislioci plasiraju izreku o moralnom vladanju „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš” kako bi ohrabrili i prosvetili ljude, tako da kad god su izloženi bilo kakvoj nepravdi ili diskriminaciji, uvredama, ili čak zlostavljanju ili gaženju, bez obzira na to koliko je velika njihova duhovna ili fizička patnja, ne razmišljaju odmah o odmazdi, već o ovoj klasičnoj maksimi o moralu: „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”, čineći da nesvesno prihvate ograničenja ovih reči o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi, čime efikasno ograničavaju svoje misli i ponašanje, i odagnaju mržnju koju gaje prema drugima, prema državi i prema društvu. Kada se odagnaju neprijateljstvo i bes koje ljudskost neminovno poseduje, kao i instinktivne misli o odbrani nečijeg dostojanstva, da li će se borba i osvete među ljudima u ovom društvu značajno smanjiti? (Hoće.) Na primer, neki kažu: „Hajde da prestanemo s tim, sukob se mnogo lakše rešava kompromisom. Kaže se: ’Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš’. Imao je svoje razloge da mi ubije porodicu. Za svađu je potrebno dvoje, a obe strane se drže svog načina razmišljanja. Osim toga, moja porodica je mrtva već godinama, u čemu je poenta da se to ponovo oživi? Popusti kad god možeš – ljudi moraju da nauče da budu velikodušni pre nego što mogu da otpuste svoju mržnju, i tek kada otpuste mržnju mogu da budu srećni u životu.” Ima i drugih koji kažu: „Šta je bilo, bilo je. Ako ne bude sitničav prema meni ili me ne bude neprijateljski gledao kao ranije, onda se ni ja neću svađati s njim i samo ćemo okrenuti novi list. Što kaže narod: ’Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš’.” Ako takvi ljudi, ko god da su, iznenada obuzdaju sebe baš kada se spremaju da se osvete, zar onda njihove reči, njihovi postupci i njihova teorijska osnova u suštini ne potiču od uticaja ideja i stavova kao što je „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”? (Da.) Ima i drugih koji kažu: „Čemu sve to? Ala si ti lep primerak čoveka, ne možeš ni tako beznačajnu stvar da otpustiš! Neki veliki ljudi imaju dovoljno veliko srce da po njemu može da se jedri. U najmanju ruku, napravi mesta za malo širokogrudosti! Zar ljudi ne bi trebalo da budu malo velikodušni u životu? Odmakni se i sagledaj širu sliku, umesto da budeš sitničav. Sva ta prepirka je smešna za gledanje.” Te izreke i ideje obuhvataju neku vrstu ljudskog stava prema svetovnim stvarima, stava koji samo potiče od izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš” i drugih takvih izreka iz klasičnih maksima o moralu. Ljudima su se te izreke usadile u glavu, utiču na njih i oni osećaju da te reči igraju neku ulogu u podsticanju i prosvećivanju ljudi, pa ih smatraju ispravnim i odgovarajućim.

Zašto ljudi mogu da otpuste mržnju? Koji su glavni razlozi za to? S jedne strane, na ljude utiče izreka o moralnom vladanju, koja glasi: „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”. S druge strane, brine ih pomisao da ako su sitničavi, ako stalno mrze ljude i ako su netolerantni prema drugima, neće moći da steknu uporište u društvu i da će ih okolina osuditi i da će im se ljudi smejati, pa moraju s nelagodom i nevoljno da progutaju svoj bes. S jedne strane, imajući u vidu ljudski instinkt, ljudi koji žive na ovom svetu ne mogu da podnesu sve ovo tlačenje, nerazumnu bol i nepravedno postupanje. Drugim rečima, nije u čovekovoj ljudskosti da može to da podnese. Stoga je nepravedno i nehumano plasirati zahtev „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”. S druge strane, očigledno je da takve ideje i stavovi takođe utiču na ljude ili iskrivljuju njihove stavove i tačku gledišta o tim pitanjima, tako da nisu u stanju da se prema tome odnose na odgovarajući način i namesto toga izreke kao što je „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš” smatraju ispravnim i pozitivnim. Kada su ljudi izloženi nepravdi, da bi izbegli osudu javnog mnjenja, nemaju drugog izbora nego da potisnu uvrede i nejednak tretman koji su pretrpeli i sačekaju priliku da se osvete. Iako naglas govore prijatne stvari poput „’Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš’. Nema veze, nema svrhe uzvraćati, bilo pa prošlo”, ljudski instinkt ih sprečava da ikada zaborave štetu koja im je tada naneta, odnosno da se ta šteta koja je naneta njihovom telu i umu nikada ne može izbrisati, niti će izbledeti. Kada ljudi kažu: „Zaboravi mržnju, s tim je svršeno, bilo pa prošlo”, to je samo fasada formirana isključivo sputavanjem i uticajem ideja i stavova kao što je „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”. Naravno, ljudi su takođe ograničeni takvim idejama i stavovima utoliko što misle da ako ne uspeju da ih primene, ako nemaju srca ili širokogrudosti da budu popustljivi kad god je to moguće, onda će ih svi prezirati i osuđivati i još više diskriminisati u društvu ili u zajednici. Koje su posledice diskriminacije? Radi se o tome da kada dođeš u kontakt sa ljudima i baviš se svojim poslom, oni će reći: „Ovaj lik je uskogrud i osvetoljubiv. Budite oprezni ako imate posla s njim!” To postaje stvarna dodatna prepreka kada se baviš svojim poslom u zajednici. Zašto postoji ta dodatna prepreka? Zato što na društvo u celini utiču ideje i stavovi kao što je „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”. Običaji društva u celini poštuju takvo razmišljanje, a celo društvo je njime ograničeno, pod njegovim je uticajem i kontrolom, pa ako ne možeš da ga sprovedeš u delo, biće ti teško da stekneš uporište u društvu i da opstaneš unutar svoje zajednice. Zato neki ljudi nemaju drugog izbora osim da se podvrgnu takvim društvenim običajima, da slede izreke i stavove kao što je „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”, i da žive patetične živote. U svetlu tih pojava, zar ti takozvani moralisti nisu imali određene ciljeve i namere kada su plasirali te izreke o moralnim idejama i pogledima? Da li su to radili da bi ljudi mogli slobodnije da žive i da bi im telo, um i duh bili slobodniji? Ili su to činili da bi ljudi živeli srećnije? Više je nego jasno da nije tako. Te izreke o moralnom vladanju uopšte ne služe potrebama normalne ljudskosti, a ponajmanje su plasirane da bi ljudi proživeli normalnu ljudskost. Umesto toga, one u potpunosti služe ambiciji vladajuće klase da kontroliše narod i da ustali sopstvenu moć. One služe vladajućoj klasi i plasirane su tako da vladajuća klasa može da drži pod kontrolom društveni poredak i običaje, koristeći ih da ograniči svaku osobu, svaku porodicu, svakog pojedinca, svaku zajednicu, svaku grupu i društvo stvoreno od različitih grupa. U takvim društvima, pod indoktrinacijom, uticajem i usađivanjem takvih moralnih ideja i pogleda, pojavljuju se i uobličavaju glavne moralne ideje i pogledi na društvo. To uobličavanje društvenog morala i društvenih običaja nije pogodnije za opstanak ljudske rase, niti je pogodnije za napredak i pročišćenje ljudske misli, niti je pogodnije za unapređenje ljudskosti. Naprotiv, zbog pojave tih moralnih ideja i pogleda, ljudsko razmišljanje je ograničeno na opseg koji se može kontrolisati. Dakle, ko tu na kraju ima koristi? Da li su to ljudi? Ili vladajuća klasa? (Vladajuća klasa.) Tako je, vladajuća klasa je ta koja na kraju ima koristi. Lakše je ljudima vladati kada takvi moralni spisi postoje kao osnova njihovog razmišljanja i moralnog vladanja, veća je verovatnoća da će biti poslušni građani kojima je lakše manipulisati, kojima je lakše upravljati različitim izrekama iz moralnih spisa u svemu što rade i lakše je upravljati društvenim sistemima, društvenim moralom, društvenim običajima i javnim mnjenjem. Na taj način, u određenoj meri, ljudi koji su podređeni istim društvenim sistemima, moralnom okruženju i društvenim običajima imaju u osnovi jednoobrazne ideje i stavove, i jednoobraznu granicu odobrenog vladanja, jer su njihove ideje i stavovi prošli kroz obradu i standardizaciju od strane tih takozvanih moralista, mislilaca i vaspitača. Šta znači „jednoobrazno”? To znači da su svi oni kojima se vlada – uključujući tu i njihove misli i normalnu ljudskost – asimilovani i ograničeni tim izrekama iz moralnih spisa. Ljudske misli su ograničene, a istovremeno su im ograničeni i usta i mozak. Svako je prinuđen da prihvati te moralne ideje i poglede tradicionalne kulture, koristeći ih da sudi i ograničava svoje ponašanje s jedne strane, i da sudi drugima i ovom društvu s druge strane. Naravno, istovremeno ih kontroliše i javno mnjenje, koje je usredsređeno na izreke iz moralnih spisa. Ako misliš da je tvoj način obavljanja stvari u suprotnosti sa izrekom „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”, osećaš se veoma uznemireno i nelagodno, i ubrzo ti pada na pamet da „ako ne uspem da budem blag kad god je to moguće, ako sam tako sitničav i uskogrud kao neki ograničeni Liliputanac, i ne mogu da otpustim ni najsitniju mržnju, nego je stalno nosim sa sobom, da li će mi se smejati? Da li će me kolege i prijatelji diskriminisati?” Dakle, moraš da se pretvaraš da si naročito velikodušan. Ako se ljudi tako ponašaju, da li to znači da se nalaze pod kontrolom javnog mnjenja? (Da.) Objektivno govoreći, duboko u tvom srcu postoje nevidljivi okovi, to jest, javno mnjenje i osuda celog društva su za tebe nevidljivi okovi. Na primer, neki ljudi znaju da je dobro verovati u Boga i da verom u Boga mogu da postignu spasenje i da verovanje u Boga znači hodati ispravnim putem i ne činiti ništa loše, ali kada počnu da veruju u Boga, ne usuđuju se da budu otvoreni u vezi s tim, niti da priznaju svoju veru, pa čak idu dotle da se ne usuđuju da propovedaju jevanđelje. Zašto se ne usuđuju da otvoreno govore o tome i da saopšte ljudima? Da li na njih utiče celokupno okruženje? (Da.) Dakle, kakvo dejstvo i ograničenja to sveukupno okruženje ima na tebe? Zašto se ne usuđuješ da priznaš da veruješ u Boga? Zašto se ne usuđuješ čak ni da propovedaš jevanđelje? Pored posebnih slučajeva kao što su autoritarne zemlje, u kojima su vernici progonjeni, drugi razlog je taj što ti ne uspevaš da podneseš različite izreke koje dolaze od javnog mnjenja. Na primer, neki ljudi kažu da ćeš, kada postaneš religiozan, zanemariti svoju porodicu; neki ljudi te demonizuju, govoreći da oni koji su religiozni žele da postanu besmrtni i da se povuku iz društva; drugi kažu da vernici bez problema danima mogu da ne jedu i da ne spavaju; a ima i onih koji govore još gore stvari. Da li na početku nisi smeo da priznaš da veruješ u Boga zato što su takva mišljenja uticala na tebe? Da li ta mišljenja u celokupnom društvenom okruženju utiču na tebe? (Da.) U izvesnoj meri, ona utiču na tvoje raspoloženje i vređaju ti ponos, tako da se ne usuđuješ da otvoreno priznaš da veruješ u Boga. Pošto je ovo društvo protivno i neprijateljski nastrojeno prema vernicima i onima koji veruju u Boga, a neki ljudi čak izgovaraju nepristojne uvrede i klevete koje ne možeš da podneseš, ti se ne usuđuješ da otvoreno priznaš da veruješ u Boga, i u tajnosti, kao lopov, moraš da se iskradaš na okupljanja. Bojiš se da će te drugi oklevetati ako saznaju, tako da sve što možeš da uradiš jeste da potisneš svoje nezadovoljstvo. Tako u tišini trpiš veliku muku, ali je trpljenje sve te muke veoma poučno, stekao si jasan uvid u mnogo toga i shvatio si neke istine.

Upravo smo naširoko razgovarali u zajedništvu o izreci vezanoj za moralno vladanje: „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”. Iz perspektive ljudskosti, ta izreka određuje minimalno moralno vladanje koje neko treba da poseduje u smislu velikodušnosti i slobodoumnosti. U svetlu štete i uticaja na ljudska prava, dostojanstvo, integritet i humanost ljudi, činjenica je da je samo korišćenje izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”, koja zvuči kao žargon pljačkaša i bandita iz podzemlja, za tešenje i ograničavanje ljudi jedna velika uvreda za ljude koji imaju savest i razum i to je nehumano i nemoralno. Normalna ljudskost sama po sebi poseduje radost, bes, tugu i sreću. Neću više govoriti o radosti, tuzi i sreći. Bes je takođe emocija koju normalna ljudskost poseduje. U kojim okolnostima bes nastaje i ispoljava se normalno? Kada se ispolji bes normalne ljudskosti – to jest, kada su ljudski integritet, dostojanstvo, interesi i njihov duh i um povređeni, zgaženi i uvređeni, oni će se prirodno i instinktivno naljutiti, izazivajući ogorčenje ili čak mržnju – to je razlog zašto nastaje bes i to je njegovo konkretno ispoljavanje. Neki ljudi se razbesne bez razloga. Neka sitnica može da izazove njihov gnev ili može da im padne mrak na oči kada neko slučajno kaže nešto što ih uvredi. Previše su prgavi, zar ne? Nijedna od tih stvari se ne odnosi na njihov duh, integritet, dostojanstvo, ljudska prava ili duhovni svet, ali za tren oka mogu da se razbesne, što je možda zato što su toliko prgavi. Nije normalno osećati gnev prema svemu i svačemu. Ovde govorimo o ogorčenju, gnevu, besu i mržnji koje ispoljava normalna ljudskost. To su neke od instinktivnih reakcija ljudi. Kada su integritet, dostojanstvo, ljudska prava i duh osobe pogaženi, uvređeni ili povređeni, ta osoba postaje ozlojeđena. Ta ozlojeđenost nije trenutni napad gneva, niti je trenutni osećaj, već je normalna ljudska reakcija kad god su integritet, dostojanstvo i duh osobe povređeni. Pošto je to normalna ljudska reakcija, može se reći da je ona opravdana i razumna, tako da to nije zločin i ne treba je ograničavati. Što se tiče problema koji su toliko povredili ljude, njih treba rešiti i pravedno se nositi s njima. Ako stvar ne može da se reši ni razumno ni pravedno, a od ljudi se nerazumno očekuje da sprovedu u delo izreku „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”, to je nemoralno i nehumano prema žrtvi i nešto čega bi ljudi trebalo da budu svesni.

O čemu smo sve razgovarali u vezi sa izrekom o moralnom vladanju „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”? Hajde da rezimiramo. Suština ove izreke je ista kao i kod drugih izreka o moralnom vladanju. Sve one služe vladajućoj klasi i društvenim običajima – ne plasiraju se iz perspektive ljudskosti. Reći da ti moralni spisi služe vladajućoj klasi i društvenim običajima može biti donekle izvan opsega onoga što bi trebalo da razumete i da budete u stanju da postignete kroz svoju veru u Boga, iako je to donekle dostižno onima koji nešto znaju o politici, društvenim naukama i ljudskoj misli. Iz perspektive ljudskosti, to jest, iz tvoje sopstvene perspektive, kako treba da se nosiš sa takvim stvarima? Na primer, pretpostavimo da si prethodno bio uhapšen, zatvoren i mučen zbog svoje vere. Nekoliko dana i noći velika crvena aždaja nije ti dozvoljavala da spavaš i mučila te je skoro do smrti. Bez obzira na to da li si muškarac ili žena, tvoje telo i um trpeli su sve vrste zlostavljanja i mučenja, a bio si i vređan, ismevan i napadan od strane tih đavola koji su koristili sve vrste poganog i bogohulnog jezika. Nakon što si pretrpeo tu muku, šta osećaš prema ovoj zemlji i ovoj vladi? (Mržnju.) To izaziva mržnju, mržnju prema ovom društvenom poretku, mržnju prema ovoj vladajućoj partiji i mržnju prema ovoj zemlji. Nekada si osećao ogromno poštovanje kad god bi ugledao policiju, ali nakon što si bio podvrgnut njihovom progonu, mučenju i skrnavljenju, taj nekadašnji osećaj poštovanja je nestao, a tvoje srce je ispunjeno jednom rečju – mržnja. Mržnja zbog njihovog nedostatka ljudskosti, mržnja zbog njihove potpune bezobzirnosti i mržnja zbog toga što su oni životinje, đavoli i Sotone. Iako si mnogo propatio zato što te je policija mučila, oskvrnjivala i vređala, ti si video njihovo pravo lice i video si da su svi oni zveri u ljudskoj koži i đavoli koji mrze istinu i mrze Boga, tako da si pun mržnje prema njima. To nije lična mržnja ili lična zamerka, to je rezultat jasnog sagledavanja njihove zle suštine. To nije nešto što si izmislio, zaključio ili odredio, to su sva ona sećanja na njih kako te vređaju, skrnave i progone – uključujući svaki njihov pokret, delo i reč – koja ispunjavaju tvoje srce mržnjom. Da li je to normalno? (Jeste.) Kada si ispunjen mržnjom, ako ti neko kaže: „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš. Ne živi u mržnji. Odbacivanje mržnje je najbolji način da se nosiš s tim”, kako bi se osećao da čuješ te reči? (Zgađeno.) Šta bi drugo mogao da budeš nego zgađen? Dakle, reci mi, da li je moguće odagnati tu mržnju? (Nije.) Ne može da se odagna. Kako nepomirljiva mržnja može da se odagna? Ako neko koristi izreku „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš” da bi te ubedio da otpustiš svoju mržnju, da li bi mogao da je otpustiš? Kako bi reagovao na to? Tvoja prva reakcija bi bila: „Sva ta priča da se ’pogubljenjem dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš’ su neistinite đavolje reči, to su neodgovorne primedbe besposlenih posmatrača! Da li su ti ljudi koji šire ideje i poglede tradicionalne kulture i koji svakodnevno progone hrišćane i dobre ljude ograničeni tim rečima i pod njihovim uticajem? Oni se neće zaustaviti dok ne oteraju ili ne istrebe sve do poslednjeg! Oni su prerušeni đavoli i Sotone. Surovo zlostavljaju ljude dok su živi, a kada ih ubiju, kažu nekoliko sažaljivih reči da bi obmanuli druge. Zar to nije rđavo do srži?” Zar ti ne bi reagovao i osećao se tako? (Bih.) Ti bi se sigurno tako osećao, mrzeo bi onoga ko bi pokušao da te ubedi, do te mere da bi čak želeo da ga prokuneš. Ali neki ljudi ne shvataju. Oni kažu: „Zašto to radiš? Zar to nije mrsko? Zar to nije podmuklo?” To su neodgovorne primedbe besposlenih posmatrača. Ti bi odgovorio: „Ja sam ljudsko biće, imam dostojanstvo i integritet, ali prema meni nisu postupali kao prema ljudskom biću. Umesto toga, postupali su prema meni kao prema životinji ili zveri, uvredivši u velikoj meri moj integritet i dostojanstvo. Zar nisu oni ti koji su podmukli? Prećutno prihvataš njihovu podmuklost, ali kada se opiremo i mrzimo ih, ti nas zbog toga osuđuješ. Šta si onda ti? Zar nisi ti taj koji je rđav? Oni se prema nama ne ophode kao prema ljudskim bićima, muče nas, a ti nam još uvek govoriš da se držimo moralnog vladanja i da na zlo uzvraćamo dobrim. Zar ne pričaš gluposti? Da li je tvoja ljudskost normalna? Ti si folirant i licemer. Ne samo da si izuzetno podmukao, već si i rđav i bestidan!” Dakle, kada te neko uteši rečima: „Zaboravi, svršeno je s tim, ne budi ozlojeđen. Ako si uvek tako sitničav, ti ćeš biti taj koji će na kraju biti povređen. Ljudi moraju da nauče da otpuste mržnju i da pokušaju da budu blagi kad god je to moguće”, šta bi ti pomislio? Zar ne bi pomislio: „Sva ova tradicionalna kineska kultura je samo alatka koju vladajuća klasa koristi da bi obmanula i kontrolisala ljude. Pripadnici vladajuće klase nikada nisu ograničeni tim idejama i pogledima, već svakodnevno obmanjuju i surovo povređuju ljude. Ja sam osoba koja ima dostojanstvo i integritet, s kojom su se bezobzirno poigravali i zlostavljali je kao životinju ili zver. Pretrpeo sam toliko uvreda i poniženja u njihovom prisustvu i bio mučen i lišen svog dostojanstva i integriteta, toliko da nisam više ličio na čoveka. A ti još govoriš o moralu? Ko si ti da govoriš tako pompezne stvari? Zar mi nije dovoljno da jednom budem ponižen, ti želiš da me opet ponize? Nema načina da otpustim tu mržnju!” Da li je to ispoljenje normalne ljudskosti? (Jeste.) To jeste ispoljenje normalne ljudskosti. Neki kažu: „To nije ispoljenje normalne ljudskosti, to je podsticanje mržnje.” U tom slučaju, ko je izazvao ponašanje te osobe i tu mržnju? Da li znaš? Da ih velika crvena aždaja nije surovo progonila, da li bi se tako ponašali? Oni su bili progonjeni i samo govore šta misle – kako to podstiče mržnju? Sotonski režimi tako progone ljude, a opet ne dozvoljavaju ljudima da kažu šta misle? Sotona progoni ljude, a opet želi da ih ućutka. Ne dozvoljava im da mrze niti da se opiru. Gde je tu logika? Zar ne bi trebalo da se ljudi sa normalnom ljudskošću protive tlačenju i izrabljivanju? Da li treba samo pitomo da se pokoravaju? Sotona je kvario i nanosio štetu čovečanstvu hiljadama godina. Kada vernici shvate istinu, treba da se probude, da se odupru Sotoni, da ga razotkriju, da ga mrze i da se pobune protiv njega. To je normalna ljudskost i to je savršeno prirodno i opravdano. To je dobro i pravedno delo za koje normalna ljudskost treba da bude sposobna i delo koje Bog odobrava.

S koje god strane pogledaš, izreka o moralnom vladanju „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš” veoma je neljudska i odvratna. Ona poručuje ljudima iz potčinjene klase da se ne opiru bilo kakvom nepravednom ophođenju – bez obzira na bilo kakve napade, poniženja ili povrede koje trpe zbog svog integriteta, dostojanstva i ljudskih prava – već da se tome krotko pokore. Ne treba da se svete, niti da smišljaju gadosti, a kamoli odmazdu, već moraju da popuste kad god je to moguće. Zar to nije nehumano? Sasvim je očigledno da je nehumano. Imajući u vidu da se od potčinjene klase, od običnih ljudi, zahteva da sve to rade i da imaju takvo moralno vladanje, zar moralno vladanje vladajuće klase ne bi trebalo da nadmaši taj zahtev? Da li je to nešto prema čemu bi oni trebalo da osećaju još veću obavezu? Da li oni tako i postupaju? Da li su u stanju tako da postupe? Da li su koristili tu izreku da bi sebe ograničili i procenili? Da li su primenili tu izreku u svom odnosu prema svom narodu, prema ljudima kojima vladaju? (Nisu.) Nikada to nisu uradili. Oni samo govore svom narodu da ne gledaju neprijateljski na ovo društvo, zemlju ili na vladajuću klasu i da bez obzira na to kakav nepravedan tretman trpe u društvu ili u svojoj zajednici i bez obzira na to koliko fizički, mentalno i duhovno pate, moraju da nauče da popuste kad god je to moguće. Nasuprot tome, ako im obični ljudi – obični u njihovim očima – kažu „ne”, ili imaju bilo kakva suprotna mišljenja i stavove o statusu, vladavini i autoritetu vladajuće klase, pretrpeće oštre mere, pa čak i biti strogo kažnjeni. Da li je to primereno moralno vladanje vladajuće klase koja prema ljudima zastupa stav „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”? Ako obični ljudi potčinjene klase izazovu i najmanju nevolju, ako među njima dođe i do najmanje promene, ili ako u mislima ljudi dođe do najmanjeg otpora, to će biti sasečeno u korenu. Oni kontrolišu srca i umove ljudi i prisiljavaju ih da im se pokore bez pogovora. To je kao u izrekama „Kada car naredi svojim zvaničnicima da umru, oni nemaju drugog izbora nego da umru” i „Sva zemlja pod kapom nebeskom pripada kralju, svi ljudi na svetu su kraljevi vazali”. To se svodi na stav da je ispravno šta god vladar uradi, i da narod treba da dozvoli da on njime manipuliše, da ga kontroliše, vređa, da se s njim poigrava, da ga gazi, i na kraju da ga proždere; i da je vladajuća klasa u pravu, šta god da uradi, i dokle god su ljudi živi, moraju da budu poslušni građani i ne smeju da budu neverni kralju. Ma koliko je kralj loš, ma koliko je loša njegova vlast, obični ljudi ne smeju da kažu „ne” i ne smeju da gaje misli o otporu i moraju u potpunosti da budu poslušni. Pošto su „svi ljudi na svetu kraljevi vazali”, što znači da su obični ljudi kojima vlada kralj njegovi vazali, zar onda kralj ne bi trebalo običnim ljudima da bude oličenje izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”? Pošto su obični ljudi glupi, neznalice, neobavešteni i ne razumeju zakon, često čine neke nezakonite i kažnjive stvari. Dakle, zar ne bi kralj trebalo da bude prvi koji će primeniti izreku „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”? Da bude popustljiv prema običnim ljudima kao što je prema sopstvenoj deci – zar to nije ono što kralj treba da radi? Zar ne bi i kralj trebalo da bude tako velikodušan? (Trebalo bi.) Dakle, da li on to zahteva od sebe? (Ne.) Kada su kraljevi naredili suzbijanje verskih uverenja, da li su zahtevali od sebe da se pridržavaju izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”? Kada su njihova vojska i policija brutalno progonile i mučile hrišćane, da li su tražili od svoje vlade da se pridržava izreke „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”? Nikada nisu tražili od svoje vlade ili policije da to učine. Umesto toga, oni su podsticali i prisiljavali vladu i policijske snage da strogo suzbijaju verska uverenja, pa čak i izdavali naređenja u stilu „dozvoljeno vam je da ih tučete do smrti” i „uništite ih bez buke”, što pokazuje da su kraljevi ovog zlog sveta đavoli, oni su kraljevi đavola, oni su Sotone. Samo njihovi zvaničnici imaju dozvolu da pale vatru, a narodu ne dozvoljavaju ni lampu da upali. Oni koriste ove tradicionalne izreke o moralnom vladanju kako bi sputali i ograničili narod, iz straha da će narod ustati protiv njih. Dakle, vladajuća klasa koristi sve vrste izreka o moralnom vladanju kako bi ljude navela na stranputicu. Oni imaju samo jednu svrhu, a to je da stegnu i vežu ljudima ruke i noge, kako bi se ljudi pokorili njihovoj vladavini, i ne trpe nikakav otpor. Teorije o moralnom vladanju im služe da zaglupe i da zavaraju ljude, obmanjujući ih da bi im savili kičmu i pretvorili ih u poslušne građane. Ma koliko vladajuća klasa uspevala da gazi ljude, ma koliko ugnjetavala i izrabljivala ljude, narod može samo krotko da joj se pokori i ne sme da pruži nikakav otpor. Čak i kada su suočeni sa smrću, ljudi mogu samo da odluče da pobegnu. Ne smeju da pruže otpor, niti se usuđuju da gaje misli o otporu. Ne smeju čak ni da pogledaju kuke i motike, niti da ih drže pored sebe, niti da kod sebe imaju britve i grickalice za nokte, sa ciljem da pokažu da su poslušni građani i da će se uvek pokoravati vladavini kralja i zauvek biti privrženi kralju. Koliko daleko treba da ide njihova privrženost? Niko se ne usuđuje da kaže: „Kao narod, moramo da koristimo ideje i poglede tradicionalne kulture kako bismo nadgledali i ograničavali našeg kralja”, i niko se ne usuđuje da iznese čak i neznatno različita mišljenja kada sazna da kralj čini zlo, jer bi u suprotnom bili ubijeni. Očigledno je da vladar sebe ne vidi samo kao kralja naroda, već i kao suverena i kontrolora naroda. U kineskoj istoriji, takvi carevi su sebe nazivali „tjanci”. Šta znači „tjanci”? To znači sin nebeskog neba, ili skraćeno, „sin Neba”. Zašto sebe nisu nazvali „sinom zemlje”? Ako su rođeni na zemlji, trebalo bi da budu sinovi zemlje, a kako su očigledno rođeni na zemlji, zašto sebe nazivaju „sinom Neba”? Koja je bila svrha da se nazovu sinom Neba? Da li su hteli da gledaju sa visine na sva živa bića i na te obične ljude? Njihov način vladavine bio je da kontrolišu ljude najviše pomoću statusa i moći. Drugim rečima, kada su preuzeli vlast i postali carevi, nisu videli ništa loše u tome da surovo jašu narod, a ljudi su rizikovali život ako bi pokazali i najmanje neslaganje. Tako je nastala ta titula „sin Neba”. Da je car rekao da je sin zemlje, izgledalo bi kao da je na nižem položaju, i ne bi imao veličanstvo za koje tvrdi da bi kralj trebalo da ima, niti bi mogao da zastraši potčinjenu klasu. Dakle, podigao je ulog, tvrdeći da je on sin Neba, i da želi da zastupa Nebo. Da li bi mogao da zastupa Nebo? Da li je imao tu suštinu? Ako neko insistira da zastupa Nebo, a nema suštinu da to učini, to je lažno predstavljanje. S jedne strane, ti vladari neprijateljski gledaju na Nebo i na Boga, ali s druge se pretvaraju da su sin Neba, i da ih je Nebo poslalo, kako bi olakšali svoju vladavinu. Zar to nije besramno? Posmatrajući te činjenice, svrha različitih izreka o moralnom vladanju koje se šire među ljudima je da ograniče normalno razmišljanje ljudi, da im vežu ruke i noge, da ograniče njihovo ponašanje, pa čak i da ograniče razne njihove misli, poglede i ispoljenja u okviru normalne ljudskosti. Posmatrajući koren toga, njihova svrha je da stvore dobre društvene običaje i društveni moral. Naravno, kada to postignu, one služe i ambiciji vladajuće klase da dugo vlada. Ali ma kako oni vladali, na posletku će čovečanstvo biti žrtva. Ljudi su ograničeni i pod uticajem su tih raznih tradicionalnih ideja i pogleda. Ne samo da su ljudi izgubili priliku da čuju jevanđelje i da prime Božje spasenje, već su izgubili i priliku da traže istinu i da idu pravim životnim putem. Štaviše, kada su pod kontrolom vladara, ljudi nemaju drugog izbora nego da prihvate mnoge vrste otrova, jeresi i zabluda i druge negativne stvari koje dolaze od Sotone. U dugačkoj istoriji čovečanstva, Sotona je poslednjih nekoliko hiljada godina obrazovao, usađivao i obmanjivao čovečanstvo širenjem znanja i rasprostranjivanjem različitih ideoloških teorija, što je dovelo do toga da su generacije ljudi bile pod velikim uticajem i ograničene tim idejama i pogledima. Naravno, pod uticajem tih ideja i viđenja Sotone, iskvarene naravi ljudi se pojačavaju i postaju ozbiljnije. Drugim rečima, iskvarene naravi ljudi negovane su i „sublimirane” na toj osnovi i postale su duboko ukorenjene u srcima ljudi, što ih je navelo da se odreknu Boga, da se odupru Bogu i potonu duboko u greh iz kojeg nisu u stanju da se izvuku. Što se tiče formiranja izreke o moralnom vladanju – „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš” – kao i ciljeva u iznošenju tog zahteva, štete nanete ljudima od kada je ta izreka o moralnom vladanju nastala, i svih raznih drugih aspekata, mi nećemo sada razgovarati u zajedništvu o tome, a vi ćete kasnije moći da odvojite vreme da ih dalje razmotrite za sebe.

Kinezima nisu strane tradicionalne izreke o moralnom vladanju, ali te stvari ne utiču na ljude preko noći. Živiš u takvom društvenom okruženju, dobio si takvo ideološko obrazovanje o aspektima tradicionalne kulture i morala i upoznat si sa svim tim, ali ti nikada nije palo na pamet da bi to moglo da ima strahovito negativno dejstvo. Koliko će te takve stvari sprečiti da veruješ u Boga, da stremiš ka istini i da uđeš u istina-stvarnost, ili koliko će one uticati ili biti prepreka na putu kojim ćeš ići u budućnosti? Da li ste svesni tih pitanja? Trebalo bi da dalje promislite i razaberete temu o kojoj smo danas razgovarali u zajedništvu da biste stekli temeljno razumevanje uloge koju tradicionalna kultura igra u obrazovanju ljudi, šta je ona tačno i kako ljudi treba da se odnose prema njoj na ispravan način. Reči koje smo do sada naveli u razgovoru su vam od pomoći i koristi da bolje razumete tradicionalnu kulturu. Naravno, to razumevanje nije samo razumevanje tradicionalne kulture, već i razumevanje da je Sotona iskvario čovečanstvo, kao i poimanje različitih načina i sredstava kojima Sotona kvari čovečanstvo, pa čak konkretno i raznih pogleda koje usađuje u ljude, kao i raznih načina i sredstava, pogleda, perspektiva, stanovišta i tako dalje, koje on koristi u svom odnosu sa svetom i čovečanstvom. Kada jednom zadobijete temeljno razumevanje tradicionalne kulture, ne treba samo da izbegavate i da odbacujete razne izreke i poglede na tradicionalnu kulturu. Umesto toga, treba konkretnije da shvatiš i da raščlaniš kakvu štetu, okove i ropstvo su ti nametnule izreke o moralnom vladanju koje poštuješ i podržavaš i kakvu su ulogu odigrale u uticanju, uznemiravanju i ometanju tvojih misli i stavova o sopstvenom vladanju, kao i u tvom prihvatanju Božjih reči i tvom stremljenju ka istini, i time odgodile da prihvatiš istinu, da je shvatiš, primenjuješ i potpuno se i apsolutno potčiniš Bogu. Te stvari su upravo ono o čemu ljudi treba da razmišljaju i čega treba da budu svesni. Ne možeš samo da ih izbegneš ili odbiješ, moraš da budeš u stanju da ih razaznaš i temeljno shvatiš, kako bi u potpunosti oslobodio svoj um od tih varljivih i obmanjujućih stvari u tradicionalnoj kulturi. Čak i ako neke izreke o moralnom vladanju nisu duboko ukorenjene u tebi, već se s vremena na vreme ispoljavaju u tvom razmišljanju i predstavama, one u kratkom roku ili tokom nekog neočekivanog događaja i dalje mogu da te ometaju. Ako ne uspeš jasno da ih razabereš, i dalje ćeš smatrati neke izreke i poglede prilično pozitivnim ili bliskim istini, a to je dosta zabrinjavajuće. Postoje određene izreke o moralnom vladanju za koje osećaš da su ti intimno vrlo bliske. Ne samo da se u srcu slažeš s njima, već i osećaš da one mogu da se dele u javnosti, da će ljudi biti zainteresovani da ih čuju i da će ih prihvatiti kao pozitivne. Nesumnjivo je da će ti najteže biti da otpustiš te izreke. Iako ih nisi priznao kao istinu, ti ih u svojoj nutrini prepoznaješ kao pozitivne i one se nesvesno ukorenjuju u tvom srcu i postaju tvoj život. Kada počneš da veruješ u Boga i prihvatiš istinu koju je Bog izneo, takve stvari će se prirodno pojaviti da te ometaju i da te spreče da prihvatiš istinu. Sve su to stvari koje ometaju ljude u stremljenju ka istini. Ako ne možeš jasno da ih razabereš, lako je pobrkati ih sa istinom i dodeliti im isti status, što može imati određeno negativno dejstvo na ljude. Može biti da izreke kao što su „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”, „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima” i „Budi strog prema sebi, ali tolerantan prema drugima”, nisi smatrao za istinu i da ih ne smatraš merilom sopstvenog moralnog vladanja i da im ne težiš kao cilju svog vladanja, ali to ne znači da nisi pretrpeo uticaj i da nisi iskvaren tradicionalnom kulturom. Takođe može biti da si ravnodušan prema beznačajnim pojedinostima, toliko da te nije briga da li ćeš strpati u džep pare koje pronađeš, ili da li uživaš u pomaganju drugima. Ali jedno moraš da shvatiš i to mora da ti bude jasno: živiš u takvom društvenom okruženju i pod uticajem tradicionalnog kulturnog i ideološkog obrazovanja, tako da ćeš neminovno slediti te izreke koje ljudi zagovaraju i usvojićeš bar neke od njih kao svoje merilo za moralno vladanje. To je ono što treba da preispitaš. Može takođe biti da ne usvajaš izreke kao što su: „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep” ili: „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima” kao svoje merilo za moralno vladanje, ali da duboko u svom srcu misliš da su druge izreke, kao što je „Za prijatelja bih i metak primio”, posebno plemenite i da su postale načela koja utiču na tvoj život, ili da su postale najviši kriterijum po kojem gledaš na ljude i stvari, i prema kojem se vladaš i postupaš. Šta nam to kazuje? Iako duboko u svom srcu ne poštuješ i ne slediš tradicionalnu kulturu, tvoja načela vladanja, načini na koje se vladaš i životni ciljevi, kao i načela, granice i pretpostavke za životne ciljeve kojima težiš, uopšte nisu bez uticaja tradicionalne kulture. Oni nisu oslobođeni vrednosti dobronamernosti, pravednosti, postojanosti, mudrosti i pouzdanosti koje ljudi podržavaju, ili nekog načela moralnog vladanja za koje se čovečanstvo zalaže – uopšte se nisi oslobodio tih ograničenja. Prosto rečeno, sve dok si iskvareno ljudsko biće, živ čovek, dok jedeš hranu ljudskog sveta, tada principi vladanja i života koje slediš nisu ništa više od tih načela i pretpostavki moralnog vladanja proizašlih iz tradicionalne kulture. Trebalo bi da razumete ove reči koje govorim i ove probleme koje razotkrivam. Pa ipak, možda misliš da nemaš te probleme, pa te nije briga za ono što kažem. Činjenica je da svi imaju te probleme u različitim stepenima, shvatao ti to ili ne, i to je nešto o čemu oni koji veruju u Boga i streme ka istini treba da preispitaju i shvate.

Upravo smo rekli da je izreka „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš” zahtev koji se postavlja pred moralno vladanje ljudskog roda. Takođe smo raščlanili neke od problema i neka od dejstava koje je ova izreka imala na ljudski rod. Ta izreka je unela neke nezdrave ideje i poglede među ljude, a imala je i neka negativna dejstva na ljudske težnje i opstanak, čega bi ljudi trebalo da budu svesni. Elem, kako vernici treba da shvate probleme u vezi sa velikodušnošću i širokogrudošću u ljudskosti? Kako čovek da ih shvati na ispravan i pozitivan način? Zar ne bi trebalo i to shvatiti? (Trebalo bi.) Zapravo i nije teško razumeti sve to. Ne morate da nagađate niti da istražujete bilo kakve podatke. Samim učenjem iz reči koje je Bog izgovorio i dela koja je obavio među ljudima, i iz Božje naravi koja se prikazuje u različitim načinima na koje On postupa sa svim vrstama ljudi, možemo tačno znati kakvo je Božje mišljenje o tim izrekama i pogledima na tradicionalnu kulturu i koje su tačno Njegove namere. Uvidom u Božje namere i poglede, ljudi treba da nađu put na kojem će da streme ka istini. Izreka „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave”, koje se ljudi pridržavaju, znači da kada se glava osobe odrubi i padne na zemlju, to je kraj priče i ne treba se njome dalje baviti. Zar to nije neka vrsta stanovišta? Zar to nije stanovište koje ljudi obično zastupaju? To znači da kada čovek dođe do kraja svog fizičkog života, taj život je svršen. Sve loše stvari koje je ta osoba učinila u svom životu, i sva ljubav, mržnja, strast i neprijateljstva koja je doživela, proglašavaju se okončanim upravo tada i taj život se smatra završenim. Ljudi u to veruju, ali gledajući Božje reči i svakolike znake Božjih dela, da li je to načelo Božjih postupaka? (Nije.) Dakle, šta je načelo Božjih postupaka? Na osnovu čega Bog čini takve stvari? Neki ljudi kažu da Bog to čini na osnovu svojih upravnih odluka, što je tačno, ali to nije celokupna slika. S jedne strane, to jeste u skladu sa Njegovim upravnim odlukama, ali s druge strane, On se odnosi prema ljudima svih vrsta na osnovu Svoje naravi i suštine – to je celokupna slika. U Božjim očima, ako je osoba ubijena i njena glava padne na zemlju, da li je to kraj života te osobe? (Nije.) Dakle, na koji način Bog završava nečiji život? Da li je to način na koji Bog postupa sa čovekom? (Nije.) Božji način postupanja sa bilo kojom osobom nije samo da je ubije tako što će joj odrubiti glavu i završiti s tim. Postoje početak i kraj, doslednost i postojanost u načinu na koji Bog postupa sa ljudskim rodom. Od vremena kada se duša otelotvori kao ljudsko biće do trenutka kada se duša vrati u duhovno carstvo posle završetka fizičkog života, bez obzira na to koji pravac sledila, bilo u duhovnom carstvu ili u materijalnom svetu, ona mora da bude podložna Božjem upravljanju. Na kraju, da li će biti nagrađena ili kažnjena zavisi od Božjih upravnih odluka, a postoje i nebeska pravila. To znači da način na koji Bog postupa sa čovekom zavisi od sudbine celog života koju je odredio za svakoga. Kada se čovekova sudbina okonča, on je podložan postupku zasnovanom na zakonu koji je Bog odredio i na nebeskim pravilima kažnjavanja zla i nagrađivanja dobra. Ako je ta osoba učinila ozbiljno zlo u svetu, onda mora biti podvrgnuta ozbiljnoj kazni; ako nije učinila mnogo zla i čak je učinila neka dobra dela, onda treba da bude nagrađena. Da li će se ponovo otelotvoriti i da li će se ponovo roditi kao ljudsko biće ili životinja zavisi od njenog učinka u ovom životu. Zašto o tome razgovaram u zajedništvu? Zato što uz izreku „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave” postoji još jedna fraza, „popusti kad god možeš”. Bog ne govori niti čini stvari koje će dovesti do neprincipijelnog pokušaja da se stvari izglade. Božja dela se otkrivaju na način na koji On postupa sa bilo kojim stvorenim bićem od početka do kraja, a sve to omogućava ljudima da jasno vide da je Bog taj koji ima neprikosnovenost nad sudbinom ljudi, orkestrirajući je i uređujući je, a zatim kažnjavajući zlo i nagrađujući dobro na osnovu čovekovog vladanja, kažnjavajući tamo gde je to potrebno. U skladu sa onim što je Bog odredio, veličina čovekove kazne i broj otelotvorenja u kojima će ona trajati treba da zavisi od toga koliko je on zla počinio, a duhovno carstvo to sprovodi u skladu sa utvrđenim pravilima, bez i najmanjeg odstupanja. Niko to ne može da promeni, i svako ko to učini krši nebeska pravila koja je Bog odredio i biće kažnjen bez iznimke. U Božjim očima, ta nebeska pravila se ne smeju prekršiti. Šta to znači? Znači da će se prema svakoj osobi, bez obzira na zlo koje je počinila ili koja je nebeska pravila i propise prekršila, na kraju postupati bez ustupaka. Za razliku od svetovnih zakona – gde postoje uslovne kazne, ili gde neko može da interveniše, ili sudija može da sledi sopstvene sklonosti i primenjuje blagost tako što će biti popustljiv kad god može, tako da osoba neće biti osuđena za zločin i neće biti dosledno kažnjena – stvari ne funkcionišu tako u duhovnom carstvu. Bog će se prema prošlim i sadašnjim životima svakog stvorenog bića odnositi strogo u skladu sa zakonima koje je uspostavio, odnosno s nebeskim pravilima. Nije važno koliko su ozbiljni ili beznačajni prestupi neke osobe, niti koliko su velika ili beznačajna njena dobra dela, niti je važno koliko dugo prestupi ili dobra dela te osobe traju, niti pre koliko vremena su se dogodili. Ništa od toga ne menja način na koji se Stvoritelj ophodi prema ljudima koje je stvorio. To jest, nebeska pravila koja je Bog postavio nikada se neće promeniti. To je načelo koje stoji iza Božjih dela i načina na koji On obavlja stvari. Od kada su ljudi nastali i Bog počeo da dela među njima, upravne odluke koje je On doneo, to jest nebeska pravila, nisu se promenile. Stoga će Bog na kraju imati načina da se nosi sa prestupima ljudskog roda, sa dobrim delima i svakovrsnim zlim delima. Svako i sva stvorena bića moraju da plate odgovarajuću cenu za svoje postupke i ponašanje. Međutim, Bog kažnjava svako stvoreno biće zbog njegove pobune protiv Boga, zlih dela koja je počinilo i prestupa koje je ostavilo za sobom, a ne zato što je Bog počeo da mrzi ljude. Bog nije deo ljudske rase. Bog je Bog, Stvoritelj. Svako i sva stvorena bića kažnjavaju se ne zato što Stvoritelj mrzi ljude, već zato što su prekršila nebeska pravila, propise, zakone i zapovesti koje je Bog uspostavio, i tu činjenicu niko ne može da promeni. S te tačke gledišta, u Božjim očima nikada ne postoji „popusti kad god možeš”. Možda nećete u potpunosti razumeti ono što govorim, ali u svakom slučaju, krajnji cilj je da vam pokažem da Bog ne oseća mržnju, već samo postupa po nebeskim pravilima, upravnim odlukama, zakonima, Svojoj naravi i Svom gnevu i veličanstvu koji ne trpe prekršaje. Stoga, u Božjim očima ne postoji „popusti kad god možeš”. Ti ne treba da meriš Boga prema zahtevu da budeš popustljiv kad god možeš, niti da ga primenjuješ na Boga. Šta znači primeniti ga na Boga? To znači da će ponekad, kada Bog prema ljudima pokaže milost i trpeljivost, neki ljudi reći: „Gle, Bog je dobar, Bog voli ljude, popustljiv je kad god može, zaista je trpeljiv prema ljudskim bićima, Bog ima najširi um, mnogo širi od umova ljudskih bića, pa čak i veći od uma premijera!” Da li je ispravno to reći? (Nije.) Ako tako hvališ Boga, da li je primereno reći tako nešto? (Ne, nije primereno.) Takav način izražavanja je pogrešan i ne može da se koristi za Boga. Ljudi nastoje da budu popustljivi kad god je to moguće kako bi pokazali svoju velikodušnost i trpeljivost i kako bi pokazali da su trpeljive i velikodušne osobe plemenitih vrlina. Što se tiče Boga, milost i trpeljivost čine deo Božje suštine. Milost i trpeljivost jesu Božja suština. Ali Božja suština nije isto što i velikodušnost i trpeljivost koju ljudska bića pokazuju time što su popustljiva kad god mogu. To su dve različite stvari. Time što su popustljivi kad god je to moguće, ljudi nastoje da navedu narod da kažu nešto lepo o njima, da budu velikodušni i graciozni i da budu dobri ljudi. Osim toga, to je i zbog društvenih pritisaka, zbog opstanka. Ljudi pokazuju samo malo velikodušnosti i malo širokogrudosti prema drugima da bi postigli neki cilj, ne da bi se pridržavali ili pokoravali kriterijuma savesti, već da navedu ljude da im se dive i da ih poštuju, ili zato što za to imaju neki prikriveni motiv ili je to deo neke prevare. U njihovim postupcima nema čistote. Dakle, da li Bog čini stvari kao što je popuštanje kad god je to moguće? Bog ne čini takve stvari. Neki kažu: „Zar Bog ne pokazuje popustljivost prema ljudima? Dakle, kada On to čini, zar nije popustljiv kad god je to moguće?” Ne, ovde postoji razlika koju ljudi treba da shvate. Šta je to što ljudi treba da shvate? Radi se o tome da kada ljudi primenjuju izreku „popusti kad god možeš”, oni to čine neprincipijelno. Oni to rade zato što podležu društvenim pritiscima i opštem mišljenju i zato što se prave da su dobri ljudi. S tako nečistim ciljevima i s namaknutom maskom licemerja da bi se šepurili kao dobri ljudi, oni to nevoljno čine. Ili su možda prinuđeni okolnostima u kojima žele da se osvete, ali ne mogu, i u takvoj situaciji gde nema drugog izbora oni se nerado pridržavaju tog načela. To se ne otkriva iz njihove suštine. Ljudi koji to mogu nisu istinski dobri ljudi, niti ljudi koji zaista vole pozitivne stvari. Dakle, koja je razlika između toga što je Bog trpeljiv i milostiv prema ljudima i ljudi koji primenjuju izreku „popusti kad god možeš”? Recite Mi koje su razlike. (Bog se pridržava načela u onome što čini. Na primer, Ninivljani su primili Božju trpeljivost nakon što su se zaista pokajali. Iz toga možemo videti da postoje načela u Božjim postupcima, a takođe možemo videti da u Božjoj suštini postoje milost i trpeljivost prema ljudima.) To je lepo rečeno. Ovde postoje dve glavne razlike. Poenta koju ste upravo pomenuli je ključna, a to je da postoje načela u Božjim postupcima. Postoji jasna granica i opseg za sve što Bog čini, a ta granica i opseg su nešto što ljudi mogu da razumeju. Drugim rečima, postoje određena načela u svemu što Bog čini. Na primer, Bog je pokazao popustljivost prema prestupima Ninivljana. Kada su Ninivljani otpustili svoje zlo i istinski se pokajali, Bog im je oprostio i obećao da neće da uništi grad. To je bilo načelo koje stoji iza Božjih postupaka. Kako to načelo može ovde da se razume? To je donja granica. Prema ljudskom razumevanju i načinu izražavanja, može se reći da je to bila Božja donja granica. Dokle god su se Ninivljani odricali zla koje je bilo u njima i prestajali da žive u grehu i da se odriču Boga kao nekada, i bili u stanju da se istinski pokaju pred Bogom, to istinsko pokajanje bilo je donja granica koju im je Bog postavio. Ako uspeju da postignu istinsko pokajanje, onda će Bog biti popustljiv prema njima. Da, naprotiv, nisu uspeli da postignu istinsko pokajanje, da li bi Bog ponovo razmislio? Da li bi se Božja prethodna odluka i plan da uništi taj grad promenili? (Ne bi.) Bog im je dao dve mogućnosti: prva je bila da nastave sa svojim zlim navikama i suoče se sa uništenjem, što bi dovelo do toga da ceo grad bude zbrisan; druga je bila da otpuste svoje zlo, da se istinski pokaju pred Njim u kostretu i pepelu, i da Mu priznaju svoje grehe iz dubine svojih srca, što bi dovelo do toga da On bude popustljiv prema njima, i bez obzira na to kakvo su zlo ranije činili, ili koliko je ozbiljan bio stepen njihovog nepočinstva, On bi odlučio da ne uništi grad zbog njihovog pokajanja. Bog im je dao dve mogućnosti, i umesto da se odluče za prvu, oni su izabrali drugu – da se istinski pokaju pred Bogom u kostreti i pepelu. Koji je bio konačan ishod? Uspeli su da navedu Boga da promeni svoje mišljenje, to jest da preispita, da promeni svoje planove, da pokaže popustljivost prema njima i da se uzdrži od uništenja grada. Zar to nije načelo po kojem Bog postupa? (Jeste.) To je načelo po kojem Bog postupa. Pored toga, postoji i druga ključna tačka, a to je da u Božjoj suštini postoje ljubav i milost, ali naravno postoji i netrpeljivost prema ljudskim uvredama i gnev. U slučaju neminovnog uništenja Ninive, otkrila su se oba ova aspekta Božje suštine. Kada je Bog video zla dela tih ljudi, suština Božjeg gneva se ispoljila i otkrila. Postoji li načelo Božjeg besa? (Postoji.) Prosto rečeno, to načelo je da postoji osnova za Božji bes. Ta osnova nisu ljutnja ili nekontrolisani bes, a još manje je to neka vrsta osećanja. Naprotiv, to je narav koja se javlja i prirodno se otkriva u određenim okolnostima. Božji gnev i veličanstvo ne trpe nikakvu uvredu. Ljudskim rečnikom rečeno, to znači da se Bog naljutio i razgnevio kada je video zla dela Ninivljana. Tačnije, Bog se naljutio jer ima stranu koja je netrpeljiva prema ljudskim uvredama, pa će, videvši ljudska zla dela i pojavu i nastajanje negativnih stvari, Bog prirodno otkriti Svoj gnev. Dakle, ako bi se Božji gnev otkrio, da li bi On odmah uništio grad? (Ne bi.) Tu možete da vidite da postoje načela u onome što Bog čini. Neće Bog, kada se naljuti, da kaže: „Ja imam vlast, uništiću te! Bez obzira na to u kakvoj se neprilici nalaziš, neću ti dati priliku!” Ne ide to tako. Šta je Bog učinio? Učinio je niz stvari. Kako bi ljudi trebalo da ih tumače? Sve te stvari koje je Bog učinio zasnivaju se na Božjoj naravi. One nisu nastale isključivo na osnovu Njegovog gneva. To jest, Božji gnev nije brzoplet. Nije isto što i brzopletost ljudi, koji umeju nepromišljeno da kažu: „Ja imam moć, ubiću te, mučiću te”, ili kao što kaže velika crvena aždaja: „Ako te uhvatim, ubiću te i nekažnjeno pretući na smrt.” To je način na koji Sotona i đavoli funkcionišu. Brzopletost dolazi od Sotone i đavola. U gnevu Božjem nema brzopletosti. Na koji način se ispoljava to što kod Njega nema brzopletosti? Kada je Bog video kako su Ninivljani bili iskvareni, naljutio se i razbesneo. Ali kada se naljutio, nije ih uništio bez reči zbog postojanja suštine Njegovog gneva. Umesto toga, poslao je Jonu da obavesti Ninivljane šta je namerio da uradi, govoreći im šta će da uradi i zašto, da bi im bilo jasno i da bi im pružio tračak nade. Ta činjenica govori čovečanstvu da se Božji gnev otkriva zbog negativnih i zlih pojava, ali da se Božji gnev razlikuje od brzopletosti ljudskog roda i razlikuje se od ljudskih osećanja. Neki kažu: „Božji gnev se razlikuje od ljudske brzopletosti i osećanja. Da li Božji gnev može da se kontroliše?” Ne, kontrolisati ovde nije prava reč, nije prikladna da se to iskaže. Da budemo precizni, postoje načela Božjeg gneva. U svom gnevu, Bog je učinio niz stvari koje dodatno dokazuju da postoje istina i načela u Njegovim delima, a istovremeno saopštava ljudskom rodu da osim gneva, Bog poseduje i milost i ljubav. Kada se Božja milost i ljubav udele ljudima, kakve koristi ljudski rod ima od toga? To jest, ako ljudi priznaju svoje grehe i pokaju se onako kako ih je Bog učio, mogu od Njega da dobiju šansu za život i nadu i mogućnost da prežive. To znači da ljudi mogu da nastave da žive sa Božjom dozvolom, pod uslovom da su se zaista ispovedili i iskreno pokajali, i onda će moći da prime obećanje koje im Bog daje. Zar u čitavom ovom nizu izjava ne postoje načela? Kao što vidiš, iza svega i iza svakog dela koje Bog obavi, kako bi ljudi rekli, postoji obrazloženje i promisao, ili, kako bi Bog rekao, postoje istina i načela. To se razlikuje od načina na koji ljudi završavaju stvari, a još manje je pokvareno brzopletošću ljudi. Neki kažu: „Božja narav je mirna, a ne plahovita!” Da li je stvarno tako? Ne, ne može se reći da je Božja narav mirna, sabrana i da nije plahovita – to je način na koji je ljudska rasa meri i opisuje. Postoje istina i načela u onome što Bog čini. Bez obzira na to šta On radi, za to postoji osnova, a ta osnova je istina i Božja narav.

U svom odnosu sa Ninivljanima, Bog je učinio niz stvari. Prvo je poslao Jonu da kaže narodu Ninive: „Još četrdeset dana i Niniva će biti uništena” (Knjiga proroka Jone 3:4). Da li je četrdeset dana dug period? To je tačno mesec i deset dana, što je prilično dugo, dovoljno da ljudi malo razmisle, preispitaju se i postignu istinsko pokajanje. Da je bilo četiri sata, ili četiri dana, to ne bi bilo dovoljno vremena da se pokaju. Ali Bog je dao četrdeset dana, što je bilo baš mnogo vremena, čak i više nego dovoljno. Koliko veliki može da bude neki grad? Jona je išao s jednog kraja grada na drugi i obavestio sve u roku od samo nekoliko dana, tako da je svaki građanin i svako domaćinstvo dobilo poruku. Tih četrdeset dana bilo je više nego dovoljno da se pripreme kostret ili pepeo, i da se izvrše sve druge neophodne pripreme. Šta zaključujete iz toga? Bog je Ninivljanima dao dovoljno vremena da im saopšti da će uništiti njihov grad i da im dozvoli da se pripreme, razmisle i preispitaju. Ljudskim jezikom rečeno, Bog je učinio sve što je mogao i što je trebalo da učini. Taj četrdesetodnevni period bio je dovoljan, utoliko što je svima – od kralja pa do običnih ljudi – dao dovoljno vremena za razmišljanje i pripremu. S jedne strane, iz toga se može videti da Bog pokazuje trpeljivost prema ljudima, a s druge može da se vidi da je Bogu u srcu stalo do ljudi i da gaji istinsku ljubav prema njima. Božja milost i ljubav zaista postoje, bez ikakvog pretvaranja, a Njegovo srce je verno, bez ikakvog pretvaranja. Da bi ljudima dao priliku da se pokaju, dao im je četrdeset dana. Tih četrdeset dana su slika i prilika Božje trpeljivosti i ljubavi. Tih četrdeset dana bilo je dovoljno da se dokaže i potpuno omogući ljudima da vide da Bog zaista voli ljude i da Mu je stalo do njih, i da Božja milost i ljubav zaista postoje, bez ikakvog pretvaranja. Neki će reći: „Zar nisi ranije rekao da Bog ne voli ljude, da mrzi ljude? Zar to nije u suprotnosti sa onim što si upravo rekao?” Da li je to protivrečno? (Ne, nije.) Bogu je u srcu stalo do ljudi, ljubav je Njegova suština. Da li se to razlikuje od tvrdnje da Bog voli ljude? (Da.) Kako se razlikuje? Da li Bog zaista voli ljude ili ih mrzi? (Voli ih.) Zašto onda Bog još uvek proklinje ljude, grdi ih i sudi im? Ako vam nešto tako važno nije jasno, mora da ste to pogrešno shvatili. Da li je to nesporazum između tebe i Boga? Ako je to nešto što ti nije jasno, zar nije verovatno da će nastati jaz između tebe i Boga? Reci Mi, ako Bog voli ljude, da li Bog takođe mrzi ljude? Da li Božja ljubav prema ljudima ima veze sa Njegovom mržnjom prema ljudima? Da li Božja mržnja prema ljudima ima veze sa Njegovom ljubavlju prema ljudima? (Ne, nema.) Pa zašto onda Bog voli ljude? Bog se ovaplotio da bi spasao ljude – zar to nije Njegova najveća ljubav? Veoma je žalosno ako to ne znate! Ako čak ne znaš ni zašto Bog voli ljude, onda je to besmisleno. Reci Mi, odakle dolazi majčinska ljubav prema detetu? (Instinkt.) Tako je. Majčinska ljubav dolazi iz instinkta. Dakle, da li se ta ljubav zasniva na činjenici da li je dete dobro ili nevaljalo? (Ne.) Na primer, čak i ako je dete veoma nevaljalo i ponekad izluđuje majku, ona ga na kraju krajeva i dalje voli. Zašto je tako? Taj način na koji se ona ponaša prema svom detetu proizilazi iz instinkta njene uloge majke. Zbog te instinktivne majčinske ljubavi koja je u njoj, njena ljubav prema detetu se ne zasniva na činjenici da li je dete dobro ili nevaljalo. Neki kažu: „Ako majka instinktivno voli svoje dete, zašto ga ipak tuče? Zašto ga i dalje mrzi? Zašto se ipak ponekad naljuti i izgrdi ga? I zašto se ponekad toliko naljuti da ne želi više da ga vidi? Zar Ti nisi rekao da majka poseduje ljubav i da voli svoje dete? Kako je onda mogla da bude tako bezdušna?” Zar to nije protivrečno? Ne, nije protivrečno. Kako se majka ponaša prema svom detetu zavisi od stava deteta prema majci i od ponašanja deteta. Ali bez obzira na to kako se ponaša prema svom detetu, čak i da ga bije i mrzi, to ne utiče na postojanje njene majčinske ljubavi. Isto tako, odakle dolazi Božja ljubav prema ljudima? (Ljubav je Božja suština.) Tako je. Konačno ste to shvatili. Ključ je u tome da je ljubav Božja suština. Bog voli ljude i brine o njima zato što je s jedne strane ljubav Njegova suština. U toj ljubavi postoji milost, dobrota, trpeljivost i strpljenje. Naravno, postoje i ispoljenja zabrinutosti, a ponekad i brige i tuge, i tako dalje. Sve je to određeno Božjom suštinom. To je sagledavanje stvari sa subjektivne tačke gledišta. Sa objektivne tačke gledišta, Bog je stvorio ljudska bića, baš kao što je majka rodila dete, i majka prirodno brine o njemu i između njih postoji neraskidiva krvna veza. Iako između ljudskih bića i Boga ne postoji takva krvna veza, kako ljudi to kažu, ljude je ipak Bog stvorio i On brine o njima i oseća privrženost prema njima. Bog želi da ljudska bića budu dobra i da idu pravim putem, ali kada vidi kako ih Sotona kvari, kako hodaju putem zla i patnje, Bog se oseća tužno i tegobno. To je normalno, zar ne? Bog ima takve reakcije, osećanja i ispoljenja, koja sva nastaju zbog Božje suštine i koja su neodvojiva od odnosa koji je nastao s Božjim stvaranjem čoveka. To su sve objektivne činjenice. Neki kažu: „Pošto je ljubav Božja suština, zašto Bog i dalje mrzi ljude? Zar Bogu nije stalo do ljudi? Kako to da ih i dalje mrzi?” Ovde takođe postoji jedna objektivna činjenica, a to je da su ljudska narav, suština i drugi aspekti u neskladu sa Bogom i istinom, tako da Mu se gadi i odvratno Mu je ono što ljudi ispoljavaju i otkrivaju pred Njim. Kako vreme prolazi, iskvarene naravi ljudi postaju sve ozbiljnije, njihovi gresi postaju sve ozbiljniji i oni su takođe izuzetno nepopustljivi, nisu spremni da se pokaju i ne prihvataju ni trunku istine. Potpuno su u suprotnosti sa Bogom, stoga se Njegova mržnja potpiruje. Dakle, odakle dolazi Božja mržnja? Zašto nastaje? Do nje dolazi zato što je Božja narav pravedna i sveta, a Božje gnušanje se potpiruje Njegovom suštinom. Bog se grozi zla, prezire negativne stvari i gnuša se zlih sila i zlih stvari. Stoga se Bog gnuša ove iskvarene ljudske rase. Dakle, ljubav i mržnja koje Bog otkriva prema stvorenim bićima normalne su i određene su Njegovom suštinom. Uopšte nema protivrečnosti. Neki ljudi pitaju: „Da li Bog na kraju voli ili mrzi ljude?” Kako bi ti na to odgovorio? (Zavisi od stava ljudi prema Bogu, ili od toga da li su se ljudi zaista pokajali.) To je u osnovi tačno, ali ne i sasvim tačno. Zašto nije tačno? Da li mislite da Bog mora nužno da voli ljude? (Ne.) Božje reči upućene ljudskom rodu i sve delo koje On obavlja u ljudima su prirodna otkrovenja Božje naravi i suštine. Bog ima Svoja načela, On ne mora nužno da voli ljude, ali ne mora nužno ni da ih mrzi. Bog od ljudi traži da streme ka istini, da slede Njegov put i da se vladaju u skladu s Njegovim rečima. Bog ne mora nužno da voli ljude, ali ne mora nužno ni da ih mrzi. To je činjenica i ljudi moraju da je shvate. Upravo ste rekli da Bog voli ili mrzi ljude na osnovu njihovog ponašanja. Zašto je pogrešno to reći? Bog ne mora nužno da te voli, niti mora da te mrzi. Bog te možda čak i ne primećuje. Bez obzira na to da li stremiš ka istini i vladaš se i postupaš se u skladu sa Božjim rečima, ili ne prihvataš istinu, pa se čak i buniš protiv Boga i opireš Mu se, On će na kraju nagraditi svakog čoveka prema njegovim delima. Oni koji čine dobro biće nagrađeni, dok će oni koji čine zlo biti kažnjeni. To se zove pravično i nepristrasno rešavanje stvari. To jest, kao stvoreno biće, nemaš osnova da zahtevaš kako Bog treba da se ponaša prema tebi. Kada čezneš za Bogom i istinom i stremiš ka istini, ti misliš da On mora da te voli, ali ako te Bog ne primećuje i ne voli, ti osećaš da On nije Bog. Ili, kada se pobuniš protiv Boga, ti misliš da On mora da te mrzi i da te kazni, ali ako te On ne primećuje, ti osećaš da On nije Bog. Da li je takvo razmišljanje ispravno? (Ne, nije ispravno.) Odnosi među ljudima, kao što je odnos između roditelja i dece, mogu da se procenjuju na taj način – to jest, ljubav ili mržnja roditelja prema deci ponekad se zasniva na ponašanju dece – ali odnos između ljudskih bića i Boga ne može da se procenjuje na isti način. Odnos između ljudskih bića i Boga je odnos između stvorenih bića i Stvoritelja, i ne postoje nikakve krvne veze. To je isključivo odnos između stvorenih bića i Stvoritelja. Stoga, ljudska bića ne mogu da zahtevaju od Boga da ih voli, niti da tvrde kakav je Njegov stav prema njima. To su nerazumni zahtevi. Takav stav je pogrešan i netačan; ljudi ne mogu da postavljaju takve zahteve. Dakle, iz sadašnje perspektive, da li ljudi zaista tačno shvataju Božju ljubav? Njihovo prethodno shvatanje bilo je netačno, zar ne? (Jeste.) Postoje načela za to da li Bog voli ili mrzi ljude. Ako je ljudsko ponašanje ili težnja u skladu sa istinom i po Božjoj volji, onda On to prepoznaje. Međutim, ljudi imaju iskvarenu suštinu i mogu da otkriju iskvarene naravi i da teže aspiracijama i željama za koje misle da su ispravni ili da im se sviđaju. To je nešto što Bog mrzi i ne prepoznaje. Ali suprotno onome što ljudi misle – a to je da će Bog obasipati ljude nagradama kad god ih On prepozna, ili dovesti u red i kazniti ljude kad god ih On ne prepozna – to nije slučaj. Postoje načela u Božjim postupcima. To govori o suštini Boga, i ljudi to moraju tako da shvate.

Upravo sam postavio pitanje i u zajedništvu razgovarao o načelima Božjih postupaka i o Božjoj suštini. Koje sam ono pitanje upravo postavio? (Bog je upravo pitao za razliku između Svoje trpeljivosti i milosti prema ljudima i ljudske prakse popuštanja kad god je to moguće. Posle Si u zajedništvu rekao da Bog ne postupa u skladu s tom filozofijom za ovozemaljsko ophođenje. Bog se bavi ljudskim prestupima uglavnom na osnovu dva aspekta: s jedne strane, postoje načela u onome što Bog čini, a s druge, u Božjoj suštini postoje i milost i gnev.) Zaista ste ispravno to shvatili. Božja načela za takvo obavljanje stvari zasnivaju se na Njegovoj suštini i Njegovoj naravi i nemaju nikakve veze sa popuštanjem kad god je to moguće, što je filozofija za ovozemaljsko ophođenje koju čovečanstvo sledi. Ljudski postupci se zasnivaju na sotonskoj filozofiji i njima upravljaju sotonske naravi. Božja dela su otkrovenje Njegove naravi i suštine. U Božjoj suštini postoje ljubav, milost i, naravno, mržnja. Da li sada shvatate kakav je Božji stav prema zlim ljudskim postupcima i njihovim različitim oblicima pobune i izdaje? Na čemu se zasniva Božji stav? Da li on proizilazi iz Njegove suštine? (Da.) U Božjoj suštini postoje milost, ljubav i gnev. Božja suština je pravednost i iz te suštine nastaju načela Božjih postupaka. Dakle, šta su tačno načela Božjih postupaka? Podari milost u izobilju i zdušno daj oduška gnevu. To nema baš nikakve veze s popuštanjem kad god je to moguće, što ljudska bića primenjuju i to deluje kao da je veoma plemenito načelo, ali u Božjim očima to nije vredno pomena. Kao vernik, s jedne strane, ti ne možeš da sudiš o Božjoj suštini, delima i načelima Njegovih dela na osnovu te pretpostavke. Pored toga, iz svoje perspektive, ljudi ne bi trebalo da se pridržavaju te filozofije za ovozemaljsko ophođenje; trebalo bi da imaju načelo kako da donose odluke kada ih nešto zadesi i kako da se nose sa tim stvarima. Kakvo je to načelo? Ljudi ne poseduju suštinu Boga i naravno da ne mogu sve da čine sa jasnim načelima kao što to Bog čini, niti da budu na visini i pružaju prilike i da budu popustljivi prema svima odreda. Ljudi ne mogu to da čine. Šta onda treba da radiš kada se susretneš sa nečim što te uznemirava, povređuje ili vređa tvoje dostojanstvo i integritet, ili čak povređuje tvoje srce i dušu? Ako se pridržavaš izreke o moralnom vladanju „popusti kad god možeš”, onda pokušavaš da izgladiš stvari bez obzira na načela i da budeš neko ko ugađa ljudima, osećaš da nije lako snalaziti se u ovom svetu, da ne smeš da stekneš neprijatelje i da moraš da pokušaš da što manje ili nimalo ne uvrediš ljude, da popustiš kad god možeš, da budeš neutralan u svakoj prilici, da kreneš srednjim putem, da se ne izlažeš nikakvim opasnim situacijama i da naučiš da se zaštitiš. Zar to nije filozofija za ovozemaljsko ophođenje? (Jeste.) To je filozofija za ovozemaljsko ophođenje, a ne načelo koje Bog prenosi ljudskom rodu. Dakle, kojem načelu Bog podučava ljude? Kako se definiše stremljenje ka istini? Posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Ako bi se dogodilo nešto što bi izazvalo tvoju mržnju, kako bi na to gledao? Na kojoj osnovi bi to posmatrao? (Na osnovi Božjih reči.) Tako je. Ako ne znaš kako da gledaš na te stvari shodno Božjim rečima, onda možeš samo da popustiš kad god možeš, da potiskuješ svoje ogorčenje, da činiš ustupke i da čekaš pravu priliku da se osvetiš – to je put kojim bi krenuo. Ako želiš da stremiš ka istini, moraš da gledaš na ljude i stvari shodno Božjim rečima, pitajući se: „Zašto se ova osoba tako ophodi prema meni? Kako je to moglo da mi se desi? Zašto uopšte može da dođe do toga?” Takve stvari treba posmatrati shodno Božjim rečima. Prva stvar koju treba da uradiš jeste da uspeš da prihvatiš tu stvar od Boga i da svesno prihvatiš da ona dolazi od Boga i da je to nešto korisno i dobro za tebe. Da bi prihvatio tu stvar od Boga, prvo moraš da to prihvatiš kao nešto što je Bog orkestrirao i nad čime vlada. Sve što se dešava pod suncem, sve što možeš da osetiš, sve što možeš da vidiš, sve što možeš da čuješ – sve se dešava uz Božju dozvolu. Kada prihvatiš da je to od Boga, sagledaj ga naspram Božjih reči i saznaj kakva je osoba koja je to učinila i kakva je suština te stvari, bez obzira na to da li te je ono što je rekla ili učinila povredilo, da li su ti srce i duša povređeni ili je tvoj integritet izgažen. Prvo pogledaj da li se radi o zloj osobi ili o običnoj iskvarenoj osobi, prvo razluči njenu pravu prirodu u skladu sa Božjim rečima, a zatim razluči i rešavaj tu stvar u skladu sa Božjim rečima. Zar to nisu ispravni koraci koje treba preduzeti? (Jesu.) Prvo prihvati da je to od Boga i shodno Njegovim rečima sagledaj ljude koji s tim imaju veze, ne bi li utvrdio da li su to obična braća i sestre, zli ljudi, antihristi, bezvernici, zli duhovi, pogani demoni ili špijuni velike crvene aždaje i da li je to što su učinili bilo uopšteno otkrivanje iskvarenosti ili zlo delo koje je namerno isplanirano da ometa i prekida. Sve to treba da se okarakteriše poredeći ga s Božjim rečima. Merenje stvari Božjim rečima je najtačniji i najobjektivniji način. Ljude treba razvrstati i pitanja treba rešiti u skladu sa Božjim rečima. Trebalo bi pažljivo da razmisliš: „Taj događaj je u velikoj meri povredio moje srce i dušu i ostavio mračan trag u meni. Ali kako je taj događaj doprineo mojoj pripremi za život-ulazak? Šta je ovde Božja namera?” To te dovodi do suštine stvari, u koju treba da pronikneš i da je shvatiš – to znači slediti pravi put. Moraš da tražiš Božju nameru i da misliš: „Ovaj događaj je traumatizovao moje srce i dušu. Osećam teskobu i bol, ali ne mogu da postanem negativan i da se žalim. Najvažnije je razlučiti, uočiti razliku i odlučiti da li je taj događaj zaista koristan za mene ili ne, shodno Božjim rečima. Ako on dolazi od Božjeg dovođenja u red i koristan je za moj život-ulazak i moju samospoznaju, onda treba to da prihvatim i da mu se potčinim; ako je to iskušenje koje dolazi od Sotone, onda treba da se molim Bogu i da se prema tome mudro ponesem.” Da li je traženje i razmišljanje poput ovog pozitivan ulazak? Da li je to viđenje ljudi i stvari u skladu sa Božjim rečima? (Jeste.) Zatim, bez obzira na to čime se bavite ili na probleme koji se pojave u vašim odnosima s ljudima, treba da potražite odgovarajuće Božje reči da biste to rešili. Koja je svrha čitavog tog niza postupaka? Svrha je da gledaš na ljude i stvari shodno Božjim rečima, tako da tvoja perspektiva i tvoje stanovište u pogledu ljudi i stvari postanu potpuno drugačiji. Svrha nije da se stekne ugled i sačuva obraz da bi se izbilo na dobar glas, niti da se postigne sklad u zemlji i društvu i time zadovolji vladajuća klasa, već da se živi prema Božjim rečima i istini, kako bi se udovoljilo Bogu i slavio Stvoritelj. Samo ako tako budeš primenjivao, moći ćeš da budeš potpuno u skladu sa Božjim namerama. Stoga ne moraš da slediš izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi. Ne treba da razmišljaš: „Kada me tako nešto zadesi, zar ne bi trebalo da sprovedem u delo izreku: ’Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš’? Ako to ne uspem, šta će ljudi da misle o meni?” Ne treba da koristiš te moralne pretpostavke da bi ograničio i kontrolisao sebe. Umesto toga, trebalo bi da usvojiš perspektivu nekoga ko stremi ka istini i da se prema ljudima i stvarima odnosiš na način na koji ti Bog kaže da stremiš ka istini. Zar to nije potpuno novi način postojanja? Zar to nije potpuno novi pogled na život i životni cilj? (Jeste.) Kada usvojiš taj način viđenja ljudi i stvari, ne moraš namerno da kažeš sebi: „Moram da uradim to i to ako želim da budem velikodušan i da zadobijem uporište među ljudima”, ne moraš da budeš tako strog prema sebi, ne moraš da živiš protivno svojoj volji i tvoja ljudskost ne mora da bude toliko iskrivljena. Umesto toga, prirodno i voljno ćeš prihvatiti okolnosti, ljude, događaje i stvari koje dolaze od Boga. Ne samo to, već od njih možeš i da zadobiješ neočekivanu korist. Baveći se stvarima koje u tebi bude mržnju, naučićeš da prepoznaš ljude onakve kakvi zaista jesu shodno Božjim rečima, i da prepoznaješ i postupaš sa takvim stvarima shodno Božjim rečima. Posle perioda iskustva i borbe, ti ćeš pronaći istina-načela za bavljenje takvim stvarima i naučićeš kakva istina-načela treba da koristiš kada se baviš takvim ljudima, događajima i stvarima. Zar to ne znači slediti pravi put? Tako će tvoja ljudskost napredovati, jer ćeš slediti put stremljenja ka istini, to jest, ti više nećeš živeti naprosto po svojoj ljudskoj savesti i razumu, a kada se nešto dogodi, nećeš to posmatrati koristeći samo mišljenje i gledište zasnovano na savesti i razumu, već ćeš, zato što si pročitao mnoge Božje reči i zaista iskusio Božje delo, shvatiti neke istine i steći neko stvarno razumevanje Boga – Stvoritelja. To je svakako bogata žetva iz koje ćeš zadobiti i istinu i život. Na osnovu svoje savesti i razuma, naučićeš da koristiš Božje reči i istinu da bi se suočio i rešio sve probleme sa kojima se susrećeš i postepeno ćeš živeti prema Božjim rečima. Kakva su ljudska bića koja tako postupaju? Da li su u skladu sa Božjim namerama? Takva ljudska bića sve su bliža tome da budu stvorena bića u skladu sa merilom kako Bog zahteva, i čineći to, postepeno su u stanju da postignu očekivane rezultate Božjeg dela spasenja. Kada ljudi mogu da prihvate istinu i da žive prema Božjim rečima, veoma je lako živeti na taj način, bez i najmanje teskobe. Ali što se tiče ljudi koji su dobili tradicionalno kulturno obrazovanje, sve što rade je veoma protivno njihovoj volji, veoma licemerno, a stvari koje otkriva njihova ljudskost su veoma iskrivljene i nenormalne. Zašto je tako? Zato što ne govore ono što misle. Njihova usta kažu: „Popusti kad god možeš”, ali njihovo srce kaže: „Još nisam završio s tobom. Osveta je najslađa kad se posluži hladna” – zar to nije protivno njihovoj volji? (Jeste.) Šta znači „iskrivljeno”? To znači da naizgled ne govore ni o čemu drugom osim o dobronamernosti i moralu, ali iza leđa drugih rade svakakve loših stvari, kao što su blud i pljačka. Sva ta priča za javnost o dobroti i moralu je samo maska, a srce im je puno svakojakih zala, svakakvih gnusnih ideja i gledišta; nema ničeg prljavijeg od toga, izuzetno je odvratno, nisko i sramotno. To je značenje reči iskrivljeno. U savremenom jeziku, iskrivljenost se kaže perverzija. Svi su veoma perverzni, ali se pred drugima i dalje pretvaraju da su krajnje pristojni, prefinjeni, da su gospoda i da su časni. Zaista nemaju stida, vrlo su zli! Put koji je Bog pokazao ljudima nije da te navede da tako živiš, već da ti omogući da u svemu što činiš slediš ispravna načela i put primene koje je Bog ukazao ljudima, bilo da to činiš pred Bogom ili pred ljudima. Čak i ako naiđeš na nešto što šteti tvojim interesima ili što ti se ne sviđa, ili nešto što te tišti celog života, moraš principijelno da se baviš tim pitanjima. Na primer, moraš s ljubavlju da se odnosiš prema pravoj braći i sestrama i da naučiš da prema njima budeš trpeljiv, uslužan i da ih podržavaš. Dakle, šta treba da uradiš sa neprijateljima Božjim, antihristima, zlim ljudima i bezvernicima, ili agentima i špijunima koji se infiltriraju u crkvu? Treba da ih jednom za svagda odbaciš. To je proces identifikacije i razotkrivanje, osećanja mržnje i konačnog odbacivanja. Božja kuća ima upravne odluke i odredbe. Kada je reč o antihristima, zlim ljudima i bezvernicima – onima koji su od istog soja kao đavoli, Sotona i zli duhovi – ako oni nisu voljni da služe, zauvek ih udalji od Božje kuće. Kako onda Božji izabrani narod treba da se odnosi prema njima? (Treba da ih odbaci.) Tako je, treba da ih odbacite, da ih zauvek odbacite. Neki kažu: „Odbijanje je samo reč. Pod pretpostavkom da ih teoretski odbaciš, kako onda to zapravo radiš u stvarnom životu?” Da li je u redu da im se uvek i u svakoj prilici suprotstavljamo? Nema potrebe da se bespotrebno zamarate na taj način. Ne morate da im se suprotstavljate uvek i u svakoj prilici, ne morate da se borite sa njima do smrti i ne morate da ih kunete iza njihovih leđa. Ne morate da radite ništa od toga. Samo se distancirajte od njih duboko u svom srcu i nemojte da imate posla s njima pod normalnim okolnostima. U posebnim okolnostima i kada nemate izbora, možete normalno da razgovarate s njima, ali iskoristite prvu priliku da ih se klonite i ne mešajte se ni u jedan njihov posao. To znači odbaciti ih iz dubine srca, ne ophoditi se prema njima kao prema braći i sestrama ili članovima Božje porodice i ne ophoditi se prema njima kao prema vernicima. Za one koji mrze Boga i istinu, koji namerno ometaju i prekidaju Božje delo ili koji pokušavaju da unište Božje delo, moraš ne samo da se moliš Bogu da ih prokune, već i da ih zauvek veže i ograniči i da ih odbaci jednom za svagda. Da li je to u skladu sa Božjim namerama? Potpuno je u skladu sa Božjim namerama. Da bi se izašlo na kraj s takvim ljudima, potrebno je zauzeti stav i biti principijelan. Šta znači zauzeti stav i biti principijelan? To znači jasno sagledati njihovu suštinu, nikada ih ne smatrati vernicima i apsolutno ih ne smatrati braćom ili sestrama. Oni su đavoli, oni su Sotone. Ne radi se o praštanju ili nepraštanju, već o raskidanju veze i odbacivanju jednom zauvek. To je potpuno opravdano i u skladu sa istinom. Neki kažu: „Zar to nije nemilosrdno ponašanje za nekoga ko veruje u Boga?” (Nije.) To znači zauzeti stav i biti principijelan. Radimo sve što nam Bog naloži. Mi smo popustljivi prema onome za koga nam Bog kaže da budemo popustljivi i gnušamo se svega čega nam Bog kaže da se gnušamo. U Dobu zakona, one koji su prekršili zakone i zapovesti Božji izabrani narod kamenovao je do smrti, ali danas, u Dobu carstva, Bog ima upravne odluke i On samo čisti i izgoni ljude koji su istog soja kao đavoli i Sotona. Božji izabrani narod mora da sprovodi u delo i da se pokorava Božjim rečima i upravnim odlukama koje On izdaje, bez kršenja istih, bez ograničenja ili uticaja ljudskih predstava i bez straha da će mu religiozni ljudi suditi i osuditi ga. Postupanje u skladu sa Božjim rečima je nešto što je savršeno prirodno i opravdano. Uvek veruj samo u to da su Božje reči istina i da ljudske reči nisu istina, ma koliko lepo zvučale. Ljudi moraju u to da veruju. Ljudi treba tako da veruju u Boga, i takođe treba da imaju takav stav pokornosti. To je pitanje stava.

Manje-više smo dovoljno rekli o izreci o moralnom vladanju „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš” i o načelima Božjih postupaka. Kada su u pitanju stvari kao što su one koje nanose štetu ljudima, da li sada razumete načelo postupanja sa njima, načelo kojem Bog podučava ljude? (Da.) Stvar je u tome da Bog ne dozvoljava ljudima da budu brzopleti u bavljenju pitanjima koja ih zadese, a kamoli da koriste ljudske moralne vrednosti da bi se bavili bilo kojim pitanjem. Koje načelo Bog prenosi ljudima? Koja načela ljudi treba da slede? (Posmatraj ljude i stvari i vladaj se i postupaj u skladu sa Božjim rečima.) Tako je, posmatraj ljude i stvari i vladaj se i postupaj u skladu sa Božjim rečima i istinom. Šta god da se dogodi, s tim se mora postupati u skladu sa Božjim rečima, jer u svim pitanjima i svim stvarima postoji osnovni uzrok iza svega što se dešava, kao i iza bilo koje osobe, događaja ili stvari koja iskrsne, a sve to organizuje Bog i nad tim ima neprikosnovenost. Sve što se desi može da ima pozitivan ili negativan krajnji ishod, a razlika zavisi od ljudskih težnji i puta kojim idu. Ako izabereš da se prema stvarima odnosiš u skladu sa Božjim rečima, onda će krajnji ishod biti pozitivan; ako izabereš da se prema njima ophodiš onako kako nalažu telo i brzopletost i svakovrsne izreke, ideje i pogledi koji dolaze od ljudi, onda će krajnji rezultat svakako biti brzoplet i negativan. Ako brzopletost i negativnost podrazumevaju nanošenje štete ljudskom dostojanstvu, telu, duši, interesima i tako dalje, na kraju će to kod ljudi ostaviti samo mržnju i mrlju kojih nikada neće moći da se otarase. Samo putem Božjih reči moguće je pronaći šta stoji iza raznih ljudi, događaja i stvari sa kojima se čovek susreće, i samo putem Božjih reči moguće je jasno videti suštinu takvih ljudi, događaja i stvari. Naravno, samo putem Božjih reči ljudi mogu ispravno da se nose i rešavaju probleme sa svakovrsnim ljudima, događajima i stvarima sa kojima se susreću u stvarnosti. Na kraju, to će omogućiti ljudima da imaju koristi od svih okolnosti koje Bog postavlja, njihovi životi će se postepeno razvijati, njihova iskvarena narav će se promeniti, a istovremeno će u tome naći ispravan smer u životu, ispravan pogled na život, ispravan način postojanja i ispravan cilj i put kojem treba težiti. U osnovi smo završili naše zajedništvo o izreci o moralnom vladanju: „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”. Ta izreka je donekle površna, ali kada se raščlani na osnovu istine, njena suština nije tako jednostavna. Što se tiče toga šta ljudi treba da rade u tom pogledu i kako da se nose s takvim situacijama, to je još manje jednostavno. To se odnosi na pitanje da li ljudi mogu da streme ka istini i da tragaju za njom, a naravno da se još više odnosi na promenu naravi ljudi i na spasenje ljudi. Stoga, bez obzira na to da li su ti problemi jednostavni ili složeni, površni ili duboki, treba s njima postupati ispravno i ozbiljno. Ništa što se odnosi na promene u naravi ljudi ili što podrazumeva spasenje ljudi nije beznačajno, sve je presudno i važno. Nadam se da ćete od sada pa nadalje, u svom svakodnevnom životu iskopati iz sopstvenih misli i svesti svakakve izreke i poglede na moral u tradicionalnoj kulturi, raščlaniti ih i razaznati njihovu pravu prirodu shodno Božjim rečima, tako da možeš postepeno da ih shvatiš i razrešiš, da usvojiš potpuno novi pravac i cilj u životu i da u potpunosti promeniš svoj način postojanja. U redu, hajde da završimo današnje zajedništvo ovde. Do viđenja!
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Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

II. Izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi

Raščlanjivanje suštine izreka o moralnom postupanju (I)

Na našem poslednjem okupljanju, u zajedništvu smo detaljno analizirali izreku o moralnom vladanju, koja glasi: „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”. Da li sada stvarno razumete razne izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi? Kako se te izreke o moralnom vladanju razlikuju od istine? Možete li sada da potvrdite da te izreke o moralnom vladanju nisu istina i da one nipošto ne mogu da zamene istinu? (Možemo.) Šta se pokazuje time što možete ovo da potvrdite? (Time se pokazuje da sam sada donekle u stanju da razlučim šta zapravo predstavljaju te izreke iz tradicionalne kulture. Ranije nisam uviđao da te stvari nosim u srcu. Tek nakon što je Bog o njima besedio i detaljno ih analizirao, shvatio sam da su te stvari sve vreme uticale na mene i da sam na druge ljude i stvari uvek gledao na osnovu tradicionalne kulture. Takođe shvatam da su te izreke iz tradicionalne kulture zapravo u neskladu sa istinom i da su sve to stvari koje kvare ljude.) Potvrđujući to, vi ste, pre svega, pokazali izvesno raspoznavanje tih stvari iz tradicionalne kulture. Ne samo da ste te stvari čulno spoznali, već ste u stanju da njihovu suštinu sagledate sa teoretskog stanovišta. Nadalje, te stvari iz tradicionalne kulture ne utiču više na vas i vi ste u stanju da iz svog srca i uma uklonite efekte, ograničenja i okove kojima vas te stvari sputavaju. Naročito pri posmatranju raznih stvari i rešavanju raznih problema, te ideje i pogledi ne utiču više na vas, niti vas ograničavaju. Uopšteno govoreći, vi ste kroz razgovore u zajedništvu stekli izvesno raspoznavanje ovih ideja i pogleda na tradicionalnu kulturu. To je ishod koji se postiže razumevanjem istine. Stvari iz tradicionalne kulture predstavljaju šuplje, milozvučne izreke, prepune sotonskih filozofija, što naročito važi za izreke o moralnom vladanju, poput: „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana” i „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”. Te izreke neprekidno utiču na ljudska bića, ograničavaju ih i sputavaju preko njihovih misli i nemaju proaktivnu ni pozitivnu ulogu u moralnom vladanju ljudi. Iako vi sada donekle razumete te stvari, njihov uticaj teško da možete u potpunosti da izbrišete iz dubina svog srca. Morate se naoružati istinom i tokom određenog vremena sticati iskustvo u skladu s Božjim rečima. Tek tada ćete moći da, jednom zasvagda, jasno sagledate koliko su te licemerne stvari duboko štetne, pogrešne i besmislene, i tek ćete tada problem moći da rešite u korenu. Ako biste hteli da se pukim razumevanjem nekih doktrina odreknete svih tih pogrešnih misli i ideja i da se oslobodite njihovih uticaja, ograničenja i okova, to bi bilo veoma teško postići. Sada, kada ste donekle u stanju da sagledate šta te izreke o moralnom vladanju zapravo jesu, stekli ste barem neko razumevanje i učinili izvestan napredak u svom razmišljanju. Sve ostalo zavisi od toga kako neka osoba traga za istinom, kako druge ljude i stvari posmatra u skladu s Božjim rečima i kakva će iskustva imati u budućnosti.

Na osnovu ovih naših razgovora i detaljnih analiza izreka o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi, možete li jasno da sagledate suštinu tih izreka? Ako to zaista možete jasno da sagledate, onda možete da ustanovite da te izreke iz tradicionalne kulture nisu istina, niti mogu da zamene istinu. To je ono što je izvesno, a većina ljudi je to već potvrdila u svom srcu kroz razgovore u zajedništvu. Kako, dakle, treba razumeti suštinu svih tih raznih izreka o moralnom vladanju? Ako se s ovim problemom ne suočite u skladu s Božjim rečima i sa istinom, nema načina da ih do kraja sagledate i razumete. Ma koliko da te izreke o moralnom vladanju izgledaju plemenito i pozitivno na papiru, da li one zaista predstavljaju kriterijume čovekovih postupaka i ponašanja, ili načela njegovog vladanja? (Ne.) One nisu načela, niti kriterijumi vladanja. Pa šta su one tačno? Možete li da, detaljnom analizom suštine svake od tih izreka, izvučete zaključak o tome šta je tačno istina i suština tih izreka o moralnom vladanju koje su nastale među ljudima? Zar nikada niste razmišljali o tom pitanju? Ostavljajući po strani ciljeve takozvanih mislilaca i moralista, koji pripadnicima vladajuće klase laskaju, ulaguju se i rado im služe, hajde da to pitanje analiziramo sa stanovišta normalne ljudskosti. Pošto izreke o moralnom vladanju nisu istina, a kamoli da mogu da zamene istinu, one mora da su samo prividno tačne. To zasigurno nisu pozitivne stvari – toliko je izvesno. Ako možete da ih na ovaj način sagledate onakvim kakve one zaista jesu, to dokazuje da ste u svom srcu stekli izvestan stepen razumevanja istine i da već posedujete izvesnu sposobnost raspoznavanja. Izreke o moralnom vladanju nisu pozitivne stvari, niti predstavljaju kriterijume ljudskih postupaka i ponašanja, a još manje su načela po kojima ljudi treba da se vladaju, što znači da s njima nešto nije u redu. Da li ovo vredi do kraja sagledati? (Da.) Ako razmatrate samo „moralno vladanje” i mislite da te izreke predstavljaju ispravna gledišta i pozitivne stvari, onda to znači da grešite i da će vas one uzeti pod svoje i obmanuti. Ono što je licemerno nikada ne može biti pozitivno. Što se tiče raznih prikaza i postupaka moralnog vladanja, treba razlikovati da li su oni učinjeni iskreno i iz srca ili nisu. Ako su učinjeni nevoljno, pretvorno ili radi postizanja određenog cilja, onda s takvim postupcima i prikazima postoji problem. Možete li da te izreke o moralnom vladanju sagledate onakvima kakve one zaista jesu? Ko može da Mi kaže nešto o tome? (Sotona koristi izreke o moralnom vladanju da bi ljude kvario i navodio ih na pogrešan put i primorava ih da se pridržavaju tih izreka i da ih primenjuju u praksi kako bi postigao svoj cilj da oni počnu da obožavaju Sotonu i da ga slede, te da se drže podalje od Boga. To je jedna od Sotoninih tehnika i metoda za kvarenje ljudi.) Nije u tome suština izreka o moralnom vladanju. To je cilj koji Sotona ostvaruje koristeći takve izreke da bi ljude naveo na pogrešan put. Pre svega, morate da budete načisto s tim da nikakve izreke o moralnom vladanju nisu istina, a još manje da mogu da zamene istinu. One čak nisu ni pozitivne stvari. Šta su onda one zapravo? Može se sa sigurnošću reći da te izreke o moralnom vladanju predstavljaju jeretičke zablude kojima Sotona ljude navodi na stranputicu. One same po sebi nisu istina-stvarnost koju ljudi treba da poseduju, niti su to pozitivne stvari koje normalna ljudskost treba da proživljava. Izreke o moralnom vladanju predstavljaju krivotvorine, pretvaranje, falsifikate i trikove – to su lažna ponašanja, koja nipošto ne potiču iz čovekove savesti i razuma, niti iz njegovog normalnog razmišljanja. Prema tome, sve izreke tradicionalne kulture u vezi s moralnim vladanjem zapravo su besmislene, apsurdne jeresi i zablude. Kroz ovih nekoliko razgovora u zajedništvu, na današnji dan su izreke o moralnom vladanju, koje Sotona iznosi, u celosti osuđene na smrt. Ako te izreke nisu čak ni pozitivne, kako to da ljudi mogu da ih prihvate? Kako ljudi mogu da se vode tim idejama i stanovištima? Razlog za to leži u činjenici da su izreke o moralnom vladanju tako dobro usklađene s ljudskim predstavama i uobraziljama. One izazivaju divljenje i odobravanje, pa ljudi te izreke o moralnom vladanju prihvataju svim srcem i, mada ne mogu da ih primene u praksi, u duši ih oberučke prihvataju i sa uživanjem im se klanjaju. I tako, Sotona koristi razne izreke o moralnom vladanju da bi ljude naveo na pogrešan put i da bi upravljao njihovim srcima i njihovim ponašanjem, zato što se ljudi u duši klanjaju i slepo veruju svim tim raznim izrekama o moralnom vladanju i zato što bi svi hteli da tim tvrdnjama pobude veće dostojanstvo, plemenitost i dobrotu, kako bi na taj način postigli svoj cilj da ih drugi jako cene i veličaju. Ukratko, sve te razne izreke o moralnom vladanju zahtevaju da ljudi, kad rade određene stvari, pokažu neku vrstu ponašanja ili karaktera iz oblasti moralnog vladanja. Ta ponašanja i vrste karaktera naizgled su prilično plemeniti i izazivaju poštovanje, pa svi ljudi u duši veoma snažno streme ka njima. Ali ono što ljudi ne uzimaju u obzir jeste da te izreke o moralnom vladanju nipošto nisu načela vladanja koja bi normalna osoba trebalo da sledi; umesto toga, radi se o nizu licemernih ponašanja koja čovek može da odglumi. Ona predstavljaju odstupanja od merila savesti i razuma, udaljavanje od volje normalne ljudskosti. Lažne i pretvorne izreke o moralnom vladanju Sotona koristi da bi ljude naveo na pogrešan put i privoleo ih da obožavaju njega i sve te licemerne, takozvane mudrace, usled čega oni na normalnu ljudskost i kriterijume ljudskog vladanja gledaju kao na nešto obično, jednostavno, pa čak i nisko. Oni te stvari preziru i smatraju ih potpuno bezvrednim. To je zato što su izreke o moralnom vladanju koje Sotona zastupa tako milozvučne i toliko dobro usklađene s čovekovim predstavama i uobraziljama. Činjenica je, međutim, da nijedna izreka o moralnom vladanju, ma kakva ona bila, ne predstavlja načelo koje bi ljudi trebalo da slede u svom vladanju ili u svom ophođenju prema svetu. Razmislite o tome – zar nije tako? U suštini, izreke o moralnom vladanju nisu ništa drugo do zahtevi kojima se od ljudi traži da žive naizgled dostojanstvenije i plemenitije, što će im omogućiti da ih drugi obožavaju i veličaju, umesto da na njih gledaju sa visine. Suština tih izreka pokazuje da one od ljudi samo zahtevaju da kroz dobro ponašanje pokazuju moralno vladanje, te da tako prikriju i obuzdaju preterane želje iskvarene ljudskosti, da prikriju čovekovo zlo i njegovu odvratnu priroda-suštinu, kao i otkrivanja raznih iskvarenih naravi. One imaju za cilj da unaprede čovekov integritet kroz tobože dobro ponašanje i praksu, da poboljšaju njegov imidž u očima drugih ljudi, kako bi ga svet, u najširem smislu, više cenio. Sve ovo pokazuje da izreke o moralnom vladanju treba da, površnim ponašanjem i praktičnim postupcima, prikriju čovekove skrivene misli, gledišta, ciljeve i namere, da sakriju njegovo odvratno lice i njegovu priroda-suštinu. A mogu li se te stvari uspešno prikriti? Zar ih pokušaj njihovog prikrivanja ne čini još očiglednijim? Sotonu, međutim, to uopšte ne zanima. Njegov je cilj da prikrije odvratno lice iskvarene ljudskosti, da sakrije istinu o čovekovoj iskvarenosti. Sotona, dakle, primorava ljude da usvoje manifestacije moralnog vladanja kako bi se maskirali, što znači da on koristi propise i ponašanje moralnog vladanja da bi ljude predstavio u najboljem mogućem svetlu, da bi poboljšao čovekov karakter i integritet, kako bi ga drugi više cenili i veličali. U osnovi, izreke o moralnom vladanju određuju da li je neka osoba plemenita ili prizemna na osnovu manifestacija njenog ponašanja i njenih moralnih standarda. Primera radi, ocena da li je neka osoba nesebična zavisi od toga koliko ona pokazuje da sopstvene interese žrtvuje zarad drugih. Ako ona to dobro pokazuje, ako se dobro prikriva i ako uspeva da sebe prikaže naročito vrednom divljenja, onda će ljudi tu osobu smatrati poštenom i dostojanstvenom, ona će u očima drugih biti osoba s naročito visokim moralnim standardima, a država će joj dodeliti plaketu, kao uzoru moralnosti na kojem drugi mogu da uče, da ga obožavaju i oponašaju. Kako bi ljudi, dakle, trebalo da ocenjuju da li je neka žena dobra ili rđava? Tako što će posmatrati da li su razna ponašanja, koja ta žena pokazuje unutar svoje zajednice, usklađena sa izrekom „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna”. Ako je ona u svakom pogledu usklađena s tom izrekom, tako što je čestita, ljubazna i krotka, što maksimalno uvažava starije, što je zarad opšteg interesa spremna na svaki kompromis, što je izuzetno strpljiva i sposobna da podnosi teškoće, a da se pritom ne zamera i ne svađa s drugim ljudima, što poštuje muževljeve roditelje i što se dobro stara o mužu i deci, što nikada ne misli na sebe i nikad ne traži ništa zauzvrat, što ne uživa u telesnim zadovoljstvima i tako dalje, onda je ona zaista čestita, ljubazna, nežna i moralna žena. Na osnovu ovih ponašanja žene prema spoljnom svetu, ljudi ocenjuju njeno moralno vladanje. Netačno je i nerealno ocenjivati vrednost, dobrotu i zlobu neke osobe na osnovu njenih površnih postupaka i ponašanja. Pored toga, ovakvo donošenje presuda je lažno, obmanjujuće i besmisleno. To je suštinski problem koji se u ljudima razotkriva u vezi sa izrekama o moralnom vladanju.

U svetlu nekoliko gorepomenutih aspekata, da li te izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi zaista predstavljaju načela čovekovog vladanja? (Ne.) One uopšte ne zadovoljavaju potrebe normalne ljudskosti, već su potpuno suprotne tim potrebama. To što one pružaju ljudskom rodu nisu načela vladanja, niti načela postupanja i ponašanja ljudi. Naprotiv, one od ljudi zahtevaju da se maskiraju i prikrivaju, da se na određeni način vladaju i postupaju pred drugima kako bi bili jako cenjeni i hvaljeni, ali ne sa ciljem da ljudi shvate ispravan način vladanja, već da bi živeli što više u skladu s predstavama i uobraziljama drugih ljudi i da bi od drugih zadobili pohvalu i priznanje. To nipošto nije ono što Bog zahteva, a to je da se ljudi vladaju i da deluju u skladu sa istina-načelima, ne obazirući se na ono što drugi misle, već se fokusirajući isključivo na dobijanje odobrenja od Boga. Izreke o moralnom vladanju više se tiču zahteva da ljudi budu pristojni i plemeniti u svom ponašanju, praksi i pojavi koju spolja otkrivaju – čak i ako je u pitanju maska – nego što se bave rešavanjem problema u vezi sa mislima i gledištima ljudi ili s njihovom priroda-suštinom. Drugim rečima, zahtevi koje pred ljude postavljaju izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi nisu zasnovani na ljudskoj suštini, a još manje se tiču dostižnog obima savesti i razuma. U isto vreme, ti su zahtevi suprotstavljeni objektivnoj činjenici da ljudi imaju iskvarene naravi, da su sebični i odvratni, a uz to ih primoravaju da rade ovo ili ono, u smislu njihovog ponašanja i praktičnog delovanja. Stoga te izreke, bez obzira na stanovište sa kojeg ljudima postavljaju zahteve, ne mogu iz korena da oslobode ljude od okova i ograničenja iskvarenih naravi, niti mogu da razreše problem ljudske suštine; drugim rečima, one ne mogu da razreše probleme koji se tiču iskvarenih naravi ljudi. Usled toga, one ne mogu da promene načela ni smer ljudskog vladanja, niti mogu naterati ljude da shvate kako treba da se vladaju, kako da se ophode prema drugima, niti kako da se sa pozitivnog aspekta pozabave međuljudskim odnosima. Gledano iz druge perspektive, izreke o moralnom vladanju samo su neka vrsta ljudima datih propisa i ograničenja u vezi sa ponašanjem. Mada te izreke u svakom pogledu izgledaju prilično dobro, one nesvesno utiču na razmišljanja i gledišta ljudi, sputavaju ih i vezuju, što za posledicu ima to da ljudi ne uspevaju da pronađu ispravna načela i puteve svog vladanja i postupanja. U ovom kontekstu, ljudima ne preostaje ništa drugo do da nevoljno prihvate uticaj ideja i gledišta tradicionalne kulture, te da pod uticajem tih pogrešnih ideja i gledišta nesvesno izgube načela, ciljeve i smer svog vladanja. Usled toga, iskvarena ljudska bića padaju u mrak i gube svetlost, tako da im preostaje samo da jurcaju za slavom i dobitkom, oslanjajući se na falsifikovanje, pretvaranje i prevare. Primera radi, kad vidiš neku osobu kojoj je potrebna pomoć, ti odmah pomisliš: „U svom vladanju, čovek treba da pronađe zadovoljstvo u pomaganju drugima. To je osnovno načelo i moralno merilo ljudskog vladanja”, pa ćeš nesvesno pružiti pomoć toj osobi. Nakon što joj pomogneš, čini ti se da si zbog takvog vladanja plemenit i da poseduješ malo ljudskosti i čak nesvesno veličaš samog sebe kao plemenitu osobu, osobu plemenitog karaktera, osobu sa dostojanstvom i integritetom i, naravno, osobu vrednu poštovanja. Ako joj, pak, ne pomogneš, pomislićeš: „Avaj, ja nisam dobra osoba. Kad god sretnem nekoga kome je potrebna pomoć i poželim da mu pružim ruku, uvek najpre razmišljam o vlastitim interesima. Baš sam sebičan!” Na osnovu ideološkog gledišta koje kaže: „Pronađi zadovoljstvo u pomaganju drugima” nesvesno ćeš odmeravati i ograničavati samoga sebe i procenjivati šta je ispravno, a šta pogrešno. Kad tu izreku ne budeš mogao da sprovedeš u delo, preziraćeš samog sebe, gledaćeš na sebe sa visine i biće ti pomalo neprijatno. Upućivaćeš poglede pune divljenja i zahvalnosti ka onima koji mogu da pronađu zadovoljstvo u pomaganju drugima i činiće ti se da su oni plemenitiji, dostojanstveniji i po integritetu bolji ljudi od tebe. Međutim, kad je o tim pitanjima reč, Božji zahtevi su drugačiji. Bog od tebe zahteva da se držiš Njegovih reči i istina-načela. U smislu moralnog vladanja, kako ljudi treba da postupaju u praksi? Treba li da se drže tradicionalnih moralnih i kulturnih gledišta ili da poštuju Božje reči? Svako se suočava s tim izborom. Jesu li ti sada jasna istina-načela kojima Bog podučava ljude? Da li ih razumeš? Koliko čvrsto ih se držiš? Kakve te misli i gledišta ometaju i utiču na tebe i koje iskvarene naravi razotkrivaš dok ih se pridržavaš? Tako treba da preispituješ sebe. Koliko tačno od suštine izreka o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi možeš jasno da sagledaš u svom srcu? Da li tradicionalna kultura još uvek ima svoje mesto u tvom srcu? Sve su to problemi koje ljudi moraju da razreše. Kad razrešiš svoje iskvarene naravi i kad budeš u stanju da se apsolutno i beskompromisno pokoravaš istini i da se pridržavaš Božjih reči, tvoji praktični postupci biće potpuno usklađeni sa istina-načelima. Nećeš više biti ograničen iskvarenim naravima, niti sputan moralnim idejama i gledištima tradicionalne kulture i moći ćeš precizno da sprovodiš u delo Božje reči i da postupaš u skladu sa istina-načelima. To su načela po kojima bi vernici trebalo da se vladaju i da postupaju. Kad budeš mogao da u praksi postupaš u skladu s Božjim rečima, da se pridržavaš Božjih reči i da deluješ u skladu sa istina-načelima, bićeš ne samo osoba s dobrim moralnim vladanjem, nego i osoba koja može da sledi Božji put. Kada upražnjavaš načela i istinu vladanja, ti ne samo da poseduješ merila moralnog vladanja, već u tvom vladanju ima i istina-načela. Ima li razlike između pridržavanja istina-načela i pridržavanja kriterijuma moralnog vladanja? (Ima.) U čemu se ogleda ta razlika? Pridržavanje zahteva moralnog vladanja predstavlja samo praksu i ispoljavanje ponašanja, dok praktično postupanje u skladu sa istina-načelima, iako spolja takođe izgleda kao praksa, predstavlja praksu koja se pridržava istina-načela. Iz ove perspektive, pridržavanje istina-načela odnosi se na vladanje i na put kojim ljudi idu. To znači da ti, ukoliko upražnjavaš istinu i pridržavaš se istina-načela u Božjim rečima, hodaš ispravnim putem, dok je poštovanje zahteva moralnog vladanja u tradicionalnoj kulturi tek puki prikaz ponašanja, baš kao i poštovanje propisa. Ono ne uključuje istina-načela, niti se odnosi na put kojim ljudi idu. Razumete li šta vam govorim? (Da.) Evo jednog primera. Recimo, izreka o moralnom vladanju, koja kaže: „Sopstvene interese žrtvuj zarad drugih”, zahteva od ljudi da uvek i u svakoj situaciji „odbace manjeg sebe i ostvare većeg sebe”. Među nevernicima, to je stil koji se naziva plemenitošću karaktera i čvrstoćom integriteta. „Odbaci manjeg sebe i ostvari većeg sebe” – kakva grandiozna retorika! Prava je šteta da to samo zvuči kao stil koji se odlikuje plemenitošću karaktera i čvrstoćom integriteta, ali da to nije istina-načelo kojeg ljudi treba da se pridržavaju u svom vladanju. Činjenica je da krajnji cilj izreke „Odbaci manjeg sebe i ostvari većeg sebe”, kao i primoravanja ljudi da sopstvene interese žrtvuju zarad drugih, zapravo jeste da se obezbedi da drugi služe njima. Sa stanovišta ljudskih ciljeva i namera, ova izreka odiše sotonskim filozofijama i ima kvalitet transakcije. Možete li iz toga da ustanovite da li u izreci „Odbaci manjeg sebe i ostvari većeg sebe” ima istina-načela? Nipošto! To nije nikakvo načelo vladanja, već čista sotonska filozofija, jer cilj odbacivanja manjeg sebe jeste da ljudi ostvare većeg sebe. Bez obzira da li je takva praksa plemenita ili vulgarna, ovde je reč samo o propisu koji vezuje ljude. Iako se čini razumnom, ona je u suštini besmislena i apsurdna. Ma šta da ti se desi, ona od ljudi samo zahteva da sopstvene interese žrtvuju za dobrobit drugih. Bez obzira na šta si spreman ili nisi spreman, bez obzira da li to možeš ili ne možeš da uradiš i bez obzira na okruženje, ona od tebe samo zahteva da svoje interese žrtvuješ zarad drugih ljudi. Ako nisi u stanju da „odbaciš manjeg sebe”, onda je fraza „ostvari većeg sebe” tu da te iskušava, tako da, i pored toga što nisi u stanju da zarad drugih žrtvuješ sopstvene interese, i dalje ne želiš to da otpustiš. Ljudi bivaju zavedeni mišlju o „ostvarenju većeg sebe”. U takvim okolnostima je teško odlučiti se. Da li, dakle, žrtvovanje sopstvenih interesa zarad drugih predstavlja načelo vladanja? Mogu li se time postići pozitivni rezultati? Mada svaka osoba zaista dobro prikriva samu sebe i pokazuje vrhunsku plemenitost, dostojanstvo i integritet, kakav je ishod na kraju? Može se samo reći da od toga ništa neće ispasti, jer se na taj način može dobiti samo priznanje od strane drugih ljudi, ali ne i odobravanje od strane Boga. Kako je do toga došlo? Je li to rezultat toga što se svi pridržavaju izreka o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi i što slede sotonske filozofije? Ako bi svi prihvatili Božje reči, ako bi prihvatili ispravne ideje i gledišta, ako bi se držali istina-načela i sledili životni pravac na koji im Bog ukazuje, ljudima bi bilo lako da idu pravim životnim putem. Da li je takva praksa bolja od žrtvovanja sopstvenih interesa zarad drugih ljudi? Takva praksa podrazumeva pridržavanje istina-načela i život u svetlosti, shodno Božjim rečima, umesto koračanja Sotoninim stopama na putu licemerja. Jedino napuštanjem sotonskih filozofija, kao i raznih ideja koje se prenose izrekama o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi, te prihvatanjem istine i življenjem u skladu s Božjim rečima, čovek može da proživi stvarno ljudsko obličje i da zadobije Božje odobravanje.

Na osnovu onoga o čemu smo maločas u zajedništvu razgovarali, jeste li došli do ikakvih zaključaka u vezi sa suštinom izreka o moralnom vladanju? Sve su te razne izreke o moralnom vladanju samo pravila i konvencije, pomoću kojih se ljudima ograničavaju misli, gledišta i spoljašnje vladanje. Nisu to nikakva načela ni kriterijumi vladanja, niti su to načela kojih ljudi treba da se pridržavaju pri susretu sa svakovrsnim ljudima, događajima i stvarima. Kojih načela, dakle, ljudi treba da se drže? Zar ne bi trebalo da o tome porazgovaramo? Neki ljudi se pitaju: „Koja je razlika između istina-načela kojih ljudi treba da se drže i pravila i konvencija sadržanih u svim tim izrekama o moralnom vladanju?” Recite Mi, ima li razlika među njima? (Ima.) U kom pogledu postoje razlike? Izreke o moralnom vladanju su samo pravila i konvencije, koji ljudima ograničavaju misli, gledišta i ponašanja. U vezi s raznim događajima koji se dešavaju ljudima, te izreke pred ljude postavljaju zahteve kojima ograničavaju njihovo ponašanje i vezuju im ruke i noge, terajući ih da rade ovo ili ono, umesto da im dopuste da potraže ispravna načela i prave načine ophođenja sa raznim ljudima, događajima i stvarima. Istina-načela su, međutim, drugačija. Višestruki zahtevi koje Božje reči postavljaju ljudima nisu propisi, pravila ni konvencije, a ponajmanje su to različite izreke koje ograničavaju razmišljanja i ponašanje ljudi. Umesto toga, tim se zahtevima ljudima saopštavaju istina-načela koja ljudi treba da razumeju i da ih se pridržavaju u svim vrstama okruženja i kad god ih nešto zadesi. Šta, dakle, ta načela tačno predstavljaju? Zašto kažem da su samo Božje reči istina, odnosno istina-načela? Zato što su, za normalnu ljudskost, svi ti razni zahtevi koje Božje reči postavljaju pred ljude dostižni, utoliko više što se njima od ljudi traži da se, kad god ih nešto zadesi, odupru uticaju i ograničenjima vlastitih osećanja, želja, ambicija i iskvarenih naravi, te da postupaju u skladu s Božjim rečima i sa istina-načelima, što je načelo kojeg ljudi mogu da se pridržavaju. Istina-načela, sadržana u Božjim rečima, ukazuju na ispravan smer i cilj koje ljudi treba da slede, a ona su ujedno i put kojim ljudi treba da koračaju. Načela sadržana u Božjim rečima ne samo da omogućavaju normalno funkcionisanje ljudske savesti i razuma, već ona, sasvim prirodno, pridodaju načela istine na temelj sačinjen od ljudske savesti i razuma. To su merila istine do kojih ljudi sa savešću i razumom mogu da se izdignu i da ih ispune. Kada se pridržavaju tih načela sadržanih u Božjim rečima, ono što ljudi dobijaju nije unapređenje njihove moralnosti i integriteta, a ni zaštita njihovog ljudskog dostojanstva. Umesto toga, oni se time otiskuju na pravi put u životu. Kada neka osoba sluša istina-načela iz Božjih reči, ona ne samo da poseduje savest i razum normalne osobe, već na temelju posedovanja savesti i razuma počinje da shvata sve više istina-načela u vezi s tim kako treba da se vlada. Jednostavno rečeno, ona počinje da shvata načela vladanja i da spoznaje na osnovu kojih istina-načela treba da posmatra ljude i stvari, vlada se i postupa, tako da više nije pod kontrolom i uticajem vlastitih osećanja, želja, ambicija i iskvarenih naravi. Na taj način, ona u potpunosti proživljava obličje normalne osobe. Istina-načela koja iznosi Bog suštinski rešavaju problem iskvarenih naravi koje upravljaju ljudima i onemogućavaju im da se iskobeljaju iz greha, tako da ljudi više ne žive svojim starim životom, u kojem njima upravljaju osećanja, želje, ambicije i iskvarene naravi. A šta zamenjuje sve to? Zamenjuju ih kriterijumi Božjih reči i istina-načela, koji postaju čovekov život. Uopšteno govoreći, kad ljudi počnu da se pridržavaju istina-načela kojih čovečanstvo treba da se pridržava, oni više ne žive u raznim telesnim nevoljama. Preciznije rečeno, Sotona ih više ne navodi na stranputicu, ne vara ih, niti upravlja njima. Još konkretnije, ljudi više ne žive u ropstvu i pod kontrolom bezbrojnih ideja, gledišta i filozofija za ovozemaljsko ophođenje koje Sotona u njih usađuje. Umesto toga, oni ne samo da žive dostojanstveno i sa integritetom, već takođe žive slobodno i onako kako dolikuje čoveku, što je pravo obličje stvorenih bića pod vrhovnom vlašću Stvoritelja. U tome je suštinska razlika između reči i istine Božje i izreka o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi.

Tema našeg današnjeg razgovora je, u izvesnom smislu, duboka. Nakon što ga odslušate, treba malo da razmislite o svemu što je rečeno, da pustite da se to slegne u vama, kako biste videli da li možete to da shvatite. Da li ste, na osnovu ovog razgovora u zajedništvu, u potpunosti razumeli razliku između izreka o moralnom vladanju i istine? Recite Mi najjednostavnijim rečima: šta je, na kraju, suština izreka o moralnom vladanju? (Izreke o moralnom vladanju su samo pravila i konvencije koje ograničavaju ljudske misli i spoljašnja ponašanja; one nisu načela ni kriterijumi vladanja.) Tako je. U udžbenicima tradicionalne kulture postoji priča o tome kako se Kong Rong odriče većih krušaka.[a] Recite Mi, da li su oni koji mogu tako da postupe nužno dobri ljudi? A da li su oni koji ne mogu tako da postupe nužno loši ljudi? (Ne.) Ljudi su nekada mislili da je to što se Kong Rong odrekao većih krušaka bio čin plemenitog karaktera i čvrstog integriteta, žrtvovanja sopstvenih interesa zarad drugih, i da su ljudi koji to mogu da urade dobri ljudi. Kong Rong je u ovoj istorijskoj priči postao uzor od koga su potonje generacije učile. Da li lik Kong Ronga ima određeno mesto u srcima mnogih ljudi? (Da.) Njegove misli i postupci, njegov moral i ponašanje, zauzimaju mesto u srcima ljudi. Ljudi visoko cene takve postupke i odobravaju ih i duboko u duši se dive moralnom vladanju Kong Ronga. Stoga, kad vidiš nekoga ko nije u stanju da sopstvene interese žrtvuje za dobrobit drugih, nekoga ko nije osoba koja bi se, poput Kong Ronga, odrekla krupnijih krušaka, u sebi ćeš se nervirati zbog toga i imaćeš loše mišljenje o toj osobi. Jesu li, dakle, tvoja nervoza i loše mišljenje o njoj opravdani? Oni moraju biti zasnovani na nečemu. Pre svega, ti ovako razmišljaš: „Mada je bio veoma mlad, Kong Rong je ipak bio u stanju da se odrekne krupnijih krušaka, a ti si i dalje tako sebičan, iako si odrastao”, te u sebi gajiš loše mišljenje o njemu. Da li su, dakle, tvoje loše mišljenje i nervoza zasnovani na priči o Kong Rongu koji se odriče krupnijih krušaka? (Da.) A da li je u redu posmatrati ljude po toj osnovi? (Nije.) Zbog čega to nije u redu? Zbog toga što je poreklo osnove po kojoj posmatraš ljude i stvari neispravno, te zato što ti je polazište potpuno pogrešno. Ti polaziš od toga što Kong Rongovo odricanje od krupnijih krušaka uzimaš kao merilo za ocenjivanje ljudi i stvari, a taj pristup i metod ocenjivanja su pogrešni. Po čemu su oni pogrešni? Pogrešni su utoliko što veruješ da je ideja na kojoj se zasniva priča o Kong Rongu ispravna i što je uzimaš kao pozitivno ideološko stanovište po kojem se ljudi i stvari mogu ocenjivati. Kad na taj način ocenjuješ, krajnji rezultat takvog ocenjivanja biće da ogromna većina ljudi ne spada u dobre osobe. Da li su rezultati takvog ocenjivanja tačni? (Ne, nisu tačni.) A zašto nisu tačni? Zato što primenjuješ pogrešno merilo za ocenjivanje. Kako bi trebalo ocenjivati jednu takvu osobu ako bi se primenili metodi i načela koje je Bog dao? Tako što bi se razmotrilo da li ta osoba podržava interese Božje kuće, da li je na strani Boga, ima li bogobojažljivo srce i da li traga za istina-načelom u onome što radi: najtačnije je jedino ocenjivanje na osnovu tih aspekata. Ako se ta osoba moli kad god je nešto zadesi, ako traga, ako sa svima razgovara o tome i ako je to što radi – uprkos tome što ponekad nije u stanju da bude altruista i pomalo je sebična u vezi s nekim sitnicama – u osnovi u skladu sa merilom, mereno u odnosu na aspekte koje Bog zahteva, onda je reč o nekome ko može da prihvati istinu, o osobi koja je u pravu. Na čemu se, dakle, zasniva ovaj zaključak? (Zasniva se na Božjim rečima i zahtevima.) Da li je, stoga, takav zaključak tačan? Mnogo je tačniji nego kada bi tu osobu ocenjivao iz ideološke perspektive Kong Ronga koji se odriče krupnijih krušaka. Ideološko stanovište priče o Kong Rongu ocenjuje privremeno ponašanje i postupke ljudi, dok Bog od ljudi zahteva da ocene suštinu te osobe, kao i kakav je tačno njen stav prema istini i prema Božjim zahtevima. Izreke o moralnom vladanju ti koristiš da bi ocenio prolazno ponašanje neke osobe, odnosno njene postupke ili prolazna otkrovenja tokom nekog prolaznog incidenta. Ako ih upotrebiš radi ocenjivanja unutrašnjih kvaliteta neke osobe, takva ocena neće biti tačna, jer ocenjivanje unutrašnjih kvaliteta neke osobe na osnovu izreka o moralnom vladanju predstavlja ocenjivanje uz pomoć pogreših načela, pa ćeš zato dobiti netačan rezultat. Razlika ne leži u spoljašnjem ponašanju te osobe, već u njenoj priroda-suštini. Prema tome, fundamentalno je pogrešno ocenjivati ljude korišćenjem izreka o moralnom vladanju. Tačno je jedino ocenjivati ljude korišćenjem istina-načela. Razumete li šta vam govorim?

Suština izreka o moralnom vladanju jeste da one predstavljaju pravila i konvencije kojima se ograničavaju ljudske misli i ponašanje. One u određenoj meri ograničavaju i kontrolišu razmišljanja ljudi i ograničavaju neke od ispravnih misaonih izraza i normalnih zahteva normalne ljudskosti. Može se, naravno, reći da one takođe, u određenoj meri, krše neke od zakona opstanka normalne ljudskosti, a normalnim ljudima ujedno uskraćuju njihove ljudske potrebe i prava. Primera radi, klasična izreka „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna” nasilno ometa i uništava ljudska prava žena. Kakvu ulogu ona nameće ženama u celom ljudskom društvu? Nameće im ulogu robinja. Zar nije tako? (Jeste.) Posmatrano iz te perspektive, pravila i konvencije ovih izreka o moralnom vladanju uništile su ljudsku misao, ukinule razne potrebe normalne ljudskosti i, u isto vreme, ograničile ljudska bića u izražavanju raznih misli normalne ljudskosti. Te izreke o moralnom vladanju nipošto nisu stvorene na osnovu potreba normalnih ljudi, niti na osnovu standarda koje normalni ljudi mogu da ispune, već su sve one stvorene na osnovu ljudskih uobrazilja, ambicija i želja. Osim što sputavaju i ograničavaju ljudske misli i sputavaju ponašanje ljudi, te izreke o moralnom vladanju takođe nagone ljude da se dive i da jure za lažnim i izmišljenim stvarima. Ali, pošto su im te stvari nedostižne, ljudima jedino preostaje da se pretvaraju kako bi sebe oprali i prikrili i kako bi mogli da žive pristojnim i plemenitim životom, životom koji je, naizgled, veoma dostojanstven. Činjenica je, međutim, da život s takvim idejama i pogledima na moralno vladanje podrazumeva da su ljudske misli iskrivljene i ograničene, te da ljudi vođeni tim pogrešnim idejama i gledištima žive nenormalno i izopačeno, zar nije tako? (Jeste.) Mada ne žele tako da žive, niti žele to da rade, ljudi nisu u stanju da se oslobode stega tih ideoloških okova. Sve što mogu jeste da nehotično i preko volje žive pod uticajem i ograničenjima tih ideja i gledišta. U isto vreme, usled pritiska od strane javnog mnjenja i tih ideja i gledišta koje nose u srcu, ne preostaje im ništa drugo do da na silu razvlače svoju prostačku egzistenciju na ovom svetu, menjajući jednu licemernu masku za drugom. Sve su to posledice delovanja izreka o moralnom vladanju na ljudski rod. Jeste li razumeli sve ovo? (Jesmo.) Što o tim izrekama o moralnom vladanju više razgovaramo i što ih detaljnije analiziramo, to ih ljudi sve jasnije sagledavaju i sve više shvataju da razne izreke tradicionalne kulture nisu pozitivne stvari. One su hiljadama godina navodile ljude na pogrešan put i nanosile im štetu, do te mere da oni, čak i nakon što saslušaju Božje reči i počnu da shvataju istinu, još uvek ne mogu da se oslobode uticaja tih ideja i gledišta tradicionalne kulture, nego čak streme ka njima kao za nečim pozitivnim. Štaviše, mnogi ljudi ih koriste kao zamenu za istinu, pa ih i primenjuju kao istinu. Da li ste, kroz naše današnji razgovor, stekli bolje i preciznije razumevanje svih tih izreka o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi? (Jesmo.) Pošto ih sada donekle razumete, hajde da nastavimo sa razgovorom o nekim drugim izrekama o moralnom vladanju.

K. Raščlanjivanje izreke „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode”

Sledeće o čemu ćemo razgovarati jeste izreka o moralnom vladanju koja glasi: „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode”. Kao što vidite, sve te izreke o moralnom vladanju toliko su preuveličane i potresne, kao da je svaka prožeta nekakvim herojskim duhom i osobinama velikih ljudi, a nedostižna za neupadljive, obične ljude. „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode” – kakvu bi ogromnu širinu uma to zahtevalo! Koliko ljubazna, dobronamerna i velika ličnost treba da budete da biste to uradili! Mada „kapljica” odgovara „izvoru vode”, ta sličnost ujedno odaje utisak da između ta dva izraza postoji nemerljivo širok jaz i ogromna razlika. To znači da moraš da uzvratiš čak i na kapljicu dobrote, ali čime? Na to, naime, treba uzvratiti izvorom vode, odnosno ogromnim brojem postupaka i ponašanja ili pak s takvom iskrenošću i s tako snažnom voljom, umesto da se na to zaboravi. Eto koliko je potrebno da bi se uzvratilo samo na kapljicu dobrote, a ako uzvratiš ičim što je manje od toga, ti onda nemaš savesti. Zar po toj logici osoba koja je pokazala dobrotu nije ujedno neko ko će se na kraju nepravedno okoristiti? Taj dobročinitelj će svakako dobro profitirati od svoje dobrote! Podario je tek kapljicu dobrote, a zauzvrat dobio čitav izvor vode. To je veoma unosan posao i dobar način da se izvuče velika korist na račun drugih. Zar nije tako? U ovom životu, svaka osoba će prihvatiti kapljicu dobrote. Ali, ako na tu kapljicu mora da uzvrati izvorom vode, ona na to može potrošiti čitav svoj život, usled čega neće moći da ispuni nijednu od svojih porodičnih i društvenih obaveza, a kamoli da razmišlja o vlastitom životnom putu. Ako uživaš u kapljici dobrote, ali ne uspevaš da na nju uzvratiš izvorom vode, bićeš osuđen od vlastite savesti i od društva, a samog sebe nećeš smatrati čovekom, već buntovnikom, bitangom i nezahvalnikom. Ali, šta ako neko uspe da na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode? Taj će reći: „Niko nije savesniji od mene, jer ja mogu da na kapljicu dobrote uzvratim izvorom vode. Tako će osoba koja mi je jednom pomogla i bila dobra prema meni moći da vidi kakav sam čovek, da li je na gubitku što mi je pomogla i da li je uopšte vredelo da mi pomaže. Na taj način, ona to nikada neće zaboraviti i čak će se osećati postiđeno. A ja ću, štaviše, nastaviti da joj uzvraćam. Pošto na kapljicu dobrote mogu da uzvratim izvorom vode, zar nisam osoba plemenitog moralnog vladanja i karaktera? Zar nisam gospodin? Zar nisam veliki čovek? Zar ne zavređujem divljenje?” Svi ga hvale i svi mu aplaudiraju, što njemu još više uzburkava emocije, pa kaže: „Kad me već hvalite kao dobrog čoveka i osobu plemenitog karaktera, kao uzor među ljudima i primer ljudske moralnosti, treba, kad umrem, da mi podignete spomenik i da na njemu napišete epitaf koji kaže: ’Ova osoba bila je primer maksime „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode” i može se nazvati primerom ljudske moralnosti.’” Međutim, čak i nakon što su mu već podigli spomenik, on misli da bi trebalo da naprave još i glineni kip po njegovom liku i da ga smeste u hram, te da na hramu uklešu njegovo cenjeno ime: „Hram tog i tog boga”, a ispod imena da postave kadionicu, u koju će svi morati da prinose tamjana, tako da neprestano tinja njemu u čast. Pored toga, ljudi u svojim domovima moraju imati statuetu s njegovim likom, koju treba da kade tamjanom i da triput dnevno metanišu pred njom, svoju decu, unuke i mlađe generacije moraju da vaspitaju tako da budu isti kao on, a sinove i kćeri da pouče da se moraju venčati baš sa takvom osobom, koja na kapljicu dobrote može da uzvrati izvorom vode – dakle, sa osobom koja je primer i model ljudske moralnosti. Kod Kineza se tradicionalni pristup vaspitanju sastoji u tome da svoju decu uče da budu dobri ljudi, sa težištem na priznavanju tuđe dobrote i težnji da se na tu dobrotu uzvrati dobrotom. Ako primiš kapljicu dobrote, na nju moraš da uzvratiš čitavim životnim vekom koji je ispunjen teškim radom – drugim rečima, moraš da uzvratiš izvorom vode. Kada ta njihova deca odrastu, ona će na isti način podučavati naredna pokoljenja, i tako će se to učenje prenositi s kolena na koleno. Kad takav čovek može da na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode, on time ujedno postiže i svoj konačni cilj. Koji cilj on time postiže? Da ga svetovni ljudi i društvo prepoznaju i priznaju. Naravno, to je od sekundarnog značaja. Najvažnije je to što ljudi njegove portrete kače o zidove i prinose darove pred njegov kip, što iz generacije u generaciju može da uživa u mirisu tamjana sa ovoga sveta i što njegov duh i ideje mogu da se prenose po svetu i da budu hvaljene od generacija ljudi koje će doći. A kad se na kraju bude zasitio mirisa tamjana sa ovoga sveta, šta će od njega postati? Postaće đavolski kralj i njegov će cilj konačno biti ostvaren. To je krajnja posledica Sotoninog kvarenja ljudi. Na početku, ljudi u tradicionalnoj kulturi prihvataju tek jednu od ideja o moralnom vladanju, kao što su blagonaklonost, pravednost, pristojnost, mudrost i pouzdanost. Kasnije se usklađuju sa zahtevima te ideje, dajući primer drugima tako što tu ideju i te zahteve rigorozno sprovode u delo i pridržavaju ih se, ostvarivši time svoj cilj da postanu model i uzor moralnosti za ostatak čovečanstva. A onda, nakon što umru, oni za sobom ostavljaju svoj dobar ugled, koji se dalje prenosi na buduće generacije. Konačno dobijaju ono što su želeli, a to je da mnogo godina udišu mirise tamjana sa ovoga sveta i da postanu kraljevi demona. Da li je to dobro? (Nije.) Zašto kažete da to nije dobra stvar? To je krajnji cilj kojem svaki nevernik teži u životu. On odobrava ideje o određenom moralnom vladanju, koje zatim pokazuje na vlastitom primeru, tako što počinje da sprovodi zahteve tog moralnog vladanja, sve dok konačno ne dostigne fazu u kojoj ga svi hvale kao dobru i ljubaznu osobu, kao uglednu ličnost i osobu plemenitog karaktera. Glas o njegovom ponašanju i delima širi se na čitavo čovečanstvo, njegovo ponašanje i dela proučavaju i poštuju generacije ljudi, dok konačno ta osoba ne postane uzor celoj jednoj generaciji i, naravno, kralj demona čitave te generacije. Zar to nije put kojim idu svetovni ljudi? Zar to nije rezultat kojem svetovni ljudi teže? Ima li to veze sa istinom? Ima li ikakve veze s Božjim spasenjem? To s tim nema apsolutno nikakve veze. Takav je krajnji ishod koji izreke o moralnom vladanju spremaju ljudima. Ako čovek u celosti prihvata sve te razne ideje u tradicionalnoj kulturi i ako ih se u potpunosti pridržava, onda je put kojim hoda nesumnjivo put demona. Ako si se jednom zasvagda otisnuo na put demona, ti onda nemaš nikakve veze s Božjim delom spasavanja ljudi, niti imaš apsolutno ikakve veze sa spasenjem. Prema tome, ako si na temelju razumevanja istine još uvek ograničen i pod uticajem ideja tradicionalne kulture, dok se u isto vreme, pod uticajem tih ideja, pridržavaš njihovih zakona, zahteva i izreka, ako nisi u stanju da se pobuniš protiv njih, niti da ih otpustiš i ako ne možeš da prihvatiš zahteve od Boga, to znači da ćeš na kraju slediti put demona i da ćeš postati kralj demona. Vi to razumete, zar ne? Nijedna teorija ni izreka na ovom svetu, pa čak ni najviši svetski moralni standardi, ne mogu da zamene put spasenja koji je Bog podario ljudskom rodu. Ako ljudi žele da se otisnu na pravi put, a to je put spasenja, onda Božje odobrenje mogu da zadobiju jedino tako što će izaći pred Boga, što će krotko i nepokolebljivo prihvatiti Božje reči, što će prihvatiti sve Njegove tvrdnje i zahteve i što će se vladati i postupati uzimajući Božje reči kao kriterijum. U suprotnom, oni nipošto neće moći da se otisnu na pravi životni put, nego će samo moći da slede Sotonine filozofije na svom putu u propast. Neki ljudi se pitaju: „Ima li nekog srednjeg puta?” Nema. Možeš jedino da slediš Božji put ili Sotonin đavolski put. Postoje samo ta dva puta. Ako ne slediš Božji put, onda se nesumnjivo držiš raznih ideja koje ti je usadio Sotona i raznih đavolskih puteva koji se iz tih ideja rađaju. Ako bi hteo da napraviš nekakav kompromis i da kreneš nekim srednjim ili trećim putem, znaj da je to nemoguće. Je li to jasno? (Jeste.) Neću dalje obrazlagati izreku „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode”, budući da je ona manje-više slična izreci „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, o kojoj smo već razgovarali u zajedništvu. Suština tih dveju izreka je uglavnom ista, pa nema potrebe da o njima detaljnije raspravljamo.

L. Raščlanjivanje izreke „Ne nameći drugima ono što ni sam ne želiš”

Hajde da sada popričamo o sledećoj izreci o moralnom vladanju – ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš. Trebalo bi da je ovu izreku veoma lako razumeti, zar ne? Ako je uporedimo sa zahtevima onih izreka o moralnom vladanju o kojima smo ranije govorili, očigledno je da ova izreka takođe predstavlja kruti propis koji ljude sputava. Mada na papiru izgleda grandiozno i upečatljivo, mada se čini da je s njom sve u redu i da se radi o prostom načelu za ophođenje sa ljudima, to prosto načelo nema nikakvog smisla kada je reč o tome kako čovek treba da se vlada i da se odnosi prema drugim ljudima, niti može da doprinese nečijem vladanju i životnoj težnji. To nije načelo kojeg bi ljudi trebalo da se drže u svom ponašanju i vladanju, niti bi trebalo da ljudi po tom načelu streme ka ispravnom smeru i cilju u životu. Čak i ako se pridržavaš tog zahteva, on te jedino može odvratiti od bilo kakvih nerazumnih postupaka u ophođenju s ljudima, ali to ne znači da ti ljude uistinu voliš, niti da im zaista pomažeš, a još manje dokazuje da si na pravom životnom putu. Izreka „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš” znači da od drugih ne treba da zahtevaš da vole ili da rade nešto što ni ti sâm ne voliš ili nisi voljan da radiš. Posmatrajući same te reči, ovo deluje prilično razumno i razborito i nema čoveka koji se ne bi složio s takvom izrekom. Ipak, da li je ova izreka zaista u skladu sa istinom? Da li zaista dostiže merilo da bude istina-načelo? Ovo treba raspoznati. Kakve bi bile posledice postupanja u skladu sa ovom sotonskom filozofijom? Zar to ne bi dovelo do pravljenja grešaka? Zar to ne bi dovelo do povređivanja ljudi, pogrešnog usmeravanja ljudi ili do toga da se ljudima čak nanosi šteta? Hajde da, pre svega, porazgovaramo o tome da li u ovoj izreci ima ikakvih načela. U njoj nema načela; to je u potpunosti donošenje suda na osnovu sopstvenih sklonosti, a ne posmatranje stvari na osnovu istine. Na primer, neki roditelji ne vole da uče, ali vole da teraju svoju decu da mnogo uče i uvek nastoje da ih urazume, podstičući ih da marljivo uče. Ova situacija je u suprotnosti sa izrekom „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš”. Prema ovoj izreci, ovi roditelji ne bi trebalo da podstiču svoju decu da uče, jer ni oni sami ne uživaju u učenju. Ima i drugih ljudi koji veruju u Boga, ali ne teže istini; pa ipak, oni u duši znaju da je verovanje u Boga pravi životni put. Ako vide da njihova deca ne veruju u Boga i da nisu na pravom putu, oni ih uporno nagovaraju da poveruju u Boga. Uprkos tome što ni sami ne teže istini, oni i dalje žele da njihova deca teže istini i da budu blagoslovena. Ako bi se u toj situaciji držali izreke „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš”, onda ovi roditelji ne bi smeli da teraju svoju decu da veruju u Boga. To bi bilo u skladu s ovom sotonskom filozofijom, ali bi njihovoj deci ujedno upropastilo priliku da budu spasena. Ko je odgovoran za takav ishod? Zar tradicionalna izreka o moralnom vladanju, koja zahteva da drugima ne namećeš ono što ni sâm ne želiš, ne nanosi štetu ljudima? Evo još jednog primera. Nekim ljudima se ne dopada da vode život u kojem se drže svog pravog mesta. Nisu voljni da dirinče na zemlji niti da idu na posao da bi izdržavali svoju porodicu. Umesto toga, radije bi da stiču nezakonitu dobit služeći se prevarom i obmanom u svim oblicima, ili kroz kockanje, a zatim da se prepuštaju jelu, piću i zabavi i da uživaju u telesnim zadovoljstvima. Ne vole da se bave poštenim poslom, niti da slede pravi put. To je nešto što oni ne žele, zar ne? Duboko u srcu, oni znaju da to nije dobro. Kako bi oni, u toj situaciji, trebalo da vaspitaju svoju decu? Normalni ljudi bi svoju decu vaspitavali da vredno uče i da ovladaju nekom veštinom kako bi u budućnosti našli dobar posao i navodili bi ih da slede pravi put. Na taj način čovek ispunjava svoju obavezu kao roditelj, zar ne? (Da, tako je.) Tačno. Međutim, ako slede izreku „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš”, oni će svoju decu učiti da slede njihov primer u jelu, piću, posećivanju prostitutki, kockanju i bavljenju prevarama i obmanama u svim oblicima. Da li je ovakvo postupanje ispravno? Da li je iko svoju decu ovako podučavao? (Nije.) Zar navedeni primeri tu izreku ne pobijaju u potpunosti? U njoj nema ničega ispravnog. Primera radi, neki ljudi ne vole istinu; oni žude za telesnim udobnostima i uvek nalaze način da svoju dužnost obave traljavo. Nisu spremni da pate, niti da plate cenu. Misle da dobro kaže izreka „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš”, pa ljudima govore: „Treba da naučite da uživate. Nema potrebe da pravilno obavljate svoju dužnost, da trpite nedaće, niti da plaćate cenu. Ako možete da zabušavate, zabušavajte; ako možete negde da se provučete, provucite se. Nemojte sami sebi toliko da zagorčavate život. Pogledajte, zar ja tako ne živim prilično dobro? Život mi je prosto savršen! Iscrpljujete se životom kakvim živite! Treba da učite od mene!” Zar se time ne ispunjava zahtev da „ne namećeš drugima ono što ni sâm ne želiš”? Ako tako postupaš, da li si ti jedna savesna i razumna osoba? (Nisam.) A ako čovek izgubi savest i razum, zar to onda ne znači da mu nedostaje vrlina? To se zove nedostatak vrline. Zašto to ovako nazivamo? Zato što se takvi ljudi prepuštaju udobnostima, traljavo obavljaju svoje dužnosti, podstiču druge i utiču na njih da im se pridruže u površnosti i prepuštanju udobnostima. Šta je u tome problematično? Površnost i neodgovornost u obavljanju dužnosti predstavlja čin prevare i otpora prema Bogu. Ako i dalje budete površni i ako se ne pokajete, bićete otkriveni i uklonjeni. Mnogi ljudi su iz crkve počišćeni na ovaj način. Zar to nije činjenica? (Jeste.) Zar onda ljudima ne nanose štetu i zar ih ne upropašćuju oni koji se drže ove izreke i koji druge podstiču da budu isti takvi, odnosno da ne obavljaju svoju dužnost marljivo, već da varaju Boga i da prave budalu od Njega? Osim što su i sami lenji i ljigavi, oni i druge ljude ometaju u obavljanju svojih dužnosti. Zar to nije ometanje i prekidanje rada crkve? Zar to nije suprotstavljanje Bogu? Može li Božja kuća da zadrži takve ljude? Zamislite da neko ko radi u kompaniji nevernika podstiče druge zaposlene da svoj posao ne obavljaju valjano. Zar ga šefica neće otpustiti čim sazna za to? Sasvim sigurno će ga šutnuti. Ako, dakle, neko može tako da postupa dok još uvek obavlja svoju dužnost u Božjoj kući, da li je to osoba koja veruje u Boga? To je zla osoba i bezvernik koji se infiltrirao u Božju kuću. Stoga on mora biti počišćen i uklonjen! Pošto ste odslušali ove primere, jeste li donekle u stanju da prepoznate suštinu izreke o moralnom vladanju, koja kaže „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš”? (Jesmo.) Koji ste konačan zaključak iz toga izvukli? Da li je taj zahtev istina-načelo? (Ne.) Sasvim je očigledno da on to nije. Pa šta je onda? To je samo jedna zbrkana izreka, koja naizgled lepo zvuči, ali koja zapravo nema nikakvo praktično značenje.

Da li ste zagovornici izreke o moralnom vladanju koja kaže „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš”? Ako bi neko zagovarao tu frazu, da li biste za njega mislili da je velik i plemenit? Ima ljudi koji će reći: „Vidi, ta osoba nikome ništa ne nameće, ne otežava život drugima, niti ih stavlja u težak položaj. Zar nije divna? Uvek je stroga prema sebi, ali tolerantna prema drugima; nikada ne nalaže drugima da rade nešto što ona sama ne bi radila. Ona drugima daje puno slobode i čini da osete obilje topline i da se osećaju prihvaćeno. Kakva sjajna osoba!” A da li je zaista tako? Izreka „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš” podrazumeva da drugima treba da pružate ili da ih snabdevate samo stvarima koje i sami volite i u kojima uživate. Ali, koje su to stvari koje iskvareni ljudi vole i u kojima uživaju? To su pokvarene, besmislene stvari i preterane želje. Ako ljude snabdevate i dajete im te negativne stvari, zar onda celo čovečanstvo neće bivati sve iskvarenije? Biće sve manje i manje pozitivnih stvari. Zar to nije činjenica? Činjenica je da je čovečanstvo duboko iskvareno. Iskvarena ljudska bića rado streme ka slavi, bogatstvu, statusu i telesnim užicima; oni žele da budu slavne ličnosti i da imaju nadljudske moći. Žele udoban život i osećaju odbojnost prema napornom radu; hteli bi da im sve bude servirano na tacni. Veoma mali broj njih voli istinu ili pozitivne stvari. Šta će se dogoditi ako ljudi budu druge snabdevali i pružali im vlastitu iskvarenost i svoje sklonosti? Baš kao što biste i zamislili: čovečanstvo će samo postati sve iskvarenije. Zagovornici ideje „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš” traže od ljudi da druge snabdevaju i da drugima pružaju svoju iskvarenost, svoje sklonosti i preterane želje, kako bi i drugi tragali za zlom, udobnošću, novcem i napredovanjem. Da li je to pravi životni put? Jasno se vidi da je izreka „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš” veoma problematična. Rupe i nedostaci u njoj toliko su očigledne da ih čak ne vredi ni razmatrati, ni detaljno analizirati. Već i posle najpovršnije analize, jasno su vidljive greške i apsurdi koje ona u sebi sadrži. Među vama, međutim, ima mnogo onih koje ta izreka može veoma lako da ubedi i da utiče na njih i koji je bez razmišljanja prihvataju. U komunikaciji s drugim ljudima, ti tu izreku često koristiš da bi opomenuo sebe i ohrabrio druge. Pritom misliš da je tvoj integritet naročito plemenit i da se vladaš veoma razumno. Međutim, u stvarnosti, ovim rečima su otkriveni načelo prema kojem se ti vladaš i tvoj stav, a da ti to i ne shvataš. U isto vreme, ovim rečima si naveo druge da budu zaluđeni i pogrešno usmereni tako da ljudima i stvarima pristupaju koristeći tvoje gledište i tvoj stav. Do tančina si odigrao ulogu pomiritelja. Ništa od onoga što radiš ti ne shvataš ozbiljno i ne otežavaš stvari ni sebi ni drugima. Veruješ da ako drugim ljudima otežavaš stvari, otežavaš ih i samome sebi, te da je biti dobar prema drugima isto što i biti dobar prema sebi, pa da ako si strog prema drugima, strog si i prema sebi. Upravo se držiš misli i gledišta „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš”, što je ujedno i najveća nagrada koju bi sebi mogao da daš i najveća popustljivost koju bi prema sebi mogao da pokažeš. Ovo je očigledno stav da ni u čemu nisi pedantan; ni o čemu nemaš ispravan stav ni ugao posmatranja, sve posmatraš na smeten i površan način i samo se praviš da ništa ne vidiš. Ako se tokom celog svog života vere u Boga budeš držao misli i gledišta „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš”, kakve će biti posledice? Nećeš primenjivati istinu, nećeš se pridržavati istina-načela i nećeš posedovati ni trunku istina-stvarnosti. Zašto je to tako? Zato što si pod uticajem izreke „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš” i ona ti je već donela veliku muku i nevolje, zbog čega, u slučaju brojnih stvari, ne možeš da imaš jasno gledište niti jasan stav i nemoguće ti je da znaš ili da utvrdiš koja su tačno Božja zahtevana merila ili koje rezultate treba da postigneš. Ove posledice su uzrokovane time što ne tragaš za istinom, već se u svemu pridržavaš gledišta sotonskih filozofija. Da li je izreka „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš” ispravan stav koji ljudi treba da imaju u svom govoru i postupcima? Ne, nije. To je puka teorija koja samo spolja izgleda ispravno, plemenito i dobro, ali zapravo nije nimalo pozitivna stvar. Jasno je da ona još manje predstavlja istina-načelo kojeg ljudi treba da se drže. Bog od ljudi ne zahteva da drugima ne nameću ono što ni sami ne žele, već traži od njih da jasno shvate načela koja treba da poštuju u različitim situacijama. Ako je nešto ispravno i u skladu sa istinom i Božjim rečima, onda se morate toga držati. I ne samo da morate da se držite toga, već i druge morate da opominjete, ubeđujete i da u zajedništvu razgovarate s njima, kako bi i oni razumeli kakve su tačno Božje namere i šta su istina-načela. To je tvoja dužnost i obaveza. Bog od tebe ne traži da se držiš sotonskih filozofija i da ideš srednjim putem, a još manje od tebe traži da pokažeš koliko si velikodušan. Treba da se pridržavaš zahtevanih merila i istina-načela kojima Božje reči opominju ljude. Ne samo da moraš čvrsto da ih se držiš zauvek i da predvodiš primerom u primeni ovih istina-načela, već moraš i da podstičeš, nadzireš i usmeravaš druge i pomažeš im da ih se pridržavaju, da ih poštuju i primenjuju kao što to i ti činiš. To je nešto što Bog od tebe zahteva da radiš i to je Njegov nalog tebi. Bog zahteva da budeš postojan u ispravnom stavu i da se čvrsto držiš kriterijuma Božjih reči i istina-načela. Čak i ako to sada ne možeš da postigneš, čak i ako si nevoljan, to ti se ne dopada, imaš predstave ili prema tome osećaš otpor, moraš prema tome da se odnosiš kao prema svojoj odgovornosti, kao prema svojoj obavezi. Moraš s ljudima da razgovaraš u zajedništvu o istina-načelima i o pozitivnim stvarima koje dolaze od Boga, da bi im pomogao i usmerio ih, kako bi ove stvari mogle da im koriste i da im budu poučne, te da u životu krenu ispravnim putem. To je tvoja odgovornost. Ne smeš tvrdoglavo da se držiš izreke „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš” koju je Sotona usadio u tebe. U Božjim očima, ta izreka je samo filozofija za ovozemaljsko ophođenje, to su misao i gledište koji sa sobom nose Sotonino lukavstvo, i to uopšte nije ispravan put, niti je pozitivna stvar. Bog od tebe zahteva da se vladaš na čestit i dostojanstven način, stoga treba da ti bude jasno šta treba, a šta ne treba da radiš. On od tebe ne traži da budeš onaj koji hoće da ugodi drugima niti pomiritelj; On od tebe ne traži da ideš srednjim putem. Moraš čvrsto da se držiš istina-načela i da budeš postojan u ispravnom stavu. Apsolutno moraš da kažeš ono što treba da kažeš i da razumeš ono što treba da razumeš. Ujedno moraš da pomogneš onima koji ne razumeju; treba mnogo da ih usmeravaš i da im pomažeš. Apsolutno moraš da ispuniš svoju odgovornost i obavezu. Ne smeš samo da stojiš sa strane i da posmatraš, a još manje treba da se držiš filozofija koje ti je Sotona usadio u glavu i da drugima ne namećeš ono što ni sam ne želiš. Razumete li? (Razumemo.) Ono što je ispravno i pozitivno ostaje takvo čak i ako se tebi ne sviđa, ako nisi spreman da to uradiš, ako nisi u stanju da to uradiš i ostvariš, ako se opireš tome ili stvaraš predstave protiv toga. Suština Božjih reči i istine neće se promeniti samo zato što ljudi imaju iskvarene naravi i što imaju određene emocije, osećanja, želje i predstave. Suština Božjih reči i istine nikada se neće promeniti. Čim spoznaš, shvatiš, doživiš i dostigneš Božje reči i istinu, dužan si da sa drugima razgovaraš u zajedništvu i da im saopštiš svoja iskustvena svedočenja. To će još većem broju ljudi omogućiti da razumeju Božje namere, da shvate i dostignu istinu, da razumeju Božja zahtevana merila i da dokuče istina-načela. Na taj način, ljudi će zadobiti put praktičnog delovanja kad god se u svakodnevnom životu susretnu sa problemima i neće biti smeteni ni sputani raznim Sotoninim idejama i gledištima. Izreka o moralnom vladanju koja kaže: „Ne nameći drugima ono što ni sam ne želiš” zaista je prava Sotonina lukava spletka, čiji je cilj da upravlja ljudskim umom. Ako se uvek držiš te izreke, onda si ti neko ko živi u skladu sa sotonskim filozofijama, neko ko u potpunosti živi u sotonskoj naravi. Ako ne slediš put Božji, onda ti istinu ne voliš, niti težiš ka njoj. Ma šta da se desi, načelo koje treba da slediš i najvažnija stvar koju moraš da uradiš jeste da ljudima pomažeš koliko god možeš. Ne treba da primenjuješ reči Sotone, koji kaže da „ne namećeš drugima ono što ni sâm ne želiš”, i ne treba da budeš „pametnjaković” koji udovoljava drugima. Šta znači pomagati ljudima koliko god možeš? To znači ispunjavati svoje dužnosti i obaveze. Sve dok vidiš da je nešto deo odgovornosti i obaveza koje treba da ispuniš, treba da besediš o Božjim rečima i o istini kako bi ljudi mogli da razumeju Božje namere i zahteve. Upravo to znači ispunjavati svoje dužnosti i obaveze. Da li smo ovim našim razgovorom u osnovi razjasnili izreku o moralnom vladanju koja kaže „Ne nameći drugima ono što ni sam ne želiš”? Jeste li je razumeli? (Jesmo.) Tu izreku je relativno lako razlučiti, tako da bez previše razmišljanja možete prepoznati šta nije u redu sa njom. Ona je, naprosto, previše apsurdna, pa nema potrebe da o njoj detaljnije razgovaramo.

M. Raščlanjivanje izreke „Za prijatelja bih i metak primio”

Hajde da sada u zajedništvu porazgovaramo o sledećoj izreci o moralnom vladanju – za prijatelja bih i metak primio. To je jedna naizgled grandiozna izjava, koja je veoma široko rasprostranjena među ljudima. Tu izjavu naročito rado usvajaju ljudi koji cene sentiment i koji pridaju značaj bratstvu, a koriste je kao maksimu da bi stekli puno prijatelja. Bez obzira na eru ili etničku grupu u kojoj se koristi, izreka o moralnom vladanju, koja kaže „Za prijatelja bih i metak primio”, prilično se dobro drži. Drugim rečima, ona se relativno dobro slaže sa ljudskom savešću i razumom. Preciznije rečeno, ta se izreka slaže s konceptom „bratstva”, kojeg se ljudi u svojoj savesti pridržavaju. Ljudi koji cene bratstvo bili bi spremni da za prijatelja prime čak i metak. Ma kako da je teška i ozbiljna situacija u kojoj se njihov prijatelj nalazi, oni bi istupili i primili metak umesto njega. To je u duhu žrtvovanja sopstvenih interesa zarad drugih. Ono što izreka o moralnom vladanju „Za prijatelja bih i metak primio” usađuje u ljude u osnovi je vrednovanje bratstva. Standard koji ona od ljudi zahteva da ispune jeste da se bratstvo mora ceniti: u tome je suština ove izreke. A koje je značenje reči „bratstvo”? Šta je standard za bratstvo? To je sposobnost žrtvovanja vlastitih interesa zarad nekog prijatelja i spremnost da se učini sve kako bi se tom prijatelju udovoljilo. Ma šta da je tvom prijatelju potrebno, tebe čast obavezuje da mu ponudiš svu neophodnu pomoć, a ako to znači da treba da rizikuješ i sopstveni život, neka tako bude. To znači biti istinski prijatelj i jedino se to može smatrati pravim bratstvom. Drugo tumačenje bratstva kaže da je to sposobnost da rizikuješ sopstveni život, da položiš svoj život ili da vlastiti život staviš na kocku zarad prijatelja, ne obazirući se na život ni na smrt. To je prijateljstvo koje opstaje čak i kroz iskušenja opasna po život, prijateljstvo na život i smrt, i to je istinsko bratstvo. To je definicija prijatelja prema zahtevima moralnog vladanja. Morate biti spremni da za svoje prijatelje primite metak da biste se smatrali pravim prijateljem. To je kriterijum moralnog vladanja kojeg čovek treba da se pridržava pri ophođenju s prijateljima i to je zahtev u pogledu moralnog vladanja ljudi kada je reč o sklapanju prijateljstava. Izreka o moralnom vladanju „Za prijatelja bih i metak primio” zvuči naročito herojski i pravedno, veličanstveno i plemenito; ona u ljudima izaziva divljenje i odobravanje i zbog nje se ljudima čini da oni koji su sposobni za tako nešto nalikuju onostranim besmrtnicima koji iskaču iz pukotina u stenama, te da su ti ljudi posebno pravedni, poput vitezova ili mačevalaca. Upravo zbog toga, ljudi rado prihvataju takve priproste i otvorene ideje i gledišta, koje im lako prodiru duboko u srce. Imate li i vi slična osećanja u vezi sa izrekom „Za prijatelja bih i metak primio”? (Da.) Mada u današnje vreme nema mnogo ljudi koji bi za prijatelja i metak primili, većina se nada da bi njihovi prijatelji bili spremni da prime metak umesto njih, da su oni njihovi odani i dobri drugari, te da bi im, kad se nađu u nevolji, bez razmišljanja i bez postavljanja ikakvih uslova pružili ruku i pomogli i da bi za njih sve učinili, uprkos svim poteškoćama i ne zazirući od opasnosti. Ako i ti imaš slične zahteve prema svojim prijateljima, da li to možda pokazuje da na tebe još uvek utiče i da te sputava ta ideja o primanju metka za prijatelja? Da li bi se moglo reći da i dalje živiš u skladu s tim starim, tradicionalnim načinom razmišljanja? (Da.) Ovih dana, ljudi se često žale na to da „javni moral se danas urušava, ljudi nemaju isti mentalitet kao njihovi preci, vremena su se promenila, prijatelji više nisu ono što su bili, ljudi više ne cene bratstvo, izgubili su svoju ljudsku toplinu i međusobno se sve više udaljavaju”. Iako danas malo ko ceni bratstvo među prijateljima, ljudi se još uvek rado sećaju viteški nastrojenih i srdačnih ljudi iz davnih vremena, koji bi za prijatelja život dali, i dive se stilu kojim su ti ljudi odisali. Uzmimo, na primer, neke od priča koje su se prenosile kroz istoriju i koje govore o ljudima iz davnih vremena, koji su svoj život dali za prijatelja, a naročito priče iz sveta borilačkih veština, o ljudima koji su podržavali bratstvo. I dan-danas, dok gledaju te priče pretočene u filmove i TV-drame, ljudi i dalje osećaju nalet emocija u srcu i gaje nadu da će se vratiti u doba ispunjeno ljudskom toplinom, dok je bratstvo još bilo cenjeno. Šta nam te stvari pokazuju? Da li pokazuju da ljudi u svojim glavama tu ideju o primanju metka za prijatelja duboko poštuju kao nešto pozitivno i smatraju je visokim moralnim standardom za sve one koji bi da budu ili da postanu dobri ljudi? (Da.) Mada se ljudi danas ne usuđuju da od sebe tako nešto zahtevaju, niti sami mogu da to postignu, oni se ipak nadaju da će takve osobe sresti u svojoj zajednici, da će se družiti i sprijateljiti s njima, kako bi, kad se i sami naiđu u nevolji, prijatelj mogao da primi metak umesto njih. Posmatrajući stavove i gledišta ljudi o ovoj izreci o moralnom vladanju, jasno je da na ljude snažno utiču te ideje i gledišta kojima se vrednuje bratstvo. S obzirom na to da su pod uticajem takvih ideja i gledišta koje ih podstiču da streme ka duhu bratstva i pridržavaju ga se, prirodno je da će ljudi vrlo verovatno živeti u skladu s njima. Kao rezultat toga, ljudi su skloni da potpadnu pod kontrolu i dominaciju tih ideja i gledišta, pa će verovatno posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati u skladu s njima, a ujedno su skloni da na osnovu takvih ideja i gledišta sude o drugima, pitajući se: „Da li ova osoba ceni bratstvo? Ako ceni bratstvo, to znači da se radi o dobroj osobi; ako ga ne ceni, onda ni ne vredi družiti se s njom, jer ona nije dobra osoba.” I ti si, naravno, podložan uticaju tih ideja o bratstvu kada je reč o upravljanju vlastitim ponašanjem, te o ograničavanju i donošenju sudova o vlastitom ponašanju, i uzimaš ih kao kriterijume i pravac u komunikaciji s drugim ljudima. Primera radi, zbog duboko usađenog uticaja takvih ideja i gledišta, dok se družiš sa braćom i sestrama, ti sve što radiš ocenjuješ na osnovu svoje savesti. A koje je zapravo značenje reči „savest”? Činjenica je da ona, duboko u ljudskom srcu, ne znači ništa drugo do bratstvo. Čovek ponekad zbog bratstva pomaže svojoj braći i sestrama, a ponekad i saoseća sa njima upravo zbog bratstva. Ponekad se obavljanje vlastite dužnosti i ulaganje određenog napora u Božju porodicu, davanje sebe ili donošenje neke trenutne odluke, zapravo dešava pod uticajem takvih ideja koje vrednuju bratstvo. Zar ti fenomeni ne pokazuju jasno i nedvosmisleno da takve ideje i gledišta snažno utiču na ljude i da su oni već postali sputani i asimilirani njima? Šta zapravo mislim kad kažem „sputani” i „asimilirani”? Može li se kazati da su ideje i gledišta kojima se vrednuje bratstvo ne samo u stanju da kontrolišu ponašanje ljudi, nego da su, pored toga, već postali filozofija ljudskog života i egzistencije, te da se ljudi kače za njih i smatraju ih pozitivnim stvarima? Zašto kažem da ih smatraju pozitivnim stvarima? To znači da, kad ljudi slušaju Božje reči, kad sprovode Njegove reči u delo i pokoravaju Mu se, kad svoju dužnost ne obavljaju površno, kad plaćaju veću cenu i kad su odani Bogu, celokupno to ponašanje je u velikoj meri vođeno idejom bratstva i razvodnjeno tim elementom bratstva. Primera radi, neki ljudi kažu: „Moramo biti savesni u pogledu svog vladanja i ne smemo smeteno obavljati svoju dužnost! Bog nam je podario toliko blagodati. U ovako opasnom okruženju, sa svom tom silnom represijom i progonom od strane velike crvene aždaje, Bog nas štiti i spasava od uticaja Sotone. Ne smemo da izgubimo savest i svoju dužnost moramo da obavimo kako treba da bismo Bogu uzvratili ljubav! Bog nam je dao život, pa Mu stoga moramo biti odani i uzvratiti Mu ljubav. Ne smemo da budemo nezahvalni!” Ima, zatim, ljudi suočenih sa dužnostima koje zahtevaju preuzimanje rizika i plaćanje cene, koji kažu: „Ako drugi neće da istupe, ja hoću. Ne bojim se opasnosti!” Kad ih drugi pitaju: „Kako to da se ne bojiš opasnosti?” Oni odgovaraju: „Zar u mom vladanju nema ni trunke dostojanstva? Božja porodica se prema meni lepo ophodi i Bog je dobar prema meni. Pošto sam odlučio da Ga sledim, red je da uradim što je do mene i da preuzmem te rizike. Moram imati duh bratstva i moram ga ceniti.” I tako dalje i tome slično. Da li u tim pojavama i ljudskim otkrovenjima u izvesnoj meri preovlađuju takve ideje i gledišta kojima se vrednuje bratstvo? Pod preovlađujućim uticajem takvih ideja i gledišta, sudovi i odluke koje ljudi donose, kao i neka ponašanja koja razotkrivaju, u većini slučajeva nemaju nikakve veze sa praktikovanjem istine. To je samo trenutni impuls, trenutno stanje uma ili trenutna želja. Budući da se tu ne radi o poštovanju istina-načela, da to ne proističe iz čovekove subjektivne želje da obavi svoju dužnost i da on to ne radi iz ljubavi prema istini i nečemu pozitivnom, to bratstvo među ljudima često ne može da opstane, ne može da se ispolji više od nekoliko puta, niti može predugo da traje. Posle nekog vremena, ljudi ostaju bez energije, kao izduvani balon. Neki se pitaju: „Kako to da sam ranije imao toliko energije? Zašto sam se tako spremno prihvatao opasnih poslova zarad Božje kuće? Zašto je sada sva ta energija iščezla?” Tada je to samo bio trenutni impuls, želja ili odlučnost sa tvoje strane, što je neumitno bilo pomešano sa elementom bratstva. Kad već pominjemo „bratstvo”, šta ta reč tačno znači? Prosto rečeno, radi se o trenutnom raspoloženju ili stanju uma, odnosno o raspoloženju koje se kod ljudi javlja u naročitim okruženjima i situacijama. Takvo raspoloženje je veoma živahno, veoma optimistično i veoma pozitivno, usled čega ti donosiš pozitivne sudove i odluke, daješ neke grandiozne izjave i pokazuješ spremnost da naporno radiš, pri čemu takva spremnost nije istinsko stanje ljubavi prema istini, razumevanja istine, niti praktikovanja istine. To je samo raspoloženje koje nastaje pod dejstvom ideja i gledišta kojima se vrednuje bratstvo. Stvari tako stoje ako govorimo jednostavnim jezikom. Ukoliko, međutim, zagrebemo malo dublje, s Moje tačke gledišta, bratstvo je zapravo otkrovenje plahovitosti. Šta podrazumevam pod „otkrovenjem plahovitosti”? Primera radi, kad ih obuzme trenutna sreća ljudi su u stanju da po čitav dan i noć ne jedu i ne spavaju, a da pritom ne budu nimalo gladni ni umorni. Da li je to normalno? Pod normalnim okolnostima, ljudi će ogladneti ako preskoče obrok i biće bezvoljni i letargični ako celu noć ne spavaju. Ali ako oni u trenutku postanu tako veseli i razdragani da ne osećaju glad, pospanost ni umor, zar to nije nenormalno? (Jeste.) Je li to prirodno otkrovenje život-naravi? (Nije.) Ako to nije normalno otkrovenje, šta je onda? To je plahovitost. Šta još znači plahovitost? Plahovitost znači da, zbog nenormalnih emocija kao što su trenutna sreća ili bes, ljudi pokazuju neka ekstremna ponašanja dok se nalaze u iracionalnom stanju. Koja su to ekstremna ponašanja? Kad su srećni, oni ponekad drugima poklanjaju najdragocenije stvari iz svog doma, a ponekad, u naletu besa, nekoga ubiju nožem. Zar to nije plahovitost? To su ponašanja na granici ekstremnog, koja se javljaju kad ljudi zapadnu u iracionalno stanje: to je plahovitost. Neki ljudi su posebno srećni kad tek započnu sa obavljanjem svoje dužnosti. Ne osećaju glad u vreme ručka i nisu pospani kad dođe vreme za odlazak na počinak. Umesto toga, uzvikuju: „Dajte sebe za Boga, platite cenu za Boga i izdržite sve nedaće!” Kad god su nesrećni i kad im se ništa ne radi, svima nalaze manu i čak razmišljaju o tome da prestanu da veruju. Sve je to plahovitost. Kako je ta plahovitost nastala? Da li je ona proizašla iz iskvarenih ljudskih naravi? Njen osnovni uzrok leži u ljudskom nerazumevanju istine i nesposobnosti praktikovanja istine. Kad ljudi ne razumeju istinu, podložni su uticaju raznih iskrivljenih misli. Pod uticajem raznih iskrivljenih i negativnih misli, u njima se rađaju razna iracionalna i nenormalna raspoloženja. Dok su u takvim raspoloženjima, oni plahovito smišljaju svakojake sudove i ponašanja. Tako to ide, zar ne? Koja je suština ideološkog stanovišta „Za prijatelja bih i metak primio”? (To je plahovitost.) Tačno, to je plahovitost. Ima li, dakle, imalo racionalnosti u izreci „Za prijatelja bih i metak primio”? Da li je ona u skladu s načelima? Je li to nešto pozitivno, nešto čega bi ljudi trebalo da se pridržavaju? Sasvim je očigledno da nije. Čitava ta stvar u vezi sa primanjem metka za prijatelja je iracionalna, brzopleta i plahovita. Prema toj stvari se treba racionalno odnositi. Da li je u redu ako bratstvo ne cenite u tolikoj meri da biste za prijatelja i metak primili? Je li u redu da svojim prijateljima pomažete samo u granicama svojih mogućnosti? Kako postupiti na ispravan način? Zbog čega su pogrešne sve ideje i gledišta, poput „Za prijatelja bih i metak primio”, kojima se naizgled naročito vrednuje bratstvo? Šta je u vezi s njima pogrešno? Tu stvar treba do kraja razjasniti. Kad ona bude potpuno razjašnjena, ljudi će takve ideje i gledišta u celosti otpustiti. Činjenica je da je ta stvar veoma jednostavna. Možete li da je razgovetno objasnite? Nemate nikakav stav po tom pitanju, niti imate šta da kažete. Ovo potvrđuje jednu stvar, a to je da ste svi vi, pre nego što sam detaljno analizirao izreku „Za prijatelja bih i metak primio”, naročito obožavali tu izreku, pridržavali ste je se i zavideli ste ljudima koji bi za prijatelja i metak primili, kao i onima koji su s takvim ljudima mogli da se sprijatelje i koji su prijateljstvo sa njima smatrali za radost i čast. Zar nije tako? Kako vi gledate na to? (Ja mislim da ophođenje sa ljudima u skladu sa izrekom „Za prijatelja bih i metak primio” nije zasnovano na načelima i da nije u skladu sa istinom.) Šta mislite o ovom odgovoru? Može li taj odgovor da raskine lance i okove kojima te takve ideje i gledišta sputavaju? Može li da promeni metode i načela po kojima se ti baviš takvim stvarima? Može li da popravi tvoje pogrešne stavove o tim stvarima? Ako ne može, šta je onda taj odgovor? (Doktrina.) Kakva je korist od izgovaranja doktrine? Nemojte govoriti o doktrini. Kako nastaje doktrina? Tako što ne uviđaš jasno suštinu svih tih ideja i gledišta i što ne shvataš u potpunosti negativan uticaj i štetu koju takve ideje i gledišta donose u pogledu načina na koji posmatraš ljude i stvari, načina na koji se vladaš i postupaš. Pošto ne znaš šta je u vezi s njima pogrešno, ne preostaje ti ništa drugo nego da odgovoriš i da taj problem rešiš pomoću plitkih doktrina. U konačnom ishodu, te doktrine ne mogu da reše tvoj problem, tako da i dalje živiš pod vladavinom i uticajem takvih ideja i gledišta.

Šta je pogrešno u vezi sa idejama i gledištima poput „primanja metka za prijatelja”? Ovo pitanje nje teško i zapravo je veoma jednostavno. Niko živ na ovom svetu nije pao s drveta. Svako ima roditelje i decu, svako ima rođake i niko u ovom ljudskom svetu ne egzistira samostalno. Šta time želim da kažem? Želim da kažem da ti živiš u ovom ljudskom svetu i da imaš obaveze koje moraš da ispunjavaš. Kao prvo, moraš da izdržavaš svoje roditelje i, kao drugo, moraš da odgajaš svoju decu. To su tvoje obaveze unutar porodice. Pored toga, u društvu takođe moraš da ispunjavaš društvena zaduženja i obaveze. Moraš da obavljaš neku ulogu u društvu, to jest, da budeš delatnik, poljoprivrednik, biznismen, student ili intelektualac. Od porodice do društva, ima mnogo zaduženja i obaveza koje treba da ispuniš. Drugim rečima, pored hrane, odeće, smeštaja i prevoza, ima još mnogo stvari koje moraš da radiš, kao i mnogo stvari koje bi trebalo da obaviš i mnogo obaveza koje treba da ispuniš. Ostavljajući po strani ovaj pravi put vere u Boga kojim ljudi idu, ti kao pojedinac moraš da ispuniš mnoga porodična zaduženja i društvene obaveze. Ti ne postojiš nezavisno od drugih. Odgovornost koju nosiš na plećima ne sastoji se samo u sticanju prijatelja i lepom provodu, niti u pronalaženju ljudi s kojima možeš da pričaš i koji mogu da ti pomognu. Većina tvojih zaduženja – i to onih najvažnijih – odnosi se na porodicu i društvo. Tvoj će se život smatrati potpunim i savršenim samo ukoliko svoja porodična zaduženja i društvene obaveze budeš dobro ispunjavao. Od čega se, dakle, sastoje zaduženja koja treba da ispuniš u okviru svoje porodice? Kao dete, treba da budeš odan svojim roditeljima i da ih izdržavaš. Kad god se tvoji roditelji razbole ili se nađu u problemima, treba da učiniš sve što je u tvojoj moći. Kao roditelj, moraš da se znojiš i naprežeš, moraš naporno da radiš i da trpiš nedaće kako bi izdržavao celu porodicu, moraš na sebe da preuzmeš tešku roditeljsku odgovornost koja podrazumeva podizanje svoje dece, vaspitavanje tako da slede pravi put i omogućavanje da shvate načela vladanja. Imaš, dakle, brojna zaduženja u okviru svoje porodice. Moraš da izdržavaš roditelje i da preuzmeš odgovornost podizanja dece. Ima još mnogo takvih stvari koje treba uraditi. A koje su tvoje obaveze u društvu? Moraš se držati zakona i propisa, moraš imati načela u ophođenju s drugima, moraš dati sve od sebe na poslu i moraš dobro da upravljaš svojom karijerom. Na te stvari moraš da potrošiš osamdeset ili devedeset procenata svog vremena i energije. Drugim rečima, bez obzira na ulogu koju igraš u svojoj porodici ili društvu, bez obzira na put kojim ideš, bez obzira na vlastite težnje i žudnje, svako na svojim plećima mora da ponese zaduženja koja su njemu lično veoma važna i koja mu zaokupljaju gotovo sve raspoloživo vreme i energiju. Sa stanovišta porodičnih i društvenih zaduženja, koja je vrednost dolaska tebe kao osobe i tvog života u ovaj ljudski svet? Ta vrednost se ogleda u ispunjavanju zaduženja i misija koje ti je poverilo Nebo. Tvoj život ne pripada samo tebi, ali on, naravno, ne pripada ni drugima. Tvoj život postoji zarad tvojih misija i zaduženja, kao i zbog obaveza, zaduženja i misija koje treba da ispuniš u ovom ljudskom svetu. Tvoj život ne pripada tvojim roditeljima ni tvojoj ženi (mužu), a svakako ne pripada ni tvojoj deci. On još manje pripada tvojim potomcima. Pa kome onda pripada tvoj život? Govoreći sa stanovišta ovozemaljske osobe, tvoj život pripada zaduženjima i misijama koje ti je poverio Bog. Sa stanovišta vernika, međutim, tvoj bi život trebalo da pripada Bogu, jer je On taj koji uređuje i koji je suveren nad svime u vezi s tobom. Stoga ti, kao osoba koja živi u ovom svetu, ne bi trebalo da svoj život proizvoljno obećavaš drugima, niti da se zarad ikoga nasumično žrtvuješ u ime bratstva. Drugim rečima, ne treba da omalovažavaš vlastiti život. Tvoj je život bezvredan svim drugima, a naročito Sotoni, ovom društvu i ovoj iskvarenoj ljudskoj rasi, ali je zato tvojim roditeljima i rodbini tvoj život od najveće važnosti, jer između tvojih zaduženja i njihovog opstanka postoji neraskidiva veza. Ono što je, naravno, još važnije jeste da postoji neraskidiva veza između tvog života i činjenice da Bog ima suverenost nad svim stvarima i nad čitavom ljudskom rasom. Tvoj život je neophodan među mnogim drugim životima nad kojima je Bog suveren. Mada ti svoj život možda ne ceniš tako visoko i mada možda ne bi ni trebalo da ga tako visoko ceniš, činjenica je da je on veoma važan tvojim roditeljima i rođacima, s kojima imaš bliske veze i neraskidive odnose. Zašto to kažem? Zato što ti imaš obaveze prema njima, što oni takođe imaju obaveze prema tebi, što imaš obaveze prema ovom društvu i što se tvoje obaveze prema društvu odnose na tvoju ulogu u tom društvu. Uloga svake osobe i svako živo biće neophodni su Bogu i sve su to nužni elementi Božje suverenosti nad ljudskim rodom, nad ovim svetom, ovom zemljom i ovom vaseljenom. Svaki život je, u očima Boga, beznačajniji čak i od zrna peska i dostojniji prezira od mrava; pa ipak, budući da je svaka osoba život, život koji živi i diše, život svake osobe u okviru Božje suverenosti takođe je neophodan, čak i ako uloga koju ta osoba igra nije ključna. Dakle, gledano iz ovih aspekata, ako bi neka osoba rado primila metak za prijatelja i ako ona ne samo da razmišlja o tome, već je spremna da to svakog trenutka učini, žrtvujući svoj život bez obzira na svoje porodične i društvene obaveze, pa čak i bez obzira na bogomdane misije i dužnosti koje nosi na plećima, zar to onda nije pogrešno? (Jeste.) To je izdajstvo! Najdragocenija stvar koju Bog daruje čoveku jeste ovaj dah koji nazivamo životom. Zar onda nije izdajnički prema Bogu ako svoj život nehajno obećaš prijatelju kojem smatraš da možeš da ga poveriš? Zar to nije nepoštovanje prema životu? Zar to nije buntovnički čin protiv Boga? Je li to čin izdaje Boga? (Jeste.) Tu se očigledno radi o odustajanju od obaveza koje treba da ispuniš u svojoj porodici i društvu, kao i o izvrdavanju misija koje ti je Bog poverio. To je izdajstvo. Najvažnije stvari u čovekovom životu nisu ništa drugo do obaveze koje on u svom životu treba da preuzme – porodične obaveze, društvene obaveze i misije koje ti je Bog poverio. Najvažnije stvari jesu ove obaveze i misije. Ako svoj život izgubiš tako što ga nehajno žrtvuješ za drugog zbog trenutnog osećanja bratstva ili trenutne plahovitosti, da li tvoje obaveze i dalje postoje? Kako onda možeš da govoriš o misijama? Očigledno je da život koji ti je Bog podario ne ceniš kao nešto najdragocenije, već ga nehajno obećavaš drugima, odričeš ga se zarad drugih ljudi, potpuno zanemarujući ili napuštajući svoje obaveze prema porodici i društvu, što je nemoralno i nečasno. Šta, dakle, pokušavam da vam kažem? Nemojte se nehajno odricati života, niti ga obećavati drugima. Neki će upitati: „Mogu li da ga obećam svojim roditeljima? A da li je u redu da ga obećam voljenoj osobi?” Nije u redu. Zašto nije u redu? Bog ti daruje život i dopušta tvom životu da traje kako bi ti mogao da ispuniš svoje obaveze prema porodici i društvu i kako bi mogao da ispuniš misije koje ti je Bog poverio. Nije na tebi da se prema vlastitom životu odnosiš kao prema nekom vicu i da ga obećavaš, isporučuješ, daješ i posvećuješ drugima. Ako neka osoba izgubi život, može li ona i dalje da ispunjava svoje porodične i društvene obaveze i svoje misije? Može li ona i dalje to da radi? (Ne.) A kad nečije porodične i društvene obaveze više ne postoje, da li i dalje postoje društvene uloge koje je ta osoba obavljala? (Ne.) Kad više nema društvenih uloga koje je neka osoba obavljala, da li misije te osobe i dalje postoje? One više ne postoje. A kad prestanu da postoje misije i društvene uloge neke osobe, da li onda i dalje postoji ono nad čime Bog suvereno vlada? Ono nad čime Bog suvereno vlada jesu žive stvari, živa ljudska bića, a kada više nema njihovih društvenih obaveza ni njihovih života i kad se njihove društvene uloge vrate u ništavilo, da li je to onda pokušaj da se ljudski rod, nad kojim je Bog suveren, kao i Božji plan upravljanja, vrate u ništavilo? Ako to radiš, zar to nije izdajstvo? (Jeste.) To zaista jeste izdajstvo. Tvoj život postoji isključivo zbog tvojih obaveza i misija, a vrednost tvog života može se ogledati samo u tvojim obavezama i misijama. Osim toga, primanje metka za prijatelja nije tvoja obaveza ni misija. Ono što ti, kao osoba kojoj je Bog podario život, treba da radiš jeste da ispunjavaš obaveze i misije koje ti je Bog poverio. Sa druge strane, primanje metka za prijatelja nije tvoja obaveza, niti je to misija koju ti je Bog poverio. Umesto toga, radi se o postupanju na osnovu osećaja za bratstvo, tvojih ličnih želja, tvog neodgovornog razmišljanja o životu i, naravno, o onoj vrsti razmišljanja koje Sotona ljudima usađuje u glavu da bi im se narugao i da bi gazio po njihovim životima. Prema tome, ma kada da se to desi i ma koliko bliskog prijatelja da si stekao, pa čak i ako se vaše prijateljstvo dokazalo u po život opasnim situacijama, nemoj mu proizvoljno obećavati da ćeš umesto njega primiti metak, nemoj se čak ni ovlaš baviti takvim mislima i ne razmišljaj o tome da mu posvetiš ceo svoj život, čitavo svoje biće. Ti prema svojim prijateljima nemaš ama baš nikakvu odgovornost ni obavezu. Ako imate slična interesovanja, ako ste slični po karakteru i ako se krećete istim putem, možete jedni drugima da pomažete i možete da budete bliski prijatelji, ali to prijateljstvo se ne zasniva na tome da jedni za druge primate metak, niti se zasniva na vrednovanju bratstva. Nema potrebe da umesto njih primiš metak, niti ima potrebe da se zbog njih odrekneš vlastitog života, pa čak ni da prospeš jednu jedinu kap krvi. Neki kažu: „Kakve je onda korist od mog osećaja za bratstvo? U svojoj ljudskosti i u svom srcu, oduvek sam hteo da pokažem bratstvo, pa šta sad da radim?” Ako zaista želiš da pokažeš bratstvo, onda toj osobi treba da saopštiš istine koje si razumeo. Kad vidiš da je ta osoba slaba, pruži joj podršku. Nemoj samo da je posmatraš sa strane; kad krene pogrešnim putem, podseti je, posavetuj je i pruži joj ruku. Kad vidiš da je neka osoba u problemima, dužan si da joj pomogneš, ali nema potrebe da umesto nje primiš metak, niti da joj obećavaš da ćeš za nju dati svoj život. Tvoja odgovornost prema njoj svodi se na to da joj pomažeš, pružaš joj podršku, podsećaš je i savetuješ, ili da joj ponekad oprostiš i pokažeš malo tolerancije prema njoj, ali ne i da se radi nje odrekneš vlastitog života, a kamoli da joj pokažeš nešto od svog takozvanog osećaja za bratstvo. Što se Mene tiče, bratstvo je samo naprasitost i ono nije istina. U poređenju sa životom koji Bog daruje ljudima, bratstvo među ljudima je obično smeće. To je neka vrsta plahovitosti koju je Sotona usadio u ljude, lukava spletka koja ljude nagoni da zarad bratstva impulsivno rade mnoge stvari, stvari koje će teško moći da ostave iza sebe i zbog kojih će se doveka kajati. To nije preporučljivo. Stoga bi ti bolje bilo da tu ideju bratstva otpustiš. Nemoj živeti u skladu sa bratstvom, već živi u skladu sa istinom i Božjim rečima. U najmanju ruku, treba da živiš u skladu sa svojom ljudskošću, savešću i razumom, da sve posmatraš ljude i stvari racionalno i da sve radiš pravilno i u skladu sa vlastitom savešću i razumom.

Da li sada, nakon razgovora o brojnim izrekama i mišljenjima u vezi sa odgovornošću i životom, shvatate ovaj moralni zahtev o primanju metka za prijatelja? Da li sada, kada ste to shvatili, imate ispravna načela za ophođenje prema tim stvarima? (Imamo.) Šta bi ti uradio kad bi neko od tebe zaista tražio da primiš metak umesto njega? Kako bi mu odgovorio? Rekao bi: „Ako tražiš da primim metak umesto tebe, onda si ti taj koji želi da mi oduzme život. A ako želiš da mi oduzmeš život, ako takvu stvar tražiš od mene, to znači da mi uskraćuješ pravo da ispunim svoje porodične obaveze i pravo da ispunim svoje obaveze u društvu. Time mi takođe uskraćuješ moja ljudska prava i, što je još važnije, uskraćuješ mi mogućnost da se pokorim Božjoj suverenosti i da svoju dužnost dobro obavim. Ako mi na ovaj način uskratiš ljudska prava, to će biti moj kraj! Uskraćuješ mi tolika prava i teraš me da umrem zarad tebe. Kako možeš da budeš tako sebičan i odvratan? A kobajagi si i dalje moj prijatelj? Očigledno je da ti nisi moj prijatelj, nego moj neprijatelj.” Da li je ispravno to reći? (Jeste.) To je zaista ispravno reći. Usuđuješ li se da to kažeš? Da li zaista razumeš sve ovo? Ako bilo ko od tvojih prijatelja uporno traži od tebe da primiš metak umesto njega i zahteva da žrtvuješ svoj život, treba da se prvom prilikom udaljiš od njega, jer on nije dobra osoba. Nemoj misliti da takav čovek treba da ti bude prijatelj samo zato što može da primi metak umesto tebe. Kaži mu: „Nisam tražio da primiš metak umesto mene, ti si dobrovoljno pristao na to. Čak i kad bi bio u stanju da primiš metak umesto mene, nemoj ni da pomišljaš da od mene tražiš da primim metak umesto tebe. Ti nisi racionalan, ali ja razumem istinu, racionalan sam i prema ovom pitanju ću se racionalno odnositi. Ma koliko da si puta primio metak umesto mene, ja neću brzopleto da primim metak umesto tebe. Ako se nađeš u problemima, učiniću sve što je u mojoj moći da ti pomognem, ali nipošto neću odustati od obaveza i misija koje mi je Bog u ovom životu poverio, samo da bih živeo isključivo zarad tebe. U mom svetu nema ničeg osim odgovornosti, obaveza i misija. Ako želiš da mi budeš prijatelj, tražim od tebe da mi pomogneš da zajedno ispunimo moje obaveze i da dovršimo moje misije. Tek tada ćeš mi biti pravi prijatelj. Ako stalno tražiš da primim metak umesto tebe i navodiš me da ti dam takvo obećanje, da se odreknem svog života i da svoj život obećam tebi, onda treba odmah da mi se skloniš s očiju, jer ti nisi moj prijatelj, ne želim da se družim s takvima kao što si ti i ne želim da takvom čoveku budem prijatelj.” Šta kažete na ovo? (Dobro je.) Zašto je dobro? Kad nemaš ovakve prijatelje, ti onda nisi pod pritiskom, bezbrižan si, ne opterećuješ se razmišljanjem i ne sputavaju te ideje poput one o vrednovanju bratstva. Kad bi ti neko stvarno rekao: „Ne vredi družiti se s ljudima kao što si ti, koji ne žele da prime metak umesto prijatelja, jer takvi ljudi ne mogu biti ničiji prijatelji”, da li bi te to zaista rastužilo? Da li bi te reči uticale na tebe? Da li bi se osećao tužno i negativno, napušteno od ljudi, bez osećaja za postojanje i bez ikakve nade u životu? Moguće je da bi, ali, kad budeš razumeo istinu, moći ćeš da stekneš temeljno razumevanje ovog pitanja i ovakve te reči neće više sputavati. Počev od danas, moraš naučiti da otpustiš sve te stvari iz tradicionalne kulture, jer nema potrebe da nosiš to breme. Jedino tako ćeš moći da kreneš pravim životnim putem. Hoćete li sprovesti to u delo? (Hoćemo.) Naravno, to nije nešto što se može brzo otpustiti. Ljudi najpre moraju da pripreme svoje umove, da malo po malo razmišljaju o tome, da malo po malo tragaju za istinom, da malo po malo razumeju i da sve to zatim, malo po malo, sprovedu u delo, u skladu sa istina-načelima. To je korišćenje istina-načela radi rešavanja odnosa sa ljudima i druženja sa ljudima. Za kraj, hteo bih da vam saopštim još par reči: ceni život i svoje obaveze, ceni priliku koju ti je Bog dao da obaviš svoju dužnost i ceni misije koje ti je Bog poverio. Vi to razumete, zar ne? (Razumemo.) Zar se ne radujete što ste ovu stvar temeljno razumeli? (Radujemo se.) Kad više ne budete ograničeni ni sputani tim pogrešnim idejama i gledištima, osetićete olakšanje. Ali vi sada niste uistinu opušteni. Olakšanje ćete zaista osetiti tek kad se u budućnosti budete otisnuli na put težnje ka istini i kad vas ove stvari više ne budu mučile. Samo oni koji posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum istinski su opušteni i mirni, spokojni i radosni, žive i vladaju se u skladu sa istinom i nikada se ni zbog čega neće kajati. Ovim završavamo naš današnji razgovor.

7. maj 2022. godine

a. Kong Rong je kineski pesnik i lik iz poznate kineske pripovetke, koja tradicionalno uči decu vrednostima ljubaznosti i bratske ljubavi. Priča govori o tome kako se četvorogodišnji Kong Rong, kada je njegova porodica dobila korpu krušaka, odrekao većih krušaka u korist svoje starije braće, a za sebe uzeo najmanju krušku.


Šta znači stremiti ka istini (11)

Dodatak: Kako se odnositi prema okolnostima koje Bog uređuje i kako ih doživeti

U svakom razdoblju i u svakoj etapi u crkvi se dešavaju određene stvari koje su u suprotnosti sa ljudskim predstavama. Na primer, neko se razboli, starešine i delatnici budu smenjeni, neko je otkriven i eliminisan, neko se suočava sa ispitom života i smrti, u nekim crkvama postoje zli ljudi i antihristi koji izazivaju ometanje i tako dalje. Takve stvari se dešavaju s vremena na vreme, ali nikako nisu slučajne. Sve je to ishod Božje neprikosnovenosti i Božjeg uređenja. Jedan veoma miran period može iznenada da bude prekinut sa nekoliko neočekivanih ili neobičnih događaja koji se dešavaju ili u vašem okruženju, ili vama lično, a takvi događaji narušavaju normalan poredak i normalnost života ljudi. Spolja gledano, to nije u skladu sa predstavama i uobraziljom ljudi, to je nešto što ljudi ne žele da im se desi, niti žele da budu svedoci tako nečemu. Elem, da li pojava takvih stvari koristi ljudima? Kako bi trebalo da se nose s njima, da ih dožive i shvate? Da li je neko od vas razmišljao o tome? (Trebalo bi da razumemo da je to posledica Božje neprikosnovenosti.) Da li je saznanje da je to posledica Božje neprikosnovenosti samo pitanje razumevanja? Da li ste izvukli neku pouku iz toga? Možete li dalje da razumete kako Bog ima neprikosnovenost nad svim tim stvarima? Šta Božja neprikosnovenost tačno podrazumeva? Koje se to konkretne stvari ispoljavaju u ljudima, a koje treba da spoznaju i shvate? Da li ste izvukli neku pouku iz dešavanja oko vas? Možete li da ih prihvatite od Boga i da onda zadobijete nešto iz toga? Ili ste zbunjeni i razmišljate: „Sve je to posledica Božje neprikosnovenosti, samo se pokori Bogu, nema tu ničega o čemu treba razmišljati”, puštajući da vam to izmakne dok se bavite tako jednostavnim mislima? Koje od tih situacija se odnose na vas? Ponekad se u crkvi organizuju velika dešavanja, na primer, u širenju rada na jevanđelju postižu se neočekivano dobri rezultati, ili postoje neke neočekivane poteškoće, nedaće, prepreke, ili čak prekidanje i uništenje od strane spoljnih sila. Ponekad se u određenoj crkvi ili među nekim ljudima koji obavljaju svoje dužnosti dešava nešto neobično. Da li ste u običnim ili neobičnim vremenima ikada razmišljali o tim izvanrednim događajima? Šta ste na kraju zaključili? Ili vam veći deo vremena ništa nije jasno? Neki ljudi o tome razmišljaju samo u sebi, a zatim naprosto izgovore kratku molitvu, ne tražeći čak ni istinu da bi stekli nekakvo razumevanje o takvim stvarima. Oni samo priznaju da su te stvari od Boga i to je kraj. Zar to nije otaljavanje? Većina ljudi se tek provuče. A kada se ljudi izuzetno lošeg kova susretnu sa tako nečim, takvi ljudi stiču veliku količinu nerazumevanja i zbunjenosti, i lako mogu da razviju predstave i pogrešna shvatanja o Bogu, i sumnje u Božju neprikosnovenost i orkestraciju. Ljudi već u startu nisu shvatali Boga, a kada naiđu na neke stvari koje su u suprotnosti sa njihovim predstavama, oni ne traže istinu niti nalaze ljude sa kojima će da razgovaraju u zajedništvu, već im pristupaju na osnovu svojih predstava i uobrazilje, pre nego što konačno zaključe: ’Da li su te stvari od Boga ili ne, još uvek je neizvesno’, i počinju da se dvoume oko Boga, pa čak i da sumnjaju u Njegove reči. Posledica toga je da njihove sumnje, nagađanja i oprez prema Bogu postaju sve ozbiljniji i oni gube motivaciju da obavljaju svoje dužnosti. Oni nisu voljni da pate i da se žrtvuju, tako da zabušavaju i provlače se iz dana u dan. Kada dožive nekoliko konkretnih događaja, i ono malo elana, odlučnosti i želje što su imali napušta ih i nestaje i samo im preostaju misli o tome kako da osmisle sopstvene planove za budućnost i da pronađu izlaz za sebe. Takvi ljudi nisu u manjini. Zato što ljudi ne vole istinu i ne traže je, kad god ih nešto zadesi, oni to vide iz sopstvenog ugla, a da nikada ne nauče da prihvate da je to od Boga. Oni ne tragaju za istinom u Božjim rečima da bi našli odgovore i ne traže ljude koji razumeju istinu da bi u zajedništvu s njima razgovarali o tim stvarima i da bi ih razrešili. Umesto toga, oni uvek koriste sopstveno znanje i iskustvo ophođenja sa svetom kako bi analizirali i sudili o stvarima koje ih zadese. I šta dobiju na kraju? Zaglave se u nezgodnoj situaciji i nemaju kud – to je posledica netraganja za istinom. Ništa se ne dešava slučajno, Bog je suveren nad svime. Iako ljudi teoretski mogu to da shvate i prihvate, kako treba da se odnose prema Božjoj neprikosnovenosti? To je istina kojoj ljudi treba da streme i da je shvate, i treba konkretno da je primenjuju. Ukoliko ljudi samo u teoriji prihvate Božju neprikosnovenost, ali je ne shvate ispravno i njihove predstave i uobrazilja se ne razreše, onda bez obzira na to koliko godina veruju u Boga i koliko toga doživljavaju, i dalje na kraju neće moći da zadobiju istinu. Ako ljudi ne streme ka istini, oni ne mogu da spoznaju Božje delo. Što više stvari doživljavaju, više će predstava o Bogu sticati, više će Ga dovoditi u pitanje i, naravno, njihova nagađanja, nerazumevanje i oprez prema Bogu postaće sve ozbiljniji. Činjenica je da je sve što se dešava posledica Božje neprikosnovenosti i Božjeg uređenja. Svrha i značaj Božjeg činjenja svega toga nije da poveća tvoje nerazumevanje i sumnje u Njega, već da raščisti i razreši tvoje unutrašnje predstave i uobrazilju, tvoje sumnje, nerazumevanje i oprez prema Bogu, kao i druge takve negativne stvari. Ukoliko probleme ne rešiš blagovremeno, kada se budu nagomilali u tebi i postali sve ozbiljniji, a tvoj elan ili rešenost više nisu dovoljni da te podrže u obavljanju dužnosti, zapašćeš u negativnost, čak do te mere da postoji opasnost da napustiš Boga, i sigurno nećeš moći da ostaneš postojan. Opet, ima ljudi koji nerado ulažu simboličan trud u obavljanje svojih dužnosti, ali samo zato da bi zadobili blagoslove, bez ikakvog traganja za istinom, i postaju negativni kad god ih zadesi neka poteškoća. Takvi su ljudi koji ne streme ka istini. Pošto im nije potpuno jasna istina o vizijama i nemaju istinsko razumevanje Božjeg dela, čak i ako obavljaju svoje dužnosti i daju se Bogu, oni nemaju snage u srcu, a ono malo doktrine što shvataju ne može dugo da ih drži pre nego što padnu. Ako se ljudi ne okupljaju redovno, ne slušaju propovedi ili ne traže istinu da bi rešili svoje probleme, neće biti u stanju da budu postojani. Stoga, oni koji obavljaju dužnosti moraju redovno u zajedništvu da razgovaraju o istini, a kad god ih nešto zadesi i oni razviju predstave, moraju to da isprave pravovremenim traženjem istine. Samo tako mogu da budu sigurni da će ostati odani u obavljanju svoje dužnosti i biti u stanju da slede Boga do samog kraja.

Put vere u Boga je stenovit i neravan. Tako je Bog odredio. Bez obzira na ono što se dešava, bez obzira da li je to ono što ljudi žele, da li je u skladu s njihovim predstavama i uobraziljom, ili je nešto što mogu da predvide, to što se dešava ne može da se odvoji od Božje neprikosnovenosti i Njegove orkestracije. Značaj svega što Bog čini jeste u tome što ljudima omogućava da iz toga izvuku pouku i spoznaju Božju suverenost. Cilj te spoznaje nije da se ljudi protive Bogu, niti da, kada Ga spoznaju, steknu više moći i kapitala da se nadmeću s Njim. Naprotiv, cilj je da, šta god da zadesi čoveka, nauči da to prihvati od Boga, da traži istinu kako bi je razumeo, a zatim da je primeni u praksi kako bi postigao istinsku pokornost i stekao istinsku veru u Njega. Da li to razumete? (Da.) Kako onda to sprovodite u delo? Da li je po tom pitanju vaš put primene tačan? Da li prema svemu što vas zadesi postupate s pokornim srcem i stavom traženja istine? Ako ste neko ko stremi ka istini, tako ćete razmišljati. Šta god da vas zadesi, prihvatićete to od Boga i nastavićete da tražite istinu, dokučićete Njegove namere i posmatrati ljude i stvari na osnovu Njegovih reči. U svemu što vas zadesi, moći ćete da doživite i spoznate Božje delo, i moći ćete da Mu se pokorite. Ako niste neko ko stremi ka istini, onda bez obzira na ono što vas zadesi, nećete se nositi s time u skladu sa Božjim rečima, niti ćete tražiti istinu. Samo ćete se provući, ne zadobijajući nikakve istine kao posledicu toga. Bog usavršava ljude tako što postavlja mnoge stvari koje nisu u skladu sa njihovim predstavama, kako bi ih obučavao da traže istinu, da zadobiju razumevanje Njegovih postupaka i da sagledaju Njegovu svemoć i mudrost, omogućavajući da njihov život postepeno raste. Zašto oni koji streme ka istini doživljavaju Božje delo, zadobijaju istinu i Bog ih usavršava, dok su oni koji to ne čine eliminisani? To je zato što oni koji streme ka istini mogu da je traže bez obzira na ono što ih zadesi, tako da imaju delo i prosvećenje Svetog Duha, i stoga mogu da primenjuju istinu, da uđu u stvarnost Božjih reči i da ih On usavrši; dok oni koji ne vole istinu vide da Božje delo nije u skladu s njihovim predstavama, a ipak to ne ispravljaju traženjem istine, i čak mogu da postanu negativni i da se žale. Vremenom, njihove predstave o Bogu se množe i oni počinju da sumnjaju u Njega i da Ga poriču. Posledica toga je da su oni odbačeni i eliminisani Božjim delom. Zato stav ljudi prema istini treba da bude da je traže, primenjuju i da nastoje da ispune Božje zahteve, a ne da budu negativni i pasivni. U doživljavanju Božjeg dela, moraju da se suoče sa mnogim stvarima i da ih posmatraju u skladu sa Božjim rečima, kao i da više promišljaju, traže istinu i o njoj razgovaraju u zajedništvu. Samo na taj način mogu da spoznaju Božje delo i da drže korak s njim; samo na taj način mogu da shvate istinu i da iz dana u dan ulaze sve dublje u nju, i samo tako Božje reči i svaki aspekt istine mogu da se ukorene u ljudima. Doživljavanje Božjeg dela ne može se odvojiti od stvarnog života, a kamoli od okolnosti raznih ljudi, događaja i stvari koje Bog postavlja, jer u suprotnom ljudi neće moći da shvate i zadobiju istinu. Većina ljudi ne zna kako da iskusi Božje delo kad god ih zadesi neki problem. Ne znaju kako da traže istinu da bi razrešili svoje predstave i uobrazilju, niti da isprave svoja pogrešna shvatanja i besmislene stavove. Uprkos mnogim iskustvima, posledica toga je da oni ne mogu da shvate istinu i umesto toga ne zadobijaju ništa – to je gubljenje vremena. Šta god da ih zadesi, na kraju krajeva, ono što ljudi treba da primenjuju jeste da se pokore Božjoj orkestraciji i uređenju. To pokoravanje ne znači da ljudi treba da se pokoravaju negativno, pasivno ili da im to bude poslednje sredstvo, već da imaju pozitivnu, proaktivnu nameru i put primene istine. Šta znači pokoriti se Božjoj orkestraciji i uređenju? To znači da bez obzira na ono što Bog uredi, bez obzira na ono što te zadesi, pusti Boga da to čini, a ti nauči da Mu se pokoriš. Nemoj imati nikakvih želja niti ličnih planova i ne pokušavaj da radiš stvari na svoj način. Sve što ljudi vole, čemu teže i za čime čeznu je besmisleno i apsurdno. Ljudi se previše bune protiv Boga. On traži od ljudi da idu na istok, ali oni ne žele da idu na istok. Čak i ako se nerado pokore, oni i dalje u sebi razmišljaju o odlasku na zapad. To nije prava pokornost. Istinska pokornost znači da kada ti Bog kaže da ideš na istok, ti treba da ideš na istok i da napustiš i odbaciš sve misli o odlasku na jug, sever ili zapad, i da budeš u stanju da se pobuniš protiv volje tela, a zatim da primenjuješ, sledeći put i pravac koje ti je Bog pokazao. To znači pokornost. Koja su načela za primenu pokornosti? Da se slušaju Božje reči, da se bude pokoran i da se primenjuje u skladu sa onim što Bog kaže. Nemojte da gajite sopstvene namere, a ne smete ni da budete hiroviti. Bez obzira na to da li jasno razumete Božje reči ili ne, treba da ih krotko primenjujete i da radite stvari u skladu s Njegovim zahtevima. Zahvaljujući procesu primene i doživljavanja, nesvesno ćete početi da shvatate istinu. Ako vaša usta kažu da ste pokorni Bogu, ali nikada ne otpuštate i ne bunite se protiv svojih unutrašnjih planova i poriva, zar to nije kao da govorite jedno, a mislite drugo? (Jeste.) To nije prava pokornost. Ako se ne pokoriš stvarno, imaćeš mnoge zahteve od Boga kad god te nešto zadesi, i u sebi ćeš biti nestrpljiv da Bog ispuni tvoje zahteve. Ako Bog ne učini ono što želiš, osetićeš veliku tugu i uznemirenost, mnogo ćeš patiti i nećeš biti u stanju da se pokoriš Božjoj suverenosti i uređenjima i okolnostima koje ti je Bog postavio. Zašto je tako? Zato što uvek imaš svoje zahteve i želje i ne možeš da otpustiš svoje lične ideje i želiš da budeš onaj koji odlučuje. Zato, kad god naiđeš na nešto što je u suprotnosti sa tvojim predstavama, ti ne uspevaš da se pokoriš i teško ti je da se pokoriš Bogu. Iako ljudi teoretski znaju da treba da se pokore Bogu i da otpuste sopstvene ideje, oni naprosto ne mogu da ih otpuste i stalno se boje da će biti u nepovoljnom položaju i da će pretrpeti gubitke. Recite Mi, zar ih to ne stavlja pred velike poteškoće? Zar se onda njihova patnja ne povećava? (Da.) Ako možeš da otpustiš sve i da otpustiš stvari koje voliš i zahtevaš, a koje su u suprotnosti sa Božjim namerama, ako možeš proaktivno i voljno da ih otpustiš, a da ne postavljaš uslove Bogu, već da budeš voljan da učiniš ono što Bog zahteva, onda će teškoća u tebi biti mnogo manja i prepreke će biti mnogo manje. Ako se prepreke za nečiju pokornost Bogu smanje, neće li se i njegova patnja smanjiti? Kako se njegova patnja smanjuje, tako se i muke kojima je bespotrebno izložen drastično smanjuju. Da liste sposobni to da iskusite? Verovatno još ne. Kad vide druge kako se suočavaju sa bolešću ili nedaćama, neki ljudi to odmah povezuju sa sobom: „Šta ako se ovo desi meni? Zar Bog nije milostiv Bog i Bog pun ljubavi? Zašto se oni koji veruju u Boga i dalje suočavaju sa ovim nedaćama? Da li je moguće da ću i ja morati ovako da patim? Kakav je On onda tačno Bog? Ako je Bog tako neuviđavan prema čoveku, postavljajući, u bilo koje vreme i na bilo kom mestu, neočekivane situacije da bi ljudi patili, onda se čini da Bog zapravo nije pouzdan!” Oni se plaše da, ako prestanu da veruju, neće moći da zadobiju blagoslove, ali se ujedno plaše da će se, ako nastave da veruju, suočiti sa nedaćama. Shodno tome, kad dođu pred Boga da se mole, oni samo traže Božju zaštitu i blagoslov i ne usuđuju se da od Boga traže kušnje ili disciplinu. Ne usuđuju se da kažu: „O Bože, molim Te da stvari činiš u skladu sa Svojim željama. Voljan sam da se pokorim Tvojim orkestracijama i uređenjima.” Ne usuđuju se da se mole na ovaj način. Kad sada vide druge kako se suočavaju sa nekim kušnjama i nedaćama, njihova odlučnost i hrabrost se smanjuju. Formiraju drugačije „razumevanje” Božje pravedne naravi, Njegove grdnje i suda i Njegove suverenosti, a takođe u srcu postaju podozrivi prema Bogu. Na taj način, između ljudi i Boga postoji zid, otuđenje. Da li je dobro za ljude da budu u tim stanjima? (Ne.) Pa, da li se ta stanja javljaju u vama? Da li živite u tim stanjima? (Da.) Kako bi takve probleme trebalo rešiti? Da li je u redu da se ne traga za istinom? Ako ne razumete istinu i nemate vere, biće vam teško da do kraja sledite Boga, pa kad u nekom trenutku naiđete na nesreće – bile one prirodne ili izazvane ljudskom rukom – vi ćete pasti.

Nakon što je prošao kroz kušnju, Jov je izgovorio sledeće: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21). Danas mnogi tu rečenicu znaju napamet i izražajno je deklamuju. Međutim, kad god je izgovaraju, njima je na umu samo to da Jahve daje, ali nikada ne razmišljaju kako će biti kada Jahve bude uzeo, i kakvu će patnju, poteškoće i neprijatne situacije ljudi tada doživeti, ili kako će se ljudska srca menjati u skladu sa okolnostima. Nikada o tome nisu razmišljali, samo nastavljaju da recituju: „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo”, čak do te mere da tu rečenicu koriste kao krilaticu i doktrinu koje lansiraju u svakoj prilici. Jedino o čemu svi razmišljaju u svom umu jesu sva blagodat, blagoslovi i obećanja koja Jahve daruje ljudima, ali oni nikada ne razmišljaju o tome i ne mogu da zamisle – kako će biti kad im Jahve sve to oduzme. Svako ko poveruje u Boga spreman je samo da prihvati Božju blagodat, blagoslove i obećanja i spreman je samo da prihvati Njegovu dobrotu i milost, a, ipak, niko ne čeka niti se priprema da prihvati Božju grdnju i sud, Njegove kušnje i oplemenjivanje, ili Njegovo oduzimanje. Ni jedan jedini čovek se ne priprema da prihvati Božji sud i grdnju, Njegovo oduzimanje ili Njegove kletve. Da li je taj odnos između ljudi i Boga normalan ili nenormalan? (Nenormalan je.) Zašto kažete da je nenormalan? Zašto je pogrešan? Pogrešan je zato što ljudi ne poseduju istinu. I zato što ljudi imaju previše predstava i uobrazilja, stalno pogrešno shvataju Boga i ne znaju kako da te stvari reše traganjem za istinom – zbog toga najverovatnije nastaju problemi. Naročito je slučaj da ljudi veruju u Boga samo da bi bili blagosloveni. Oni samo žele da sklope dogovor sa Bogom i da zahtevaju nešto od Njega, ali ne streme ka istini. To je veoma opasno. Čim naiđu na nešto što je u suprotnosti sa njihovim predstavama, u njima odmah nastaju predstave, pogrešno shvatanje i zamerke u vezi sa Bogom, pa mogu da odu čak toliko daleko da Ga izdaju. Zar posledice toga nisu ozbiljne? Kojim putem većina ljudi zapravo ide u svojoj veri u Boga? Iako su nekoliko godina slušali propovedi i mogu da govore neke reči i doktrine, oni zapravo ne razumeju istinu. Iako tvrde da su voljni da streme ka istini, malo njih je u stanju da plati cenu da bi zadobilo istinu. Ako si zaista u srcu voljan da stremiš ka istini, trebalo bi da uložiš malo truda u prihvatanje suda i grdnje Božjim rečima, da brzo razmisliš o sebi i pokušaš da spoznaš sebe, te da se mentalno pripremiš za kušnje i oplemenjivanje koji će ti doći. Koliko god da se daješ za Boga i koliku god cenu da plaćaš u obavljanju svoje dužnosti, ako na kraju naiđeš na kušnje poput Jovovih i Bog te liši sveg tvog imetka, pa se čak i tvoj život približi kraju, kako s tim treba da se suočiš? Kako treba da pristupiš Božjoj suverenosti i uređenjima? Kako treba da pristupiš svojoj dužnosti? Kako treba da pristupiš onome što ti je Bog poverio? Imaš li ispravno razumevanje i ispravan stav? Da li je lako odgovoriti na ta pitanja? To je velika prepreka koja se postavlja pred vas. Pošto je to prepreka i problem, zar ne bi trebalo da se reši? (Trebalo bi.) Kako se to rešava? Da li je to lako rešiti? Toliko godina veruješ u Boga, pročitao si mnogo Božjih reči, slušao si mnogo propovedi i razumeo si mnogo istina. Pretpostavimo da si već spreman da dozvoliš Bogu da sve orkestrira, bilo da je reč o zadobijanju blagoslova ili o podnošenju nedaća. I pretpostavimo da, uprkos tome što si sve ostavio i što si se davao, ceni koju si platio i životnoj energiji koju si dao, na kraju zauzvrat dobiješ jedino to da te Bog prokune ili liši svega. Ako se čak ni tada ne budeš žalio, ako ne budeš imao sopstvenih želja ili zahteva, već samo težnju da se pokoriš Bogu i da se predaš na milost Njegovim orkestracijama; ako budeš osećao da čak i to malo razumevanja Božje suverenosti i to malo pokornosti prema njoj koju imaš čini tvoj život vrednim truda – ako budeš imao tako ispravan stav, zar ti, kad nastanu neke poteškoće, neće biti lako da ih rešiš? Da li sada imate istinsko znanje o Božjoj neprikosnovenosti i uređenjima? Da li duboko u srcu i dalje imate planove za svoju budućnost i sudbinu? Možete li da ostavite sve iza sebe i da se iskreno date Bogu? Da li ste utrošili vreme i energiju pažljivo promišljajući i razmišljajući o tim pitanjima? Ili ste doživeli neke stvari da biste postigli razumevanje istina i spoznali Božju neprikosnovenost? Ako nikada nisi razmišljao o tako praktičnom problemu kao što je taj kako ljudi koji slede Boga treba da se ophode prema Njegovoj suverenosti i Stvoriteljevom orkestracijom i uređenjima, što je takođe najveći problem s kojim se suočavate i ne shvatate da je to najveća istina o vizijama, onda ako bi se jednog dana desio prelomni događaj ili katastrofa, da li bi mogao da budeš postojan u svom svedočenju? Teško je to reći i to je i dalje nepoznati činilac, zar ne? (Jeste.) Zar ne bi trebalo da detaljno promisliš o tom problemu? (Trebalo bi.) Kako, dakle, možeš da imaš dovoljan rast da se suočiš sa budućnošću koju ne možeš da predvidiš? Kako možeš da budeš postojan u svom svedočenju u okolnostima koje Bog postavlja? Zar to nije pitanje koje treba ozbiljno uzeti u obzir i razmotriti? Ako stalno misliš: „Ja sam po prirodi dobra osoba i poprilično uživam u Božjoj blagodati, blagoslovima i zaštiti. Kada drugi naiđu na poteškoće, bespomoćni su, ali kad god ja naiđem na poteškoće, imam Božju opskrbu, vođstvo i pomoć. Sada sam u stanju da podnesem teškoće i da se žrtvujem u obavljanju svoje dužnosti, moja vera u Boga je ojačala, a obavljam i važnu dužnost. Vidim da je Bog posebno milostiv prema meni i da imam Njegovu zaštitu i blagoslov. Ako nastavim ovako, čak i ako u budućnosti pretrpim neku grdnju, sud, kušnju i oplemenjivanje, trebalo bi da uspem da ih prevaziđem. Na kraju ću definitivno biti jedan od onih koji su blagosloveni, sigurno ću biti doveden u carstvo Božje i sigurno ću dočekati dan kada će Bog biti slavljen!” Šta kažete na takvo razmišljanje? Veruješ da si drugačiji, da ti Bog pokazuje posebnu naklonost i da ako Bog nekoga eliminiše ili odbaci, to nećeš biti ti. Da li su te misli tačne? (Nisu.) Zašto nisu tačne? (To nije objektivno razmišljanje.) Da li te reči predstavljaju istinsko znanje o Bogu? Ili je to previše subjektivno i spekulativno? Da li su ljudi koji tako razmišljaju oni koji streme ka istini? (Nisu.) Dakle, mogu li zaista da se pokore Bogu? (Ne.) Da li su spremni da prihvate Božju grdnju, sud, kušnje i oplemenjivanje, pa čak i Njegove kletve? (Nisu.) Šta će učiniti kada im se Božja grdnja i sud, kušnje i oplemenjivanje zaista dogode? Da li će steći predstave ili se žaliti na Boga? Mogu li da prihvate te stvari od Boga i da se zaista pokore? (Ne mogu.) Najblaže rečeno, to bi bilo teško postići, jer oni veruju u Boga samo da bi tražili blagodat ili da bi zadovoljili lične potrebe. Oni ne znaju da i Bog ima gnev i veličanstvo i da se Božja narav ne može uvrediti. Bog se prema svima ponaša pravično, a kad je u pitanju bilo koje stvoreno biće, Božju narav čine milost i ljubav, a ujedno i veličanstvo i gnev. U Božjem ophođenju prema svakoj osobi, milost, ljubav, veličanstvo i gnev u Njegovoj pravednoj naravi su nepromenjivi. Bog nikada neće pokazati milost i ljubav samo prema nekim ljudima, a veličanstvo i gnev samo prema drugima. Bog to nikada neće učiniti, jer je On pravedan Bog i On je pravičan prema svima. Sva Božja milost, ljubav, veličanstvo i gnev postoje za svakog čoveka. On može da podari ljudima blagodat i blagoslove i može da im pruži zaštitu. Istovremeno, Bog takođe može da sudi ljudima i da ih grdi, da ih proklinje, kao i da im oduzme sve što im je darovao. Bog može ljudima sve da daruje i ujedno može sve da im uzme. To je Božja narav i to je ujedno delo koje On namerava da obavi na svakom čoveku. Stoga, ako pomisliš: „U Božjim očima sam dragocen, poput zenice Njegovog oka. On nipošto ne može da podnese da me grdi i da mi sudi i nipošto neće imati srca da mi oduzme sve što mi je darovao, kako se ne bih potresao i uznemirio”, zar to razmišljanje nije pogrešno? Zar to nije predstava o Bogu? (Jeste.) Dakle, pre nego što shvatiš te istine, zar ne želiš da samo uživaš u Božjoj blagodati, milosti i ljubavi? Uvek zaboravljaš da Bog takođe ima Svoj sud i grdnju, kao i pravednu, veličanstvenu i gnevnu narav. Iako tvoja usta izgovaraju da je Bog pravedan i u stanju si da se zahvališ Bogu i da Ga veličaš kad ti pokaže milost i ljubav, kad god te Bog grdi i kad god ti sudi, pokazujući Svoje veličanstvo i gnev, ti se osećaš veoma uznemireno: „Samo kad ne bi postojao takav Bog, samo da to nije Bog koji ovo čini, samo kad Bog ne bi ciljao na mene, samo kad to ne bi bila stvarna Božja namera, samo kad bi sve to bilo učinjeno drugima, ali ne i meni. Zato što imam dobro srce i nisam učinio ništa loše, i zato što sam platio brojne cene tokom svoje dugogodišnje vere u Boga, Bog ne bi trebalo da bude tako nemilosrdan. Trebalo bi da imam pravo i da budem podoban da uživam u Božjoj milosti i ljubavi, kao i u obilnoj Božjoj blagodati i blagoslovima. Bog mi neće suditi, niti će me grditi, niti On za to ima srca.” Nisu li to samo pusta želja i pogrešno razmišljanje? (Jesu.) U kom smislu je to pogrešno? Pogrešno je zato što sebe ne smatraš stvorenim bićem, sastavnim delom stvorenog čovečanstva. Greškom se odvajaš od stvorenog čovečanstva i smatraš da pripadaš posebnoj grupi ili vrsti stvorenog bića, darujući sebi poseban status. Zar to nije nadmenost i samopravednost? Zar to nije lišenost razuma? Je li to osoba koja se istinski pokorava Bogu? (Nije.) Svakako da nije.

U Božjoj porodici, među braćom i sestrama, ma koliko da je visok tvoj status ili položaj, ili koliko je važna tvoja dužnost, i ma koliko da je veliki tvoj talenat i doprinos ili koliko dugo veruješ u Boga, u Božjim očima ti si samo stvoreno biće; koliko god da ti je visok status, ti si i dalje obično stvoreno biće. Plemenita zvanja i titule kojima si se ukrasio nisu objektivni niti realistični; oni ne postoje. Ako ih uvek smatraš krunama ili kapitalom koji ti omogućavaju da pripadaš posebnoj grupi ili da budeš posebna ličnost, onda se time opireš i suprotstavljaš Božjim pogledima i u neskladu si sa Bogom. Kakve će to posledice imati? Da li će te to naterati da se opireš dužnosti koju stvoreno biće treba da izvršava? U Božjim očima, ti si za početak stvoreno biće, ali ti sebe ne smatraš takvim. Možeš li zaista da se pokoriš Bogu sa takvim načinom razmišljanja? Uvek optimistički razmišljaš: „Bog ne bi trebalo tako da se ophodi prema meni, On nikada ne bi mogao tako da se ophodi prema meni.” Zar to ne stvara sukob sa Bogom? Kada Bog bude postupio u suprotnosti sa tvojim predstavama, tvojim načinom razmišljanja i tvojim potrebama, šta ćeš u svom srcu pomisliti? Kako ćeš se nositi s okolnostima koje ti je Bog postavio? Hoćeš li se pokoriti? (Neću.) Nećeš se pokoriti i sigurno ćeš se opirati, protiviti, gunđati i žaliti i zbunjeno u srcu neprestano razmišljati: „Bog me je nekada zaista štitio i prema meni se milostivo ophodio. Zašto se sada promenio? Ne mogu više da živim!” I onda postaneš razmažen i praviš scene. Kad bi se kod kuće ponašao razmaženo prema svojim roditeljima, to bi moglo da prođe; tvoji roditelji ti ne bi ništa uradili. Ali to nije prihvatljivo u Božjoj kući, jer ono što ti radiš ometa rad crkve. To što si ti tako razmažen i praviš takve scene u Božjoj kući znači da si potpuno lišen savesti i razuma. Čak ni Božji izabrani narod ne može da podnese da te gleda kako se tako ponašaš, pa, misliš li da će Bog tolerisati takvo ponašanje? Da li će On preći preko toga ako Mu to učiniš? Ne, neće. Zašto neće? Bog nije tvoj roditelj; On je Bog, On je Stvoritelj, a Stvoritelj nikada ne bi dozvolio da stvoreno biće bude razmaženo i nerazumno ili da pred Njim pravi ispade. Kada te Bog grdi i sudi ti, kad te kuša ili ti oduzima stvari i kada te baca u nedaće, On želi da vidi stav stvorenog bića prema Stvoritelju, želi da vidi kakav put stvoreno biće bira i nikada ti neće dozvoliti da budeš razmažen niti da iznosiš uvrnuta obrazloženja. Kada to shvate, zar ljudi ne bi trebalo da razmišljaju o tome kako treba da se nose sa svime što Stvoritelj radi? Pre svega, ljudi treba da zauzmu svoje pravo mesto kao stvorena bića i da utvrde svoj identitet kao stvorena bića. Možeš li da utvrdiš da si stvoreno biće? Ako to možeš da utvrdiš, onda treba da zauzmeš svoje pravo mesto kao stvoreno biće i da se pokoriš Stvoriteljevim uređenjima, pa čak i ako malo propatiš, ne treba da se žališ. To znači da si čovek sa razumom. Ako ne misliš da si stvoreno biće, ali smatraš da imaš titule i oreol nad glavom, i da si čovek koji ima status, da si veliki vođa, zapovednik, montažer ili filmski urednik u Božjoj kući, i da si neko ko je dao značajan doprinos radu Božje kuće – ako to misliš, onda si neko ko je sasvim lišen razuma i daleko si najbesramnija osoba. Da li ste vi ljudi koji imaju status, položaj i vrednost? (Nismo.) Pa, šta ste onda? (Mi smo stvorena bića.) Tako je, samo ste obična stvorena bića. Među ljudima možeš da se razmećeš svojim kvalifikacijama, da igraš na kartu dugačkog staža, da se hvališ svojim doprinosima ili da se razmećeš svojim herojskim podvizima. Ali pred Bogom, te stvari su potpuno bezvredne i Njemu su odvratne. Ako ne možeš da razmišljaš o sebi i još uvek se hvališ, razmećeš i ističeš svoj staž, stvari će krenuti naopako. Bog će te smatrati potpuno lišenim razuma i krajnje nadmenim. Gnušaće te se i gadićeš Mu se i staviće te po strani, a onda ćeš biti u nevolji. Prvo moraš da priznaš svoj identitet i status stvorenog bića. Bez obzira na tvoj status među ljudima, ili na to koliko se razlikuješ od drugih, ili koje prednosti imaš, ili da li ti je Bog dao neku vrstu posebnog talenta, tako da možeš da uživaš u snažnom osećaju superiornosti među ljudima – kada staneš pred Boga, te stvari uopšte nemaju nikakvu vrednost i njihovo postojanje nema ama baš nikakvog smisla. Stoga ne smeš da se razmećeš, već da pred Bogom budeš krotko stvoreno biće. Pred Bogom si samo deo stvorenog čovečanstva. Bez obzira na to koliko si priznat, koliko si nadaren ili talentovan, i bez obzira na to šta si sve postigao među ljudima, pred Bogom to nije vredno pomena, a razmetanje još manje, tako da samo treba da zauzmeš svoje odgovarajuće mesto kao stvoreno biće. To je prvo. Druga stvar je da ne stremiš samo ka uživanju u Božjoj blagodati i blagoslovima dok se iznutra opireš i odbacuješ Božju grdnju i sud, ili dok se plašiš Božjih kušnji i oplemenjivanja koji su ti namenjeni. Svi ti strahovi i otpor su uzaludni. Neki kažu: „Ako sam voljan da prihvatim Božji sud, grdnju, kušnje i oplemenjivanje, mogu li onda da budem pošteđen ovih patnji?” Bog ne čini sve to ravnajući se prema tome da li ti se sviđa ili ne, ili prema tvojoj subjektivnoj želji ili tvom izboru, već prema Njegovim željama, Njegovim mislima i Njegovim planovima. Stoga, kao stvoreno biće, pored prihvatanja Božje blagodati i blagoslova, moraš takođe biti u stanju da istinski prihvatiš i iskusiš u svom srcu grdnju, sud, kušnje i oplemenjivanje Božjih reči. Ima ljudi koji će pitati: „Da li misliš da se Božja blagodat može podariti ljudima bilo gde i bilo kada, ali da Božja kazna, sud, kušnje, oplemenjivanje i nesreće takođe mogu da zadese ljude bilo gde i bilo kada?” Da li mislite da će Božja grdnja, sud, kušnje i oplemenjivanje proizvoljno zadesiti ljude, tako da oni ne mogu da se zaštite? (Neće.) Naravno da neće, uopšte nije tako. Iskvarena ljudska bića nisu dostojna Božjeg suda i grdnje – to je nešto čega treba da budeš svestan. Ali moraš da shvatiš da se Božje otkrivenje i razotkrivanje, disciplinovanje, prekor i grdnja namenjeni tebi, kao i Njegov sud, kušnje i oplemenjivanje, pa čak i proklinjanje namenjeni tebi, zasnivaju na tvom rastu, tvojim okolnostima i, naravno, na tvojim ličnim težnjama. Ako te Bog prihvata, onda će te Njegov sud, grdnja, kušnje i oplemenjivanje zadesiti u odgovarajuće vreme. Tokom tvog verovanja u Boga, Njegovi blagoslovi i blagodat te prate uvek i svuda, kao i Njegova otkrivenja, prekor, disciplina, grdnja i sud, kušnje i oplemenjivanje, i tako dalje. Naravno, kada se kaže uvek i svuda, to znači u pravoj meri, u pravo vreme i na osnovu Božjeg plana. To se ne dešava ljudima proizvoljno, i to ne znači da će velika nesreća iznenada zadesiti ljude čim prestanu da budu na oprezu. Uopšte nije tako. Ako nemaš određeni status i Bog još nije planirao da učini bilo šta sa tobom, ne brini, možda ćeš u životu biti praćen samo Božjom blagodaću, blagoslovom i prisustvom. Ako nemaš dovoljan rast ili se posebno opireš i plašiš Božje kazne, suda, iskušenja i oplemenjivanja, onda ti Bog neće nametati ništa protiv tvoje volje, tako da ne moraš da brineš o tome. Bez obzira da li se to dešava ili ne, ljudi treba da spoznaju Božje delo i da shvate Njegove namere. Samo sa ispravnim poznavanjem Božjih reči ljudi mogu da imaju ispravan stav, normalno stanje i da budu sposobni da se pravilno suoče sa bilo čime što ih zadesi. Da li ste sada spremni da prihvatite Božju grdnju, sud, kušnje i oplemenjivanje? Da li ste voljni da prihvatite? (Jesmo.) Vaša usta kažu da, ali ste u srcu i dalje veoma uplašeni. Ako bi se, čim izgovoriš da, nesreća iznenada spustila na tebe iz vedra neba, kako bi se nosio s njom? Da li bi briznuo u plač? Da li bi se plašio smrti? Da li bi se brinuo da nećeš biti blagosloven? Da li bi se brinuo da nećeš ugledati dan kada će Bog biti slavljen? Sve su to problemi sa kojima se ljudi suočavaju kada ih nešto zadesi. Ukratko, ako neko želi da bude postojan usred kušnji i stradanja, mora da postigne dve stvari. Prvo, da zauzme svoje odgovarajuće mesto kao stvoreno biće. U srcu treba da ti bude jasno da si obično stvoreno biće, obična osoba usred iskvarenog čovečanstva, ništa neobično niti posebno, i treba da zauzmeš svoje odgovarajuće mesto stvorenog bića. Drugo, imaj iskreno srce pokorno Bogu i budi spreman da u svakom trenutku prihvatiš blagoslove i blagodat od Boga, kao i da prihvatiš Njegovu grdnju, sud, kušnje i oplemenjivanje. Kao što je Jov rekao: „Zar da iz Božje ruke prihvatimo dobro, a nesreću da ne prihvatimo?” (Knjiga o Jovu 2:10), i „Jahve dao – Jahve i uzeo! Blagosloveno neka je ime Jahveovo!” (Knjiga o Jovu 1:21). To je činjenica, i ta činjenica se nikada neće promeniti. To vam je jasno, zar ne? (Jeste.) Ako postigneš te dve stvari, onda kada se suočiš sa opštim nesrećama i nedaćama, u osnovi ćeš moći da ih prebrodiš i ostaneš postojan. Iako možda nećeš moći da izneseš snažno i odlučno svedočenje, u najmanju ruku, malo je verovatno da ćeš zalutati, spotaknuti se ili učiniti nešto izuzetno buntovno. Zar tada nisi na sigurnom? (Jesam.) Onda treba da vežbate u skladu sa te dve stvari i da vidite da li je to lako postići i da li možete da ih prihvatite duboko u svom srcu. Jednom kada to spoznate i onda naiđete na neka iskušenja, koliko drugačije ćete ih sagledati i razumeti, to je vaša stvar. Ovde se završava naše zajedništvo o ovoj temi.

Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

II. Izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi

Što se tiče izreka o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi, o kojim smo izrekama poslednji put razgovarali u zajedništvu? (Razgovarali smo se o tri izreke: „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode”, „Ne nameći drugima ono što ni sam ne želiš” i „Za prijatelja bih i metak primio”.) Prošli put smo razgovarali o ta tri zahteva i izreke o moralnom vladanju, kao i o suštini izreka o moralnom vladanju. O čemu smo razgovarali u vezi sa suštinom izreka o moralnom vladanju? (Bog je govorio o razlikama između izreka o moralnom vladanju i istine. Izreke o moralnom vladanju samo ograničavaju ponašanje ljudi i primoravaju ih da se isključivo pridržavaju propisa, dok istina Božjih reči ljudima saopštava istina-načela koja treba da shvate i ukazuje im na neke puteve primene, tako da imaju i načela i pravac i primenu kad god ih nešto zadesi. To su aspekti u kojima se izreke o moralnom vladanju razlikuju od istine.) Prošli put smo govorili da izreke o moralnom vladanju uglavnom zahtevaju od ljudi da se pridržavaju određenih praksi i propisa i stavljaju veći naglasak na korišćenje propisa da bi ograničile ponašanje ljudi. S druge strane, Božji zahtevi od ljudi uglavnom ukazuju na puteve primene zasnovane na onome što normalna ljudskost može da postigne, a ti široki putevi primene nazivaju se načelima. To znači da će ti Bog, kad god te zadesi neki problem, dati precizan i pozitivan put primene i saopštiti načela, ciljeve i pravac za tvoju primenu. On ne želi da se pridržavaš propisa, već da se pridržavaš tih načela. Na taj način će ljudi proživeti istina-stvarnost i put kojim idu će biti ispravan. Hajde danas dalje da pogledamo koji još problemi suštinske prirode postoje sa izrekama o moralnom vladanju. Mnoge izreke o moralnom vladanju ne samo da ograničavaju razmišljanje ljudi, već vode na stranputicu i otupljuju njihovo razmišljanje. Istovremeno, postoje neke radikalnije izreke koje koštaju ljude života. Na primer, šokantna izreka sa našeg poslednjeg razgovora u zajedništvu, „Za prijatelja bih i metak primio”, ne samo da kontroliše i ograničava razmišljanje ljudi, već i oduzima njihove živote, čineći ih ne samo nesposobnim da neguju svoj život, već i sklonim da naglo daju život iz proizvoljnih razloga, na impulsivan i nemaran način. Zar to ne košta ljude života? (Da.) Pre nego što ljudi uopšte shvate šta je život i nađu pravi put u životu, samovoljno ga se odreknu za takozvanog prijatelja u zamenu za najmanju trunku dobrote, i smatraju da je njihov sopstveni život tako ništavan i bezvredan. To je posledica svojevrsnog razmišljanja kojem tradicionalna kultura uči ljude. Gledajući kako izreke o moralnom vladanju mogu da ograniče razmišljanje ljudi, u njima nema ničeg pozitivnog, a gledajući kako proizvoljno uzimaju živote ljudi, one sigurno nemaju pozitivno dejstvo niti korist za ljude. Pored toga, ljudi su otupeli od tih ideja i navedeni su na pogrešan put. Zarad sopstvene sujete i gordosti, a da ne bi bili osuđeni od strane javnog mnjenja, primorani su da se ponašaju u skladu sa zahtevima za moralno vladanje. Ljudi su već postali potpuno vezani, sputani i ograničeni tim raznim izrekama i idejama o moralnom vladanju koje im ne ostavljaju drugi izbor. Ljudski rod je spreman da živi pod okovima izreka o moralnom vladanju i nema slobodu izbora samo da bi živeo uglednije, da bi izgledao dobro pred drugima, da bi bio visoko cenjen i da bi dobijao povoljne komentare od ljudi, kao i da izbegne da bude meta ogovaranja i da donese čast svojoj porodici. Posmatrajući te ideje i poglede ljudi, kao i te pojave u kojima se oni kontrolišu izrekama o moralnom vladanju, iako u određenoj meri te izreke ograničavaju i sputavaju ljudsko ponašanje, one u značajnoj meri prikrivaju činjenicu da Sotona kvari ljude, kao i činjenicu da ljudi imaju iskvarenu narav i sotonsku prirodu. One putem javnog ponašanja maskiraju ljude tako da žive naizgled uglednim, kulturnim, elegantnim, dobrodušnim, istaknutim i časnim životom. Stoga drugi samo mogu da odrede kakva su oni osoba – da li su časni ili ponizni, dobri ili zli – na osnovu njihovog vidljivog ponašanja. U takvim okolnostima, svi procenjuju i prosuđuju da li je neko dobar ili loš na osnovu različitih zahteva o moralnom vladanju, ali niko ne može da prozre površno moralno vladanje ljudi do njihove iskvarene suštine, niti su u stanju da jasno vide razne vrste podmuklosti i zlonamernosti skrivene ispod krinke moralnog vladanja. Na taj način ljudi koriste moralno vladanje kao plašt kako bi u većoj meri prikrili svoju iskvarenu suštinu. Na primer, žena je spolja čestita, ljubazna, nežna i moralna, svi je hvale i svi joj se dive. Pristojno se ponaša, lepo je vaspitana, naročito je strpljiva u komunikaciji sa drugima, nije zlopamtilo, sluša roditelje, brine se o mužu i gaji decu, može da izdrži teškoće i važi za uzor drugim ženama. Spolja se ne mogu uočiti nikakvi problemi, ali niko ne zna šta i kako ona duboko u sebi razmišlja. Nikada ne govori šta su njene želje i ambicije, niti se usuđuje da kaže. Zašto se ne usuđuje da kaže? Zato što želi da bude čestita, ljubazna, nežna i moralna žena. Ako zaista otvori i razotkrije svoje srce i svoju ružnoću, onda neće moći da bude čestita, ljubazna, nežna i moralna žena, a drugi će je čak i kritikovati i omalovažavati, tako da joj jedino preostaje da se prikrije i prikazuje boljom nego što jeste. Biti pod krinkom javnog ponašanja u kojem je čestita, ljubazna, nežna i moralna znači da ljudi vide samo njena dobra dela i hvale je, i time ona postiže svoj cilj. Ali bez obzira na to kako se prerušava i navodi druge na stranputicu, da li je zaista tako dobra kao što ljudi misle? Ni u kom slučaju. Da li ona u stvari ima iskvarenu narav? Da li je njena suština iskvarena? Da li je lažljiva? Nadmena? Nepopustljiva? Rđava? (Jeste.) Ona je svakako sve to, ali su sve te osobine skrivene – to je činjenica. Neke kineske istorijske ličnosti poštovane su kao drevni sveci i mudraci. Na čemu se zasniva ta tvrdnja? Oni su hvaljeni kao sveci i mudraci isključivo na osnovu nekih ograničenih, neutemeljenih zapisa i legendi. Činjenica je da niko ne zna šta su tačno bili njihovi suštinski postupci i ponašanje. Da li sada dobro razumete ove probleme? Neki od vas treba da imaju prilično temeljno razumevanje, jer ste slušali mnogo propovedi i sasvim jasno videli suštinu i istinu ljudske iskvarenosti. Sve dok ljudi mogu da sagledaju neke istine, u stanju su da steknu temeljno razumevanje nekih ljudi, događaja i stvari. Da li će čestita, ljubazna, nežna i moralna žena – ma koliko je uzorno njeno javno i moralno vladanje, i ma koliko se dobro prerušavala i predstavljala u najboljem svetlu – otkriti svoju nadmenu narav? (Hoće.) Svakako da hoće. Dakle, da li ona ima nepopustljivu narav? (Ima.) Misli da je u pravu i oseća da je čestita, ljubazna, nežna i moralna, i da je dobra osoba, što dokazuje da je veoma samopravedna i takođe veoma nepopustljiva. Činjenica je da duboko u sebi prepoznaje svoje pravo ja i svoje nedostatke, ali i dalje može da trubi o sopstvenim vrlinama. Zar to nije nepopustljivost? Zar to nije nadmenost? Pored toga, to što sebe proglašava čestitom, ljubaznom, nežnom i moralnom osobom je isključivo zarad sticanja dobre reputacije i da bi donela čast svojoj porodici. Zar takve misli i težnje nisu besmislene i rđave? Ljudi je hvale i ona izbija na dobar glas, ali duboko u sebi stalno krije svoje namere, misli i sramne stvari koje je učinila, i o njima nikome ništa ne govori. Boji se da će je ljudi, kada je jednom prozru, ogovarati, osuditi i odbaciti. Kakva je to narav? Zar nije varljiva? (Jeste.) Dakle, bez obzira na to koliko je ispravno i ugledno njeno ponašanje u društvu ili koliko je časno njeno moralno vladanje, njena iskvarena narav stvarno postoji, samo što nevernici koji nikada nisu čuli Božje reči i ne shvataju istinu ne mogu to da opaze niti da znaju. Možda takva žena može da obmane nevernike, ali ne može da obmane one koji veruju u Boga i koji shvataju istinu. Zar nije tako? (Jeste.) To je zato što je bila podvrgnuta sotoninoj iskvarenosti i ima iskvarenu narav i iskvarenu suštinu. To je činjenica. Bez obzira na to koliko je njeno moralno vladanje uzorno ili koliko su visoka merila koja dostiže, činjenica da ima iskvarenu narav je neosporna i nepromenljiva. Kada ljudi shvate istinu, moći će da razluče kakva je zaista ta žena. Međutim, Sotona iskorišćava te izreke o moralnom vladanju da bi ljudska bića naveo na stranputicu, i naravno, da bi otupeo i ograničio njihove misli, navodeći ih da pogrešno misle da su, ako ispunjavaju ta zahtevana merila moralnog vladanja, dobri ljudi i da idu ispravnim putem. U stvari, istina je suprotna. Čak i ako neki ljudi ispoljavaju određeno dobro ponašanje koje je u skladu sa izrekama o moralnom vladanju, oni nisu krenuli pravim putem u životu. Krenuli su, umesto toga, pogrešnim putem i žive u grehu. Krenuli su putem licemerja i upali u Sotoninu mrežu. To je zato što se iskvarene naravi i iskvarena suština ljudskih bića neće promeniti ni najmanje samo zato što se vladaju moralno. Javno moralno vladanje je samo ukras, služi za prikazivanje, a njihova prava priroda i prava narav će se tek otkriti. Sotona se namerio da ograniči i kontroliše ljude njihovim ponašanjem i spoljašnjim izgledom, čineći da se dobrim ponašanjem ljudi maskiraju i prikazuju u najboljem svetlu, dok u isto vreme koristi dobro ponašanje ljudi da prikrije činjenicu da je Sotona iskvario čovečanstvo, i naravno, da prikrije i činjenicu da ljudi imaju iskvarenu narav. Sotonin cilj je, u jednom smislu, da ljude stavi pod kontrolu tih izreka o moralnom vladanju kako bi ih naterao da čine više dobrih i manje loših dela, i svakako, da bi ih naterao da ne čine stvari koje su protivne vladajućoj klasi. To još više doprinosi dominaciji i kontroli vladajuće klase nad ljudskim rodom. U drugom smislu, kada ljudska bića prihvate te izreke o moralnom vladanju kao teorijsku osnovu za svoje vladanje i postupke, ona imaju tendenciju da se distanciraju od istine i pozitivnih stvari i da im se odupiru. Naravno, kada su u pitanju reči koje je Bog izgovorio i pozitivne stvari ili istine kojima Bog uči ljude, to onda njima postaje problem da razumeju i shvate ili mogu da razviju raznorazne vrste otpora i predstava. Kada ljudi poseduju takve ideje o moralnom vladanju, tendencija je da im postaje teže da prihvate Božje reči i istinu, a naravno da im takođe postaje teže da shvate iskvarenu narav i da je promene. Zato su sve različite izreke i ideje o moralnom vladanju u značajnoj meri omele prihvatanje i razumevanje Božjih reči kod ljudi, i naravno da su takođe uticale na meru u kojoj ljudi prihvataju istinu. Sotona koristi metod indoktrinacije ljudi izrekama o moralnom vladanju kako bi ih naterao da dođu do svih vrsta nepravilnih i negativnih ideja i gledišta, tako da oni posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju na osnovu tih ideja i gledišta. Kada ljudi usvoje ideje koje stoje iza tih izreka o moralnom vladanju kao teorijsku osnovu i merilo za svoje poglede na ljude i stvari, za svoje vladanje i postupke, njihova iskvarena narav ne samo da ne može da bude ublažena ili promenjena, već će, naprotiv, u određenoj meri postati još iskvarenija a njihova pobuna i otpor prema Bogu postaće još gori. Stoga, kada Bog spasava ljude, kada im se pružaju Božje reči, najveća prepreka nisu iskvarene naravi ljudi, već različite sotonističke filozofije, izreke o moralnom vladanju i različite sotonističke ideje i pogledi koji dolaze od Sotone. To je posledica Sotoninog kvarenja ljudskog roda, a to je i negativan uticaj koji različite izreke o moralnom vladanju imaju na iskvarene ljude. To je pravi cilj koji Sotona želi da postigne propovedanjem i zagovaranjem izreka o moralnom vladanju.

N. Raščlanjivanje izreke „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi”

Na našem prošlom okupljanju uglavnom smo razgovarali u zajedništvu o tri izreke koje su vezane za moralno vladanje: „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode”, „Ne nameći drugima ono što ni sam ne želiš” i „Za prijatelja bih i metak primio”. Danas ćemo u zajedništvu razgovarati na temu „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi”. I ta se izreka o moralnom vladanju pojavila unutar ljudskog roda, pošto je potekla iz ideja i pogleda iskvarenih ljudskih bića. Naravno, tačnije rečeno, ona potiče iz Sotonine iskvarenosti i navođenja ljudskog roda na stranputicu. Ima isto dejstvo i prirodu kao izreke o moralnom vladanju o kojima smo ranije razgovarali, iako sa drugačijim pristupom. Sličnost je u tome da su smele i grandiozne, pune žara, strastvene i junačke. Da ljudi nikada nisu čuli Božje reči i da nisu shvatili istinu, pomislili bi da su te izjave veoma dirljive i uzbudljive. Pošto bi čuli te reči, odmah bi se okuražili i stegnuli pesnice. Ne bi više mogli mirno da sede, niti da obuzdaju uzbuđenje koje ih je obuzelo i osetili bi da je to suština kineske kulture i duha zmajeva. Da li se i dalje tako osećate? (Ne.) Kako se sada osećate kada čujete te reči? (Sada osećam da te reči nisu ni dobre ni pozitivne.) Zašto se sada osećate drugačije u odnosu na ranije? Da li je to zato što kada ljudi stasaju i prođu kroz mnogo patnje, gube svoju mladalačku vitalnost i odvažnost? Ili zato što kada ljudi jednom shvate neke istine, mogu da uoče da su te izreke o moralnom vladanju previše isprazne, nerealne i beskorisne? (Uglavnom se radi o tome da te izreke nisu u skladu sa istinom i da su nepraktične.) Zaista, te izreke o moralnom vladanju su previše isprazne i nerealne. Dakle, što se tiče izreke o moralnom vladanju „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi”, hajde da analiziramo i raščlanimo šta nije u redu sa njom, uzimajući u obzir načela o kojima smo prethodno razgovarali u zajedništvu, kako bismo posebno razotkrili besmisao te izreke i lukave Sotonine spletke koje su u njoj skrivene. Da li znate kako da je raščlanite? Reci Mi šta tačno znači ta rečenica. (To su tri kriterijuma koje je Meng Ce predložio da bi se postalo muževnim, vitalnim muškarcem. Savremeno tumačenje glasi: slava i bogatstvo ne mogu da poremete nečiju odlučnost, a siromaštvo i bedne okolnosti ne mogu da promene nečiju istrajnost, i pretnja moći i nasiljem ne može da natera čoveka da se pokori.) Izreka o moralnom vladanju koju smo ranije pomenuli – „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna” – upućena je ženama, ali ova je očigledno upućena muškarcima. Bilo da se radi o životu u slavi i bogatstvu, ili u siromaštvu, ili u suočavanju sa moći i nasiljem, zahtevi se postavljaju pred ljude u svim vrstama okruženja. Koliko je ukupno zahteva postavljeno za muškarce? Od muškaraca se traži da budu istrajni, neumoljivo odlučni i nepopustljivi pred moći i nasiljem. Razmislite da li ovi zahtevi uzimaju u obzir normalnu ljudskost i da li se odnose na stvarna okruženja u kojima ljudi žive. Drugim rečima, razmislite da li su ti zahtevi koji su postavljeni muškarcima isprazni i nerealni. Zahtevi tradicionalne kulture za moralno vladanje žena su da žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna; „čestita” znači posedovanje ženstvenih vrlina, „ljubazna” znači da ima blago srce, „nežna” znači da bude osećajna, a „moralna” znači da bude moralna osoba i da ima dobro moralno vladanje. Svaki od tih zahteva je vrlo umeren. Muškarci ne moraju da budu čestiti, ljubazni, nežni niti moralni, dok žene ne moraju da budu istrajne i neumoljivo odlučne i mogu da popuste kad god se suoče sa moći i nasiljem. Drugim rečima, taj zahtev o moralnom vladanju, „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi”, daje dovoljno prostora ženama, toliko da je posebno trpeljiv i obziran prema njima. Šta je smisao te trpeljivosti i obzira? Mogu li se shvatiti drugačije? (Oni su neki oblik diskriminacije.) I ja tako mislim. Činjenica je da je to diskriminacija žena, uverenje da žene nisu istrajne, da su kukavice, da su stidljive i da je dovoljno očekivati od njih da rađaju decu, da vodi brigu o mužu i da vaspitava decu, da vode računa o kućnim poslovima, a ne da se svađaju sa drugima ili tračare. Bilo bi nemoguće zahtevati od njih da izgrade karijeru i da budu istrajne – one nisu sposobne za to. Dakle, gledajući iz druge perspektive, ti zahtevi za žene su potpuno diskriminatorski i omalovažavajući. Ta izreka o moralnom vladanju, „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi”, upućena je muškarcima. Zahteva da oni imaju jaku volju i nezaustavljivu odlučnost, kao i muževan, vitalan duh koji ne popušta moći i nasilju. Da li je taj zahtev tačan? Da li je razuman? Ti zahtevi prema muškarcima pokazuju da osoba koja je predložila tu izreku o moralnom vladanju ima visoko mišljenje o muškarcima, jer su zahtevi prema muškarcima veći od onih prema ženama. To se može shvatiti kao da, kako u svetlu suštine njihovog pola, tako i njihovog društvenog statusa i muškog instinkta, muškarci treba da budu iznad žena. Da li je ta izreka o moralnom vladanju formulisana iz te perspektive? (Jeste.) Jasno je da je to proizvod društva u kojem su muškarci i žene nejednaki. U takvom društvu, muškarci nastavljaju da diskriminišu i ponižavaju žene, sužavaju obim života žena, zanemaruju vrednost postojanja žena, stalno preuveličavaju sopstvenu vrednost, unapređuju sopstveni društveni status i dopuštaju da njihova prava preovladaju nad pravima žena. Koji su efekti i posledice toga u društvu? Ovim društvom vladaju i dominiraju muškarci. To je patrijarhalno društvo, u kojem žene treba da budu pod vođstvom, pritiskom i kontrolom muškaraca. Istovremeno, muškarci mogu da se bave bilo kojim poslom, dok bi raspon zanimanja koja žene mogu da obavljaju trebalo da bude smanjen i ograničen. Muškarci treba da u potpunosti uživaju sva prava u društvu, dok je obim prava koja žene uživaju izrazito skučen. Poslovi koje muškarci ne žele ili ne izaberu da rade, ili zbog kojih bi bili diskriminisani zato što ih rade, mogu se ostaviti ženama da rade. Na primer, pranje veša, kuvanje, uslužne delatnosti i neka zanimanja sa prilično niskim primanjima i niskim društvenim statusom ili koja ljudi diskriminišu, rezervisana su za žene. Drugim rečima, muškarci mogu u potpunosti da uživaju svoja prava kao muškarci, u smislu izbora zanimanja i društvenog statusa i da uživaju posebna prava koja im društvo daje. U takvom društvu, muškarci su na prvom mestu, dok su žene drugorazredne, čak do te mere da uopšte nemaju prostora za izbor, pa čak ni pravo na izbor. One mogu samo pasivno da čekaju i da budu pasivno izabrane, a na kraju ih ovo društvo eliminiše i odbacuje. Stoga su zahtevi ovog društva prema ženama relativno umereni, dok su zahtevi prema muškarcima relativno strogi i oštri. Međutim, bez obzira na to da li su usmereni na muškarce ili žene, motiv i cilj u predlaganju ovih zahteva za moralno vladanje je da ljudi bolje služe društvu, naciji, državi i, naravno, na kraju da služe vladajućoj klasi i vladarima. Iz izreke „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi” lako se vidi da je osoba koja je predložila taj zahtev za moralno vladanje pristrasna prema muškarcima. U očima te osobe muškarci moraju da budu istrajni, da imaju neumoljivu odlučnost i duh koji ne popušta moći i nasilju. Da li iz tih zahteva možeš da vidiš šta je bio cilj osobe koja je predložila tu izreku? Cilj je bio da korisni i istrajni muškarci u ovom društvu mogu bolje da služe društvu, naciji i državi, i na kraju da bi mogli bolje da služe onima na vlasti i da bi se vrednost i funkcija muškaraca u ovom društvu što bolje iskoristila. Samo se takvi ljudi mogu nazvati muževnim i vitalnim. Ako ljudi ne uspeju da ispune te zahteve, onda ih moralisti i vladari ne smatraju muževnim i vitalnim, već samo mogu da ih diskriminišu i nazivaju mediokritetima i parijama. Drugim rečima, ako čovek nije istrajan, ako nema nepopustljivu odlučnost i duh koji ne popušta pred moći i nasiljem kako oni to zahtevaju, već je samo običan, prosečan čovek bez postignuća, koji samo može da živi svoj život i svojom vrednošću ne može da doprinese društvu, naciji i državi i ne može da bude postavljen na neki važan položaj od strane vladara, države ili nacije, onda društvo neće prihvatiti i ceniti takvog čoveka, niti će ga ceniti ljudi koji su na vlasti, a vladari ili moralisti će ga smatrati mediokritetom, parijom i izrodom među ljudima. Zar nije tako? (Jeste.) Da li se slažete sa ovom izrekom? Da li je ova izreka prikladna? Da li je to pravično prema muškarcima? (Ne, nije pravično.) Moraju li muškarci da se usredsrede na ceo svet, zemlju i na velike poduhvate za naciju? Zar oni ne mogu da budu samo obični, savesni ljudi? Zar ne mogu da plaču, da pate zbog ljubavi, da skromno gaje sebične motive ili da vode jednostavan život u društvu svojih najmilijih? Moraju li da razmišljaju o krupnim temama da bi bili opisani kao muževni i vitalni? Moraju li se nazivati muževnim i vitalnim da bi uopšte bili smatrani muškarcima? Da li je biti muževan i vitalan definicija muškarca? (Nije.) Te ideje su uvreda za muškarce, one su jednake ličnom napadu na njih. Da li neko od vas oseća isto to? (Da.) Da li je u redu da muškarci ne budu istrajni? Da li je u redu da muškarci nemaju nepopustljivu odlučnost? Kada se ljudi suoče sa moći i nasiljem, da li je u redu da popuste i traže kompromis kako bi preživeli? (Jeste.) Da li je takođe u redu da muškarci nemaju ono što žene nemaju? Da li je u redu da muškarci odahnu tako što neće biti muževni i vitalni, već samo obični muškarci? (Jeste.) Na taj će se način ljudi osloboditi, put da se bude muškarac će se proširiti, a ljudi neće biti toliko umorni u životu, već će moći normalno da žive.

Još uvek postoji dosta zemalja u kojima tradicionalne izreke kao što je „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi” ograničavaju muškarce. Te zemlje su još uvek patrijarhalna društva u kojima muškarci odlučuju i za sve se pitaju, od porodice, preko društva, do države u celini, imaju prednost u svim oblastima, izlaze kao pobednici u svakoj prilici i imaju sveopšti osećaj nadmoći. Istovremeno, takva društva, narodi i zemlje imaju visoka očekivanja od muškaraca, što na njih vrši veliki pritisak i dovodi do mnogih štetnih posledica. Neki muškarci kada izgube posao nemaju hrabrosti da to saopšte svojim ukućanima. Iz dana u dan uzimaju svoju torbu i pretvaraju se da idu na posao, ali zapravo odlaze da lutaju ulicama. Ponekad se vrate kući kasno uveče i čak lažu svoje ukućane da su radili prekovremeno. Sutradan nastavljaju da glume i iznova lunjaju ulicama. Te ideje tradicionalne kulture, kao i društvene odgovornosti i pozicioniranje muškaraca u društvu, izvor su pritiska, pa čak i poniženja, a takođe iskrivljuju ljudskost kod muškaraca, što kod mnogih izaziva uznemirenost, sputanost i često dovodi na ivicu nervnog sloma kad god su suočeni s teškoćama. Zašto je tako? Zato što misle da su oni muškarci, a muškarci treba da zarađuju novac i da izdržavaju porodicu, da podnose svoje muške obaveze, ne smeju da plaču ni da budu tužni, ne smeju da budu nezaposleni, već treba da budu stubovi društva i stožer porodice. Baš kao što nevernici kažu: „Muškarci ne puštaju suzu olako”, muškarac ne sme da ima slabosti, niti bilo kakve nedostatke. Te ideje i pogledi izazvani su time što su moralisti muškarce pogrešno kategorizovali, kao i time što stalno uzdižu položaj muškaraca. Te ideje i pogledi ne samo da izlažu muškarce svim vrstama nevolja, nerviranja i teskoba, već im i zarobljavaju um, čineći njihov položaj, situaciju i susrete u društvu sve neugodnijim. Kako se povećava pritisak na muškarce, tako se povećavaju i negativna dejstva tih ideja i pogleda na njih. Neki muškarci čak sebe smatraju velikim muškarcima zbog pogrešnog tumačenja položaja muškog pola u društvu, misle da su muškarci veliki muškarci, a žene male žene, i da zato muškarci moraju da preuzmu vođstvo u svemu i da budu gazde, i da kada stvari ne ispadnu kako treba, mogu da počine porodično nasilje nad ženama. Svi ti problemi odnose se na način na koji ljudski rod pogrešno kategoriše muški pol, zar ne? (Da.) Vidite da je u većini zemalja u svetu društveni položaj muškaraca viši od položaja žena, posebno u porodici. Muškarci ne moraju ništa da rade osim da idu na posao i da zarađuju novac, dok žene obavljaju sve kućne poslove i ne mogu da se raspravljaju niti da se žale, a ni da se usude da drugima kažu nešto o tome, ma koliko im je naporno ili teško. Do koje mere je položaj žena nizak? Na primer, muškarci prvi biraju najukusniju hranu sa trpeze, dok su žene na drugom mestu, a u zvaničnim podacima o domaćinstvima muškarac je označen kao glava domaćinstva, a žena kao član porodice. Već iz takvih sitnica možemo da vidimo neujednačenost u položaju muškaraca i žena. Podela rada između muškaraca i žena je različita zbog rodnih razlika, ali zar nije nepravedno to što je razlika između muškog i ženskog položaja u porodici toliko velika? Zar to nije posledica tradicionalnog obrazovanja? U društvu, ne samo da žene misle da su muškarci ugledniji i plemenitiji, već čak i muškarci misle da su plemeniti i visoko rangirani u poređenju sa ženama, jer muškarci mogu više da doprinesu i da bolje upotrebe svoje sposobnosti u društvu, naciji i državi, dok žene ne mogu. Zar to nije izvrtanje činjenica? Kako je došlo do takvog izvrtanja činjenica? Da li je to neposredno povezano sa usađivanjem ideja i uticajem društvenog obrazovanja i tradicionalne kulture? (Jeste.) U neposrednoj je vezi s tradicionalnim obrazovanjem. Među ljudima, bilo u društvu, bilo u naciji ili državi, kakvi god devijantni problemi da iskrsnu, svi su posledica nekoliko netačnih ideja koje zagovara šačica sociologa ili vladara, i direktno su povezani sa netačnim idejama koje zagovaraju lideri društva, nacije ili države. Ako su ideje i stavovi koje zagovaraju većinom pozitivni i bliži istini, onda će biti relativno manje problema među ljudskim rodom; ako su ideje koje zagovaraju iskrivljene i pogrešno predstavljaju ljudskost, onda će se mnoge devijantne stvari dogoditi unutar društva, unutar etničke grupe ili unutar države. Ako sociolozi zagovaraju muška prava, uzdižu vrednost muškaraca i umanjuju vrednost i dostojanstvo žena, onda će u takvom društvu očigledno postojati ogromna razlika u društvenom položaju između muškaraca i žena, praćena raznim nejednakostima kao što su nejednakost u zapošljavanju, u društvenom položaju i u socijalnoj zaštiti, kao i ogromna razlika u položaju polova u porodici i potpuno drugačija podela rada – što je sve devijantno. Pojava tih devijantnih problema povezana je sa ljudima koji zagovaraju te ideje i poglede, a izazivaju ih već pomenuti političari i sociolozi. Ako bi čovečanstvo od samog početka imalo ispravne stavove i ispravne izreke o tim pitanjima, onda bi se broj tih devijantnih problema smanjio u različitim zemljama ili nacijama.

U svetlu onoga o čemu smo upravo razgovarali u zajedništvu, koje bi trebalo da bude ispravno gledište za odnos prema muškarcima? Kakvo ponašanje, ljudskost, težnje i društveni položaj treba da imaju muškarci da bi bili normalni? Kako muškarci treba da pristupaju svojim društvenim odgovornostima? Pored rodnih razlika, da li bi trebalo da postoje razlike između muškaraca i žena u pogledu njihove društvene odgovornosti i društvenog položaja? (Ne, ne bi trebalo.) Kako onda treba gledati na ljude na način koji je ispravan, objektivan, human i u skladu sa istina-načelima? To je upravo ono što sada treba da shvatimo. Hajde onda da razgovaramo o tome kako tačno treba gledati na muškarce. Da li treba razlikovati društvene odgovornosti muškaraca i žena? Da li muškarci i žene treba da imaju ravnopravan položaj u društvu? Da li je pravično nezasluženo podizati položaj muškaraca, a umanjivati značaj žena? (Ne, nije pravično.) Prema tome, kako se tačno treba ophoditi prema društvenom položaju muškaraca i žena na način koji je pravičan i razuman? Koje je načelo za to? (Da su muškarci i žene ravnopravni i da se prema njima treba ophoditi pravično.) Pravično ophođenje je teorijska osnova, ali kako to sprovesti u delo tako da odražava pravičnost i razumnost? Zar time nisu obuhvaćeni praktični problemi? Pre svega, moramo da utvrdimo da je položaj muškaraca i žena ravnopravan – to je nesporno. Stoga, društvena podela rada između muškaraca i žena takođe treba da bude ravnopravna, i treba je razmotriti i urediti prema njihovom kovu i radnoj sposobnosti. Trebalo bi da postoji ravnopravnost, posebno kada su u pitanju ljudska prava, u meri u kojoj žene takođe treba da uživaju u onome u čemu muškarci mogu da uživaju; jedino se tako može obezbediti ravnopravan položaj muškaraca i žena u društvu. Ko god može da obavlja posao ili ko god je dorastao da bude vođa, treba mu dozvoliti da to radi, bilo da se radi o muškarcu ili ženi. Šta mislite o ovom načelu? (Dobro je.) Ono odražava ravnopravnost između muškaraca i žena. Na primer, pretpostavimo da zapošljavate nove vatrogasce i da se među kandidatima nalaze i muškarci i žene. Koga bi trebalo da zaposlite? Pravičan tretman je teorijska osnova i načelo, ali kako bi konkretno trebalo da postupite? Upravo sam rekao da treba izabrati onoga ko je na osnovu svog kova i sposobnosti kompetentan da obavlja posao – prema ovom načelu bi trebalo da izaberete koga ćete zaposliti. Pogledajte koji od kandidata imaju dobar kov, mentalno su agilni i oštroumni i mogu brzo da deluju u hitnim situacijama. Zatim, saznavanjem o raznim osobinama svake osobe, kao što su njena radna sposobnost, iskustvo i nivo kompetentnosti u pogledu vatrogasnog posla, možete na kraju doneti odgovarajuću odluku. Može se desiti da među izabranim kandidatima budu ne samo muškarci već i žene, i da su muškarci krupni, visoki i snažni, imaju vatrogasno iskustvo i bili su učesnici u nekoliko vatrogasnih i spasilačkih operacija, a da su žene agilne, prošle su rigoroznu obuku, dobro su upućene u osnovna znanja o gašenju požara i radne procedure, i imale su izvanredne rezultate u svom prethodnom radu. Ako je tako, onda su svi izabrani kandidati prilično pogodni. To se zove biranje najboljih među najboljima, bez pristrasnosti prema bilo kojoj strani. To znači da prilikom takvog odabira ovakve osobe ne treba unapred ustanoviti da ona mora biti muško ili žensko – muškarci i žene će biti ravnopravni i najsposobniji kandidat će dobiti posao. Stoga, kada se odlučuje između muškarca i žene za bilo koji posao, pored glavnog načela pravičnog postupanja, konkretno načelo postupanja je da posao dobije najsposobniji i najvičniji kandidat, bez obzira na to da li je muško ili žensko. Time više nisi ograničen niti vezan idejom da su „muškarci superiorni u odnosu na žene” i nikakve zastarele ideje neće uticati na tvoje rasuđivanje ili odluke po tom pitanju. Sa tvoje tačke gledišta, ko god da je dorastao poslu treba da ga radi, bez obzira na to da li je muško ili žensko – zar to nije pravično? Pre svega, kada se baviš nečim, nemaš predrasuda prema muškarcima ili ženama. Veruješ da ima i mnogo izuzetnih i talentovanih žena i ti lično poznaješ mnoge. Stoga, kroz svoj uvid znaš da radna sposobnost žena nije manja od sposobnosti muškaraca i da doprinos žena u društvu nije ništa manji od doprinosa muškaraca. Budeš li imao taj uvid i to razumevanje, kad god nešto budeš radio u budućnosti, donosićeš tačne procene i odluke zasnovane na toj činjenici. Drugim rečima, ako se ne priklanjaš nijednoj strani i nemaš nikakve predrasude u pogledu roda, onda će tvoja ljudskost biti relativno normalna u tom pogledu i možeš da se ponašaš pravično. Ograničenja tradicionalne kulture, u smislu da se muškarci smatraju superiornim u odnosu na žene, biće uklonjena iz tebe: tvoje misli više neće biti ograničene i na tebe više neće uticati taj aspekt tradicionalne kulture. Bez obzira na preovlađujuće trendove mišljenja ili na društvene konvencije, uskoro ćeš prevazići te konvencije i više nećeš biti njima ograničen, niti ćeš biti pod njihovim uticajem i moći ćeš da se suočiš sa činjenicama i istinom. Još bolje od toga je, naravno, to što ćeš moći da posmatraš ljude i stvari, da se vladaš i postupaš u skladu sa Božjim rečima i istina-načelima, što će dovesti do toga da ideje i stavovi kao što su „muškarci moraju biti muževni i vitalni, a žene nežne kao ruže” za tebe ne postoje. Dakle, da li su tvoje misli i pogledi relativno progresivni u odnosu na druga ljudska bića? (Jesu.) Relativno govoreći, to je napredak. Bilo da se radi o muškom ili ženskom, starom ili mladom, svako može da dobije pravičan tretman kada dođe kod tebe. To je, u suštini, za dobro ljudi, a ne da im nanosi štetu. Ako se i dalje držiš tradicionalnih stavova, tvrdeći: „Muškarci su od davnina imali viši status od žena, a u svim sferama života ima više izuzetnih i talentovanih muškaraca nego žena. Prema tome, može se tvrditi da su muškarci jači od žena i da je muški doprinos društvu veći nego doprinos žena. Ako oni više doprinose društvu, zar njihov društveni položaj ne bi trebalo da bude viši? Zato muškarci u ovom društvu treba da imaju poslednju reč i da zauzmu dominantnu poziciju, dok žene treba da slušaju šta im muškarci govore i da oni njima upravljaju i vladaju” – onda je takvo razmišljanje previše nazadno i dekadentno i ni najmanje se ne uklapa u istina-načela. Ako imaš takve ideje i poglede, možeš samo da diskriminišeš i tlačiš žene, a društveni trendovi će te osuditi i eliminisati. Ravnopravnost između muškaraca i žena je ispravno gledište koje je već svuda priznato i potpuno je u skladu sa Božjim namerama. Prema ljudima treba postupati pravično, muškarcima se ne treba diviti, na žene se ne sme gledati sa visine i vrednost žena se ne sme zanemarivati, niti se sme zanemariti njihova radna sposobnost i kov. To je već opšte prihvaćen stav među informisanim stanovništvom svake zemlje. Ako je tvoje razmišljanje i dalje pod uticajem tradicionalne kulture, i ti još uvek osećaš da su muškarci ugledni, a žene bedne, onda će, kad god delaš, tvoja vizija i tvoje odluke biti više naklonjene muškom polu, i muškarcima ćeš pružiti relativno više mogućnosti. Pomislićeš da čak i ako neki muškarci imaju donekle lošu radnu sposobnost, oni su i dalje snažniji od žena i da žene ne mogu da dostignu ili postignu ono što muškarci mogu. Ako tako razmišljaš, tvoje gledište će biti pristrasno, a tvoje rasuđivanje i konačne odluke će posledično biti iskrivljene zbog tvog načina razmišljanja. Na primer, u vezi sa izborom vatrogasaca koji smo upravo pomenuli, zbunjeno razmišljaš o tome i pitaš se: „Da li žene mogu da se penju uz merdevine? Koliko žene mogu da budu snažne? Kakva je korist od spretnosti kod žene? Čak i ako je prošla zahtevnu obuku, to uopšte nije od koristi.” Ali onda se setiš pravičnog ophođenja prema ljudima, pa na kraju izabereš dva muškarca i jednu ženu. Stvar je u tome da biranjem te jedne žene u ovom slučaju ti samo zadovoljavaš formu i činiš simboličan gest da smiriš ženu i spasiš njen ponos. Šta kažeš na takav način obavljanja stvari? Ne samo da na taj način biraš ljude, već i pri dodeljivanju posla usvajaš gledište koje potcenjuje žene, čak joj dodeljuješ nebitne i lake zadatke. Čak misliš da si human, da se brineš o ženi, da joj daješ povlašćeni tretman i da je štitiš. Činjenica je da si joj, sa njene tačke gledišta, u velikoj meri povredio samopoštovanje. Kako si to učinio? Tako što smatraš da su žene slabe i ranjive, da su žene nežne kao ruža, a muškarci muževni, pa žene treba zaštititi. Kako su nastale te ideje? Da li pod uticajem tradicionalne kulture? (Da.) To je glavni uzrok. Ma šta ti govorio o pravičnom odnosu prema ljudima, ako je suditi po tvojim postupcima, ti si nesumnjivo još uvek sputan i ograničen tradicionalnom idejom da su „muškarci superiorni u odnosu na žene”. Iz tvojih postupaka jasno se vidi da se nisi oslobodio te ideje. Da li je tako? (Jeste.) Ako želiš da se oslobodiš tih okova, moraš da tražiš istinu, da u potpunosti shvatiš suštinu tih ideja, a ne da postupaš pod uticajem ili kontrolom tradicionalne kulture. Treba da ih napustiš i pobuniš se protiv njih jednom za svagda, i da više ne posmatraš ljude i stvari, da se ne vladaš i ne postupaš u skladu sa idejama i pogledima tradicionalne kulture, niti da donosiš bilo kakve sudove i odluke zasnovane na tradicionalnoj kulturi; već da posmatraš ljude i stvari, da se vladaš i postupaš u skladu sa rečima Božjim i istina-načelima. Tako ćeš hodati ispravnim putem i bićeš istinsko stvoreno biće koje Bog odobrava. U suprotnom, Sotona će te i dalje kontrolisati i nastavićeš da živiš pod Sotoninom vlašću i nećeš moći da živiš u Božjim rečima: to su činjenice.

Da li sada razumete suštinu ove izreke o moralnom vladanju: „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi”? Da li takođe shvatate društveni kontekst u kojem je ta izreka iznesena? (Da.) Da bi se poboljšao društveni položaj muškaraca i da bi im se obezbedila veća prava, potrebno je postaviti veća očekivanja od njih, uspostaviti sliku muškarca u glavama ljudi i oblikovati tu sliku u sliku muževnosti i smelosti. To je slika koju prenosi izreka „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi” o kojoj ljudi govore. Jedna strana onoga što moralisti koji su izneli ovu izreku o moralnom vladanju saopštavaju ljudima jeste da su oni koji žive po toj izreci pravi muškarci, što znači da ljudima daju definiciju muškarca; druga strana je da zagovaraju da muškarci treba budu prisutni i aktivni u društvu, da se prikazuju kao nekonvencionalni, da čvrsto ovladaju svojim društvenim položajem i da drže moć nad glavnim dešavanjima u društvu. Ta misao da su „muškarci superiorni u odnosu na žene” trajala je do sada. Iako su neke zemlje ili etničke grupe napredovale u tom pogledu, takvo razmišljanje i dalje zauzima dominantno mesto u mnogim drugim zemljama i nacijama, gde i dalje kontroliše i dominira nacionalnim i društvenim trendovima, i dominira podelom rada između muškaraca i žena u društvu, kao i njihovim društvenim položajem i društvenom vrednošću, tako da se čak i do dan-danas nije mnogo toga promenilo. Drugim rečima, u mnogim zemljama i narodima žene su i dalje diskriminisane i izopštene. To je veoma žalosno i to je najveća neravnopravnost na svetu. Da li su žene diskriminisane i izopštene ili su ravnopravne s muškarcima, jasan je pokazatelj da li je neka zemlja ili nacija napredna ili nazadna.

Upravo smo razgovarali o tome kako treba posmatrati muškarce i žene koje je Bog stvorio i koje ispravne stavove treba imati prema njima. I muškarci i žene imaju normalnu ljudskost i poseduju normalnu ljudsku savest i razum – to im je zajedničko. Osim rodnih razlika, muškarci i žene su u suštini jednaki u pogledu razmišljanja, instinkta, reakcija na raznorazna pitanja, u pogledu kova i sposobnosti i drugih aspekata. Ne može se reći da su potpuno isti, ali u suštini su manje-više slični. Njihove životne navike i pravila, kao i njihove ideje, pogledi i stavovi prema društvu, svetskim trendovima, ljudima, događajima, stvarima i svim Božjim tvorevinama, kao i njihove reakcije po određenim pitanjima, uključujući njihove fizičke i mentalne reakcije su identične. Zašto su te stvari identične? Zato što je i muškarce i žene stvorio jedan i jedini Stvoritelj, a njihov životni dah, njihova slobodna volja, kao i sve razne aktivnosti koje mogu da preduzmu, njihove životne navike i tako dalje, sve dolaze od Stvoritelja. U svetlu tih pojava, nema ničega različitog između muškaraca i žena osim rodnih razlika i nekih različitih stvari ili profesionalnih veština u kojima se ističu. Na primer, žene mogu da obavljaju mnoge poslove kao i muškarci. Postoje naučnice, pilotkinje i astronautkinje, kao i predsednice i zvaničnice vlade, što dokazuje da su poslovi koje muškarci i žene mogu da rade manje-više isti, uprkos rodnim razlikama. Kada je reč o fizičkoj izdržljivosti i izražavanju emocija, muškarci i žene su manje-više isti. Kada ženin rođak umre, ona neutešno roni suze od srceparajuće tuge; kada muškarcu umru roditelji ili voljena osoba, on takođe kuka tako glasno da se zemlja trese; kada se žene suoče s razvodom, budu potištene, malodušne i tužne, pa čak mogu i da izvrše samoubistvo, dok će muškarci takođe postati malodušni ako ih žena napusti, a neki će čak potajno plakati u osami. Zato što su muškarci, ne usuđuju se javno da tuguju i moraju da se pretvaraju da su jaki, ali kada nema nikoga, plakaće kao svako drugi. I muškarci i žene emotivno reaguju na određene događaje, kao što je i očekivano, bilo da se radi o plakanju ili o smejanju. Pored toga, među osobljem koje obavlja razne dužnosti i poslove u Božjoj kući, žene imaju mogućnost da budu unapređene, obučene i raspoređene na važne položaje, dok muškarci takođe imaju iste mogućnosti da budu unapređeni, obučeni i da im se povere važni poslovi – mogućnosti su iste i ravnopravne. Razne vrste iskvarenosti koje žene otkrivaju u svakodnevnom životu i u obavljanju svojih dužnosti ne razlikuju se od onih koje otkrivaju muškarci. Čak i među ženama ima zlih osoba i antihrista koje ometaju i prekidaju rad crkve – zar to ne važi i za muškarce? To je zato što su iskvarene naravi ljudi iste. Ako su to zli ljudi koji čine zlo, prekidaju i ometaju rad crkve i pokušavaju da uspostave sopstveno nezavisno carstvo, da li će se, kada budu uklonjeni, praviti bilo kakva razlika između muškaraca i žena? Ne, svi će biti uklonjeni na isti način. Da li mislite da među onima koji su uklonjeni ima više muškaraca ili žena? Ima ih otprilike isto. Svi oni koji čine zlo, koji prekidaju i ometaju i koji spadaju u antihriste i zle ljude, bez obzira na to da li su muškarci ili žene, moraju biti uklonjeni. Neki ljudi kažu: „Žene ne mogu da rade stvari koje prekidaju i ometaju, kako bi samo bilo sramno da žene rade takve stvari, žene moraju više da brinu o čuvanju svog ugleda! Kako male žene mogu da počine tako velika zla? Ne mogu, treba da dobiju priliku da se pokaju. Muškarci su smeli, rođeni su da čine loše stvari, rođeni su da budu antihristi i zločinci. Čak i ako počine samo malo zla, pa čak i ako nemamo jasno razumevanje okolnosti, ipak ih treba izbaciti.” Da li Božja kuća tako postupa? (Ne.) Božja kuća ne postupa tako. Božja kuća čisti ljude na osnovu načela. Ona ne pravi razliku između muškaraca i žena i ne bavi se očuvanjem ugleda žena ili muškaraca, već se pravično odnosi prema njima. Ako si muškarac koji je počinio zlo i zadovoljavaš načela za uklanjanje i izbacivanje, onda će te Božija kuća počistiti u skladu s načelima; ako si žena koja je izazvala prekid i smetnje i zla si osoba ili antihrist, takođe ćeš biti uklonjena ili izbačena i nećeš biti pošteđena samo zato što si žensko i zato što plačeš ili roniš suze. Božja kuća mora da postupa u skladu s načelima. Vernice streme ka blagoslovima i imaju želju i nameru da budu blagoslovene. Da li su i muškarci takvi? Jesu. Muškarci isto tako nemaju ništa manje ambicije i želje da budu blagosloveni nego što ih imaju žene. Čiji otpor prema Bogu je ozbiljniji, otpor muškaraca ili otpor žena? Isti su. Ima i onih koji će reći: „Sada konačno shvatam istinu, ispada da su muškarci i žene podjednako iskvareni! Nekada sam mislila da su muškarci muževni i vitalni, da moraju biti džentlmeni, da sve rade pravedno, časno i iskreno, za razliku od žena, među kojima su mnoge uskogrude, neprestano galame oko sitnica, stalno ogovaraju ljude iza leđa i nisu iskrene. Ali nisam uzela u obzir da su mnoge loše osobe muškarci i da su loše stvari koje oni čine još veće i brojnije.” Sada ti je to jasno. Ukratko, bilo da je reč o muškarcima ili ženama, svačija iskvarena narav je ista, samo im se ljudskosti razlikuju – to je jedini pravičan način da se sagledaju muškarci i žene. Da li u ovom stanovištu ima nekih predrasuda? (Ne.) Da li je to stanovište pod uticajem ideje da su muškarci superiorni u odnosu na žene? (Nije.) Uopšte nije pod uticajem te ideje. Pri proceni da li je osoba dobra ili loša, ne treba prvo gledati da li se radi o muškarcu ili o ženi, već kakva joj je ljudskost, a zatim treba suditi o njenoj suštini na osnovu otkrivanja njene iskvarene naravi u svim njenim brojnim aspektima – tako se ljudi ispravno sagledavaju.

Gledajući na to iz perspektive pojava o kojima smo ranije razgovarali u zajedništvu, osim rodnih, nema baš nikakvih razlika između muškaraca i žena, bilo u ispoljavanju njihovih instinkata, bilo u otkrivanju njihovih iskvarenih naravi, ili u njihovoj priroda-suštini. U pogledu telesne suštine ljudi i njihovih naravi, kao i instinkta, snage volje i slobodne volje kojom je Bog obdario ljude kada ih je stvorio, nema razlike između ljudi. Stoga, kada ljudi posmatraju muškarce i žene, ne treba da ih posmatraju na osnovu njihovog izgleda, a još manje na osnovu tradicionalnih ideja kojima ovaj svet podučava ljude, već na osnovu Božjih reči. Zašto treba da ih posmatramo na osnovu Božjih reči? Zašto ih ne treba posmatrati na osnovu tradicionalnih ideja i pogleda? Neki kažu: „Tokom više milenijuma ljudske istorije, izneto je i napisano mnoštvo tvrdnji u knjigama. Zar nijedno gledište ni izreka ljudskog roda nije tačna? Zar u njima uopšte nema istine?” Po čemu su te reči besmislene? Ljudska bića su stvorena bića, Sotona ih je milenijumima kvario i puna su sotonističke naravi, što dovodi do ove tame i zla u ljudskom društvu. Niko ne može jasno da sagleda osnovne uzroke, niti da razazna Sotonu, niti da zaista spozna Boga. Prema tome, pogledi iskvarenog ljudskog roda nisu u skladu sa istinom i samo Stvoritelj zna sve o tome. To je nepobitna činjenica. Istina se može dobiti samo iz Božjih reči, dok je sotonska iskvarenost proizvela kulturu ljudskog sveta. Ljudi nikada nisu iskusili Božje delo i niko ne može da spozna Boga, tako da je nemoguće proizvesti istinu u tradicionalnoj kulturi ljudskog roda, jer sva istina dolazi od Boga i izražena je kroz Hrista. Pošto ih je Sotona iskvario, sva ljudska bića imaju sotonsku prirodu i narav. Svi oni obožavaju popularne i značajne ličnosti i svi slede Sotonu. Ljudska bića imaju svoje skrivene namere i ciljeve kada posmatraju ili definišu neke stvari. Bez obzira kome ti motivi i ciljevi služili ili koja im je svrha, svima njima upravlja iskvarena narav. Samim tim, stvari koje definišu iskvareni ljudi, kao i misli koje zagovaraju, moraju biti pod uticajem lukavih Sotoninih spletki. To je jedan aspekt ovoga. Drugi aspekt, sa objektivne tačke gledišta, jeste da ma koliko su ljudi sposobni, niko ne razume funkcije, instinkte i suštinu stvorenih ljudskih bića. Pošto ljudska bića nije stvorila nijedna osoba, nijedna takozvana značajna ličnost, đavolji kraljevi, Sotona niti zli duhovi, ljudska bića uopšte ne shvataju instinkte, funkcije i suštinu ljudi. Dakle, ko najbolje poznaje instinkte, funkcije i suštinu ljudi? Samo Stvoritelj zna najbolje. Onaj koji je stvorio ljudska bića najbolje poznaje njihove funkcije, instinkte i suštinu i, naravno, najkvalifikovaniji je da definiše ljudska bića i da odredi vrednost, identitet i suštinu muškaraca ili žena. Zar to nije objektivna činjenica? (Jeste.) Ono što Bog koristi da stvori ljudska bića, instinkte koje daje ljudima kada ih stvara, funkcije i zakone njihovih tela, za šta jesu ili nisu pogodni, pa čak i koliko bi njihov životni vek trebalo da traje – sve je to Bog predodredio. Samo Bog najbolje razume ljudska bića koja On stvara i niko drugi se ne razume bolje u stvoreni ljudski rod. Zar to nije činjenica? (Jeste.) Stoga je Bog najkvalifikovaniji da definiše ljudska bića i da odredi identitet, status, vrednost i funkciju muškaraca ili žena, kao i pravi put kojim ljudi treba da idu. Bog najbolje zna šta je ljudima koje je stvorio potrebno, šta mogu da postignu i šta je u okviru njihovih mogućnosti. Iz druge perspektive, ono što je stvorenim ljudskim bićima najpotrebnije jesu reči koje je izgovorio Stvoritelj. Samo Bog može lično da vodi, da opskrbi i kao pastir čuva ljudska bića. Sve one izreke iskvarenog čovečanstva koje ne dolaze od Boga navode na stranputicu, posebno one iz tradicionalne kulture, koje obmanjuju, otupljuju i ograničavaju ljude, i naravno, služe kao neka vrsta okova i kontrole. Postoji još jedan aspekt, a to je da je Bog stvorio ljude, a Božja najveća briga za ljudska bića je da li oni mogu da idu ispravnim putem u životu. S druge strane, društva, nacije i države razmatraju samo interese vladajuće klase i stabilnost političkog režima, ne brinući se za živote nižih klasa. Kao posledica toga, dešavaju se neke ekstremne i haotične stvari. Oni ne izvode ljude na pravi put, ne bi li ovi mogli da žive smislen i svestan život i da se potčine Božjoj neprikosnovenosti i uređenju, već radije žele da iskoriste ljude da bi služili njihovoj vladavini, njihovim karijerama i njihovim ambicijama i željama. Bez obzira na tvrdnje ili ideje i stavove koje iznose, cilj svega toga je da se ljudi izvedu na pogrešan put, da se ograniči njihovo razmišljanje i da se kontroliše ljudski rod, kako bi im ljudi služili i bili im odani. Oni ne razmatraju budućnost niti izglede ljudskog roda, niti kako ljudska bića mogu lakše da prežive. Ali ono što Bog čini je potpuno drugačije, utoliko što je ono što Bog čini u skladu sa Njegovim planom. Nakon što je stvorio ljudska bića, On ih vodi ka razumevanju više istina i načela vladanja i čini da jasno vide činjenice o Sotoninom kvarenju čovečanstva. Na osnovu toga, prema tim istina-načelima kojima Bog podučava ljude i koje koristi da ih upozori, oni tada uspevaju da krenu ispravnim putem u životu.

Ti propisi i konvencije o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi su veoma široki i utiču na razmišljanje ljudi sa svih vrsta aspekata, dovodeći njihovo razmišljanje na stranputicu i ograničavajući ga. Danas smo u zajedništvu razgovarali o nekim iskrivljenim izrekama i pogledima tradicionalne kulture vezanim za rod, koji su u značajnoj meri uticali na remećenje ispravnih pogleda ljudi na pitanje roda, a takođe su muškarce i žene izložili vezanosti, obavezama, ograničenjima, diskriminaciji i drugim sličnim patnjama. Sve su to činjenice koje ljudi mogu da vide, a to su i dejstvo i posledice koje tradicionalna kultura ima na ljude.
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Šta znači stremiti ka istini (12)

Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

II. Izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi

Može li neko da nam kaže o čemu sam besedio na prošlom okupljanju? (Bog je prošli put besedio o dva aspekta. Jedan aspekt se odnosio na to da se neki specifični incidenti, koji se u crkvi dešavaju u različitim periodima ili etapama – poput hapšenja nekih ljudi od strane velike crvene aždaje, smenjivanja pojedinih starešina i delatnika ili slučajeva kad se neki ljudi razbole, a neki suoče s pitanjima života i smrti – ne dešavaju slučajno i da u vezi s njima moramo tragati za istinom. Bog je takođe besedio i o nekim načinima praktičnog delovanja. Kad se suočavamo s takvim okolnostima, treba da prihvatimo dve stvari: prva je da zauzmemo mesto koje nam kao stvorenim bićima pripada, a druga da nam srce bude iskreno i pokorno – bilo da se suočavamo sa sudom i grdnjom, kušnjama i oplemenjivanjem ili sa blagodatima i blagoslovima, treba da sve te stvari od Boga prihvatimo. Pored toga, Bog je u Svojoj besedi detaljno analizirao izreku iz tradicionalne kulture o moralnom vladanju, koja kaže da „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi”.) Problemi u vezi sa izrekama o moralnom vladanju bili su glavna tema našeg poslednjeg razgovora u zajedništvu. Na tu temu sam dugo besedio i tom prilikom razotkrio neke od uobičajenih izreka, zahteva i definicija moralnog vladanja u tradicionalnoj kulturi. Da li ste vi, nakon našeg razgovora o ovim temama, stekli ikakvo novo razumevanje i nove definicije tih izreka o moralnom vladanju? Jeste li raspoznali šta te izjave zaista jesu i jasno sagledali njihovu suštinu? Možete li te stvari da otpustite iz dubine svog srca i da ih napustite, možete li prestati da ih brkate sa istinom i prestati da ka njima stremite i da ih se pridržavate kao da su pozitivne stvari i istine? Da li si ti, naročito pri susretu sa svakodnevnim stvarima koje se odnose na izreke o moralnom vladanju, svestan toga i možeš li pažljivo da preispitaš da li si još uvek pod uticajem tih izreka o moralnom vladanju? Da li te ove stvari vezuju, sputavaju i kontrolišu? Iznutra gledano, da li uz pomoć tih izreka o moralnom vladanju još uvek možeš da obuzdavaš sebe i da utičeš na svoj način govora i držanja, kao i na svoj stav prema stvarima? Podelite s nama svoja razmišljanja. (Pre no što je Bog besedio o tradicionalnoj kulturi i detaljno je analizirao, nisam bio svestan da su te ideje i gledišta o moralnom vladanju pogrešni, niti kakvu bi štetu mogli da mi nanesu, ali sada imam neku svest o tome.) Dobro je što imate neku svest o tome. Naravno, trebalo bi da posle nekog vremena prepoznate greške u tim izrekama o moralnom vladanju. Sa subjektivne tačke gledišta, trebalo bi da možete da ih se odreknete i da prestanete da ih smatrate pozitivnim, ali sa objektivne tačke gledišta još uvek treba da pažljivo iskusite, iskopate i raspoznate takve izreke o moralnom vladanju u svakodnevnom životu, kako biste mogli da ih do kraja prozrete i da ih napustite. Ako ih je čovek svestan sa subjektivne tačke gledišta, to ne znači da on ove pogrešne ideje i stavove tradicionalne kulture može da napusti u svakodnevnom životu. Kad se susretnete s takvim stvarima, može vam se najedanput učiniti da su te izreke razumne, pa nećete biti u stanju da ih potpuno napustite. U takvim slučajevima, morate da tragate za istinom u svojim iskustvima, morate pažljivo da analizirate pogrešna gledišta tradicionalne kulture prema Božjim rečima i da dostignete tačku u kojoj ćete jasno uvideti da je suština tih izreka tradicionalne kulture suprotna istini, nerealna, da šteti ljudima i navodi ih na pogrešan put. Jedino će tako otrov tih apsurdnih gledišta moći zauvek da bude očišćen iz vašeg srca. Dobro je što ste sada uočili doktrinarne nedostatke u raznim izrekama tradicionalne kulture, ali to je samo početak. Što se tiče mogućnosti da se toksični uticaj tradicionalne kulture u budućnosti potpuno iskoreni, to će zavisiti od načina na koji ljudi streme ka istini.

Raščlanjivanje suštine izreka o moralnom postupanju (II)

Bez obzira o kojoj se izreci o moralnom vladanju radi, ona predstavlja neku vrstu ideološkog pogleda na moralno vladanje koji čovečanstvo zagovara. Mada smo već razotkrili suštinu popriličnog broja raznih izreka o moralnom vladanju, sigurno je da, pored aspekata o kojima smo ranije razgovarali, postoje još neke izreke o moralnom vladanju koje treba razotkriti, kako bismo mogli bolje da razumemo i da raspoznamo mnoge izreke o moralnom vladanju koje ljudska bića zagovaraju. To je nešto što treba vi da uradite. Što se tiče izreke o moralnom vladanju o kojoj smo prošli put razgovarali i koja kaže da „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi”, ona je, sudeći po značenju same rečenice, uglavnom namenjena muškarcima. Radi se o zahtevu upućenom muškarcima, a to je ujedno i merilo za ono što ljudi nazivaju „muževnim, vitalnim muškarcima”. Mi smo to merilo u vezi s muškarcima razotkrili i detaljno ga analizirali. Osim ovog zahteva prema muškarcima, tu je i izreka „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna”, o kojoj smo ranije takođe razgovarali, a koja se odnosi na žene. Obe pomenute izreke jasno ukazuju na to da tradicionalna kultura ljudskog roda ne samo što ženama postavlja nerealne i nehumane zahteve koji se ne slažu s ljudskom prirodom, nego da ona ne štedi ni muškarce, kojima takođe natura tvrdnje i zahteve koji su nemoralni, nehumani i protivni ljudskoj prirodi, te tako ljudska prava oduzima ne samo ženama, već i muškarcima. Sa ove tačke gledišta, čini se da je pravično biti nepristrasan, odnosno da ne treba biti blag prema ženama, ali da ni muškarce ne treba štedeti. Ipak, sudeći po zahtevanim merilima koje tradicionalna kultura postavlja pred žene i muškarce, jasno je da u vezi s takvim pristupom postoje ozbiljni problemi. Mada tradicionalna kultura s jedne strane ističe merila moralnog vladanja za žene, dok sa druge ujedno postavlja kriterijume kako muževni, vitalni muškarci treba da se ponašaju, sudeći po tim obaveznim merilima očit je nedostatak pravičnosti. Zar se ne može tako reći? (Može.) Ta zahtevana merila moralnog vladanja za žene ozbiljno ograničavaju žensku slobodu i ženama ne samo što sputavaju misli, već im vezuju i noge, jer od njih zahtevaju da budu stalno kod kuće i da žive povučeno, da nikada nigde ne izlaze i da im kontakti sa spoljnim svetom budu svedeni na najmanju moguću meru. Osim što ih opominju da budu čestite, ljubazne, nežne i moralne, ti zahtevi ženama čak nameću stroge propise u vezi s njihovim područjem delovanja i životnim dometima, tako što od njih traže da se ne pojavljuju u javnosti, da ne putuju daleko i da ne prave nikakvu karijeru, a kamoli da imaju neukrotive ambicije i velike želje i aspiracije, pa čak idu dotle da iznose tvrdnju koja je još nehumanija – vrlina žene je da bude neuka. Kako se osećate kad to čujete? Da li je tvrdnja „Vrlina žene je da bude neuka” zaista istinita? Kako to neukost može da bude ženska vrlina? Šta zapravo znači reč „vrlina”? Da li ona označava nedostatak vrline ili čestitost? Ako se sve neuke žene smatraju čestitima, da li to onda znači da svim učenim ženama nedostaje vrlina i moralnost? Da li se time učenim ženama sudi i da li se one time osuđuju? Da li to predstavlja ozbiljno ugrožavanje ljudskih prava žena? Da li je to vređanje ženskog dostojanstva? (Jeste.) Time ne samo da se ignoriše postojanje žena, nego se njihovo postojanje zanemaruje, što je nepravično prema ženama i nemoralno. Šta, dakle, mislite o izreci „Vrlina žene je da bude neuka”? Je li ona nehumana? (Jeste.) Kako ovde treba tumačiti reč „nehumana”? Da li ona označava nedostatak vrline? (Da.) To je ozbiljan nedostatak vrline. Da upotrebim jednu kinesku izreku, to je kao da joj nedostaje vrlina iz osam života. Takve tvrdnje su bez sumnje nehumane! Ljudi koji na sva zvona tvrde da „Vrlina žene je da bude neuka” imaju skrivene motive i ciljeve: oni ne žele da žene budu učene, ne žele da one učestvuju u radu društva i da budu na istoj nozi s muškarcima. Oni bi hteli da žene budu samo alatke u službi muškaraca, da ih pokorno dvore po kući i da ništa drugo ne rade – to je, po njima, značenje reči „čestita”. Oni bi da žene okarakterišu kao beskorisne i da negiraju njihovu vrednost, da ih pretvore u robinje muškaraca i ništa više, kako bi doveka služile muškarcima i kako im se nikada ne bi dozvolilo da s njima budu na istoj nozi i da imaju isti tretman. Da li takvo stanovište proizlazi iz normalnog ljudskog razmišljanja ili potiče od Sotone? (Od Sotone.) Tako je, ono mora da potiče od Sotone. Ma kakve da su instinktivne ili fizičke slabosti žena, nijedna od njih ne predstavlja problem, niti bi trebalo da postane izgovor ili razlog zbog kojeg muškarci kleveću žene, vređaju njihovo dostojanstvo, lišavaju ih slobode ili im ukidaju ljudska prava. U Božjim očima, nijedna od slabosti i urođenih ranjivosti koje se pripisuju ženama ne predstavlja nikakav problem. A zašto? Zato što je žene stvorio Bog, pa stoga i sve ono što ljudi smatraju slabošću i problemima takođe potiče upravo od Boga. Sve je to Bog stvorio i predodredio, tako da se tu uopšte ne radi o stvarnim nedostacima ni problemima. Te stvari, koje u očima ljudi i Sotone liče na slabosti i nedostatke, po svojoj suštini su prirodne i pozitivne, a ujedno se i slažu s prirodnim zakonima koje je Bog formulisao kad je stvarao ljudski rod. Jedino Sotona može na taj način da ocrni bića koja je Bog stvorio, tako što će sve ono što nije u skladu s ljudskim predstavama proglasiti za nedostatke, slabosti i nagonsku neadekvatnost, a onda oko toga dizati galamu i koristiti te stvari da bi žene klevetao, da bi im se rugao, omalovažavao ih i izopštavao, da bi im oduzeo pravo na postojanje, pravo da ispunjavaju svoje dužnosti i obaveze među ljudima, kao i pravo da među ljudima prikazuju svoje veštine i svoje naročite talente. Primera radi, u društvu se žene često opisuju izrazima poput „stidljiva ljubičica” ili „devojčura”, kojima se one zapravo omalovažavaju i obezvređuju. Koji još slični izrazi postoje? „Seka Persa”, „duga kosa, kratka pamet”, „sisata glupača” i tome slično – sve su to izrazi kojima se žene vređaju. Kao što vidiš, ovi izrazi se koriste za vređanje žena pozivanjem na njihove prepoznatljive osobine ili nazive povezane sa ženskim polom. Očito je da društvo i ljudska rasa žene posmatraju iz potpuno drugačije perspektive u odnosu na muškarce, perspektive koja je takođe nejednaka. Zar to nije nepravično? To nije pričanje o stvarima ni njihovo sagledavanje na temelju jednakosti između muškaraca i žena, nego se radi o gledanju na žene s prezirom, iz perspektive muške nadmoći i potpune nejednakosti između muškaraca i žena. Prema tome, u društvu i među ljudskim bićima pojavili su se brojni izrazi koji se odnose na prepoznatljive ženske osobine i zvanja kojima se opisuju razni problemi u vezi s ljudima, događajima i stvarima. Tako, na primer, maločas pomenute izraze „stidljiva ljubičica”, „devojčura”, „seka Persa”, kao i „duga kosa, kratka pamet” ili „sisata glupača”, ljudi koriste ne samo da bi opisivali i napadali žene, već i da bi ismejali, omalovažili i razotkrili ljude, događaje i stvari koje preziru, koristeći izraze povezane sa ženskim osobinama i ženskim polom. To je isto kao što se za neku osobu, za koju se želi reći da je lišena ljudskosti, može da se kaže da ima vučje srce i pseća pluća, jer ljudi ni vučje srce ni pseća pluća ne smatraju lepim stvarima, tako da se spajanjem ta dva izraza može opisati sva odvratnost nekoga ko je izgubio svoju ljudskost. Slično tome, pošto preziru žene i zanemaruju njihovo postojanje, ljudi neke izraze povezane sa ženama koriste da bi opisali ljude, događaje i stvari koje preziru. Tu se očigledno radi o omalovažavanju osoba ženskog pola. Zar nije tako? (Jeste.) U svakom slučaju, način na koji ljudski rod i društvo posmatraju i definišu žene je nepravičan i suprotan činjenicama. Ukratko, stav čovečanstva prema ženama može se opisati sa dve reči: „omalovažavajući” i „represivan”. Ženama se ne dozvoljava da stanu na noge i da bilo šta rade, niti da ispunjavaju bilo koje društvene obaveze i odgovornosti, a kamoli da igraju bilo kakvu ulogu u društvu. Jednom rečju, ženama se ne dopušta da izađu iz kuće i da se late bilo kakvog posla u društvu – time se žene lišavaju svojih prava. Ženama nije dopušteno da slobodno maštaju niti da slobodno govore, a kamoli da se slobodno ponašaju, a nije im dopušteno ni da rade išta od onoga što bi trebalo da rade. Zar to nije progon žena? (Jeste.) Taj progon žena od strane tradicionalne kulture sasvim jasno se ogleda u zahtevima moralnog vladanja koji im se nameću. Sudeći po raznim zahtevima koje ženama nameće porodica, društvo i zajednica, progon žena zvanično je počeo odmah nakon što su ljudi prvi put formirali zajednice i stvorili jasnu podelu među polovima. Kada je taj progon dostigao svoj vrhunac? Progon žena dostigao je vrhunac nakon što su u tradicionalnoj kulturi postepeno nastale razne izreke i zahtevi u vezi sa moralnim vladanjem. Budući da u društvu postoje pisani propisi i eksplicitne izreke, ti propisi i izreke oblikovali su javno mnjenje i takođe oformili neku vrstu sile. To javno mnjenje i ta sila već su se pretvorili u neku vrstu neumoljivog kaveza i okova za žene, kojima ne preostaje ništa drugo do da se pomire sa sudbinom, budući da one, provodeći život među ljudima i u različitim društvenim epohama, mogu samo da trpe nepravdu i uvrede, da se ponižavaju i da postanu robinje društva, pa čak i muškaraca. Te drevne i pradavne izreke i ideje u vezi s moralnim vladanjem i dan-danas još uvek snažno utiču na savremeno ljudsko društvo, uključujući muškarce i, naravno, žene. Potpuno nesvesno i ne znajući da to čine, žene koriste izreke o moralnom vladanju, kao i stavove društva u celini, da bi same sebe obuzdavale, pri čemu, naravno, takođe podsvesno nastoje da se tih okova i kaveza oslobode. Međutim, pošto ljudi ne pokazuju nikakav otpor prema toj moćnoj sili javnog mnjenja u društvu – ili, tačnije, pošto ne mogu jasno da sagledaju suštinu različitih izreka tradicionalne kulture, niti mogu da ih prozru – oni nisu u stanju da se oslobode i da izađu iz tih okova i kaveza, iako čeznu za tim. Na subjektivnom nivou, to je zato što ljudi te probleme ne mogu jasno da uoče; na objektivnom nivou, to je zato što oni ne razumeju ni istinu, ni šta je tačno Stvoritelj mislio kad je stvarao ljude, kao ni zbog čega je stvorio muške i ženske nagone. I muškarci i žene, dakle, žive i opstaju unutar tog i takvog okvira društvene moralnosti i još uvek ne mogu, ma koliko uporno to pokušavali unutar ovog ogromnog društvenog okruženja, da se oslobode okova nametnutih tim izrekama o moralnom vladanju, izreka koje su se, u glavama svih ljudi, pretvorile u nevidljive lance.

Te izreke, kojima se u tradicionalnoj kulturi progone žene, nalik su nevidljivim lancima koji sputavaju ne samo žene, već, naravno, i muškarce. Zašto to kažem? Zato što je i muškarcima, budući da su i oni rođeni među ljudima i da su podjednako važni članovi ovog društva, na sličan način usađena ta tradicionalna kultura moralnosti i što ona na sličan način i na njih utiče. Te stvari su, takođe, duboko ukorenjene u umu svakog muškarca, tako da su svi oni nesvesno pod uticajem tradicionalne kulture i sputani njome. Primera radi, muškarci takođe čvrsto veruju u izraze poput „stidljiva ljubičica”, „vrlina žene je da bude neuka”, „žene moraju da budu čestite, ljubazne, nežne i moralne” ili „žene treba da budu čedne”, tako da su i oni, baš kao i žene, užasno ograničeni tim stvarima iz tradicionalne kulture. S jedne strane, izreke kojima se progone žene umnogome koriste muškarcima i pomažu im da poboljšaju svoj status, na osnovu čega se može zaključiti da, u tom smislu, javno mnjenje u društvu uveliko potpomaže muškarcima. Stoga oni rado prihvataju sva ta mišljenja i izraze kojima se žene progone. S druge strane, izreke tradicionalne kulture o moralnosti takođe utiču na muškarce i pogrešno ih usmeravaju, pa se može reći da su i oni – pored žena – takođe žrtve ovog talasa tradicionalne kulture. Ima ljudi koji kažu: „Budući da se društvo u celini zalaže za prevlast prava muškaraca, zašto se kaže da su i muškarci žrtve?” To se mora posmatrati sa stanovišta da tradicionalna kultura moralnosti iskušava čitav ljudski rod, navodi ga na stranputicu, pogrešno usmerava, zatupljuje i ograničava. Ideje o moralnosti u tradicionalnoj kulturi nanele su veliku štetu ženama, ali su i muškarci bili na sličan način pogrešno usmereni i mnogo su propatili. Šta u drugom smislu znači da su bili „pogrešno usmereni”? To znači da ljudi nemaju ispravno stanovište s kojeg bi mogli da ocenjuju muškarce i da definišu žene. Bez obzira na ugao iz kojeg ljudi posmatraju te stvari, sve se to zasniva na tradicionalnoj kulturi, a ne na istinama koje Bog izražava, niti na raznim pravilima i zakonima koje je Bog formulisao za potrebe čovečanstva, kao što se ne zasniva ni na pozitivnim stvarima koje je On ljudima razotkrio. Sa ove tačke gledišta, muškarci su takođe žrtve tradicionalne kulture, koja ih iskušava, navodi na stranputicu, pogrešno usmerava, zatupljuje i ograničava. Stoga muškarci ne treba da gledaju na žene kao na krajnje jadne i patetične samo zato što one nemaju status u ovom društvu, niti treba da budu samozadovoljni što je njihov društveni status viši od statusa žena. Nemojte se prerano radovati, jer i muškarci su, zapravo, veoma jadni. Ako ih uporedite sa ženama, oni su podjednako jadni. Zašto kažem da su svi podjednako jadni? Hajde da još jednom razmotrimo na koji način društvo i čovečanstvo definišu i ocenjuju muškarce, kao i neke od obaveza koje im dodeljuju. U svetlu zahteva čovečanstva prema muškarcima o kojem smo prošli put razgovarali – da „Čovek ne sme da dozvoli da ga bogatstvo pokvari, siromaštvo promeni, a sila da mu kičmu slomi” – vidimo da krajnji cilj tog zahteva jeste da muškarce definiše kao muževne i vitalne, što je njihovo standardno određenje. Kad mu se na leđa nalepi etiketa „muževan, vitalan muškarac”, on naprosto mora da opravda tu titulu, jer će, ukoliko to želi, morati da podnosi mnoge besmislene žrtve i da mnoge stvari radi na način suprotan normalnoj ljudskosti. Primera radi, ako si muškarac i ako želiš da te društvo prizna za muževnog, vitalnog muškarca, ne smeš da imaš nikakve slabosti, ne smeš ničega da se plašiš, moraš da imaš jaku volju, ne smeš da se žališ na umor, ne smeš da plačeš, niti da pokazuješ bilo koju ljudsku slabost, ne smeš da zabušavaš, pa čak ni da budeš tužan. Oči moraju sve vreme da ti svetlucaju, tvoj pogled mora da bude odlučan i neustrašiv i moraš biti sposoban da planeš od besa na svoje neprijatelje, kako bi opravdao titulu „muževnog, vitalnog muškarca”. Drugim rečima, u ovom životu moraš da prikupiš svu hrabrost i da ispraviš kičmu. Ne možeš da budeš osrednja, obična, svakodnevna ili neupadljiva osoba. Moraš da se izdigneš iznad običnih smrtnika i da budeš natčovek izvanredno jake volje i izvanredno uporan, izdržljiv i istrajan, da bi bio dostojan da poneseš etiketu „muževnog, vitalnog muškarca”. To je tek jedan od zahteva koje tradicionalna kultura postavlja pred muškarce. Drugim rečima, muškarci mogu koliko god hoće da piju, kockaju se i kurvaju, ali zato moraju da budu jači od žena i moraju da imaju izuzetno snažnu volju. Šta god da te snađe, ne smeš se povući, ustuknuti, ni reći „ne” i ne smeš pokazivati plašljivost, strah ili kukavičluk. Moraš zamaskirati i sakriti sve što ukazuje na normalnu ljudskost i ne smeš to ni na koji način da razotkriješ, niti da ikome dopustiš da to vidi, pa čak ni svojim roditeljima, najbližim rođacima ili najvoljenijim osobama. Zašto? Zato što želiš da budeš muževan, vitalan muškarac. Još jedna od odlika muževnih, vitalnih muškaraca jeste da nijedna osoba, događaj ili stvar ne mogu pokolebati njihovu rešenost. Kad god muškarac poželi nešto da uradi – kad ima bilo kakve ambicije, aspiracije ili želje, poput služenja otadžbini, pokazivanja odanosti prema prijateljima ili primanja metka za njih, kad poželi da ostvari bilo kakvu karijeru ili bilo koju od svojih neukrotivih ambicija, pa bila ona ispravna ili pogrešna – niko ne može da ga zadrži, a čak ni ljubav prema ženama, kao ni obaveze prema rodbini, porodici ili društvu ne mogu da promene njegovu odlučnost ni da ga nateraju da odustane od svojih ambicija, aspiracija i želja. Niko ne može da promeni njegovu rešenost niti ciljeve koje teži da ostvari, kao ni put koji je čvrsto rešio da sledi. U isto vreme, on od sebe treba da zahteva da se ni za trenutak ne opušta. Čim se opusti, čim popusti i poželi da se vrati ispunjavanju porodičnih obaveza, da svojim roditeljima bude dobar sin, da se brine o svojoj deci, da bude normalna osoba i da odustane od svojih aspiracija, ambicija, puta koji želi da pređe i ciljeva koje želi da ostvari, on istog trena prestaje da bude muževan, vitalan muškarac. A ako nije muževan, vitalan muškarac, šta je onda? On tada postaje najobičniji mekušac i propalica, što su odlike koje čitavo društvo prezire i koje, naravno, prezire i on sȃm. Kad čovek uvidi probleme i nedostatke u vezi sa svojim postupcima i ponašanjem, koji više ne ispunjavaju merila muževnog, vitalnog muškarca, on će iznutra prezreti samog sebe i osetiće da u ovom društvu više nema mesta za njega, da nema gde da iskaže svoje sposobnosti i da se više ne može zvati muževnim, vitalnim muškarcem, pa čak ni samo muškarcem. Još jedna od osobina muževnih, vitalnih muškaraca jeste da im se kičma ne može na silu slomiti, što znači da su takvog duha da se nikakvom silom, nasiljem ni pretnjama ne mogu potčiniti. Ma sa kakvom silom, nasiljem, pretnjama, pa čak i smrtnom opasnošću da se suoče, takvi muškarci se ne boje smrti i mogu da prevaziđu čitav niz uzastopnih nesreća. Uzaludno ih je ucenjivati i prisiljavati na pokornost, jer oni nikada neće popustiti nijednoj sili samo da bi preživeli, niti će ikada pristati na kompromis. Jer, čim podlegnu bilo kakvoj sili ili pritisku zarad neke dužnosti, obaveze ili iz nekog drugog razloga, čak i ako pritom sačuvaju svoj život i opstanu, osetiće gađenje prema vlastitom ponašanju, jer tradicionalnu kulturu moralnosti smatraju svojim idealom. Japanski duh Bušidoa pomalo je sličan tome. Kad jednom doživiš neuspeh ili budeš osramoćen, osećaš da moraš da počiniš samoubistvo harakirijem. Zar se do života može tako lako doći? Samo jednom se živi. Ako čak i neki sitan neuspeh ili prepreka nagone čoveka da razmišlja o smrti, da li je to posledica uticaja tradicionalne kulture? (Jeste.) Kad ih zadesi neki problem i kad ne mogu na brzinu da donesu odluku ili da izaberu nešto što ispunjava zahteve tradicionalne kulture, kad ne mogu da iskažu svoje dostojanstvo i karakter ili da dokažu da su muževni, vitalni muškarci, ljudi će posegnuti za smrću i počiniti samoubistvo. Razlog zbog kojeg muškarcima padaju na pamet takve ideje i stavovi leži u snažnom uticaju tradicionalne kulture i načinu na koji ona ograničava njihovo razmišljanje. Kad ne bi bili pod uticajem ideja i stavova tradicionalne kulture, muškarci ne bi u tolikom broju izvršavali samoubistvo, niti bi parali sami utrobu. A što se tiče definicije muževnog, vitalnog muškarca, muškarci vrlo odlučno i s puno poverenja prihvataju te ideje i gledišta tradicionalne kulture i smatraju ih pozitivnim stvarima, po kojima treba da odmeravaju i ograničavaju sami sebe, kao i druge muškarce. Sudeći po njihovim mislima, pogledima, aspiracijama, ciljevima i putevima koje biraju, očigledno je da su svi muškarci pod jakim uticajem tradicionalne kulture i da su zatrovani njome. Mnoge priče i predivne legende o herojskim podvizima verno oslikavaju duboku ukorenjenost tradicionalne kulture u glavama ljudi. Da li su muškarci, sa te tačke gledišta, isto toliko duboko zatrovani tradicionalnom kulturom kao i žene? Tradicionalna kultura samo postavlja različita zahtevana merila pred žene i muškarce, tako što žene bez zadrške vređa, omalovažava, ograničava i kontroliše, dok u isto vreme muškarce snažno podstiče, mami, izaziva i uverava da ne budu kukavice ni obični, prosečni ljudi. Od muškaraca se zahteva da se u svemu što rade razlikuju od žena, da ih nadmaše, da budu iznad njih i da ih nadvladaju. Oni moraju da upravljaju društvom, ljudskom rasom, trendovima i pravcima razvoja, kao i svim ostalim elementima društva. Štaviše, muškarci moraju u društvu da budu svemoćni i moraju imati moć da upravljaju društvom i ljudskim bićima, moć koja takođe obuhvata vladavinu i upravljanje nad ženama. To je ono čemu muškarci treba da teže, a to su ujedno i herojski maniri jednog muževnog, vitalnog muškarca.

U današnje vreme, mnoge zemlje su postale demokratska društva u kojima su prava i interesi žena i dece donekle zagarantovani, pa uticaj i stege ovih ideja i gledišta tradicionalne kulture na ljude nisu više tako očigledni. Uostalom, mnoge žene su postale deo društva, a njihovo angažovanje u mnogim oblastima i zanimanjima je u porastu. Međutim, pošto su ideje tradicionalne kulture već odavno duboko ukorenjene u umovima ljudskih bića – ne samo u umovima žena, nego i muškaraca – to i muškarci i žene nesvesno usvajaju perspektivu i tačku gledišta tradicionalne kulture kad razmišljaju o raznim stvarima i kad tim stvarima pristupaju. Pritom se oni, naravno, bave raznim poslovima i karijerama, u čemu se takođe rukovode idejama i gledištima tradicionalne kulture. Mada u današnjem društvu vlada nešto bolja jednakost između muškaraca i žena, ljudskim umom i dalje dominira ideja tradicionalne kulture o muškoj nadmoći, dok se u većini zemalja obrazovanje suštinski zasniva na ovim osnovnim idejama tradicionalne kulture. Prema tome, mada u današnjem društvu ljudi retko koriste izreke tradicionalne kulture kad govore o raznim pitanjima, oni su i dalje zatvoreni u ideološke okvire tradicionalne kulture. Koje izraze moderno društvo koristi kad želi da pohvali neku ženu? Na primer, „muškobanjasta žena” i „snažna žena”. Da li je takvo obraćanje učtivo ili pogrdno? Ima žena koje kažu: „Neko me je nazvao muškobanjastom ženom, što ja smatram laskanjem. Šta kažeš na to? Uklopila sam se u muško društvo i status mi se poboljšao. Mada ja jesam žena, kad na to dodam reč ’muškobanjasta’ postajem muškobanjasta žena i mogu da budem ravnopravna s muškarcima, što je na izvestan način čast!” Tu se radi o nekoj vrsti priznanja i prihvatanja te žene od strane određene zajednice ili grupe ljudi, što je izuzetna čast, zar ne? Kad neku ženu opisuju kao muškobanjastu, to znači da je ona veoma sposobna, isto kao muškarci, i da nije inferiorna u odnosu na njih, tako da po osnovu karijere, talenata, pa čak i svog društvenog statusa, inteligencije i načina na koji stiče uporište u društvu, ona komotno može da se poredi s muškarcima. Po Mom mišljenju, titulu „muškobanjasta žena” većina žena smatra nagradom od društva, nekom vrstom statusnog priznanja koje savremeno društvo daje ženama. Da li ijedna žena želi da bude muškobanjasta? Mada taj naziv ne zvuči prijatno ni pod kakvim okolnostima, kad se za neku ženu kaže da je muškobanjasta, time se svakako veliča njena kompetentnost i sposobnost, a ona dobija plus u očima muškaraca. Što se tiče izraza za označavanje muškaraca, ljudi se i dalje drže tradicionalnih predstava, koje se nikada ne menjaju. Primera radi, ima muškaraca koji ne mare za karijeru, niti streme ka moći ili statusu, već prihvataju svoju trenutnu situaciju, zadovoljni su svojim redovnim poslom i životom običnog čoveka i dobro brinu o svojoj porodici. Koje izraze današnje društvo koristi za takve muškarce? Da li se takvi muškarci opisuju kao propalice? (Da.) Neki muškarci su veoma temeljni i pažljivi u vezi s poslom, pa svaku aktivnost obavljaju korak po korak i s velikim oprezom. Kako pojedini ljudi nazivaju takve muškarce? Kažu za njih da su „feminizirani” ili da su „stidljive ljubičice”. Vidiš, muškarce ne vređaju ružnim rečima, već za njih koriste izraze koji imaju veze sa ženama. Kad žele da uzdignu neku osobu ženskog pola, ljudi koriste izraze poput „muškobanjasta žena” i „snažna žena”, kako bi poboljšali njen status i potvrdili njenu kompetentnost, dok izraze kao što je „stidljiva ljubičica” koriste da bi ocrnili muškarce i prekorili ih što nisu muževni. Zar ovo nije rasprostranjena pojava u društvu? (Jeste.) Izreke koje se javljaju u savremenom društvu ukazuju na jedan problem; naime, iako se čini da se tradicionalna kultura već dobrano udaljila od savremenog života i umova ljudi, iako su ljudi danas zavisni od interneta i raznih elektronskih uređaja ili opsednuti svakojakim modernim načinima života, pa čak i uprkos tome što u savremenom okruženju izuzetno udobno žive i imaju sva ljudska prava i slobode, sve je to, ipak, samo fasada; činjenica je da u njihovim umovima još uvek ima mnogo zaostalog otrova tradicionalne kulture. Uprkos tome što su stekli određenu fizičku slobodu i što su naizgled promenili neka od svojih preovlađujućih gledišta na ljude i stvari, uprkos tome što sada imaju izvesnu slobodu mišljenja i što su, zahvaljujući brzom širenju vesti i napretku informacione tehnologije u savremenom društvu, naizgled došli do novih uvida i uprkos tome što su videli i spoznali mnoge stvari iz spoljnog sveta, ljudi i dalje žive u senci bezbrojnih izreka o moralnom vladanju koje zagovara tradicionalna kultura. Uprkos tome što pojedinci za sebe kažu: „Ja sam najnetradicionalnija osoba na svetu i vrlo sam moderan, pravi modernista” a pritom im iz nosa viri zlatna alka, uši su im načičkane minđušama i oblače se vrlo avangardno i moderno, njihova gledišta o ljudima i stvarima, kao i o tome kako treba da se vladaju i da postupaju, i dalje su neodvojivi od tradicionalne kulture. Zašto ljudi ne mogu bez tradicionalne kulture? Zato što su im i srce i um uronjeni u tradicionalnu kulturu i zarobljeni njome. Sve što se rađa u najskrivenijim dubinama njihove duše, pa čak i ideje koje im samo na trenutak prostruje kroz glavu, posledica je indoktrinacije i onoga što im tradicionalna kultura usađuje i sve to nastaje unutar tog ogromnog okvira tradicionalne kulture i neodvojivo je od njenog uticaja. Da li te činjenice dokazuju da su ljudi već zarobljeni tradicionalnom kulturom? (Da.) Ljudska bića su već postala zatočenici tradicionalne kulture. Bez obzira na to da li si načitan i visoko obrazovan ili nisi, dokle god živiš među ljudima, ti ćeš neizbežno biti indoktriniran i pod uticajem tradicionalne ljudske kulture moralnosti, jer sve što pripada tradicionalnoj kulturi ispoljava svojevrsnu nevidljivu silu i snagu koja je sveprisutna i koja deluje ne samo u školama i školskim udžbenicima, već naročito u okviru porodice, a prisutna je, naravno, i u svakom kutku društva. Na ovaj način, ljudi bivaju podsvesno indoktrinisani tim stvarima, koje utiču na njih, pogrešno ih usmeravaju i navode ih na stranputicu. Tradicionalna kultura, dakle, sputava ljudska bića, baca ih u okove i upravlja njima, tako da oni ne mogu da se sakriju od nje ni da joj umaknu, čak i kada bi hteli. Eto u kakvom društvenom okruženju ljudi žive. To je trenutno stanje stvari i to su činjenice.

Ako to posmatramo sa aspekta onih izreka o moralnom vladanju o kojima smo prošli put razgovarali i sa aspekta njihove suštine, vidimo da se takvim izrekama iz tradicionalne kulture zapravo prikrivaju iskvarene naravi i suština čovečanstva, kao što se, naravno, prikriva i činjenica da Sotona kvari ljude. Definicije muškarca i žene u tradicionalnoj kulturi, o kojima smo danas razgovarali, jasno ilustruju još jedan suštinski aspekt izreka o moralnom vladanju. O kakvoj se suštini tu radi? Osim što pogrešno usmeravaju, navode na stranputicu i ograničavaju ljudsko mišljenje, izreke o moralnom vladanju ljudima ujedno usađuju pogrešne koncepte i stavove o raznim ljudima, događajima i stvarima. To je činjenica i to je još jedan suštinski aspekt izreka o moralnom vladanju koje zagovara Sotona. Kako se ova tvrdnja može dokazati? Zar se ona ne može u dovoljnoj meri ilustrovati definicijama muškarca i žene sadržanim u izrekama o moralnom vladanju o kojima smo maločas govorili? (Može.) Te definicije su zaista dovoljne da ilustruju ovu tvrdnju. Izreke o moralnom vladanju govore isključivo o ispravnom i pogrešnom ponašanju i dobrim i lošim postupcima, tako da se samo ovlaš dotiču pitanja šta je dobro a šta loše, šta je ispravno a šta pogrešno. One ljudima ne omogućavaju da spoznaju šta je pozitivno i negativno, dobro i loše, ispravno i pogrešno kada je reč o ljudima, događajima i stvarima. One ljude primoravaju da se drže nečega što ne spada u ispravne kriterijume, niti u načela ponašanja i vladanja koja su u skladu sa ljudskošću i koja su za ljude korisna. Bez obzira na to da li se izrekama o moralnom vladanju krše prirodni zakoni ljudskosti i bez obzira da li su ljudi voljni da se tih izreka pridržavaju, one ljude prisiljavaju da se slepo drže dogme, ne razlikujući ispravno od pogrešnog, dobro od lošeg. Ako ih se ne pridržavaš, društvo će te kuditi i osuđivati, pa ćeš čak i ti samog sebe kuditi. Da li je to prava slika načina na koji tradicionalna kultura ograničava ljudsko mišljenje? Upravo se kroz to verodostojno odražava kako tradicionalna kultura ograničava ljudsko mišljenje. Kad se iz tradicionalne kulture izrode nove izreke, zahtevi i pravila, koji kreiraju javno mnjenje i uspostavljaju nove trendove i konvencije u društvu, neminovno će te poneti ti trendovi i konvencije i nećeš se usuđivati da im kažeš „ne” ili da ih odbiješ, a kamoli da posumnjaš u njih ili da izneseš drugačije mišljenje. Možeš jedino da im se predaš, jer će te u protivnom društvo prezreti i kazniti, i čak će te javno mnjenje kuditi, a ljudi osuđivati. A kad te kude i osuđuju, kakve će to posledice imati? Nećeš više biti u stanju da ljude pogledaš u oči, zato što ćeš izgubiti dostojanstvo, zato što se ne pridržavaš društvene etike, zato što si nemoralan i što tvoje moralno vladanje ne ispunjava zahteve tradicionalne kulture, pa ćeš stoga izgubiti svoj društveni položaj. Koje su posledice gubljenja društvenog položaja? Posledice su takve da više nećeš biti dostojan života u ovom društvu i da će ti biti oduzeta sva ljudska prava, do te mere da će ti čak suziti i ograničiti pravo na život, pravo na slobodu govora i pravo da izvršavaš svoje obaveze. Eto kako tradicionalna kultura utiče na ljude i čime im preti. Svi ljudi su žrtve tradicionalne kulture, ali je svi oni, naravno, ujedno i sprovode u delo. Osim što postaješ žrtva javnog mnjenja, ti prirodno postaješ i žrtva raznih ljudi u ovom društvu, a u isto vreme postaješ još i žrtva vlastitog prihvatanja tradicionalne kulture. Kad se sve sabere i oduzme, ti padaš kao žrtva svega onoga što spada u tradicionalnu kulturu. Da li te stvari iz tradicionalne kulture u velikoj meri utiču na ljude? (Da.) Primera radi, ako se za neku ženu govorka da nije čestita, ljubazna, nežna ni moralna i da nije dobra žena, kad god ona naknadno bude poželela da započne neki novi posao ili da se pridruži bilo kojoj grupi i čim ljudi saznaju šta se o njoj priča, čim počnu da slušaju tračare i da joj sude, niko je više neće smatrati dobrom ženom. Kad se nađe u takvoj situaciji, biće joj teško da se probije i da opstane u društvu. Neki ljudi čak nemaju drugog izbora nego da skrivaju svoj identitet i presele se u drugi grad ili drugačije okruženje. Da li je javno mnjenje moćno? (Jeste.) Ta nevidljiva sila u stanju je da svakoga upropasti, opustoši i zgazi. Na primer, ako veruješ u Boga, očigledno je da ti je teško da opstaneš u društvenom okruženju Kine. Zašto ti je toliko teško da opstaneš? Zato što, kad veruješ u Boga, kad obavljaš svoju dužnost i daješ sebe za Njega, ponekad će se neminovno desiti da ne stigneš da se pobrineš oko porodice, pa će oni neverni đavoli odmah početi da šire neosnovane glasine da „ne vodiš normalan život”, da „napuštaš svoju porodicu”, da si „našla nekog drugog” i tome slično. Iako njihove tvrdnje nisu u skladu s činjenicama, iako se radi o spekulacijama i glasinama, čim postaneš predmet takvih optužbi, naći ćeš se u veoma teškoj situaciji. Kad god kreneš u kupovinu, ljudi će te čudno zagledati, mrmoriće i komentarisaće iza tvojih leđa i govoriće: „Ova osoba je religiozna, nedostaju joj ženske vrline, vodi nepristojan život i po čitav dan jurca unaokolo. To je žena koja ne fokusira svoju energiju na vođenje normalnog života. Šta radi kad toliko jurca posvuda? Žene treba da slede konfučijanski kodeks o Tri poslušnosti i Četiri vrline, da brinu o svojim muževima i da odgajaju decu.” Kako bi se osećala da čuješ tako nešto? Da li bi bila besna? Šta se njih tiče što ti veruješ u Boga i obavljaš svoju dužnost? Mada ih se to nimalo ne tiče, oni ipak ispiraju usta s tobom u neobaveznim razgovorima posle večere, komentarišu tvoje postupke i ogovaraju te, kao da je to najvažnija vest. Zar ova pojava nije prisutna u društvu? Zar to nije pojava koja je maltene sveprisutna? Zamisli, na primer, da imaš koleginicu s kojom si se ranije dobro slagala, ali koja je, kad je čula da veruješ u Boga, počela da iza tvojih leđa širi svakakve tračeve o tebi, pa te sada mnogi ljudi zaobilaze u širokom luku i nisu više u dobrim odnosima s tobom. Mada je tvoj odnos prema poslu isti kao i pre, hoćeš li i dalje moći da se na tom poslu lako snalaziš kad većina ljudi bude saznala za te tračeve? (Ne, neće mi biti lako.) Hoće li stav ljudi prema tebi biti drugačiji u odnosu na ranije? (Hoće.) O čemu će svi na poslu pričati? „Ova žena ne fokusira svoju energiju na vođenje normalnog života. Šta joj je trebalo da poveruje u religiju?” i „Zašto muškarci veruju u religiju? Samo gubitnici veruju u religiju! To je nešto što priliči ženama, dok muževni, vitalni muškarci treba da se fokusiraju na svoju karijeru!” Da li je iko ikad izgovorio nešto slično? (Jeste.) Odakle potiču te reči? Šta se njih tiče što ti veruješ u Boga? Ljudi su slobodni da veruju šta god hoće i niko nema prava da se meša u to. Zašto, dakle, oni pričaju o tebi? Zašto te proizvoljno kritikuju čim počneš da veruješ u Boga? U izvesnoj meri, referentni okvir njihovih primedbi neminovno se zasniva na idejama i gledištima tradicionalne kulture, kao i na stavu države prema veri. Iako oni naizgled samo pričaju o tebi, činjenica je da te proizvoljno kritikuju, izmišljaju priče o tebi i namerno te osuđuju. U svakom slučaju, na njihove zamerke i na sudove koje donose o tebi, kao i na njihove poglede i stavove prema tvojoj veri, u značajnoj meri utiču tradicionalna kultura i ateistička ideologija. Jer, osim što ljude podučava kakve treba da budu žene a kakvi treba da budu muškarci, koje još suštinske ideje ima tradicionalna kultura? Da Nebo ne postoji i da nema Boga. Drugim rečima, radi se o ateističkim idejama i gledištima. Stoga ona odbacuje verujuće ljude, a naročito one koji veruju u istinitog Boga. Ako se baviš sujevernim radnjama, ako si član nekog kulta ili se baviš religijskim aktivnostima, ljudi možda neće ni obraćati pažnju na tebe. Ako si sujeveran, možda će se i dalje družiti s tobom, ali čim počneš da veruješ u Boga, da svakodnevno čitaš Njegove reči, da propovedaš jevanđelje, da obavljaš svoju dužnost i da slediš Boga, oni više neće biti kompatibilni s tobom. Koji je izvor njihove nekompatibilnosti s tobom? Da budem precizan, jedan od razloga je taj što su to nevernici koji, svi odreda, slede Sotonu i koji su od Sotone; drugi razlog je što stvari posmatraju u skladu sa idejama i gledištima tradicionalne kulture i u skladu s politikom i zakonima velike crvene aždaje – to su objektivne činjenice. Kad god se suoče s ljudima, događajima i stvarima koji se ne slažu sa idejama tradicionalne kulture i kad vide kako država ugnjetava i hapsi vernike, oni počinju da ih preziru, neselektivno ih kritikuju, sude im i osuđuju ih, sarađuju sa državom u njihovom nadgledanju i prijavljuju vlastima sve ljude koji veruju u Boga. Po kojoj osnovi oni sve to rade? Njihovi postupci se uglavnom zasnivaju na tradicionalnoj kulturi, ateističkoj ideologiji i politici zla velike crvene aždaje. Primera radi, oni o ljudima koji veruju u Boga sude ovim rečima: „To je žena koja ne fokusira svoju energiju na vođenje normalnog života. Šta radi kad toliko jurca posvuda?” i „Ovo je čovek koji ne teži da napravi karijeru. Šta mu je trebalo da poveruje u religiju? Pravi muškarci imaju dalekosežne ambicije. Muževni, vitalni muškarci treba da se fokusiraju na vlastitu karijeru!” Razmislite o tome – zar nije očigledno da su sve te banalne izjave izvedene iz tradicionalne kulture? (Jeste.) Sve su one izvedene iz tradicionalne kulture. Ti banalni i prizemni ljudi ni u šta ne veruju, već žude samo za jelom, pićem i telesnim zadovoljstvima. Njihovi umovi nisu samo ispunjeni zlim trendovima, nego su pride uveliko sputani i ograničeni tim stvarima iz tradicionalne kulture, pod čijim uticajem žive a da toga nisu ni svesni, pa je stoga prirodno što usvajaju takve perspektive za posmatranje svega i svačega. To je nešto što se dešava u svakom kutku savremenog društva i što je prilično normalno. Tako stvari stoje u svetu koji kontroliše Sotona, u eri zla i bluda.

Izreke o moralnom vladanju ne samo što ljudima usađuju pogrešne koncepte i gledišta, nego ih ujedno ohrabruju i podstiču da, u određenim kontekstima i okolnostima, slede neke ekstremne misli i usvajaju neka ekstremna ponašanja. Primera radi, kao što sam ranije pomenuo, izreka „Za prijatelja bih i metak primio” predstavlja vrstu zahteva koji Sotona iznosi pod izgovorom da želi da reguliše moralno vladanje ljudi pri ophođenju s prijateljima. Očigledno je da izreke o tom aspektu moralnog vladanja imaju za cilj da ljudi počnu da gaje iracionalne i nerazumne misli i stavove prema svojim prijateljima, pa čak i da ljude podstaknu da se zarad prijatelja brzopleto odreknu vlastitog života. Radi se, dakle, o ekstremnom i preteranom zahtevu koji Sotona postavlja pred ljudska bića u pogledu moralnog vladanja. Činjenica je da ima i drugih izreka o moralnom vladanju koje nalikuju izreci „Za prijatelja bih i metak primio” i koje od ljudi takođe traže da usvoje ekstremna ponašanja. Sve su te izreke iracionalne i nehumane. Dok ljudima usađuje ideje i gledišta tradicionalne kulture, Sotona u isto vreme traži od njih da bespogovorno prihvate ove iracionalne misli i nehumane izreke i primorava ih da se strogo pridržavaju tih ideja i praktičnih uputstava. Moglo bi se reći da je to isto što i poigravanje s ljudima i uništavanje čovečanstva! O kojim je izrekama reč? Primera radi, izreka „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” i izreka „Svilene bube u proleće tkaju dok ne umru, a sveće gore sve dok im suze ne presuše” nalažu ljudima – izričitije nego što je to slučaj sa izrekom „Za prijatelja bih i metak primio” – da ne cene svoj život i da treba da ga na ovaj način protraće. Ako se od ljudi zahteva da se odreknu života, onda oni taj svoj život ne treba previše da cene, već moraju da se drže izreka: „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” i „Svilene bube u proleće tkaju dok ne umru, a sveće gore sve dok im suze ne presuše”. Mada svi vi manje-više razumete doslovno značenje ovih dvaju izreka o moralnom vladanju, znate li šta one tačno proklamuju i podstiču? Za čiji to račun treba da „prioneš na posao i da daješ sve od sebe dok ne ispustiš dušu”? Za čiji račun „svilene bube u proleće tkaju dok ne umru, a sveće gore sve dok im suze ne presuše”? Ljudi treba da se zapitaju i da preispitaju sami sebe: ima li smisla raditi ono što nam ove izreke predlažu da radimo? Takve izreke isprva zatupljuju i pogrešno usmeravaju tvoj um i ometaju tvoju viziju, pa te onda lišavaju ljudskih prava, usmeravaju te u pogrešnom pravcu i daju ti pogrešne definicije i gledišta, a zatim te prisiljavaju da se, zarad ove zemlje, ovog društva i nacije, zarad karijere ili ljubavi, odrekneš svoje mladosti i života. Na taj način, potpuno smeteni i ošamućeni, ljudi svoje živote nesvesno predaju u ruke Sotoni; štaviše, oni to čine svojevoljno, bespogovorno i bez trunke kajanja. I tek u trenutku kad se odreknu svog života, sve im najedanput postaje kristalno jasno, pa se osećaju prevarenim što su to učinili iz krajnje besmislenih razloga – tada je, međutim, već prekasno i nema više vremena za kajanje. I tako ih Sotona čitavog života pogrešno usmerava, pravi od njih budale, upropaštava ih, uništava i gazi, da bi im na kraju oduzeo i ono što im je najdragocenije – njihov život. Sve je to posledica vaspitavanja ljudi na izrekama tradicionalne kulture o moralnom vladanju, a ujedno je i dovoljan dokaz da ljude koji žive pod Sotoninom vlašću i koje Sotona pogrešno usmerava i vara iščekuje bedna sudbina. Kojim bi se rečima mogle opisati razne taktike koje Sotona koristi u ophođenju prema ljudima? Za početak, možemo reći da ih on „zatupljuje”, „pogrešno usmerava” i šta još? Dajte Mi još neki primer. (Pravi od ljudi budale, uništava ih, gazi i pustoši.) Može takođe da se kaže da ih on „podstiče”, „mami”, „zahteva da se odreknu života”, „poigrava se s njima i proždire ih”. Sve je to rezultat kvarenja ljudi od strane Sotone. Ljudi žive pod Sotoninom vlašću i u skladu sa sotonskim naravima. Kad ne bi bilo Boga da izrazi istinu i da obavi delo suda i grdnje kako bi ljude spasao, zar Sotona ne bi opustošio, proždrao i uništio čitav ljudski rod?

O. Raščlanjivanje izreke „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”

Koje stvari iz tradicionalne kulture čovečanstvo proklamuje? Šta znači izreka „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”? Glavni zahtev te izreke jeste da ljudi, kad god nešto rade, treba da budu iskreni i vredni, da čine sve što je u njihovoj moći i da daju sve od sebe dok ne umru. Kome ljudi na taj način zapravo služe? Naravno da služe društvu, otadžbini i naciji. A ko je taj koji ima kontrolu nad ovim društvom, otadžbinom i nacijom? To su, van svake sumnje, Sotona i đavolski kraljevi. Koje, dakle, ciljeve Sotona i đavolski kraljevi žele da ostvare time što ljude pogrešno usmeravaju koristeći tradicionalnu kulturu? Jedan od tih ciljeva jeste da zemlju učine moćnom a naciju naprednom, a drugi je da kod ljudi stvore želju da svoje pretke učine časnim i da ih buduća pokolenja upamte. Na taj način, ljudima će se činiti da nema veće časti od ispunjenja tih zahteva, pa će oni stoga biti zahvalni đavolskim kraljevima i biće spremni da daju svoje živote za naciju, društvo i otadžbinu. U stvarnosti, međutim, ljudi samo služe Sotoni i đavolskim kraljevima, doprinose njihovom dominantnom položaju i zarad njih se odriču svog dragocenog života. Ako izreke tradicionalne kulture traže od ljudi da budu marljivi i daju sve od sebe do smrti za dobrobit zemlje, za đavolske kraljeve ili za neki drugi cilj, umesto da im govore da svim srcem, umom i snagom ispunjavaju svoju dužnost kao stvoreno biće i da žive u ljudskom obličju, onda te izreke navode ljude na stranputicu. Mada one, na prvi pogled, služeći se rečima koje zvuče nadahnuto i uverljivo, traže od ljudi da vrate svoj deo duga zemlji i naciji, činjenica je da one zapravo primoravaju ljude da se celoga života trude, pa čak i da žrtvuju svoj život zarad dominantnog položaja Sotone i đavolskih kraljeva. Zar oni time ne navode ljude na stranputicu, prave od njih budale i nanose im štetu? Razne izreke koje tradicionalna kultura promoviše ne zahtevaju od ljudi da u stvarnom životu proživljavaju normalnu ljudskost, niti da ispunjavaju svoje dužnosti i obaveze, nego im nalažu kako da se moralno vladaju unutar šireg društvenog okvira, to jest, pod vlašću Sotone. Isto tako, izreka o moralnom vladanju koja kaže „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” takođe predstavlja načelo koje se promoviše da bi se ljudska bića primorala da budu odana društvu, naciji i naročito svojoj otadžbini. To načelo zahteva od ljudi da prionu na posao služenja svojoj naciji, otadžbini i društvu i da daju sve od sebe dok ne ispuste dušu. Samo oni koji su istrajni i koji daju sve od sebe dok ne ispuste dušu smatraju se plemenitim, čestitim i dostojnim poštovanja i sećanja budućih pokolenja. Prvi deo ove izreke, „Prioni na posao i daj sve od sebe”, znači da treba biti istrajan i davati sve od sebe. Ima li ičeg problematičnog u vezi s ovom frazom? Ako je posmatramo iz perspektive ljudskog instinkta i onoga što čovečanstvo može da postigne, vidimo da s tom frazom nema nekih većih problema. Ona od ljudi zahteva da budu marljivi i da daju sve od sebe kad nešto rade ili kad se late nekog poduhvata. Nema, u osnovi, ničeg pogrešnog u vezi s tim stavom, koji je relativno usklađen sa merilom normalne ljudskosti, tako da ljudi treba zaista da imaju takav stav kad nešto rade. To je jedna relativno pozitivna stvar. Drugim rečima, kad god nešto radite, treba samo da budete istrajni, treba da dajete sve od sebe, da ispunjavate svoje dužnosti i obaveze i da ne izneverite svoju savest. Za svakoga ko poseduje normalnu ljudskost, savest i razum, ovo je nešto najnormalnije i ne predstavlja nikakav preterani zahtev. Šta je, međutim, preterano? Preteran je onaj deo kojim se od ljudi traži da ne prestaju „dok ne ispuste dušu”. Problem je, dakle, u frazi „dok ne ispustiš dušu”, jer to znači da moraš ne samo da budeš istrajan i da daješ sve od sebe, nego da moraš i svoj život da žrtvuješ, te da možeš da prestaneš samo kad umreš, nikako pre toga. To znači da moraš da žrtvuješ svoj život i da se čitavog života trudiš. Ne smeš imati sebične motive i ne smeš odustati dok si živ. Ako na pola puta odustaneš, umesto da do smrti istrajavaš, to se onda ne smatra dobrim moralnim vladanjem. To je merilo po kojem se ocenjuje moralno vladanje ljudi u tradicionalnoj kulturi. Ako je neka osoba u svom poslu bila istrajna i davala sve od sebe, u okviru svojih mogućnosti i dokle god je bila spremna na to, ali ipak nije istrajala do same smrti, nego je na pola puta odustala i odlučila da se posveti nekom drugom cilju ili da se, naprosto, malo odmori i da se u poodmaklim godinama pobrine za samu sebe, to onda znači da ona nije „prionula na posao i davala sve od sebe dok ne ispusti dušu”, pa stoga nije osoba koja se dobro i moralno vlada. Šta mislite o jednom ovakvom merilu? Da li je ono ispravno ili pogrešno? (Ono je pogrešno.) Očigledno je da to merilo nije u skladu s nagonima normalne ljudskosti, kao ni sa pravima koja normalnim ljudima pripadaju. Ono od ljudi zahteva ne samo da budu istrajni, da daju sve od sebe i ništa više od toga, već ih ujedno primorava da to uporno čine sve dok ne ispuste dušu – eto, to je ono što ovo merilo zahteva od ljudi. Ma koliko da si istrajan i ma koliko nastojiš da daješ sve od sebe dok nešto radiš, ako na pola puta odustaneš zato što ti se više ne mili da to radiš, onda ti nisi neko ko se dobro moralno vlada; nasuprot tome, ako pokazuješ prosečan nivo marljivosti i ne daješ baš sve od sebe, ali u tome istrajavaš sve do smrti, ti si onda osoba sa dobrim moralnim vladanjem. Je li to merilo po kojem se u tradicionalnoj kulturi ocenjuje moralno vladanje ljudi? (Jeste.) To zaista jeste zahtevano merilo po kojem se ocenjuje moralno vladanje ljudi u tradicionalnoj kulturi. Ako to posmatramo na ovaj način, da li zahtev „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” zadovoljava potrebe normalne ljudskosti? Da li je, što se ljudi tiče, taj zahtev pravičan i human? (Ne, on je nepravičan i nehuman.) Zašto to kažete? (To nije zahtev koji se postavlja unutar opsega normalne ljudskosti, to je nešto što ljudi nerado biraju i što se, ujedno, protivi savesti i razumu.) Osnovno značenje tog merila jeste da ono od ljudi traži da se odreknu prava na lični izbor, kao i svojih ličnih želja i aspiracija. Ako tvoje sposobnosti i tvoj talenat mogu da se stave u službu društva, ljudske rase, nacije, tvoje otadžbine i njenih vladara, ti onda treba da budeš bezuslovno poslušan i ne treba da imaš drugog izbora. Treba do smrti da se odričeš vlastitog života zarad društva, nacije, otadžbine, pa čak i zarad svojih vladara. Cilj kojem moraš da se posvetiš u ovom životu nema alternativu – ti naprosto ne smeš imati drugog izbora. Možeš samo da živiš zarad nacije, ljudske rase, društva, otadžbine, pa čak i zarad svojih vladara. Možeš samo njima da služiš i ne smeš imati nikakve lične želje, a kamoli sebične motive. Moraš ne samo da se odrekneš svoje mladosti i da im posvetiš svu svoju energiju, već moraš da se odrekneš i vlastitog života, jer jedino tako možeš da budeš osoba koja se dobro moralno vlada. Kako ljudi nazivaju to dobro moralno vladanje? Nazivaju je višom pravednošću. Kako se onda još može izraziti izreka „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”? Šta mislite o izreci „Veliki viteški heroji daju svoj doprinos zemlji i narodu”, koja se takođe može često čuti? Njome se tvrdi da takozvani veliki viteški heroji moraju da daju deo doprinosa svojoj zemlji i svom narodu. Moraju li oni to da čine i zarad vlastite porodice, roditelja, žena i dece, braće i sestara? Moraju li to da čine da bi time ispunili dužnosti i obaveze koje kao ljudi imaju? Ne. Umesto toga, oni moraju da budu lojalni i da se posvete isključivo zemlji i naciji. To je drugi način da se kaže „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”. Istrajnost i davanje svega od sebe, odnosno zahtevi o kojima govori izreka „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”, samo su izrazi koje ljudi mogu da prihvate i kojima se oni podstiču da svojevoljno „daju sve od sebe dok ne ispuste dušu”. Kome je namenjena ta njihova doživotna posvećenost? (Zemlji i naciji.) A ko predstavlja zemlju i naciju? (Vladari.) Tačno, predstavljaju ih vladari. Nijedna osoba ni nezavisna grupa ne može da predstavlja zemlju i naciju. Jedino se vladari mogu nazvati glasnogovornicima zemlje i nacije. Na prvi pogled, izreka „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” ne kaže ljudima da moraju istrajno da pružaju svoj doprinos zemlji, naciji i njenim vladarima, niti da daju sve od sebe dok ne umru. Činjenica je, ipak, da ona ljude prisiljava da svoj život posvećuju vladarima i đavolskim kraljevima sve dok ne ispuste dušu. Njena ciljna grupa nije nekakvo nebiće unutar društva ili među ljudima; ona je usmerena ka svim onim ljudima koji mogu da u velikoj meri doprinesu društvu, ljudskoj rasi, svojoj otadžbini, naciji, a posebno vladarima. U svakoj dinastiji, u svakoj eri i svakoj naciji, uvek ima naročito darovitih ljudi, ljudi sa posebnim sposobnostima i talentima, koje društvo „prisvaja”, a vladari ih iskorišćavaju i duboko poštuju. Zbog toga što ti ljudi poseduju posebne talente i sposobnosti i zato što njihovi talenti i njihove prednosti mogu dobro da se iskoriste unutar društva, nacije, otadžbine i područja pod vrhovnom vlašću vladara, te ljude vladari često smatraju osobama koje im mogu pomoći da efikasnije vladaju ljudima, da bolje stabilizuju društvo i da stišaju sentiment javnosti. Vladari često iskorišćavaju takve osobe, nadajući se da one nemaju svoje „manje ja”, nego samo svoje „veće ja”, da će svoj viteški duh moći dobro da iskoriste i da postanu veliki viteški heroji, u čijem srcu ima mesta samo za zemlju i narod, da će moći neprekidno da brinu o svojoj zemlji i narodu, pa čak i da prionu na posao i da daju sve od sebe dok ne ispuste dušu. Ako su oni zaista u stanju da to učine, ako mogu istrajno i svom snagom da služe zemlji i narodu, pa su čak spremni da to čine dok ne umru, oni će bez sumnje postati sposobni pomoćnici nekog vladara; štaviše, biće priznati kao ponos nacije, društva ili čak celokupne ljudske rase tokom određene epohe. Kad god se u društvu tokom neke epohe pojavi takva grupa ljudi ili šačica lojalnih rojalista koje ljudi slave kao velike viteške heroje, koji mogu da prionu na posao služenja društvu, čovečanstvu, svojoj otadžbini, naciji i vladaru i koji mogu da daju sve od sebe dok ne ispuste dušu, čovečanstvo tu epohu smatra slavnom epohom istorije.

Koliko je velikih viteških heroja u kineskoj istoriji bilo u stanju da prione na posao služenja svojoj zemlji i narodu i da daje sve od sebe dok ne ispuste dušu? Možete li nekima od njih da navedete imena? (Ću Juen, Džuge Lijang, Đue Fei i tako dalje.) U kineskoj istoriji zaista je postojala šačica slavnih likova sposobnih da brinu o zemlji i narodu, da prionu na posao služenja svojoj zemlji i svom narodu i da osiguraju njihov opstanak, kao i da daju sve od sebe dok ne ispuste dušu. U svakoj epohi istorije, kako u Kini tako i van nje, kako u političkoj areni tako i među opštom populacijom, postoje ljudi – bilo da se radi o političarima ili lutajućim vitezovima – koji se drže takvih izreka tradicionalne kulture kao što je izreka „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”. Takvi ljudi su u stanju da se doslovce pridržavaju zahteva „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”, kao i da se strogo posvete ideji služenja zemlji i narodu i brige o njima. Oni mogu da se pridržavaju takvih izreka o moralnom vladanju i da od sebe strogo zahtevaju da to čine. Naravno, oni to čine zarad slave i da bi ih buduće generacije upamtile. To je jedan od aspekata. Drugi aspekt, neophodno je reći, ogleda se u tome da ovakva ponašanja nastaju kao rezultat ideja kojima tradicionalna kultura utiče na te ljude i koje im usađuje. Da li su, dakle, iz perspektive ljudskosti, prikladni zahtevi koje tradicionalna kultura postavlja pred ljude? (Nisu.) Zašto nisu prikladni? Ma koliko da je neka osoba sposobna, nadarena, talentovana ili učena, ona i dalje poseduje identitet i instinkte ljudskog bića, pa joj je stoga nemoguće da izađe iz tog okvira. Radi se samo o tome da je ona tek malčice nadarenija i nešto boljeg kova u odnosu na druge, da je po svojim pogledima na stvari iznad prosečne osobe, da na raznovrsnije i fleksibilnije načine obavlja poslove, da je efikasnija i da postiže bolje rezultate – to je sve. Međutim, ma koliko da je ta osoba efikasna i ma koliko dobre rezultate da postiže, ona je ipak, po svom identitetu i statusu, i dalje samo obično ljudsko biće. Zašto kažem da je ona i dalje obično ljudsko biće? Zato što svaka osoba koja živi u telu od krvi i mesa, ma koliko ona bila oštroumna, nadarena ili naročito dobrog kova, uvek može da sledi samo zakone opstanka ljudskih bića i ništa više od toga. Uzmimo pse kao primer. Ma koliko da je neki pas visok, nizak, debeo ili mršav, ma kojoj rasi da pripada i ma koliko da je star, kad god dođe u kontakt s bilo kojim drugim psom, on će njegov pol, karakter i stav tog psa prema njemu obično raspoznati po njegovom mirisu. Taj metod komunikacije je pseći nagon opstanka, a ujedno je i jedan od zakona i pravila psećeg opstanka, koje je propisao Bog. Slično tome, ljudi takođe opstaju unutar zakona koje je Bog propisao. Ma koliko da si oštrouman i ma koliko toga znaš, ma koliko da si talentovan i dobroga kova, ma koliko da si sposoban i ma koliko da su veliki tvoji poduhvati, ti ipak svakoga dana moraš da odspavaš šest do osam sati i da pojedeš tri poštena obroka. Bićeš gladan ako preskočiš neki obrok i žedan ako ne popiješ dovoljno vode. Osim toga, moraš redovno da vežbaš da bi sačuvao zdravlje. Kako budeš stario, vid će ti postajati sve zamagljeniji i mogu te spopasti svakojake boleštine. To je normalan, prirodni zakon rođenja, starenja, bolesti i smrti koji je predodredio Bog. Niko taj zakon ne može da prekrši, niti da pobegne od njega. Prema tome, ma koliko da si sposoban i bez obzira koje sve talente imaš i kakvog si kova, ti si i dalje obična osoba. Čak i kad bi mogao da nakačiš sebi krila i da obletiš dva kruga oko neba, na kraju bi ipak morao da se spustiš na zemlju, da hodaš unaokolo na dve noge, da se odmaraš kad se umoriš, da jedeš kad si gladan i da piješ kad ožedniš. To je ljudski nagon, a taj nagon je ono što je Bog za tebe odredio. Nikada nećeš moći da to promeniš, niti da od toga pobegneš. Ma koliko da su velike tvoje sposobnosti, ti taj zakon ne možeš da prekršiš, niti možeš da izađeš iz njegovih okvira. Prema tome, ma koliko da su ljudi sposobni, njihov identitet i status ljudskog bića ostaju nepromenjeni, kao što ostaje nepromenjen njihov identitet i status stvorenog bića. Čak i ako čovečanstvu možeš da pružiš makar malčice posebniji i istaknutiji doprinos, ti si i dalje ljudsko biće koje, pri svakom susretu s opasnošću, i dalje oseća strah i paniku, klecaju mu kolena, pa čak i gubi kontrolu nad pojedinim telesnim funkcijama. Zbog čega li se tako ponašaš? Zato što si ljudsko biće. Budući da si ljudsko biće, ponašaš se upravo onako kako bi ljudska bića trebalo da se ponašaju. To su zakoni prirode i niko tim zakonima ne može da umakne. A to što si dao mnogo istaknutih doprinosa nipošto ne znači da si postao natčovek i da si postao izuzetan, niti znači da si prestao da budeš normalna osoba. Ništa od toga naprosto nije moguće. Dakle, čak i ako pretpostavimo kako si u stanju da prioneš na posao služenja zemlji i narodu i da daješ sve od sebe dok ne ispustiš dušu, ti ćeš ipak, budući da živiš u okvirima normalne ljudskosti, duboko u srcu morati da podnosiš ogroman pritisak! Od sebe tražiš da po čitav dan brineš o zemlji i narodu i nastojiš da u svom srcu ostaviš dovoljno mesta za celu zemlju i sve njene stanovnike, verujući da je veličina pozornice određena veličinom tvoga srca – ali, da li je zaista tako? (Nije.) Niko se nikada neće razlikovati od običnih ljudi samo zbog toga što razmišlja nekonvencionalno, niko neće postati drugačiji ili superiorniji od običnih ljudi, niti će ikome biti dozvoljeno da prekrši pravila normalne ljudskosti i zakone opstanka samo zato što je posebno nadaren ili talentovan ili što ljudskoj rasi pruža izuzetan doprinos. Stoga je ovaj zahtev da ljudi „prionu na posao i daju sve od sebe dok ne ispuste dušu” veoma nehuman. Čak i ako je neka osoba talentovanija i ima bolje ideje od običnih ljudi, čak i ako bolje predviđa i rasuđuje, bolje rešava probleme ili bolje posmatra i čita druge ljude – ili je na bilo koji drugi način bolja od običnih ljudi – ona i dalje živi u telu od krvi i mesa i mora da poštuje zakone i pravila opstanka normalne ljudskosti. A pošto čovek mora da se pridržava zakona i pravila opstanka normalne ljudskosti, nije li onda nehumano postavljati mu nerealne zahteve koji nisu u skladu sa ljudskošću? Zar se time, na neki način, ne gazi njegova ljudskost? (Gazi se.) Neki ljudi kažu: „Zahvaljujući darovima i talentima koje mi je Nebo podarilo, ja sam izuzetan i ja nisam obična osoba. U srcu treba da čuvam sve što postoji pod kapom nebeskom – svoj narod, naciju, svoju otadžbinu i ceo svet.” Da ti kažem nešto – čuvanje svih tih stvari u srcu predstavlja dodatno breme, koje ti na pleća tovare vladajuća klasa i Sotona, tako da, čineći to, samog sebe izvodiš na put koji vodi u propast. Ako u svom srcu želiš da čuvaš ceo svet, narod, naciju, svoju otadžbinu i sve aspiracije i želje njenih vladara, nećeš se dugo naživeti. Čuvati sve te stvari u srcu isto je što i sedeti na buretu baruta ili na vreći sa eksplozivom. To je veoma opasno, a ujedno je i krajnje besmisleno. Kad te stvari čuvaš u srcu, ti zapravo samom sebi postavljaš zahteve, tako što razmišljaš: „Moram prionuti na posao i davati sve od sebe dok ne ispustim dušu. Moram da doprinesem velikom cilju nacije i čovečanstva i moram se odreći svog života zarad ljudske rase.” Ovako velike i uzvišene ambicije mogu samo da te dovedu do prevremenog kraja, neprirodne smrti i potpunog uništenja. Razmislite malo – koliko je slavnih istorijskih ličnosti, koje su u svom srcu čuvale čitav svet, imalo srećnu smrt? Neki su počinili samoubistvo skočivši u reku, neke su pogubili njihovi vladari, neki su na giljotini ostali obezglavljeni, dok su neki omastili konopac na vešalima. Da li je ljudskim bićima uopšte moguće da u svom srcu čuvaju čitav svet? Da li veliki ciljevi otadžbine, prosperitet nacije, sudbina zemlje i usud čovečanstva predstavljaju stvari koje čovek može da nosi na plećima i za koje može da sačuva mesto u svom srcu? Ako u srcu možeš da napraviš mesta za svoje roditelje i decu, za svoje najbliže i najvoljenije, za svoje obaveze i za misiju koju ti je Nebo poverilo, to znači da si i te kako na dobrom putu i da već ispunjavaš svoje obaveze. Uopšte nema potrebe da se sekiraš oko svoje zemlje i naroda, niti ima potrebe da budeš veliki viteški heroj. Ko su ljudi koji uvek žele da u svom srcu čuvaju ceo svet, naciju i svoju otadžbinu? Sve su to preterano ambiciozni ljudi koji precenjuju svoje sposobnosti. Da li ti je srce zaista tako veliko? Da nisi preambiciozan? Odakle tačno potiče ta tvoja neukrotiva ambicija? Šta ćeš moći da uradiš kad te stvari budeš čuvao u srcu? Čijom ćeš sudbinom moći da upravljaš i manipulišeš? Nisi u stanju čak ni vlastitom sudbinom da upravljaš, a ovamo bi da u srcu čuvaš ceo svet, naciju i čitav ljudski rod. Zar to nije Sotonina neukrotiva ambicija? Prema tome, svi oni koji sebe smatraju sposobnim i koji se doslovce pridržavaju zahteva da „prionu na posao i da daju sve od sebe dok ne ispuste dušu” treba da znaju da je to put koji vodi ka uništenju i da time zapravo traže svoju smrt! Ko god želi da brine o zemlji i narodu, da prione na posao služenja svom narodu i otadžbini i da daje sve od sebe dok ne ispusti dušu, osuđen je na propast. Mogu li se takvi ljudi voleti? (Ne, nije ih moguće voleti.) Ne samo što te ljude nije moguće voleti, nego su oni čak pomalo jadni i smešni i uistinu do krajnosti glupi!

Kao osoba, moraš da ispunjavaš svoje obaveze i dužnosti unutar porodice, moraš pravilno da igraš svoju ulogu i da ispunjavaš svoje dužnosti u bilo kojoj društvenoj ili etničkoj grupi, moraš da se pridržavaš društvenih zakona i propisa i da postupaš racionalno, umesto da izgovaraš zvučne fraze. Raditi ono što ljudi mogu i treba da rade – to je ono što je prikladno. Što se tiče porodice, društva, zemlje i naroda, ne moraš da prioneš na posao da im služiš i daješ sve od sebe dok ne ispustiš dušu. Samo treba da svoju dužnost u Božjoj porodici obavljaš dobro, svim srcem, umom i snagom, i ništa više. Kako, dakle, da svoju dužnost obaviš dobro? Dovoljno je da slediš Božje reči i da se pridržavaš istina-načela onako kako Bog zahteva. Nije neophodno da u svom srcu po čitav dan nosiš Božju volju, Njegov izabrani narod, Njegov plan upravljanja, tri etape Njegovog dela, kao ni Njegovo delo spasavanja čovečanstva. Nije neophodno da te stvari čuvaš u svom srcu. Zašto to nije neophodno? Budući da si ti jedna obična i nebitna osoba i da si stvoreno biće u Božjim rukama, stav koji treba da zauzmeš i odgovornost koju treba da poneseš jeste da savesno obavljaš svoju dužnost, da prihvatiš Božju neprikosnovenost i uređenja i da se pokoriš svemu što Bog orkestrira – to je dovoljno. Da li je ovaj zahtev preteran? (Nije.) Da li Bog traži od tebe da žrtvuješ svoj život? (Ne.) Bog ne traži da žrtvuješ svoj život, za razliku od pomenute izreke o moralnom vladanju, koja zahteva da „dokle god si makar malčice sposoban i dok imaš srce i viteški duh, uvek budeš prvi i da prioneš na posao služenja svom narodu i otadžbini. Ona traži da se odrekneš svog života, da napustiš porodicu i rodbinu i odrekneš se svojih obaveza. Traži da se postaviš usred ovog društva, među ovu ljudsku rasu i da se, sve do smrti, zalažeš za veliki cilj nacije, veliki cilj obnove zemlje i veliki cilj spasavanja celog čovečanstva”. Da li je ovo ekstreman zahtev? (Jeste.) Kad ljudi prihvate ovakve ekstremne ideje, oni veruju da su uzvišeni. To se naročito odnosi na ljude sa posebnim talentima i izrazito neukrotivim ambicijama i velikim željama, koji bi da uđu u istoriju i da ih se generacije koje dolaze sećaju, koji od sebe zahtevaju da se posvete nekom cilju u ovom životu, usled čega naročito cene i poštuju gledišta tradicionalne kulture. Baš kao što kažu izreke: „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” i „Smrt može biti teža od planine Taj ili lakša od pera”, koje zagovara tradicionalna kultura, takvi ljudi su odlučni da budu teži od planine Taj. Šta znači izreka „Smrt može biti teža od planine Taj”? Ona ne govori o umiranju zarad beznačajne dobiti, niti zarad življenja životom obične osobe, ispunjenja dužnosti stvorenog bića ili poštovanja prirodnih zakona. Naprotiv, ona govori o umiranju za veliki cilj čovečanstva, o umiranju zarad obnove nacije, napretka zemlje i razvoja društva, kao i radi određivanja smera kojim se čovečanstvo kreće. Upravo te nerealne misli bacile su ljude u središte oluje. Da li je to način da ljudi žive srećno? (Nije.) Oni neće živeti srećno. Kad žive u središtu oluje, ljudi misle i ponašaju se drugačije od običnih ljudi, a ujedno i trče za različitim stvarima. Žele da realizuju svoje ambiciozne planove, da preduzimaju velike poduhvate i herojska dela i da jednim pokretom ruke ostvare velike stvari. Neki od tih ljudi postepeno ulaze u politiku, jer jedino u političkoj areni mogu da zadovolje svoje želje i neukrotive ambicije. Drugi na to kažu: „Politička arena je isuviše mutna; neću da se bavim politikom, ali i dalje imam tu želju da doprinesem pravednom cilju čovečanstva.” Stoga se priključuju nekoj nepolitičkoj organizaciji. Neki treći, opet, kažu: „Neću da se učlanjujem u nepolitičku organizaciju. Biću usamljeni heroj i svoje ću veštine koristiti na najbolji način tako što ću pljačkati bogate da bih pomagao siromašnima, a specijalnost će mi biti ubistva korumpiranih zvaničnika, lokalnih tirana, zlih plemića, rđavih policajaca, bandita i nasilnika, kao i pomoć običnim ljudima i sirotinji.” Ma koji put da izaberu, ljudi to čine pod uticajem tradicionalne kulture, tako da nijedan od tih puteva nije ispravan. Ma koliko da se ljudski izrazi slažu sa društvenim trendovima i popularnim ukusima, oni su neizbežno pod uticajem tradicionalne kulture, jer čovečanstvo oduvek smatra da izrazi poput „brinuti o zemlji i narodu”, „držati u svom srcu sve pod kapom nebeskom”, „veliki viteški heroji” ili „pravedan otadžbinski cilj” predstavljaju ciljeve kojima treba težiti i kojima se treba posvetiti, kao i da čovek treba da prione na posao i da daje sve od sebe dok dušu ne ispusti. To je stvarnost situacije u kojoj živimo. Da li je iko ikada rekao: „Ono što želim u životu jeste da postanem farmer, da prionem na posao i da dajem sve od sebe dok ne ispustim dušu”? Je li iko ikada rekao: „Čuvaću goveda i ovce do kraja života, prionuću na posao i davaću sve od sebe dok ne ispustim dušu”? Da li je iko tu izreku koristio u ovakvim okolnostima? (Nije.) Izreku „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” ljudi koriste s nekom vrstom neukrotive ambicije i nerealne želje, oni tu milozvučnu retoriku zapravo koriste da bi prikrili vlastite želje i neukrotive ambicije. Naravno, izreka „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” ujedno je izrodila tako nerealne i perverzne misli i postupke, kao što su briga o zemlji i narodu, i držanje svega pod kapom nebeskom u svom srcu, koje su nanele štetu značajnom broju idealista i vizionara.

Pošto smo sada detaljno analizirali i opširno porazgovarali o izreci „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”, da li ste razumeli sve što je rečeno? (Jesmo.) Ukratko, sada možemo biti sigurni da ta izreka nije pozitivna i da nema pozitivno ni praktično značenje. Kakav je onda njen uticaj na ljude? Da li je ta izreka smrtonosna? Da li ona od ljudi zahteva da daju svoj život? Da li je prikladno nazvati je „smrtonosnom izrekom”? (Jeste.) Činjenica je da ti ona oduzima život. Koristeći se milozvučnim rečima, ona te navodi da pomisliš kako je veličanstveno i slavno ako svoj život možeš da provodiš tako što ćeš prionuti na posao i davati sve od sebe dok ne ispustiš dušu, i kako ćeš zbog toga postati jako velikodušan. Kad si tako velikodušan, to znači da u tebi više nema mesta za razmišljanja o ogrevu, pirinču, ulju, soli, sojinom sosu, sirćetu, čaju i sličnim kućevnim stvarima, a kamoli za brigu o ženi i deci ili žudnju za toplim krevetom. Kako bi neka velikodušna osoba mogla da živi bez nekoliko posebnih stvari? Da li bi ti bilo suviše prizemno da u svom srcu nosiš samo stvari poput ogreva, pirinča, ulja, soli, sojinog sosa, sirćeta i čaja? Moraš da napraviš mesta i za stvari o kojima prosečna osoba ne razmišlja, kao što su nacija, veliki otadžbinski poduhvati, sudbina čovečanstva i slično – to je ono „kad Nebo treba da poveri veliku odgovornost nekoj osobi”. Kad ljudima padne na pamet neka takva ideja, oni će još više tražiti da prionu na posao i da daju sve od sebe dok ne ispuste dušu, stalno će podsticati sebe tom izrekom o moralnom vladanju i misliće: „Moram prionuti na posao u službi sudbine otadžbine i čovečanstva i davati sve od sebe dok ne ispustim dušu; to je moja životna želja i težnja”. Ispostavlja se, međutim, da ti ljudi nisu kadri da se zauzmu za veliki cilj otadžbine i nacije, jer ih to toliko umara da povraćaju krv – ako prionu na posao i daju sve od sebe, naposletku će zaista i umreti od iscrpljenosti. Oni zapravo i ne znaju kako bi ljudi trebalo da žive, šta je čovečanstvo, šta su ljudska osećanja, šta je ljubav a šta mržnja, pa čak toliko gorko plaču zbog brige o svojoj zemlji i narodu da im na kraju ponestane suza i do poslednjeg daha ostaju verni velikom poduhvatu svoje otadžbine i nacije. Da li je, dakle, izreka „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” zapravo smrtonosna izreka koja zahteva ljudske živote? Zar takvi ljudi ne umiru bedno? (Umiru.) Takvi ljudi čak ni na samrti ne žele da se odreknu tih ispraznih misli i aspiracija, tako da naposletku umiru sa ogorčenjem i mržnjom u sebi. Zašto kažem da umiru sa ogorčenjem i mržnjom u sebi? Zato što ne mogu da otpuste svoju naciju i otadžbinu, sudbinu čovečanstva, kao ni misiju koju su im poverili vladari. Oni misle: „Ah, život je prekratak. Kad bih samo mogao da poživim još par hiljada godina, video bih kakva budućnost čeka čovečanstvo.” Čitav život provode noseći u srcu sve pod kapom nebeskom, pa ni na kraju još uvek ne mogu to da otpuste. Čak ni na samrti, ne znaju koji je njihov pravi identitet, kao ni šta treba, a šta ne treba da rade. Činjenica je, međutim, da su oni samo obični ljudi i da bi trebalo da žive životom običnih ljudi, ali su prihvatili da ih Sotona povede stranputicom i prihvatili su otrov tradicionalne kulture, pa sebe smatraju spasiteljima sveta. Zar to nije žalosno? (Jeste.) To je krajnje žalosno! Recite Mi, da Ću Juen nije bio pod uticajem te tradicionalne ideje o višoj pravednosti nacije, da li bi izvršio samoubistvo bacivši se u reku? Da li bi posegao za tako ekstremnom merom i okončao sebi život? (Ne bi.) Sasvim je sigurno da ne bi. Pao je kao žrtva tradicionalne kulture, brzopleto okončavši svoj život pre no što ga je do kraja proživeo. Da nije bio pod uticajem tih stvari i da nije brinuo o zemlji i narodu, nego da se, umesto toga, usredsredio na vlastiti život, da li bi mogao da doživi duboku starost i da umre prirodnom smrću? Da li bi mogao normalno da umre? Da li bi u životu bio srećniji, slobodniji i spokojniji da nije tražio da prione na posao i da daje sve od sebe dok ne ispusti dušu? (Bio bi.) Eto, zato je „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” smrtonosna izreka koja zahteva ljudske živote. Kad se neka osoba zarazi takvim načinom razmišljanja, ona počinje da po čitav dan samu sebe muči brigom o svojoj zemlji i narodu, tako da naposletku i presvisne od brige, a da pritom ipak nije u stanju da izmeni trenutno stanje stvari. Zar to onda ne znači da su joj ideje i gledišta o tome da treba da prionu na posao i da daju sve od sebe dok ne ispuste dušu, faktički ukrale život? Takve ideje i gledišta zaista su smrtonosni i zahtevaju ljudske živote. Zašto to kažem? Ko je taj ko u svom srcu može ostaviti mesto za sudbinu zemlje ili nacije? Ko može da ponese takav teret? Zar takvi ljudi ne precenjuju svoje sposobnosti? Zašto su ljudi skloni da precenjuju vlastite sposobnosti? Da li neki ljudi sami sebi navlače tu bedu na vrat? Da li oni to rade na sopstvenu inicijativu? Činjenica je da su ti ljudi žrtve, ali čega tačno? (Oni su žrtve ideja i gledišta koje im usađuje Sotona.) Tako je, oni su žrtve Sotone. Sotona je taj koji im usađuje ove ideje, koji im govori da „moraju u srcu da nose sve pod kapom nebeskom, kao i čitav narod, da moraju da brinu o svojoj zemlji i narodu, da moraju da budu lutajući vitezovi i pravednici koji pljačkaju bogate da bi davali sirotinji i da moraju da doprinesu sudbini čovečanstva tako što će prionuti na posao i davati sve od sebe dok ne ispuste dušu, umesto da žive neupadljivim životom. Zašto ispunjavati porodične i društvene obaveze? Te stvari nisu vredne pomena, a ljudi koji ih obavljaju nimalo se ne razlikuju od mrava. Ti nisi mrav, a ne treba da budeš ni vrabac. Umesto toga, treba da budeš orao, moraš da raširiš krila i da poletiš i moraš imati velike ambicije.” Usled takvih podsticaja i huškanja, ljudi su zbunjeni i misle: „Upravo tako! Ne smem da budem vrabac, već moram da budem orao koji leti visoko.” Ljudi, međutim, ma koliko se trudili, ne mogu da lete visoko i na kraju padaju mrtvi od iscrpljenosti, uništivši sami sebe svojim postupcima. Činjenica je da si ti niko i ništa. Nisi vrabac, ali nisi ni orao. Pa šta si, onda? (Stvoreno biće.) Tačno tako – ti si jedna obična osoba, obično stvoreno biće. Sasvim je u redu preskočiti jedan od tri dnevna obroka, ali nikako nije u redu danima gladovati. Pošto si i ti samo obična osoba, jednog ćeš dana ostareti, razboleti se i umreti. Ljudi sa nešto talenta i sposobnosti mogu da postanu preterano nadmeni, a nakon što ih Sotona na ovaj način ohrabri, zavede, podstakne i navede na stranputicu, oni postaju zbunjeni i za sebe stvarno misle da su spasitelji sveta. Stoga oni bezbrižno sedaju na mesto spasitelja, prihvataju se posla u službi svoje zemlje i nacije i daju sve od sebe dok dušu ne ispuste, a da pritom uopšte ne razmišljaju o misiji čovečanstva, o odgovornostima, obavezama ni o životu, koji je nešto najdragocenije što Bog daruje ljudima. Shodno tome, oni misle da život nije važan ni dragocen, već smatraju da je stvar otadžbine najdragocenija, da moraju u srcu da nose sve pod kapom nebeskom i da brinu o svojoj zemlji i narodu, da će time steći najdragoceniji integritet i najplemenitije moralne vrednosti i da svi ljudi treba tako da žive. Sotona ljudima usađuje te misli, zavodi ih i ohrabruje da odbace svoj identitet stvorenih bića i običnih ljudi i da rade nešto što ne odgovara stvarnosti. I kakav je ishod svega toga? Oni na silu koračaju put vlastite propasti i nesvesno zalaze u krajnosti. Šta znači „zalaze u krajnosti”? To znači da se sve više udaljavaju od zahteva koje Bog postavlja pred ljudska bića i od instinkata koje je Bog ljudima predodredio. Na kraju, takvi ljudi stižu u ćorsokak, a to je put koji ih vodi do vlastite propasti.

Koje zahteve Bog ima prema čovečanstvu u pogledu načina na koji bi ljudi trebalo da žive? Činjenica je da su ti zahtevi veoma jednostavni. Ljudi treba da zauzmu mesto koje im kao stvorenim bićima pripada i da obave dužnost koju svaka osoba treba da obavi. Bog od tebe nije tražio da budeš natčovek ili neka velika ličnost, niti ti je dao krila da letiš po nebu. Dao ti je samo dve ruke i dve noge koje ti omogućavaju da po zemlji hodaš korak po korak i da, kad zatreba, potrčiš. Unutrašnji organi koje ti je Bog stvorio imaju za cilj da vare i apsorbuju hranu i da celo telo snabdevaju hranljivim materijama, pa moraš da se držiš navike konzumiranja tri obroka dnevno. Bog ti je podario slobodnu volju, razmišljanje normalne ljudskosti, kao i savest i razum koje svako ljudsko biće treba da poseduje. Ako sve to dobro i pravilno koristiš, poštuješ zakone fizičkog opstanka i pravilno brineš o svom zdravlju, dosledno radiš sve što Bog traži od tebe i postižeš ono što Bog zahteva da postigneš, to je dovoljno i veoma jednostavno. Da li je Bog tražio da prioneš na posao i da daješ sve od sebe dok ne ispustiš dušu? Da li je tražio da mučiš samoga sebe? (Nije.) Bog ne zahteva takve stvari. Ljudi ne treba da se muče, već treba da imaju zdrav razum i da se pravilno pozabave raznim telesnim potrebama. Pij vodu kad si žedan, uzimaj hranu kad si gladan, odmori se kad se umoriš, vežbaj nakon dužeg sedenja, javi se lekaru kad si bolestan, svakoga dana pojedi po tri obroka i živi normalnim ljudskim životom. Pritom, naravno, treba normalno da obavljaš i svoje dužnosti. Ako tvoje dužnosti zahtevaju neka profesionalna znanja koja ne razumeš, treba da učiš i da vežbaš. To je normalan život. Razna načela primene koja Bog iznosi pred ljude jesu nešto što normalni ljudski intelekt može da shvati, nešto što ljudi mogu da razumeju i da prihvate i nešto što ni za dlaku ne prevazilazi opseg normalne ljudskosti. Sve te stvari spadaju u domen ljudskog postignuća i ni po čemu ne prelaze granice onoga što je prikladno. Bog od ljudi ne zahteva da budu natprirodne ili istaknute osobe, dok izreke o moralnom vladanju primoravaju ljude da streme ka tome da budu natprirodne ili istaknute osobe. Ne samo što na sebe moraju da preuzmu veliki cilj svoje zemlje i nacije, već se od njih takođe traži da prionu na posao i da daju sve od sebe dok ne ispuste dušu. Stoga su prisiljeni da se odreknu vlastitog života, što je potpuno suprotno Božjim zahtevima. Kakav je Božji stav prema ljudskim životima? Bog se brine o bezbednosti ljudi u svakoj situaciji, pazi da ne padnu u iskušenje i druge opasne situacije i štiti njihove živote. Koji cilj Bog ima pred očima dok to radi? Cilj Mu je da ljudi žive pravilno. Koja je svrha u tome da ljudima omogući da pravilno žive? On te ne primorava da budeš natčovek, da u srcu nosiš sve pod kapom nebeskom, niti da brineš o svojoj zemlji i narodu, a kamoli da umesto Njega vladaš svim stvarima, da sve orkestriraš i da vladaš celim čovečanstvom. Umesto toga, On od tebe traži da zauzmeš mesto koje ti kao stvorenom biću pripada, da ispunjavaš dužnosti stvorenog bića, da obavljaš dužnosti koje ljudi treba da obavljaju i da radiš ono što ljudi treba da rade. Ima mnogo stvari koje treba da radiš, ali tu ne spada vladavina nad sudbinom čovečanstva, kao ni nošenje u srcu svega pod kapom nebeskom, uključujući čovečanstvo, otadžbinu, crkvu, Božju volju ili Njegov veliki poduhvat spasavanja ljudskog roda. Te stvari nisu obuhvaćene Njegovim zahtevom. Šta, dakle, spada u stvari koje treba da radiš? Tu spadaju nalozi koje ti Bog poverava, dužnosti koje ti Bog daje i svi zahtevi koje Božja kuća u svakom periodu postavlja pred tebe. Zar to nije jednostavno? Zar to nije lako uraditi? To je veoma jednostavno i lako uraditi. Ali ljudi uvek pogrešno razumeju Boga i misle da ih On ne uzima zaozbiljno. Ima onih koji misle: „Ljudi koji veruju u Boga ne treba sebe da smatraju naročito važnim, ne treba da budu zaokupljeni vlastitim telom, već treba što više da pate, umesto da noću prerano odlaze u krevet, jer bi Bog mogao da bude nezadovoljan ako odu na spavanje prerano. Treba rano da ustaju a kasno da ležu i da tokom noći marljivo obavljaju svoju dužnost. Čak i ako ne postižu nikakve rezultate, moraju ostajati budni sve do dva ili tri sata ujutro.” Usled toga, ovi ljudi su do te mere iscrpljeni, da im čak i hodanje predstavlja veliki napor, mada oni, uprkos tome, kažu da je obavljanje dužnosti stvar koja ih iscrpljuje. Zar to nije posledica ljudske gluposti i neznanja? Ima i onih koji misle: „Bog nije srećan kad nosimo odeću koja je pomalo svečana i lepa, niti je zadovoljan što svaki dan jedemo meso i ukusnu hranu. U Božjoj kući možemo samo da prionemo na posao i da dajemo sve od sebe dok ne ispustimo dušu”; misle da, kao vernici u Boga, svoje dužnosti moraju da obavljaju do smrti, inače ih Bog neće poštedeti. Da li je stvarno tako? (Nije.) Bog od ljudi zahteva da svoju dužnost obavljaju odgovorno i odano, ali ih ne primorava da budu surovi prema vlastitom telu, a još manje traži od njih da budu površni ili uludo traće svoje vreme. Vidim da neke starešine i delatnici traže da ljudi svoje dužnosti obavljaju upravo na taj način, da ne zahtevaju efikasnost, već samo ljudima traće vreme i energiju. Činjenica je da oni uludo troše ljudske živote. Dugoročno gledano, naposletku se kod nekih ljudi javljaju zdravstveni problemi, bolovi u leđima i kolenima, kao i osećaj vrtoglavice dok rade ispred ekrana računara. Kako je to moguće? Ko je to izazvao? (Sami su to izazvali.) Iako Božja kuća zahteva da svi krenu na počinak najkasnije do 10 sati uveče, neki ljudi ne odlaze na spavanje pre 11 ili 12 uveče, čime remete odmor ostalih ljudi. Neki čak prekorevaju ljude koji na počinak odlaze u normalno vreme, optužujući ih da žude za udobnim životom. To je pogrešno. Kako da svoj posao dobro obavljaš ako ti se telo nije dobro odmorilo? Šta Bog kaže o tome? Kako Božja kuća to reguliše? Sve treba raditi u skladu s Božjim rečima i propisima Božje kuće, i jedino to je ispravno. Neki ljudi imaju apsurdna shvatanja, stalno idu iz krajnosti u krajnost, pa čak i druge ljude ograničavaju. To nije u skladu sa istina-načelima. Neki ljudi su, naprosto, smešne budale bez imalo razboritosti i misle da moraju do kasno ostajati budni da bi obavljali svoje dužnosti, čak i kad nisu zauzeti poslom, ne dopuštaju sebi da idu na spavanje kad su umorni, da ikome kažu ako su bolesni i, što je još gore, ne dozvoljavaju sebi da odu kod lekara, jer to smatraju gubljenjem vremena zbog kojeg će kasniti sa obavljanjem dužnosti. Da li je takvo stanovište ispravno? Zašto vernici i dalje dolaze do tako apsurdnih stavova nakon što su odslušali tolike propovedi? Kako su u Božjoj kući regulisani radni aranžmani? Na počinak se mora poći tačno u 10 uveče, a ustajanje je u 6 sati ujutro, što znači da se svakome mora obezbediti osam sati sna. Osim toga, stalno se naglašava da treba voditi računa o zdravlju, kao i da nakon posla treba raditi vežbe i pridržavati se zdravih navika i zdrave ishrane da bi se izbegli zdravstveni problemi prilikom obavljanja dužnosti. Neki ljudi, međutim, to naprosto ne shvataju, nisu u stanju da se drže načela niti da poštuju pravila, pa bez potrebe ostaju budni do kasno i konzumiraju pogrešnu hranu. A kad se razbole i kad ne mogu da obavljaju svoju dužnost, džaba im je da se kaju. Nedavno sam saznao da su se neki ljudi razboleli. Da to slučajno nije zbog toga što se prilikom obavljanja dužnosti nisu držali načela i što su se nepromišljeno ponašali? Tačno je da svoju dužnost obavljaš savesno, ali tačno je i da pritom ne smeš da kršiš prirodne zakone vlastitog tela. Ako ih prekršiš, razbolećeš se. Ti naprosto moraš da, makar u opštim crtama, naučiš da vodiš računa o sopstvenom zdravlju. Treba da vežbaš kad je to prikladno i da obeduješ u redovnim intervalima. Ne smeš se prejedati ni opijati, ne smeš da budeš izbirljiv u pogledu ishrane i ne smeš nezdravo da se hraniš. Pored toga, treba da obuzdaš svoju ćud, da obratiš pažnju na to da živiš pred Bogom, treba da praktikuješ istinu i da postupaš u skladu s načelima. Na taj način, srce će ti biti radosno i spokojno, a ti se nećeš osećati isprazno ni potišteno. Konkretno, ako ljudi odbace svoje iskvarene naravi i počnu da žive kao normalni ljudi, njihov mentalni sklop biće potpuno normalan, a telo će im biti zdravo. Nikada vam nisam govorio da kasno ležete i da rano ustajete, niti da radite više od deset sati dnevno. Sve je to zato što se ljudi ne ponašaju u skladu s pravilima i što se ne pridržavaju rasporeda unutar Božje kuće. Na kraju krajeva, ljudi su toliko neuki da svoje zdravlje uzimaju zdravo za gotovo. Primetio sam da u nekim mestima ljudi svoje dužnosti uvek obavljaju u zatvorenom prostoru i da ne izlaze da se malo osunčaju ili budu aktivni, pa sam uredio da im nađu neku oprema za vežbanje i naložio im da jednom ili dvaput nedeljno rade vežbe, kako bi stekli zdrave navike. Prirodno je da će se ljudi koji ne vežbaju pravilno razboleti, što takođe utiče i na njihov normalan život. Kad tako uredim stvari, moram li da proveravam ko vežba i koliko to često radi? (Ne.) Ne moram; Ja sam Svoju obavezu ispunio, izneo sam ti Svoj stav, iskreno sam ti rekao šta treba da radiš i nisam te nijednom jedinom rečju slagao, tako da ti treba samo da slediš Moja uputstva. Ali, ljudi to ne shvataju, misle da su mladi i zdravi, pa ne uzimaju Moje reči zaozbiljno. Ako sami ne cenite svoje zdravlje, nema potrebe da Ja brinem o tome – samo, kad se razbolite, nemojte druge da krivite za to. Ljudi ne pridaju dovoljno značaja vežbanju. S jedne strane, to je zato što imaju neke pogrešne ideje i gledišta. S druge strane, njih takođe muči jedan fatalan problem, a to je lenjost. Ako ljudi imaju neki manji fizički problem, sve što treba da urade jeste da malo više obrate pažnju na svoje zdravlje i da budu aktivniji. Neki ljudi bi, međutim, radije otišli da prime injekciju ili da piju lekove kad se razbole, nego da redovno vežbaju i da brinu o svom zdravlju. Uzrok tome je njihova lenjost. Ljudi su lenji i ne vole da rade vežbe, pa im nema smisla išta govoriti. Na kraju krajeva, ne mogu da krive druge kad se razbole; duboko u duši oni odlično znaju ko je za to kriv. Trebalo bi da svako uradi normalnu količinu vežbi svaki dan. Ja svakoga dana moram barem sat-dva da hodam i da radim neke neophodne vežbe. To ne samo da doprinosi jačanju Mog organizma, već ujedno sprečava da se razbolim i pomaže Mi da se fizički bolje osećam. Vežbanje nema za cilj samo sprečavanje bolesti, već je to ujedno i normalna fizička potreba. Po tom pitanju, Bog od ljudskih bića zahteva da budu bar donekle razboriti. Nemojte biti neuki i surovi prema vlastitom telu, već sledite njegove prirodne zakone. Nemojte da zlostavljate svoje telo, ali nemojte biti ni previše zaokupljeni njime. Da li je lako razumeti to načelo? (Jeste.) Zapravo ga je vrlo lako shvatiti, ali ključno je pitanje da li ljudi to načelo primenjuju u praksi. Koja je druga fatalna slabost ljudi? To što uvek puštaju mašti na volju, misleći: „Ako verujem u Boga, neću se razboleti, neću ostariti, i naravno, nipošto neću umreti.” Ovo je potpuna besmislica. Bog ne radi te natprirodne stvari. On spasava ljude, nudi im obećanja i zahteva od njih da streme ka istini i da je razumeju, da odbace svoje iskvarene naravi, da dostignu spasenje i da zakorače u prelepo odredište čovečanstva. Bog, međutim, ljudima nikad nije obećao da se neće razboleti ili ostariti, niti im je obećao da neće umreti. Naravno, Bog takođe nikada nije od ljudi zahtevao da „prionu na posao i da daju sve od sebe dok ne ispuste dušu”. Kad je reč o obavljanju dužnosti i radu crkve, o nedaćama koje treba pregrmeti, o stvarima koje treba napustiti, o tome koliko treba sebe davati i šta sve treba otpustiti, ljudi treba da postupaju u skladu s načelima. Kad se radi o odnosu prema vlastitom fizičkom životu i telesnim potrebama, ljudi treba da se ponašaju zdravorazumski i da ne zapostavljaju normalne potrebe svog tela, a kamoli zakone i pravila koje je Bog zarad ljudi ustanovio. Naravno, ovo je ujedno i minimum zdravog razuma koji ljudi treba da poseduju. Ako ljudi ne znaju čak ni da izađu na kraj sa potrebama i zakonima svog fizičkog tela i ako nemaju nimalo zdravog razuma, već se oslanjaju isključivo na predstave i uobrazilje ili čak imaju neke ekstremne ideje i primenjuju ekstremne metode prema svom fizičkom telu, onda je shvatanje takvih ljudi krajnje apsurdno. Kakvu istinu mogu da shvate ljudi takvoga kova? Tu stoji znak pitanja. Kako Bog zahteva da se ljudi odnose prema svom fizičkom telu? Kad je stvarao ljude, Bog je za njih ustanovio izvesna pravila, te stoga zahteva da se prema svom telu odnosiš u skladu s tim pravilima. To je zahtevano merilo koje Bog postavlja pred ljude. Nemojte se oslanjati na predstave i ne oslanjajte se na maštarije. Razumete li?

Pod uticajem izreke o moralnom vladanju „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”, koja im je usađena u glavu, ljudi ne znaju kako da se odnose prema svom fizičkom telu ni kako da vode normalan život. To je jedan od aspekata. Drugi aspekt je da ljudi ne znaju kako da se postave prema sopstvenoj smrti, niti znaju kako da žive na smislen način. Hajde onda da vidimo kakav je Božji stav u vezi sa odnosom prema čovekovoj smrti. Bog ima za cilj da ljudi, prilikom obavljanja svoje dužnosti, ma o kom aspektu te dužnosti da se radi, razumeju istinu i da je sprovode u delo, da odbace svoje iskvarene naravi, da prožive u obličju normalne osobe i da dosegnu merilo za postizanje spasenja, umesto da glavačke srljaju u smrt. Kad ih zadesi neka teška bolest ili kancer, neki ljudi će pomisliti: „To Bog traži od mene da se odreknem života i da umrem, pa ću Ga poslušati!” U stvari, Bog to nije rekao, niti Mu je takva ideja pala na pamet. Ljudi su to samo pogrešno razumeli i to je sve. Šta Bog zapravo hoće da kaže? Svi ljudi žive određeni broj godina, ali životni vek im je različit. Svako umire onda kad mu Bog to odredi, u pravo vreme i na pravom mestu. Sve to određuje Bog. On to čini prema životnom veku, mestu i načinu smrti koje je za tu konkretnu osobu odredio, umesto da dopusti da svi umiru po nekom proizvoljnom redosledu. Život svake osobe Bog smatra veoma važnim, baš kao što smatra veoma važnim njenu smrt i svršetak njenog fizičkog života. Sve je to od Boga predodređeno. Posmatrano s te tačke gledišta, bilo da od ljudi zahteva da obavljaju svoje dužnosti ili da Ga slede, Bog od njih ne traži da glavačke srljaju u smrt. Šta to znači? To znači da Bog od tebe ne traži da budeš spreman da se u bilo kom trenutku odrekneš života zarad obavljanja svoje dužnosti ili davanja sebe za Boga, kao ni zarad izvršenja Njegovog naloga. Nema potrebe da obavljaš takve pripreme, niti da imaš takav mentalni sklop, a pogotovo nema potrebe da na taj način razmišljaš ili da planiraš, jer Bogu tvoj život ne treba. Zašto to kažem? Podrazumeva se da tvoj život pripada Bogu, jer On je taj koji ti ga je podario, pa zašto bi onda hteo da Mu ga vraćaš? Je li tvoj život vredan? Iz Božje perspektive, ne radi se o tome da li je tvoj život vredan ili nije, već je bitna jedino uloga koju igraš u Božjem planu upravljanja. Što se tvog života tiče, kad bi Bog hteo da ti ga oduzme, On bi to mogao da učini bilo kada, na svakom mestu i svakog minuta. Prema tome, život svake osobe važan je za nju samu, za dužnost koju obavlja, za obaveze i odgovornosti koje ima, kao i sa stanovišta Božjeg naloga. Naravno, on je takođe važan i sa aspekta uloge koju ta osoba igra u Božjem sveopštem planu upravljanja. Iako je tvoj život važan, Bog nema potrebu da ti ga oduzima. Zašto? Kad ti oduzmu život, ti postaješ mrtva osoba i od tebe više nema nikakve koristi. Samo dok si živ, dok živiš među ljudskom rasom nad kojom je Bog suveren, ti možeš da igraš ulogu koja ti je namenjena u ovom životu i da ispunjavaš obaveze i odgovornosti koje treba da ispuniš, kao i dužnosti koje Bog od tebe zahteva da obaviš u ovom životu. Jedino dok postojiš u ovom obliku, tvoj život ima vrednost i može tu vrednost da realizuje. Stoga nemoj onako uzgred da izgovaraš fraze poput „umiranje zarad Boga” ili „odričem se života zarad Božjeg dela”, nemoj da ih ponavljaš, niti da ih čuvaš u glavi ni duboko u svom srcu, jer to je nepotrebno. Kad neka osoba konstantno želi da umre zarad Boga, da žrtvuje sebe i da se odrekne života zarad svoje dužnosti, to je nešto dostojno prezira, nešto najbezvrednije i najodvratnije. Zašto? Kad tvom životu dođe kraj i kad više ne živiš u ovom telesnom obliku, kako onda možeš da ispunjavaš svoju dužnost stvorenog bića? Ako svi pomru, koga će onda Bog moći da spasava Svojim delom? Ako više nema ljudskih bića kojima je potreban spas, kako će se onda izvršavati Božji plan upravljanja? Da li bi i dalje postojalo Božje delo spasavanja čovečanstva? Da li bi ono moglo da se nastavi? Gledano iz tih aspekata, zar ljudima nije važno da dobro vode računa o svom telu i da žive zdravim životom? Zar ovo nije vredno toga? Sasvim je sigurno da je vredno i ljudi treba to da rade. A što se tiče onih glupana koji onako uzgred izgovaraju rečenice poput: „Kad bi se desilo ono najgore, umro bih zarad Boga” i koji brzopleto nipodaštavaju vlastitu smrt, odriču se života i zloupotrebljavaju svoje telo – kakvi su to ljudi? Da li su ti ljudi buntovni? (Jesu.) To su ljudi koji se najviše bune i stoga ih treba mrzeti i prezirati. Kad je neko u stanju da sasvim opušteno kaže kako bi umro zarad Boga, moglo bi se reći da takva osoba opušteno razmišlja i o samoubistvu, odustajanju od vlastite dužnosti i od naloga koji joj je Bog poverio, kao i o sprečavanju ispunjenja Božjih reči u sebi. Zar nije glupo tako postupati? Možeš ti da se opušteno i rado odričeš života i da pričaš kako želiš da ga žrtvuješ zarad Boga, ali – da li je Bogu potrebna takva žrtva? Tvoj život sâm po sebi pripada Bogu i On u svakom trenutku može da ti ga oduzme, kakva je onda korist od njegovog žrtvovanja zarad Boga? Ako ga ne budeš žrtvovao, a ispostavi se da je on potreban Bogu, hoće li te On lepo zamoliti da mu Ga daš? Hoće li morati da o tome najpre popriča s tobom? Neće morati. Ali, zašto bi Bog uopšte poželeo tvoj život? Kad ti Bog oduzme život, ti više nećeš moći da obavljaš svoju dužnost, a u Božjem planu upravljanja jedna osoba će nedostajati. Da li će On biti srećan i zadovoljan zbog toga? Koga bi to uistinu usrećilo i zadovoljilo? (Sotonu.) Ako se odrekneš života, šta od toga možeš da dobiješ? I šta Bog može da dobije od toga što bi ti oduzeo život? Ako propustiš priliku da budeš spasen, da li je to za Boga dobitak ili gubitak? (Gubitak.) Za Boga to nije dobitak, nego gubitak. Bog ti, kao stvorenom biću, dopušta da imaš život i da zauzmeš mesto stvorenog bića kako bi obavljao dužnost stvorenog bića i kako bi, na osnovu toga, mogao da uđeš u istina-stvarnost, da se pokoriš Bogu, da razumeš Njegove namere i da Ga spoznaš, da slediš Njegovu volju, da obaviš svoj deo posla u ostvarenju Njegovog dela za spas čovečanstva i da Ga do samog kraja slediš. To je pravednost i to je vrednost i smisao postojanja tvog života. Ako tvoj život postoji radi toga i ako ti zarad toga zdravo živiš, to je onda nešto najsmislenije i to je, što se Boga tiče, istinska posvećenost i saradnja – a to je ono što Njemu najviše godi. Ono što Bog želi da vidi jeste stvoreno biće koje živi u telu od krvi i mesa i koje, usred Njegove grdnje i suda, odbacuje svoju iskvarenu narav, odbija od sebe gomilu pogrešnih ideja koje mu Sotona usađuje i u stanju je da prihvati Božje istine i zahteve, da se u potpunosti pokori vrhovnoj vlasti Stvoritelja, da ispunjava dužnost koju stvoreno biće treba da ispuni i koje može da postane istinsko stvoreno biće. To je ono što Bog želi da vidi i to je vrednost i smisao postojanja ljudskog života. Prema tome, ni za jedno stvoreno biće smrt nije krajnje odredište. Vrednost i smisao ljudskog života ne ogledaju se u umiranju, nego u tome da čovek živi zarad Boga, da postoji zarad Boga i vlastite dužnosti, da postoji zato da bi ispunjavao dužnosti i obaveze stvorenog bića, da bi sledio Boga i da bi ponizio Sotonu. To je vrednost postojanja stvorenog bića, a ujedno i smisao njegovog života.

Što se tiče Božjih zahteva prema ljudima, način na koji se Bog odnosi prema čovekovom životu i smrti potpuno je različit od onog koji je opisan izrekom „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” u tradicionalnoj kulturi. Sotona konstantno želi da ljudi umiru. Njemu je neugodno da gleda žive ljude, pa stalno smišlja kako da im oduzme život. Kad ljudi od Sotone i đavolskih kraljeva prihvate pogrešne ideje tradicionalne kulture, sve što žele jeste da žrtvuju svoje živote zarad svoje zemlje i naroda, zarad svoje karijere, ljubavi ili svoje porodice. Neprekidno osećaju prezir prema vlastitom životu, spremni su da umru i polože svoj život bilo gde i bilo kada, a život koji im je Bog dao ne smatraju za nešto najdragocenije i nešto što treba negovati. Pošto su nesposobni da tokom svog života ispunjavaju svoje dužnosti i obaveze, a pritom i dalje poseduju život koji im je Bog dao, oni umesto toga prihvataju Sotonine lažne i đavolske reči, s namerom da čak prionu na posao i da daju sve od sebe dok ne ispuste dušu, spremajući se da u svakom trenutku umru zarad Boga. Činjenica je da, ako zaista umreš, nećeš to učiniti zarad Boga, već zarad Sotone, tako da te Bog neće upamtiti. Jer, jedino živi ljudi mogu da slave Boga i da svedoče o Njemu, samo oni mogu da zauzmu mesto koje im kao stvorenim bićima pripada i da ispune svoju dužnost, te da na taj način iza sebe ne ostave nikakvo kajanje, već da budu sposobni da ponize Sotonu i da posvedoče o čudesnim delima i suverenosti Stvoritelja – to mogu da urade samo dok su živi. A ako nemaš čak ni život, sve to prestaje da postoji. Zar nije tako? (Jeste.) Prema tome, isticanjem izreke o moralnom vladanju, koja kaže „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”, Sotona se nesumnjivo poigrava s ljudskim životom i gazi po njemu. Sotona ne poštuje ljudski život, već se poigrava s njim, navodeći ljude da prihvate ideje poput „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu”. Ljudi žive u skladu s takvim idejama, ne paze na svoj život i ne smatraju ga dragocenim, pa se stoga opušteno odriču svog života, te najdragocenije stvari koju Bog daruje ljudima. To je izdajnički i nemoralan čin. Sve dok ne istekne krajnji rok koji ti je Bog odredio, ni u jednom trenutku ne treba olako da pričaš o odricanju od života. Dokle god dišeš, nemoj da odustaješ, ne napuštaj svoju dužnost i ne napuštaj ono što ti je Stvoritelj poverio i što ti je naložio da radiš. To je zato što život svakog stvorenog bića postoji isključivo zarad Stvoritelja i zarad Njegove suverenosti, Njegovih orkestracija i uređenja, on postoji i ostvaruje svoju vrednost samo kao svedočanstvo o Stvoritelju i Njegovom delu spasavanja čovečanstva. Kao što vidiš, Božji stav o ljudskom životu potpuno je drugačiji od Sotoninog. Ko, dakle, uistinu neguje ljudski život? (Bog.) Neguje ga jedino Bog, dok sami ljudi ne znaju kako da neguju vlastiti život. Jedino Bog neguje ljudski život. Iako ljudska bića ne zavređuju ljubav i nije ih moguće voleti, iako su puna prljavštine, buntovništva i svakojakih apsurdnih ideja i gledišta koje im usađuje Sotona, iako slede Sotonu i prave idola od njega, do te mere da se čak suprotstavljaju Bogu, ipak, uprkos svemu tome, a budući da ih je Bog stvorio i podario im dah i život, jedino On neguje ljudski život, jedino On voli ljude i jedino On neprekidno brine o čovečanstvu i neguje ga. Bog neguje ljudska bića – ne njihova fizička tela, već njihove živote, jer jedino ljudska bića kojima je Bog podario život mogu na kraju da postanu stvorena bića koja Ga istinski obožavaju i svedoče o Njemu. Bog ima delo, naloge i očekivanja prema ljudima, tim stvorenim bićima. Stoga Bog neguje i čuva njihove živote. To je istina. Razumete li? (Da.) Kad ljudi, dakle, shvate nameru Boga Stvoritelja, zar ne bi trebalo da postoje neka načela u vezi s načinom na koji oni treba da se odnose prema životu svog fizičkog tela i da se bave zakonima i potrebama njegovog opstanka? Na čemu se ta načela zasnivaju? Zasnivaju se na Božjim rečima. Koja su načela primene? U pasivnom smislu, ljudi moraju da napuste najrazličitija pogrešna gledišta koja im je usadio Sotona, da razotkriju i prepoznaju varljivost Sotoninih gledišta – poput izreke „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” – kojima se ljudi zatupljuju, ograničavaju i od kojih trpe štetu, te da takva gledišta napuste; osim toga, ljudi u aktivnom smislu moraju precizno da shvate šta Bog Stvoritelj zahteva od čovečanstva i da Božje reči usvoje kao temelj svega što rade. Na taj način, ljudi će moći da te reči primenjuju pravilno i bez odstupanja i da zaista streme ka istini. Šta je stremljenje ka istini? (Posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum.) Ispravno je to sumirati tim rečima.

Danas smo u zajedništvu razgovarali uglavnom o tome kako se treba odnositi prema smrti i kako se treba odnositi prema životu. Sotona gazi, pustoši i odnosi ljudske živote. On ljude zatupljuje i navodi ih na stranputicu tako što im usađuje lažne ideje i gledišta i primorava ih da se prema najdragocenijoj stvari koju imaju – svom životu – ophode s prezirom, te da time prekidaju i uništavaju Božje delo. Recite Mi, kada bi svi ljudi na svetu poželeli da umru i kada bi to mogli opušteno da učine, zar tada društvo ne bi zapalo u haos? Da li bi tada ljudskim bićima bilo teško da postoje i da opstanu? (Bilo bi.) Kakav je, dakle, Božji stav prema ljudskom životu? On ga neguje. Bog neguje i čuva ljudski život. Koji bi put primene ljudi trebalo da zadobiju iz ovih Božjih reči? Tokom svog života, dok još uvek imaju život i dok dišu, što su najdragocenije stvari koje im je Bog dao, ljudi treba usrdno da streme ka istini i da je razumeju i treba da izvršavaju svoju dužnost stvorenog bića u skladu s Božjim zahtevima i načelima, ne ostavljajući iza sebe nikakvo kajanje, kako bi jednoga dana mogli da zauzmu mesto stvorenih bića, da svedoče o Stvoritelju i da Ga obožavaju. Čineći to, oni će svom životu dati vrednost i smisao tako što neće živeti zarad Sotone, već zarad Božje suverenosti, Njegovog dela i Njegovog svedočanstva. Ljudski životi imaju vrednost i smisao onda kad mogu da svedoče o Božjim postignućima i delu. Ne može se, međutim, reći da je ljudski život tada dostigao svoj najslavniji period. Nije potpuno ispravno to reći, zato što to vreme još uvek nije nastupilo. Kad jednom budeš zaista razumeo istinu, kad budeš zadobio istinu i znanje o Bogu i kad budeš mogao da zauzmeš mesto stvorenog bića da bi obožavao Boga i da bi svedočio o Bogu, o suverenosti Stvoritelja, o Njegovim delima i o Njegovoj suštini i identitetu, tada će vrednost tvog života dostići svoj vrhunac i svoj puni obim. Cilj i značaj svega što vam govorim jeste da razumete vrednost i smisao postojanja života i da naučite da se ophodite prema vlastitom životu, kako biste na osnovu toga izabrali put kojim treba da idete. Jedino tako možete biti usklađeni s Božjim namerama.
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Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

II. Izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi

Na prošlom okupljanju, uglavnom smo razgovarali o izreci „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” u tradicionalnoj kulturi i detaljno je analizirali. Izreke i teorije tradicionalne kulture, kojima Sotona indoktrinira ljude, nisu tačne, kao što nisu tačne ni sve one zvučne reči kojih se ljudi, pod njegovim uticajem, pridržavaju. Naprotiv, one na njih deluju tako što ih pogrešno usmeravaju, navode ih na stranputicu i ograničavaju njihovo mišljenje. Krajnji cilj vaspitavanja, indoktrinacije i uticaja na mase tim pogrešnim idejama i gledištima tradicionalne kulture jeste da se obezbedi njihovo pokoravanje vrhovnoj vlasti vladajuće klase, pa čak i odano služenje vladarima od strane onih koji vole svoju zemlju i partiju i koji su odlučni da zaštite svoj dom i sačuvaju državu. To u dovoljnoj meri pokazuje da država populariše vaspitavanje tradicionalnom kulturom kako bi se vladarima omogućila lakša kontrola nad ljudima i različitim etničkim grupama i kako bi se dodatno učvrstila stabilnost vladajućeg režima, te harmonija i stabilnost društva pod njihovom kontrolom. Ma koliko da vladajuća klasa propagira, promoviše i popularizuje vaspitavanje tradicionalnom kulturom, izreke o moralnom vladanju su, generalno govoreći, pogrešno usmeravale ljude, navodile ih na stranputicu i ozbiljno remetile njihovu sposobnost da razlikuju istinu od laži, dobro od zla, ispravno od pogrešnog i pozitivne od negativnih stvari. Može se takođe reći da te izreke o moralnom vladanju izvrću crno i belo, mešaju istinu sa lažima i navode javnost na pogrešan put, usled čega ljudi bivaju zavedeni mišljenjima tradicionalne kulture, unutar konteksta u kojem oni ne znaju šta je ispravno a šta pogrešno, šta je istina a šta su laži, koje su stvari pozitivne a koje negativne, niti šta potiče od Boga a šta od Sotone. Zbog načina na koji tradicionalna kultura definiše razne stvari i klasifikuje najrazličitije ljude kao dobre ili loše, ljubazne ili zle, ljudska bića trpe ometanja, bivaju pogrešno usmerena i navedena na stranputicu, a čak su im i misli ograničene raznim izrekama o moralnom vladanju koje zagovara tradicionalna kultura, pa nikako ne mogu da se iz toga ispetljaju. Posledica svega toga jeste da se mnogi ljudi zaklinju na vernost kraljevima đavola, ostaju im slepo privrženi do samog kraja i poštuju datu zakletvu do smrti. Mada takvo stanje traje do naših dana, malo je onih koji su se opametili. Iako danas mnogi ljudi koji veruju u Boga mogu da prepoznaju istinu, ima još mnogo prepreka na putu koji vodi do njenog prihvatanja i sprovođenja u delo. Može se reći da te prepreke uglavnom dolaze od ideja i gledišta tradicionalne kulture, koje su odavno pustile korenje u ljudskim srcima. Ljudi su prvo njih naučili, a one su još uvek dominantne i već kontrolišu ljudske misli, usled čega nastaju mnoge prepreke i veliki otpor ljudi prema prihvatanju istine i pokoravanju Božjem delu. To je jedan od aspekata. Drugi aspekt sastoji se u tome da ljudi imaju iskvarene naravi, što je delom uzrokovano načinom na koji tradicionalna kultura kvari ljude i navodi ih na stranputicu. Tradicionalna kultura je ometala i snažno uticala na ljudska gledišta o tome kako treba odmeravati dobro i zlo, istinu i laž, pa ljudi zbog toga imaju mnoge pogrešne predstave, ideje i gledišta. Ovo je dovelo do toga da su ljudi nesposobni da pozitivno razumeju stvari koje su pozitivne, lepe i dobre, da dokuče zakone svega što je Bog stvorio i činjenicu da je Bog suveren nad svim stvarima. Umesto toga, ljudi su puni predstava i svakojakih nejasnih i nerealnih ideja. Sve su to posledice raznih ideja koje ljudima usađuje Sotona. Gledano iz drugačije perspektive, sve te izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi zapravo su lažne izreke koje kvare ljudsko mišljenje, ometaju njihove umove i nanose štetu njihovim normalnim misaonim procesima, čime snažno remete njihovo prihvatanje pozitivnih stvari i istine, a takođe ozbiljno utiču na čistotu ljudskog shvatanja i razumevanja zakona i pravila svega što je Bog stvorio.

U izvesnom smislu, razne izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi poremetile su ispravan način razmišljanja kojim ljudi razlikuju ispravno od pogrešnog, a ujedno su narušile i njihovu slobodnu volju. Osim toga, prihvativši razne izreke o moralnom vladanju, ljudska bića su postala licemerna i lažna. Ljudi se dobro pretvaraju – čak do te mere da jelene nazivaju konjima, izvrću crno i belo, a prema negativnim, ružnim i zlim stvarima odnose se kao prema nečemu što je pozitivno, lepo i dobro, i obratno – i već su dostigli stadijum poštovanja prema zlu. U celom ljudskom društvu, bez obzira o kom se periodu ili dinastiji radi, ono što ljudi zagovaraju i poštuju u osnovi su te izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi. Pod snažnim uticajem izreka o moralnom vladanju, odnosno pod sve dubljom i temeljnijom indoktrinacijom tim izrekama o moralnom vladanju iz tradicionalne kulture, ljudi te izreke nesvesno usvajaju kao svoj kapital i kao zakone egzistencije. Oni ih naprosto oberučke prihvataju bez razmatranja i tretiraju ih kao pozitivne stvari, kao vodeću ideologiju i kao kriterijume po kojima treba da se ophode prema drugima, da posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju. Prema tim izrekama se odnose kao prema vrhovnim zakonima snalaženja u društvu, dostizanja slave i prestiža ili sticanja visokog mišljenja i poštovanja od strane drugih ljudi. Uzmite bilo koju grupu ljudi unutar bilo kog društva ili nacije, u bilo kom periodu – osobe koje oni cene, poštuju i proglašavaju za najbolje primerke ljudske rase nisu ništa drugo do ono što ljudi nazivaju moralnim uzorima. Ma kakvim životom da te osobe žive iza kulisa, ma kakve namere i motivi da stoje iza njihovih postupaka i ma kakva da je njihova ljudskost-suština, ma kako da se one zaista ponašaju i odnose prema drugima i ma kakva da je njihova suština dok se skrivaju ispod ogrtača lepog i dobrog moralnog vladanja, te stvari nikoga ne zanimaju i niko ni ne pokušava da ih dublje istraži. Dokle god su odani i patriotski nastrojeni i dokle god pokazuju vernost prema vladarima, ljudi od njih prave idole i pevaju im hvalospeve, pa se čak i ugledaju na njih kao na heroje, zato što spolja vidljivo moralno vladanje neke osobe svi uzimaju kao osnovu za odmeravanje da li je ta osoba ljubazna ili zla, dobra ili loša, kao i za odmeravanje njenog ugleda. Mada su u Bibliji jasno dokumentovane priče o jednom broju drevnih mudraca i svetaca, poput Noja, Avrȃma, Mojsija, Jova i Petra, kao i priče o mnogim prorocima i tome slično, i mada su te priče mnogim ljudima poznate, još uvek ne postoji nijedna zemlja, nacija, ni grupa ljudi koja bi, bilo u društvu, širom nacije ili među ljudima, široko promovisala ljudskost i moralni karakter tih drevnih svetaca i mudraca, koja bi na njihovom primeru pokazivala kako treba obožavati Boga ili čak promovisala bogobojažljivost srca koju su oni razotkrivali. To ne radi ni jedna jedina zemlja, nacija, niti ijedna grupa ljudi. Čak ni zemlje u kojima je hrišćanstvo državna religija, niti zemlje koje uživaju potpunu versku slobodu, nikada ne ističu niti uzdižu karakter drevnih svetaca i mudraca, niti njihove priče o strahu Božjem i pokornosti Bogu, kako su zapisane u Bibliji. Na koji problem to ukazuje? Iskvareno čovečanstvo se do te mere sunovratilo da ljudi osećaju odbojnost prema istini i prema pozitivnim stvarima, dok s druge strane poštuju zlo. Da Bog nije lično govorio i radio među ljudima, da im nije jasno rekao šta je pozitivno a šta negativno, šta je ispravno a šta pogrešno, šta je lepo i dobro a šta ružno, i tako dalje, čovečanstvo ne bi nikada moglo da razlikuje dobro od zla, niti bi pozitivne stvari moglo da razlikuje od negativnih. Od samog nastanka ljudske rase, pa čak i tokom razvoja čovečanstva, ta dela, kao i istorijski zapisi o pojavama Boga i o Njegovom delu, prenosili su se do dan-danas u nekim zemljama i unutar nekih etničkih grupa u Evropi i na američkom kontinentu. Uprkos tome, ljudi još uvek ne mogu da razlikuju pozitivne od negativnih stvari, kao ni ono što je lepo i dobro od onog što je ružno i zlo. Osim što su nesposobni da te stvari razlikuju, ljudi takođe aktivno i svojevoljno prihvataju najrazličitije Sotonine tvrdnje, poput izreka o moralnom vladanju, kao i Sotonine pogrešne definicije i koncepte o raznim ljudima, događajima i stvarima. Šta nam to pokazuje? Da li to možda pokazuje kako ljudi naprosto nemaju instinkt da samostalno prihvate pozitivne stvari, kao ni instinkt da razlikuju pozitivne od negativnih stvari, dobro od zla, ispravno od pogrešnog, istinu od laži? (Da.) Među ljudima istovremeno preovlađuju dve vrste stvari, pri čemu jedne potiču od Sotone, a druge od Boga. Na kraju, međutim, u čitavom ljudskom društvu i tokom celokupne istorije razvoja čovečanstva, reči koje je Bog izgovorio i sve one pozitivne stvari koje ljudima razjašnjava i kojima ih podučava ne mogu da budu poštovane od čitave ljudske rase, ne mogu da postanu čak ni preovlađujuća tema među ljudima, ne mogu da izazovu u njima ispravne misli, niti da ih usmere ka tome da normalno žive među svim ostalim Božjim stvorenjima. Ljudi nesvesno egzistiraju prema smernicama iz raznih Sotoninih opaski, ideja i koncepata, i žive na osnovu smernica izvedenih iz tih pogrešnih gledišta. Dok žive na takav način, oni to ne rade pasivno, već aktivno. Uprkos svemu što je Bog učinio, uprkos Njegovim postignućima u vezi sa stvaranjem i vladavinom nad svim stvorenjima i uprkos mnogim rečima koje je Božje delo ostavilo iza sebe u nekim zemljama, kao i definicijama o raznim ljudima, događajima i stvarima koje se prenose do današnjeg dana, ljudska bića i dalje nesvesno žive pod uticajem raznih ideja i gledišta koje im Sotona usađuje. Sve te razne ideje i gledišta koje im usađuje i koje zagovara Sotona predstavljaju preovlađujuće ideje i gledišta u celom ljudskom društvu, pa čak i u zemljama gde je hrišćanstvo široko rasprostranjeno. Nasuprot tome, ma koliko da je pozitivnih izjava, pozitivnih ideja i gledišta i pozitivnih definicija ljudi, događaja i stvari Bog ostavio u amanet čovečanstvu obavljajući Svoje delo, sve te stvari egzistiraju samo u nekim zabitima ili, što je još gore, samo u veoma malom broju pripadnika manjinskih etničkih grupa i zadržavaju se na usnama nekih ljudi, ali ne mogu da od čovečanstva budu aktivno prihvaćene kao nešto pozitivno, nešto što će ljude usmeravati i voditi kroz život. Na osnovu poređenja te dve vrste stvari i sudeći po različitim stavovima ljudi prema negativnim stvarima koje potiču od Sotone i raznim pozitivnim stvarima koje potiču od Boga, očigledno je da je čitava ljudska rasa u rukama tog zlotvora. To je činjenica koja se može sa sigurnošću potvrditi. Primarno značenje te činjenice jeste da su ljudske misli, njihov način razmišljanja i ophođenja prema ljudima, događajima i stvarima kontrolisani, poljuljani i izmanipulisani, pa čak i ograničeni raznim Sotoninim idejama i gledištima. Kroz celokupnu istoriju ljudskog razvoja, bez obzira na etapu ili period – bilo da je reč o relativno nazadnoj epohi ili o današnjoj epohi ekonomske razvijenosti – i bez obzira o kom se regionu, nacionalnost ili grupi ljudi radi, načini i temelji postojanja čovečanstva, kao i stavovi u vezi sa ophođenjem prema ljudima događajima i stvarima, u celosti su zasnovani na raznim idejama koje ljudima usađuje Sotona, umesto na Božjim rečima. To je veoma žalosno. Bog dolazi da obavi Svoje delo i da spase čovečanstvo u situaciji kada su ljudi tako duboko iskvareni od strane Sotone i kada su njihove misli i stanovišta, načini na koje posmatraju svakovrsne ljude, događaje i stvari, kao i njihov način života i ophođenja sa svetom, u potpunosti ograničeni idejama Sotone. Možete zamisliti koliko je naporno i teško u takvom kontekstu obavljati Božje delo spasavanja čovečanstva. O kakvom se kontekstu radi? Kontekst u kojem Bog dolazi da obavi Svoje delo jeste kontekst u kojem su čovekovo srce i um već odavno potpuno prožeti i ograničeni sotonskim filozofijama i otrovom. On ne dolazi da Svoje delo obavi u kontekstu u kojem ljudi nemaju nikakvih ideologija ni gledišta u vezi s ljudima, događajima i stvarima, nego u kontekstu u kojem su ljudi već oformili svoj način gledanja na razne ljude, događaje i stvari, i u kojem je Sotona ozbiljno naveo na stranputicu i pogrešno usmerio te njihove načine gledanja, razmišljanja i življenja. Drugim rečima, to znači da Bog dolazi da obavi Svoje delo i da spase čovečanstvo u kontekstu u kojem su ljudi u celosti prihvatili Sotonine ideje i gledišta i u kojem su ispunjeni, prožeti, sputani i kontrolisani sotonskim idejama. Eto kakvi su ljudi koje Bog spasava, što samo pokazuje koliko je Njegovo delo teško. Bog želi da takvi ljudi, koji su prožeti i ograničeni sotonskim idejama, iznova prepoznaju i počnu da razlikuju pozitivne od negativnih stvari, lepotu od ružnoće, ispravno od pogrešnog i istinu od zlih zabluda, te da konačno dostignu tačku u kojoj će moći da iz dna duše omrznu i odbace sve te ideje i zablude koje je im je Sotona usadio i da ujedno prihvate sva ona ispravna gledišta i ispravne načine života koji potiču od Boga. To je konkretno značenje Božjeg spasavanja čovečanstva.

Bez obzira u kom se periodu ljudskosti društvo nalazi i koju je fazu razvoja dostiglo i bez obzira na metod vladavine njegovih vladara – bilo da je reč o diktatorskom feudalnom ili o demokratskom društvenom sistemu – ništa od toga ne može da promeni činjenicu da su u ljudskom društvu rasprostranjene razne ideološke teorije i izreke o moralnom vladanju koje zagovara Sotona. Počev od feudalnog, pa sve do savremenog društva, uprkos tome što se obim, vodeća načela i režimi vladavine uvek iznova menjaju, kao što se neprekidno menja i broj raznih etničkih grupa, rasa i različitih verskih zajednica, otrov koji proizvode razne izreke u tradicionalnoj kulturi koje Sotona usađuje ljudima još uvek je rasprostranjen i sve se više širi, pušta korenje duboko u ljudske misli i u najskrivenije dubine njihove duše, kontroliše njihove načine egzistencije i zastranjuje im misli i gledišta o ljudima, događajima i stvarima. Naravno, taj otrov takođe snažno utiče na stavove ljudi prema Bogu i ozbiljno nagriza njihovu volju i čežnju za prihvatanjem istine i spasenja od strane Stvoritelja. Prema tome, reprezentativne izreke o moralnom vladanju, koje proizlaze iz tradicionalne kulture, oduvek su kontrolisale ljudsko mišljenje u čitavoj ljudskoj rasi, a njihova uloga i dominantan položaj među ljudima nisu se menjali ni u jednom periodu i ni u jednom društvenom kontekstu. Ma u kom periodu da neki vladar vlada, bilo da je marljiv ili zaostao i bilo da koristi demokratski ili diktatorski način vladavine, ništa od toga ne može da zaustavi ni da iskoreni skretanje na stranputicu i kontrolu koju nad ljudskim bićima imaju ideje i gledišta tradicionalne kulture. Bez obzira na istorijski period i etničku grupu, kao i na to koliko se ljudska vera promenila ili napredovala, bez obzira na to koliko su ljudska bića napredovala i promenila se u smislu svog razmišljanja o životu i društvenim trendovima, uticaj koji izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi imaju na ljudsko mišljenje nije se nikada menjao, a njihov uticaj na ljude nikada nije gubio na snazi. S te tačke gledišta, izreke o moralnom vladanju suviše su duboko ograničile ljudsko mišljenje, ozbiljno su uticale ne samo na odnose između ljudskih bića, nego i na stavove ljudi prema istini, ozbiljno su uticale i nanele štetu odnosu između stvorenih ljudskih bića i Stvoritelja. Može se, naravno, reći i da Sotona koristi ideje tradicionalne kulture da bi zaveo, naveo na stranputicu i ograničio ljudsku rasu koju je Bog stvorio i da bi ljudska bića preoteo od Boga. Što se ideje o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi više šire među ljudima i što se dublje ukorenjuju u njihovom srcu, to će se ljudi sve više udaljavati od Boga i sve će manje moći da se nadaju spasenju. Razmislite malo – pre no što ih je zmija zavela da okuse plodove s drveta poznanja dobra i zla, Adam i Eva su verovali da je Bog Jahve njihov Gospod i njihov Otac. Ali, kad je zmija zavela Evu, rekavši joj: „Zar vam je bog zaista rekao da ne jedete plodove sa svakog drveta u vrtu?” (1. Mojsijeva 3:1) i „Možda nećete umreti. Bog, naime, dobro zna da će vam se, kad okusite s njega plodove, otvoriti oči, pa ćete i vi, kao bog, spoznati dobro i zlo” (1. Mojsijeva 3:4-5), Adam i Eva su popustili pred zmijinim zavođenjem, nakon čega se njihov odnos s Bogom brzo promenio. Do kakve promene je došlo? Oni pred Boga nisu više izlazili goli, nego su gledali čime da se pokriju i sakriju, izbegavajući svetlost Božjeg prisustva; kad je Bog krenuo da ih traži, sakrili su se od Njega i nisu više hteli da pričaju s Njim oči u oči kao ranije. Do ove promene u odnosu Adama i Eve prema Bogu nije došlo zato što su oni okusili plodove s drveta poznanja dobra i zla, nego zato što su reči koje je izgovorila zmija – to jest, Sotona – ljudima usadile pogrešnu vrstu mišljenja, što su ih zavele i pogrešno usmerile ka sumnji u Boga, udaljavanju od Boga i skrivanju od Njega. Ljudi, dakle, nisu više hteli da svetlost Božjeg prisustva vide direktno, niti su hteli da pred Njega izađu potpuno otkriveni, pa je između ljudi i Boga nastalo otuđenje. Zbog čega je do tog otuđenja došlo? Ne zato što se okruženje promenilo, niti zbog protoka vremena, već zbog toga što su se promenila ljudska srca. Kako su se ljudska srca promenila? Inicijativa za tu promenu nije potekla od samih ljudi. Umesto toga, do te promene je došlo zbog onoga što je zmija izgovorila, a što je posejalo razdor u ljudski odnos sa Bogom, što je ljude otuđilo od Boga i navelo ih da izbegavaju svetlost Božjeg prisustva, da se klone Njegove nege i da posumnjaju u Njegove reči. Kakve su bile posledice takve promene? Ljudi više nisu bili isti kao ranije, njihova srca i misli nisu više bili tako čisti i oni Boga više nisu posmatrali kao Boga i kao Onoga koji im je najbliži, već su sumnjali u Njega i plašili Ga se, pa su se stoga udaljili od Njega i razvili mentalitet zbog kojeg su hteli da se kriju i da se drže podalje od Njega, što je označilo početak sunovrata čovečanstva. Početak sunovrata čovečanstva ponikao je iz reči koje je izgovorio Sotona, iz reči koje su bile otrovne, zavodljive i koje su ljude povele pogrešnim putem. Zbog misli koje su im tim rečima bile usađene, u ljudima se rodila sumnja, nerazumevanje i nepoverenje prema Bogu, tako da su se u toj meri otuđili od Njega da ne samo što nisu više bili spremni da se suoče s Bogom, već su hteli i da se kriju od Njega i čak su prestali da veruju u to što On govori. Šta je Bog rekao na to? Bog je rekao: „Slobodno jedi plodove sa svakog drveta u vrtu, ali nipošto nemoj jesti plodove s drveta poznanja dobra i zla, jer ćeš onoga dana kad sa njega budeš okusio plodove, zasigurno umreti” (1. Mojsijeva 2:16-17). Nasuprot tome, Sotona je rekao da ljudi koji jedu plodove s drveta poznanja dobra i zla ne moraju nužno umreti. Zbog ovih reči, kojima ih je Sotona naveo na stranputicu, ljudi su počeli da sumnjaju i da poriču Božje reči; to jest, u srcu su im se izlegla mišljenja o Bogu, pa više nisu bila tako čista kao ranije. Zbog tih svojih mišljenja i sumnji, ljudi više nisu verovali Božjim rečima, prestali su da veruju da Bog jeste Stvoritelj i da između ljudi i Boga postoji neizbežan odnos, pa su čak prestali da veruju i u to da Bog može da brine o njima i da ih zaštiti. Od trenutka kad su prestali da veruju u te stvari, ljudi više nisu bili spremni da prihvate Božju negu i zaštitu, kao što, naravno, nisu više hteli da prihvate nijednu reč iz Božjih usta. Sunovrat čovečanstva započeo je kao rezultat zavodljivih Sotoninih reči i pokrenut je idejom i gledištem koje je ljudima usadio Sotona. Naravno, početak sunovrata je takođe posledica zavođenja ljudi, njihovog pogrešnog usmeravanja i navođenja na stranputicu od strane Sotone. Ta ideja i gledište, koje im je Sotona usadio, naveli su ljude da prestanu da veruju u Boga i Njegove reči, kao i da posumnjaju u Boga, pogrešno Ga razumeju i postanu nepoverljivi prema Njemu, da se kriju i udaljavaju od Njega, da poriču ono što Bog govori, kao i sȃm Njegov identitet, pa čak i činjenicu da ljudi potiču od Boga. Eto kako Sotona zavodi i kvari ljude korak po korak, ometajući i narušavajući njihov odnos sa Bogom i ujedno ih sprečavajući da stupe pred Boga i da prihvate sve reči iz Njegovih usta. Sotona neprekidno ometa spremnost ljudi da traže istinu i da prihvate Božje reči. Pošto su ljudi nemoćni da se odupru raznim Sotoninim opaskama, one ih nesvesno prožimaju i nagrizaju, sve dok se ljudi konačno ne degenerišu do te mere da postanu Božji neprijatelji i antagonisti. To je, u osnovi, uticaj i to je šteta koju čovečanstvu nanose izreke o moralnom vladanju. Naravno, dok u zajedništvu razgovaramo o ovim stvarima, mi ih takođe detaljno, iz korena analiziramo, kako bi ljudi mogli temeljno da razumeju način na koji Sotona kvari čovečanstvo, kao i metode koje tom prilikom koristi. Glavna taktika koju Sotona koristi dok kvari ljude jeste da se usmeri na njihove misli i gledišta, da uništi njihov odnos sa Bogom i da ih postepeno, korak po korak, udalji od Boga. Na početku, kad su čuli Božje reči, ljudi su verovali da su one ispravne i hteli su da rade i da postupaju u skladu s njima. Upravo u toj situaciji, Sotona je iskoristio najraznovrsnije ideje i reči kako bi pomoću njih, malo po malo, nagrizao i dezintegrisao taj jedini tračak ljudske vere, rešenosti i žudnje, kao i onih nekoliko, jedva pozitivnih stvari i želja kojih su se držali, zamenjujući ih svojim vlastitim izrekama i svojim definicijama, mišljenjima i predstavama o raznim stvarima. Na taj način, ljudi su nesvesno kontrolisani Sotoninim idejama i postaju njegovi zatočenici i robovi. Zar nije tako? (Jeste.) Za čitavu istoriju čovečanstva važi da, što ljudi dublje i konkretnije prihvataju Sotonine ideje, to odnos između čovečanstva i Boga postaje sve udaljeniji, a poruka da su „ljudi stvorena bića i da je Bog Stvoritelj” postaje im sve više strana, tako da sve manji broj ljudi priznaje tu poruku i veruje u nju. Umesto toga, ljudi ovu poruku smatraju za mit i legendu, za nepostojeću činjenicu i zlu zabludu, dok je pojedini ljudi u savremenom društvu čak osuđuju kao jeres. Mora se reći da je sve to rezultat i posledica delovanja raznih Sotoninih zlih zabluda, koje su široko rasprostranjene među ljudima. Takođe se mora reći da je, kroz čitavu istoriju ljudskog razvoja, pod izgovorom da time zapravo čini nešto pozitivno, odnosno da ljude podučava, da reguliše njihove reči i postupke i tome slično, Sotona ljude korak po korak povlačio u ponor greha i smrti, odvodeći ih daleko od svetlosti Božjeg prisustva, daleko od Njegove nege i zaštite i daleko od Njegovog spasenja. Mada su u biblijskom Starom zavetu zabeležene priče o Božjim glasnicima koji dolaze da pričaju s ljudima i da žive među njima, takve stvari su prestale da postoje tokom poslednjih 2000 godina. Razlog za to leži u činjenici da u čitavoj ljudskoj rasi nema više nikoga ko bi nalikovao drevnim svecima i mudracima koji su zabeleženi u Bibliji – kao što su, recimo, Noje, Avrȃm, Mojsije, Jov ili Petar – te da je cela ljudska rasa prožeta i sputana Sotoninim idejama i opaskama. U tome je sva istina.

Ono o čemu smo upravo razgovarali predstavlja jedan aspekt suštine izreka o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi, koji ujedno označava, dokazuje i simbolizuje kvarenje ljudi od strane Sotone. Gledano sa stanovišta suštine ovih problema, sva ljudska bića, bez izuzetka – bilo da su mala deca ili stariji seniori i bez obzira na to kojoj društvenoj klasi pripadaju i kakvo im je socijalno poreklo – ograničena su raznim Sotoninim opaskama, čak i bez razlike na njihovu dubinu, tako da u celosti žive unutar režima postojanja koji je prožet sotonskim idejama. Šta je, naravno, neosporna činjenica? To je činjenica da Sotona kvari ljude. Pritom on ne kvari njihove unutrašnje organe, već njihove misli. Usled kvarenja ljudskih misli, čitavo čovečanstvo se okreće protiv Boga, tako da ljudska bića koja je On stvorio ne mogu da Ga obožavaju, nego koriste najrazličitije Sotonine ideje i gledišta da bi se bunili protiv Boga, da bi mu se oprali, da bi Ga izdali i odbacili. To je Sotonina ambicija i lukava spletka, to je, naravno, njegovo pravo lice i to je način na koji Sotona kvari ljudski rod. Pa ipak, bez obzira na to koliko je hiljada godina Sotona kvario ljude i koliko činjenica ukazuje na to da Sotona ljude kvari, ma koliko da su razne ideje i gledišta kojima ih on kvari iskrivljene i apsurdne i ma koliko da su ljudske misli duboko ograničene njima – jednom rečju, bez obzira na sve to, pa čak i ako ljudi žive u jednom takvom kontekstu, kad Bog dođe da obavi Svoje delo spasavanja ljudi i kad izrazi istinu, On i dalje može da ih otrgne iz vlasti Sotone i još uvek može da ih osvoji. Osim toga, Bog naravno još uvek može da natera ljude da u Njegovoj grdnji i sudu razumeju istinu, da spoznaju suštinu i istinu o vlastitoj iskvarenosti, da odbace svoje sotonske naravi, da Mu se pokore, da Ga se boje i da se klone zla. To je krajnji rezultat koji će neminovno biti postignut, a to je ujedno i trend koji će dovesti do toga da se Božji plan upravljanja od 6000 godina zasigurno ostvari, kao i do toga da se Bog, u svoj Svojoj slavi, pojavi u mnogim zemljama i narodima. Baš kao što Božje reči kažu: „Bog misli ono što govori, ono što govori biće učinjeno, a ono što On učini trajaće večno.” Ta rečenica je istinita. Verujete li u to? (Verujemo.) To je činjenica koja će se zasigurno obistiniti. Zato što poslednja etapa Božjeg dela jeste delo koje ljude snabdeva istinom i životom. U kratkom intervalu od jedva nešto više od trideset godina, značajan broj ljudi je stupio pred Boga koji ih je osvojio, tako da Ga oni sada slede s nepokolebljivom odlučnošću. Ljudi ne žele da imaju nikakve koristi od Sotone, spremni su da prihvate Božju grdnju i sud, kao i Njegovo spasenje, i spremni su da, kao stvorena bića, ponovo zauzmu svoje mesto i da prihvate suverenost i uređenja Stvoritelja. Zar to nije znak da se Božji plan ostvaruje? (Jeste.) To je ustanovljena činjenica i to je ujedno činjenica koja se već ostvarila, a to je, naravno, i nešto što se već dogodilo i što se i sada dešava. Ma koliko da Sotona kvari ljude i ma koje metode da pritom koristi, Bog će uvek naći načina da ljude ponovno otrgne iz vlasti Sotone, da ih spase, da ih vrati Sebi i da tako obnovi odnos između ljudi i njihovog Stvoritelja. To je Božja svemoć i Božji autoritet i, verovali ili ne, taj će dan, pre ili kasnije, sigurno doći.

P. Raščlanjivanje izreke „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”

Na prošlom okupljanju, razgovarali smo o izreci o moralnom vladanju koja kaže „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” i tom prilikom posvetili izvesno vreme detaljnoj analizi i razotkrivanju zahteva, izraza, ideja i gledišta koje ta izreka nosi u sebi, tako da su ljudi u određenoj meri razumeli njenu suštinu. Naravno, kada je reč o temama koje se dotiču tog aspekta, takođe smo razgovarali o tome koje su tačno Božje namere, kakav je Njegov stav, koje su istine time obuhvaćene i kako ljudi treba da gledaju na smrt. Pošto ljudi shvate istinu i Božje namere, kad god se nakon toga suoče s takvim stvarima, oni te probleme treba da posmatraju u skladu s Božjim rečima i da ih rešavaju u skladu sa istinom, kako bi mogli da udovolje Božjim zahtevima. Nadalje, izreka o moralnom vladanju koju smo prošli put pomenuli – „Svilene bube u proleće tkaju dok ne umru, a sveće gore sve dok im suze ne presuše” – suviše je površna i pripada području mišljenja koje je previše vulgarno, tako da ne zavređuje da je detaljnije analiziramo. Za razliku od nje, izreka o moralnom vladanju o kojoj ćemo sledeći put razgovarati i koja kaže: „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, zaista zavređuje detaljniju analizu. Detaljnu analizu, naime, zavređuju stvari koje zauzimaju određeno mesto u ljudskim mislima i predstavama. Tokom nekog konkretnog perioda, one će uticati na mišljenje ljudi, na njihov način egzistencije, na put kojim idu i, naravno, na odluke koje donose. To je posledica koju Sotona postiže zloupotrebom tradicionalne kulture u svrhu kvarenja čovečanstva. Izreka „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” zauzima određeno mesto u srcima i glavama ljudi, što zapravo znači da ova izreka ukazuje na probleme naročito reprezentativne vrste. U presudno važnim trenucima za sudbinu zemlje, ljudi će na osnovu te izreke donositi odluke, a ona će sputavati i ograničavati njihovo mišljenje i normalan misaoni proces. Prema tome, ovakve ideje i gledišta vredi detaljno analizirati. U poređenju sa izrekama koje smo ranije pominjali – poput „Novac koji nađeš ne trpaj u sopstveni džep”, „Za prijatelja bih i metak primio”, „Na dobrotu uzvrati zahvalnošću”, „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode”, „Prioni na posao i daj sve od sebe dok ne ispustiš dušu” i tome slično – merilo moralnog vladanja koje je sadržano u izreci „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” pripada višoj oblasti Sotoninog sveta. Izreke o moralnom vladanju koje smo ranije detaljno analizirali odnose se na jedan tip osobe ili na jednu vrstu manje bitnih događaja u životu, što znači da su sve one ograničenog obima, dok ova poslednja izreka pokriva znatno širu oblast. Ona se ne bavi stvarima iz oblasti „manjeg ja”, već se pre dotiče jednog broja problema i stvari koji imaju veze sa „većim ja”. To znači da ona zauzima centralno mesto u ljudskom srcu i stoga se mora detaljno analizirati, da bi se ustanovilo da li ona tu uopšte treba da zauzme određeno mesto i da bi se utvrdilo kako da ljudi tu izreku o moralnom vladanju posmatraju na način koji je u skladu sa istinom.

Izreka „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” prisiljava ljude da budu svesni svoje odgovornosti za sudbinu zemlje i sugeriše im da svi treba da budu za to odgovorni. Ako ispunjavaš svoje obaveze u vezi sa sudbinom zemlje, država će te nagraditi visokim počastima i ljudi će te smatrati osobom plemenitog karaktera; u suprotnom, ako te sudbina zemlje ne zanima, ako stojiš skrštenih ruku dok tvoja zemlja posrće i ako to ne smatraš pitanjem od velikog značaja ili ti je to smešno, smatraće se da ti uopšte ne ispunjavaš svoje obaveze. Ako ne ispunjavaš svoje dužnosti i obaveze onda kad si potreban svojoj zemlji, to znači da ne vrediš mnogo i da si ti zapravo jedna beznačajna osoba. Takvi ljudi bivaju skrajnuti i omrznuti u društvu, a vršnjaci ih gledaju prezrivo i s visine. Po mišljenju svih stanovnika svake suverene države, izreka „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” je izreka koja kod ljudi nailazi na odobravanje, izreka koju ljudi mogu da prihvate, pa čak i izreka koju čovečanstvo poštuje. To je ujedno ideja koju čovečanstvo smatra plemenitom. Osoba koja je u stanju da brine i da se interesuje za sudbinu svoje otadžbine i koja ima dubok osećaj odgovornosti u vezi s tim, spada u osobe više pravednosti. Ljudi koji brinu i interesuju se za vlastitu porodicu imaju nižu pravednost, dok oni koji su zabrinuti za sudbinu zemlje spadaju u osobe sa duhom više pravednosti, pa bi stoga vladari i čitav narod trebalo da takve osobe veličaju više nego sve ostale. Ukratko, nesporno je da su ideje poput ove priznate kao nešto što za ljude ima pozitivan značaj i što služi pozitivnom usmeravanju čovečanstva, a ujedno su, naravno, priznate i kao pozitivne stvari. Da li i vi razmišljate na isti način? (Da.) Normalno je da tako razmišljate. To znači da se vaše mišljenje ne razlikuje od mišljenja normalnih ljudi i da vi zaista jeste obični ljudi. Obični ljudi mogu da prihvate popularne ideje i sve te razne, takozvane pozitivne, proaktivne, optimistične i plemenite ideje i opaske, koje do njih dolaze od ostatka čovečanstva. To su normalni ljudi. Da li, međutim, ideje koje obični ljudi prihvataju i poštuju moraju da budu pozitivne? (Ne.) U teoretskom smislu, one nisu pozitivne, zato što su u neskladu sa istinom, zato što ne dolaze od Boga i zato što Bog takve ideje ne saopštava ljudima, niti ih njima podučava. Šta su zapravo činjenice? Kako bi ovo pitanje trebalo objasniti? Sada ću vam to detaljno obrazložiti, a kada budem završio, znaćete zbog čega izreka „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” nije pozitivna stvar. Pre no što vam saopštim odgovor, najpre malo razmislite o izreci „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”: da li je ona zaista pozitivna? Je li pogrešno tražiti od ljudi da vole svoju zemlju? Neki ljudi kažu: „Od sudbine otadžbine zavisi naš opstanak, naša sreća i naša budućnost. Zar Bog ne nalaže ljudima da budu savesni prema roditeljima, da dobro vaspitavaju svoju decu i da ispunjavaju svoje društvene obaveze? Šta je onda loše u tome što ispunjavamo nekoliko obaveza prema svojoj zemlji? Zar to nije nešto pozitivno? Mada ona ne doseže do nivoa istine, mora da se radi o ispravnoj ideji, zar ne?” Što se ljudi tiče, navedeni razlozi su potpuno valjani, zar ne? Ljudi koriste takve tvrdnje, takve razloge, pa čak i takva opravdanja, kao argumente za ispravnost izreke „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”. Da li je, dakle, ova izreka zaista ispravna ili nije? Ako je ispravna, šta je u vezi s njom ispravno? Ako je pogrešna, šta je u njoj pogrešno? Ako možete jasno da odgovorite na ta dva pitanja, vi ćete zaista razumeti ovaj aspekt istine. Ima i ljudi koji kažu: „Izreka ’Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje’ nije tačna. Državom vladaju vladari i njome upravljaju politički sistemi. Kad god je u pitanju politika, to ne spada u našu odgovornost, zato što se Bog ne meša u ljudsku politiku. Stoga ni mi nismo politički angažovani, tako da nas ova izreka uopšte ne dotiče; ništa od onoga što se odnosi na politiku nema nikakve veze s nama. Ko god se politički angažuje i ko voli politiku, taj je i odgovoran za sudbinu zemlje. Mi tu izreku ne prihvatamo i ona, s naše tačke gledišta, nije pozitivna stvar.” Da li je ovo objašnjenje ispravno ili pogrešno? (Pogrešno je.) Zašto je pogrešno? U teoriji, vi znate da to objašnjenje ne pije vodu, da se ne bavi osnovnim uzrokom problema i da ne može u dovoljnoj meri da razjasni suštinu problema. Radi se o čisto teorijskom objašnjenju koje, međutim, ne razjašnjava suštinu tog pitanja. Ma o kakvom objašnjenju da se radi, dokle god ono ne uspeva da dotakne konkretnu suštinu ovog problema, to nije pravo objašnjenje, nije tačan odgovor i nije istina. Šta je, dakle, pogrešno u vezi sa izrekom o moralnom vladanju: „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”? Na koju se istinu ovo pitanje odnosi? Istina se, u ovom pogledu, ne može potpuno razjasniti jednom ili dvema rečenicama. Biće potrebno puno objašnjavati da biste razumeli istinu koja je u tome sadržana. Stoga, hajde da o tome porazgovaramo koristeći jednostavne reči.

Na koji bi način trebalo posmatrati i sagledavati izreku „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”? Da li je to neka pozitivna stvar? Da bismo tu izreku objasnili, hajde da najpre razmotrimo šta je država. Šta se u ljudskom umu podrazumeva pod konceptom države? Da li se koncept države sastoji u tome da je ona veoma velika? Sa teorijske tačke gledišta, država je prostrana teritorija koja obuhvata sva domaćinstva kojima vlada jedan te isti vladar i kojima upravlja jedan te isti društveni sistem. Drugim rečima, državu čini veliki broj domaćinstava. Da li društvo ovako definiše državu? (Da.) Samo dok postoje mala domaćinstva može postojati i jedno veliko domaćinstvo, a to veliko domaćinstvo označava državu – tako glasi definicija države. Da li je ova definicija prihvatljiva? Da li se u sebi identifikujete s njom? Prema čijem je ukusu i interesima ta definicija skrojena? (Prema ukusu i interesima vladara.) Tako je, ona pre svega treba da bude skrojena po ukusu vladara. Zato što oni, stavljanjem svih domaćinstava pod svoju vrhovnu vlast, stiču moć. Dakle, što se vladara tiče, pomenuta definicija je valjana i oni se s njom identifikuju. Bez obzira na to kako vladari definišu državu, svaki običan čovek oseća da između države i svakog pojedinca koji u njoj živi postoji određeni jaz. Za običan narod, to jest, za pojedinačne ljude u svakoj zemlji, njihova definicija države potpuno je drugačija od definicije koju zastupaju vladari, odnosno vladajuća klasa. Način na koji vladajuća klasa definiše državu zasnovan je na njihovoj vrhovnoj vlasti i njihovim interesima. Oni su na visokim položajima, pa koriste svoju uzvišenu osmatračnicu i široku perspektivu protkanu ambicijom i željom da definišu šta je država. Primera radi, vladari na državu gledaju kao na vlastiti dom, kao na vlastitu zemlju i misle da im je ona data radi vlastitog uživanja, kao i da svaki centimetar te zemlje, svaki njen resurs, pa čak i svaka osoba na njoj treba da pripada njima i da bude pod njihovom kontrolom, te da treba da im se omogući da uživaju u svemu tome i da narodom gospodare kako im se ćefne. Obični ljudi, međutim, nemaju takvih želja i nemaju takve uslove, a pogotovu ne raspolažu tako širokom perspektivom za definisanje države. Kako, dakle, glasi definicija države po mišljenju običnog naroda i svakog nezavisnog čoveka? Ako su dobro obrazovani i umeju da čitaju mape, oni samo znaju veličinu teritorije svoje države i nazive zemalja koje je okružuju, zatim koliko reka i jezera ima u njoj, koliko planina, koliko šuma, koliko obradive zemlje i koliko ljudi živi u njihovoj državi… Njihov koncept države je krajnje doslovan i zasnovan isključivo na mapama; to je samo teorijski koncept u pisanoj formi, koji nema nikakve veze sa državom kakva postoji u stvarnosti. Za osobu koja je prilično dobro obrazovana i poseduje određeni društveni status, koncept države je nešto nalik tome. A šta je sa običnim ljudima na dnu društvene lestvice? Kako glasi njihova definicija države? Po Mom mišljenju, za te ljude definicija države nije ništa više od skromnog parčeta zemlje u vlasništvu porodice, visoke vrbe na istočnom kraju sela, planine na zapadnom kraju, puta koji vodi u selo i automobila koji često prolaze tim putem, uz poneki, relativno senzacionalan incident koji se desio u selu, pa čak i poneku partiju bezveznog čavrljanja. Za obične ljude, koncept države izgleda otprilike tako. Iako su granice te definicije veoma male, a njen obim veoma uzak, ta definicija je, barem što se tiče običnih ljudi koji žive u takvom društvenom kontekstu, vrlo realna i praktična – za njih država nije ništa više od toga. Ma šta da se dešava u spoljnom svetu i ma šta da se dešava unutar države, za njih je sve to tek umereno važna vest, koju će možda poslušati, a možda i neće. Šta je onda to što se odnosi na njihove neposredne interese? To su pitanja poput: da li će žito koje su ove godine posejali doneti bogatu žetvu, hoće li to biti dovoljno da prehrane porodicu, šta da zasade sledeće godine, da li će im njive biti poplavljene, da li će im zemlju napasti i okupirati siledžije, kao i druge slične stvari i događaji koji su blisko povezani sa životom, pa sve do pitanja u vezi s nekom zgradom u selu, potokom, stazom i tako dalje. Ono do čega im je stalo i o čemu pričaju, kao i ono što u njihovim glavama ostavlja dubok utisak, jesu ljudi, stvari i događaji koji ih okružuju i koji su blisko povezani s njihovim životima. Ti ljudi pojma nemaju koliki je obim neke države, niti u glavi imaju bilo kakav koncept napretka ili propadanja države. Što su stvari modernije i što su važnija državna pitanja, to se ovi ljudi manje interesuju za njih. Za te obične ljude, koncept države sastoji se samo od onih ljudi, događaja i stvari koje oni mogu da smeste u svoje umove i sa kojima dolaze u kontakt tokom svog života. Čak i ako saznaju neku informaciju o sudbini svoje zemlje, ona im je potpuno strana. To što im je potpuno strana znači da ona nema svoje mesto u njihovom srcu i da ne utiče na njihov život, tako da napredak i propadanje zemlje nemaju s njima nikakve veze. Šta je u njihovom srcu sudbina zemlje? Po njima, sudbina zemlje zavisi od toga da li je Nebo blagoslovilo useve koje su ove godine posadili, da li će žetva biti obilna, kako im se snalaze članovi porodice i druge sitnice iz svakodnevnog života, dok državni poslovi nemaju nikakve veze s njima. Pitanja od nacionalnog značaja, politika, privreda, obrazovanje, nauka i tehnologija, uvećanje ili smanjenje državne teritorije, koja su sve mesta njihovi vladari posetili i šta se sve dešavalo unutar vladajuće klase – to su naprosto stvari koje su van domašaja običnih ljudi. A čak i kad bi im bile dostupne, kakvu bi korist od toga imali? Čak i ako, nakon večere, razgovaraju o dešavanjima unutar vladajuće klase, šta mogu da učine po tom pitanju? Čim odlože prazne činije i pribor za jelo, već moraju da razmišljaju o tome šta će sutra jesti, pa opet idu u njivu da rade. Ništa im ne izgleda tako stvarno kao usevi na njivama koji mogu da daju bogatu žetvu. Svaka osoba brine samo o onome što u svom srcu nosi. Njeni horizonti prostiru se samo do onih stvari koje ona može da smesti u svoje srce. Kod običnih ljudi, horizonti se prostiru samo do onih mesta koje oni mogu da vide oko sebe i do kojih mogu da odu. A što se tiče sudbine zemlje i pitanja od nacionalnog značaja, sve im je to tako daleko i van njihovog dometa. Stoga će se oni, kad sudbina njihove zemlje dođe u pitanje ili kad neki moćan neprijatelj zapreti invazijom, odmah zapitati: „Da li će moji usevi na kraju završiti u rukama osvajača? Računali smo na to da ćemo od prodaje žita ove godine zaraditi dovoljno da pošaljemo decu na fakultet!” To su stvari koje za obične ljude imaju najveći praktični značaj, to je nešto što oni mogu da dokuče, nešto što njihov um i njihov duh mogu da podnesu. Izreka „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” preteška je za obične ljude. Oni se po tom pitanju uopšte ne snalaze i naprosto ne žele da nose tako teško breme i tegobnu odgovornost. Tako otprilike izgleda koncept države u glavama običnih ljudi. Prema tome, njihovi životni dometi i stvari na kojima njihov duh i njihove misli počivaju, ne obuhvataju ništa više od plodne zemlje i vode njihovog zavičaja, koje im svakog dana obezbeđuju po tri obroka i pružaju sve što im je potrebno za rast, te vazduha i prirodnog okruženja njihovog zavičaja. Šta još može izvan toga da postoji? Čak i ako pojedinci kroče izvan poznatog okruženja svog zavičaja, u kojem su rođeni i gde su odrastali, nikome od njih ne pada na pamet da brani celu državu, kad ona počne da posustaje i kad joj zatreba da svako ispuni svoje obaveze prema naciji. Šta je tim ljudima zapravo na pameti? Oni razmišljaju samo o tome kako da ispune obaveze oko zaštite svog zavičaja i odbrane onog parčeta zemlje koje nose u srcu, pa će zarad tog cilja žrtvovati i svoj život ako treba. Ma gde da odu, ljudima je reč „država” samo zamenica, oznaka i simbol. Ono što zaista zauzima značajno mesto u njihovom srcu nije državna teritorija, a kamoli područje vladavine njihovog vladara, već je to planina, komadić zemlje, reka i bunar, koji im obezbeđuju tri obroka dnevno, pružaju im život i pomažu im da opstanu; to je sve. To je koncept države u glavama ljudi – on je tako stvaran, tako konkretan i, naravno, tako precizan.

Zašto se ideja „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” stalno zagovara u tradicionalnoj kulturi, a naročito u mišljenjima o moralnom vladanju? Ovo pitanje tiče se kako vladavine vladara, tako i namera i ciljeva onih ljudi koji tu ideju zastupaju. Kada bi, u glavi svakog pojedinca, definicija države bila tako beznačajna, tako konkretna i tako stvarna, ko bi onda tu državu branio? Ko bi podržao vladavinu vladara? Zar ovde ne nailazimo na probleme? Tu se zaista javljaju određeni problemi. Kada bi svačiji koncept države bio nalik maločas opisanom, zar se vladar ne bi pretvorio u puku marionetu? Kad bi se država suočila sa invazijom od strane nekog moćnog neprijatelja i kad bi njena odbrana zavisila isključivo od njenog vladara ili vladajuće klike, zar se oni ne bi namučili i zar se ne bi činilo da su bespomoćni, usamljeni i slabi? Mislioci su na te probleme reagovali tako što su upotrebili mozak. Verovali su da, u cilju zaštite države i pružanja podrške vladavini vladara, nije moguće oslanjati se isključivo na doprinos malog broja ljudi, već da je neophodno pokrenuti čitavu populaciju da se stavi u službu svog vladara. Kad bi ti mislioci neposredno tražili od ljudi da se stave u službu vladara i da zaštite državu, da li bi ljudi bili voljni da to učine? (Ne bi.) Ljudi nipošto ne bi bili spremni na to, zato što bi cilj koji stoji iza tog zahteva bio isuviše očigledan, i oni na to ne bi pristali. Ti mislioci su znali da ljudima moraju da usade neke milozvučne, plemenite i naizgled grandiozne izraze i da im kažu da svako ko tako misli ima plemenito moralno vladanje. Na taj način, ljudi bi lako prihvatili tu ideju i čak bi se zarad nje žrtvovali i pružili joj svoj doprinos. Tako bi cilj mislilaca bio postignut, zar ne? Upravo u takvom društvenom kontekstu i kao odgovor na potrebe vladara nastala je izreka i ideja „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”. A ljudska priroda je takva da će se uvek naći neko ko će neku novu ideju, ma kakva ona bila, smatrati modernom i avangardnom i ko će je, po toj osnovi, prihvatiti. Zar vladar neće imati koristi od toga što neki ljudi prihvataju ideju „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”? To znači da će vladar imati ljude koji će pružati doprinos i žrtvovati se zarad njegovog režima. Tako se on može nadati da će još dugo da vlada, zar ne? Zar onda njegova vladavina neće biti, u relativnom smislu, još stabilnija? (Biće stabilnija.) Prema tome, kad se vladavina nekog vladara suoči sa izazovima, kad joj zapreti uništenje ili invazija od strane moćnog neprijatelja, tada će ljudi koji prihvataju ideju „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” hrabro i neustrašivo istupiti, kako bi dali svoj doprinos ili žrtvovali svoje živote za odbranu zemlje. I ko će, na kraju, od toga imati najveću korist? (Vladar.) Najveću korist imaće vladar. A šta se dešava s ljudima koji prihvataju ideju „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” i koji su spremni da za tu ideju daju svoje dragocene živote? Oni postaju vladareva odskočna daska i potrošni pioni, postaju žrtve te ideje. Obični ljudi, koji žive na dnu društvene lestvice, nemaju jasan i određen koncept, niti jasnu definiciju države. Oni ne znaju ni šta je država ni koliko je država velika, a čak su im još manje poznata neka važna pitanja u vezi sa sudbinom njihove države. Pošto su definicija i koncept države u glavama ljudi prilično magloviti, vladajuća klasa koristi izreku „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” da bi ljude navela na stranputicu i da bi im tu ideju usadila u glavu, kako bi svi stali u odbranu zemlje i kako bi svoje živote stavili na kocku zarad vladajuće klase, čime bi ona ostvarila svoj cilj. A u stvari, barem što se običnih ljudi tiče, krajnje je nebitno ko vlada državom i da li su osvajači bolji ili gori od aktuelne vlasti – kad sve prođe, na onom parčencetu zemlje i dalje će morati svake godine da se nešto zasadi, stablo na istočnom kraju sela još uvek je tu, planina na zapadnom kraju nije se pomerila, dok u centru sela i dalje stoji onaj isti bunar – sve ostalo je potpuno nevažno. Što se tiče svega drugog što se dešava izvan njihovog sela – koliko je vladara došlo i prošlo i kako oni vladaju državom – ništa od toga nema nikakve veze s njima. Tako žive obični ljudi. Život im je tako stvaran i jednostavan, a njihov koncept države podjednako je konkretan kao i koncept porodice, od kojeg se razlikuje samo po većem obimu. Nasuprot tome, kad državu napadne moćan neprijatelj i kada njen opstanak i egzistencija dođu u pitanje, kad dođe do poremećaja i destabilizacije vladajućeg režima, ljudi koji prihvataju ideju „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” postaju opsednuti njome, pa im je jedina želja da svoje lične prednosti iskoriste kako bi promenili sve ono što utiče na sudbinu njihove zemlje i što remeti vladavinu njenog vladara. I šta se na kraju dešava? Šta su to oni zapravo promenili? Čak i ako im pođe za rukom da vladara zadrže na vlasti, znači li to da su uradili pravednu stvar? Znači li to da je njihova žrtva bila pozitivna? Zavređuje li da bude upamćena? Ljudi koji su, u određenom periodu istorije, pridavali ogroman značaj ideji „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, takođe su zdušno podržavali duh te ideje u odbrani zemlje i održavanju vladara na vlasti, ali je zato režim vladavine koji su podržavali bio nazadnjački i krvav, tako da nije imao nikakav smisao ni vrednost za čovečanstvo. Da li je, sa te tačke gledišta, takozvana obaveza koju su ti ljudi ispunili bila pozitivna ili negativna? (Bila je negativna.) Moglo bi se reći da je bila negativna, da nije bila vredna pamćenja i da su je ljudi prezirali. Nasuprot tome, obični ljudi se ne identifikuju dublje sa idejom „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, koju zagovaraju lukavi mislioci; obični ljudi tu ideju zapravo ne prihvataju, niti je primenjuju. Stoga oni žive relativno stabilnim životom. Iako im životna postignuća nisu toliko impresivna kao što je to slučaj sa ljudima koji su se odrekli života zarad sudbine zemlje, oni su ipak učinili značajnu stvar. Koja je to značajna stvar? Značajno je to što se ne mešaju veštački u sudbinu zemlje, niti u proces odlučivanja o tome ko će tom zemljom vladati. Umesto toga, sve što ti ljudi traže jeste da dobro žive, da obrađuju zemlju, da brane svoj zavičaj, da cele godine imaju šta da jedu, da žive u izobilju, spokojno, udobno i zdravo i da pritom ne prave nikakve probleme državi, da od nje ne traže hranu ni novac i da blagovremeno plaćaju razumne poreze – to su obaveze koje svaki građanin treba da ispunjava. Ako možeš da se oslobodiš svih smetnji uzrokovanih idejama tih mislilaca, ako možeš da živiš kao običan čovek, sa obe noge na zemlji i shodno svom položaju i da budeš samostalan, to je više nego dovoljno i ti si ispunio svoju obavezu. To je najvažnija stvar i najveća obaveza koju treba da ispuni svaka osoba koja živi na ovoj zemlji. Svako treba samostalno da se stara o svojim osnovnim potrebama i o vlastitom opstanku, dok na važna pitanja u vezi sa sudbinom zemlje i sa načinom vladavine obični ljudi nikako ne mogu da utiču, niti mogu išta da urade u vezi s tim. Oni jedino mogu da sve te stvari predaju u ruke sudbini i da puste da priroda učini svoje. Kako Nebo bude želelo, tako će i biti. Obični ljudi veoma malo toga znaju, a osim toga, Nebo ljudima nije poverilo takvu vrstu odgovornosti prema vlastitoj državi. Obični ljudi u srcu nose samo svoj dom i, dokle god uspevaju da očuvaju svoj dom, to je sasvim dovoljno i oni su time ispunili svoju obavezu.

Izreka „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, baš kao i ostale izreke o moralnom vladanju, odražava ideje i gledišta koje mislioci iznose i zagovaraju da bi vladare održali na vlasti i da bi, naravno, što veći broj ljudi podržavao te vladare. U stvari, ako ljudi nemaju nikakvih ambicija ni želja da se bave politikom, niti da imaju bilo kakve veze s vladajućom klasom, onda će oni, ma kojoj društvenoj klasi da pripadaju, državu definisati iz perspektive ljudskosti i smatraće da se ona sastoji samo od onih mesta koje mogu pogledom da obuhvate, od komada zemlje koji mogu peške da premere ili od područja u kojem mogu da žive, srećno, slobodno i u skladu sa zakonom. Svakome ko državu shvata na ovaj način, zemlja i područje u kojem živi mogu da pruže stabilan, srećan i slobodan život, što je čovekova osnovna potreba. Ta osnovna potreba je ujedno pravac i cilj koji ljudi nastoje da odbrane. Onog trenutka kad im tu osnovnu potrebu neko ospori, poremeti ili naruši, ljudi će se definitivno dići na noge i spontano je braniti. Takva odbrana je opravdana i proizlazi iz potreba ljudskosti, kao i iz potrebe za opstankom. Ljudima niko ne mora da kaže: „Kad strani neprijatelj zapreti invazijom na tvoj zavičaj i mesto u kojem živiš, moraš da ustaneš i da se braniš, moraš da stupiš u borbu sa zavojevačima.” Oni će se automatski dići na ustanak i braniti se. To je ljudski nagon, ali ujedno i potreba ljudskog opstanka. Kada je, dakle, reč o normalnim ljudima, ne moraš da koristiš ideje poput „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” kao bi ih hrabrio da zaštite svoj zavičaj i svoje mesto boravka. Ako neko zaista želi da ljudima usadi takve ideje, znači da mu cilj nije tako jednostavan. Takvima nije cilj da ljudi odbrane svoje boravište, da obezbede svoje osnovne životne potrebe, niti da ljudi bolje žive. Oni imaju drugačiji cilj, koji nije ništa drugo do održavanje vladara na vlasti. Ljudi će se potpuno instinktivno žrtvovati da bi odbranili svoje boravište i svesno će štititi svoje boravište i svoje životno okruženje kako bi zadovoljili osnovne potrebe vlastitog opstanka, tako da nema potrebe da im iko bombastičnim izrazima govori šta treba da rade, niti kako da ustanu u zaštitu vlastitih ognjišta. Taj nagon i tu bazičnu svest poseduju čak i životinje, pa je sasvim sigurno da ih imaju i ljudska bića, jer su oni stvorena bića koja su viša od životinja. Čak će i životinje štititi od uljeza svoje stanište i područje na kojem borave, svoj dom i svoju zajednicu. A ako životinje imaju takvu svest, onda je sigurno imaju i ljudi! Stoga je ideja „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, koju su mislioci predložili, za sve pripadnike ljudske rase potpuno suvišna. A i kada je reč o definiciji države koju ljudi nose duboko u srcu, ta ideja je, u osnovi, takođe suvišna. Ali, zašto su je ti mislioci, uprkos tome, predložili? Zato što su hteli da ostvare drugačiji cilj. Stvarni cilj im nije bio da ljudima omoguće bolji život u njihovom aktuelnom boravištu, niti da im pruže stabilnije, srećnije i radosnije životno okruženje. Oni nisu pošli sa stanovišta zaštite ljudi, niti sa stanovišta odbrane njihovih boravišta, već sa stanovišta i perspektive vladara, sa ciljem da im u glave usade ideju „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” i podstaknu ih da tu ideju usvoje. Ako ne poseduješ jednu takvu ideju, oblast tvog razmišljanja smatraće se inferiornom, svi ljudi će te ismevati, a sve etničke grupe gledaće na tebe s visine; ako ne poseduješ takvu ideju, ako nemaš tu višu pravednost i taj mentalni sklop, smatraće te osobom inferiornog moralnog karaktera, sebičnjakom i ološem dostojnim prezira. Ti takozvani ološi zapravo su ljudi kojih se društvo gnuša i koje društvo diskriminiše i prezire.

U ovom svetu i ovom društvu, ljudi će svakome ko je rođen u nekoj siromašnoj ili zaostaloj zemlji ili potiče iz neke nižerazredne nacije, ma gde da se nađe i čim obznani svoju nacionalnu pripadnost, odmah odrediti status i smatraće tu osobu inferiornom u odnosu na druge, diskriminisaće je i gledaće na nju s visine. Ako si, pak, državljanin neke moćne zemlje, imaćeš veoma visok status među svim etničkim grupama i smatraće te superiornim u odnosu na ostale. Iz toga se vidi da ideja „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” zauzima važno mesto u ljudskom srcu. Mada ljudi imaju veoma konačan i konkretan koncept države, usled toga što odnos čitave ljudske rase prema svakoj etničkoj grupi i svakoj osobi koja potiče iz neke druge zemlje, kao i metode i kriterijumi po kojima određuje njihov status, i te kako imaju veze sa sudbinom njihove zemlje, svi ljudi su, iznutra, u različitoj meri izloženi uticaju ideje „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”. Kako bi, dakle, ljudi trebalo da se otresu uticaja te ideje? Hajde da najpre vidimo kako ta ideja utiče na ljude. Iako se ljudska definicija države ne proteže dalje od konkretnog okruženja u kojem žive i mada ljudi žele samo da očuvaju svoje osnovno pravo na život i da zadovolje potrebe vlastitog opstanka kako bi živeli bolje, u današnje vreme se celokupna ljudska rasa neprekidno kreće i stalno kruži, pa ljudska bića nesvesno prihvataju ideju „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”. Drugim rečima, gledano iz perspektive ljudskosti, ljudi ne žele da prihvate one šuplje i pompezne definicije države, kao što su „velika nacija”, „napredna dinastija”, „supersila”, „tehnološka sila”, „vojna sila” i tome slično. Takvi koncepti ne postoje u normalnoj ljudskosti, pa ljudi ne žele da time budu preokupirani u svakodnevnom životu. U isto vreme, međutim, prilikom mešanja sa ostatkom čovečanstva, voleli bi da imaju državljanstvo neke moćne zemlje. Konkretno, kad otputuješ preko okeana i nađeš se među pripadnicima drugih naroda, imaćeš snažan osećaj da tvoji vitalni interesi zavise od sudbine tvoje zemlje. Ako je tvoja zemlja moćna, bogata i ima visok status u svetu, onda će i tvoj status među ljudima biti uzdignut do visine statusa zemlje iz koje dolaziš, pa će ljudi i tebe visoko ceniti. Ako, pak dolaziš iz siromašne zemlje i male nacije ili iz neke opskurne etničke grupe, tvoj će status takođe biti niži, u skladu s tvojim državljanstvom i narodnošću. Bez obzira na to kakva si osoba i kojoj nacionalnosti ili rasi pripadaš, ako živiš isključivo unutar nekog malog područja, tada ideja „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” neće na tebe imati nikakav uticaj. Ali kad se, širom čovečanstva, okupe ljudi iz različitih zemalja, veći broj njih prihvata ideju da je „Svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje”. Pritom, ovo prihvatanje nije pasivno, već se pre radi o dubljem shvatanju sa stanovišta subjektivne volje da je izreka „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” tačna, zato što je sudbina tvoje zemlje neraskidivo povezana s tvojim statusom, ugledom i vrednošću među ljudima. U tom trenutku, tebi se više ne čini da je konceptom i definicijom tvoje zemlje obuhvaćen samo onaj mali prostor u kojem si rođen i gde si odrastao. Umesto toga, nadaš se da će tvoja zemlja postati veća i snažnija. Međutim, kad se opet vratiš u svoju zemlju, ona u tvojoj glavi ponovo postaje tako specifična za tebe. To specifično mesto nije neka bezoblična nacija, već je to pre staza, potok i bunar u tvom zavičaju, to su tvoje njive na kojima gajiš useve. Prema tome, povratak u zemlju, bar što se tebe tiče, više predstavlja povratak svom zavičaju, svom domu. A kad se vratiš kući, nije ti više bitno da li tvoja država postoji ili ne, ne zanima te ni ko njome vlada, ni kolika joj je teritorija, ni kakva joj je ekonomska situacija, ni da li je bogata ili siromašna – tebe ništa od toga ne interesuje. Sve dok se u njoj nalazi tvoj dom, ti ćeš imati svoj pravac i cilj kad god na leđa natovariš ranac s namerom da se vratiš kući. Sve dok imaš gde da okačiš šešir i sve dok je mesto u kojem si rođen i gde si odrastao još uvek tu, imaćeš osećaj pripadnosti i odredišta. Čak i ako država u kojoj se tvoj zavičaj nalazi više ne postoji i ako joj se vladar promenio, dokle god je u njoj smešten tvoj dom, ti i dalje imaš gde da se vratiš. U ljudskim glavama, dakle, postoji veoma protivrečan i maglovit koncept države, ali i veoma konkretan koncept doma. Ljudi, zapravo, uopšte nisu načisto da li je ideja „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” tačna ili pogrešna. Ali, budući da ta ideja ima određeni uticaj na njihov konkretan društveni status, oni u sebi nesvesno razvijaju snažan osećaj za državu, nacionalnost i rasu. Dok borave samo unutar malog područja oko svog rodnog mesta, ljudi su u određenoj meri imuni, odnosno otporni prema ideji da je „Svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje”. Ali zato, kad god napuste svoj rodni grad i svoju otadžbinu i izađu izvan područja u kojem vladaju zakoni njihove države, oni nesvesno stiču određenu svest o tome i prihvataju ideju da je „Svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje”. Primera radi, kad odeš u inostranstvo, ako te neko pita iz koje si zemlje, pomislićeš: „Ako kažem da sam iz Singapura, ljudi će imati visoko mišljenje o meni, a ako kažem da sam Kinez, gledaće me s visine.” Stoga se ne usuđuješ da im kažeš istinu. Ali, jednog će dana tvoja nacionalnost biti razotkrivena. Ljudi će saznati da si Kinez i od tog trenutka gledaće te drugim očima. Diskriminisaće te, gledaće te s visine i čak te smatrati građaninom drugog reda. Tada ćeš nesvesno pomisliti: „Stvarno je tačna ona izreka ’Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje’! Nekad sam mislio da nisam odgovoran za sudbinu zemlje, ali sad mi se čini da na svakoga utiče sudbina njegove zemlje. Kad država napreduje, svi napreduju, ali kad država propadne, svi pate zbog toga. Zar naša zemlja nije siromašna? Zar u njoj ne vlada diktatura? Zar njeni vladari nemaju lošu reputaciju? Eto, zato me ljudi gledaju s visine. Pogledaj samo kako ljudima iz zapadnih zemalja dobro ide i kako su srećni. Slobodni su da idu kud god požele i da veruju u šta god hoće. Dok nas, koji živimo pod komunističkim režimom, progone zato što verujemo u Boga, pa moramo da bežimo daleko od kuće, bez mogućnosti povratka. Kako bi bilo divno da smo se rodili u nekoj zapadnoj zemlji!” U tom trenutku, čini ti se da je izuzetno važno koje si nacionalnosti, pa ti i sudbina zemlje postaje važna. Bilo kako bilo, kad ljudi žive u jednom takvom okruženju i kontekstu, na njih nesvesno utiče ideja da je „Svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje” i oni su u različitoj meri poljuljani njome. Kad se to desi, ponašanja ljudi, kao i njihova gledišta, perspektive i stanovišta o ljudima, događajima i stvarima, u različitoj meri će se menjati, što će, naravno, dovesti do posledica i efekata različite jačine. Postoji, dakle, određen broj konkretnih dokaza u vezi sa uticajem koji izreka „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” ima na čovekovo mišljenje. Mada čovekov koncept države, kad se posmatra iz perspektive ljudskosti, nije naročito jasan, nacionalnost koja proizlazi iz pripadnosti nekoj zemlji, u određenim društvenim kontekstima, ipak utiče na ljude. Ako ljudi ne razumeju istinu i ako ove probleme ne sagledaju jasno, oni neće moći da se oslobode okova i nagrizajućeg dejstva ove ideje, što će takođe uticati na njihovo raspoloženje i stav prema stvarima. Bilo da se posmatra iz perspektive ljudskosti ili u svetlu promena i prodora u ljudskom mišljenju prilikom promene opšteg okruženja, ideja da je „Svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, koju je izneo Sotona, na izvestan način utiče na ljude i ispoljava određeno erozivno dejstvo na ljudsko mišljenje. Pošto ljudi ne znaju kako ispravno da objasne stvari poput sudbine neke zemlje i pošto u vezi s tim ne razumeju istinu, ova ideja ih, u različitim okruženjima, često zanosi i kvari, ili pak utiče na njihovo raspoloženje – jednostavno se ne isplati.

Da li bi ljudi, kada je reč o sudbini neke zemlje, trebalo da razumeju kako Bog na to gleda i kako bi oni sami trebalo da na to ispravno gledaju? (Trebalo bi.) Ljudi treba precizno da shvate koje bi stanovište trebalo da zauzmu u pogledu tih stvari, kako bi se oslobodili nagrizajućeg dejstva i uticaja koje prema njima ispoljava ideja da je „Svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje”. Hajde najpre da vidimo može li ijedna osoba, sila ili etnička grupa da poljulja sudbinu neke zemlje. Ko odlučuje o sudbini neke zemlje? (Nju određuje Bog.) Tačno, ovaj osnovni uzrok se mora razumeti. Sudbina neke zemlje usko je povezana sa Božjom suverenošću i nema nikakve veze ni sa čim drugim. Nijedna sila, nijedna ideja niti osoba ne mogu da promene sudbinu neke zemlje. Šta se pod sudbinom neke zemlje podrazumeva? Podrazumeva se njen uspon i pad. Bilo da se radi o razvijenoj ili zaostaloj zemlji i bez obzira na njen geografski položaj, teritoriju koju zauzima, njenu veličinu i sve njene resurse – računajući tu resurse na površini zemlje, pod zemljom i u vazduhu – na njenu sudbinu presudno utiču stvari poput: ko je vladar te zemlje, od kakvih je ljudi sačinjena vladajuća hijerarhija, kojih se vodećih političkih načela i metoda vladanja njen vladar pridržava, da li ljudi u toj zemlji priznaju Boga, da li Mu se pokoravaju, kakav je njihov stav prema Bogu, i tako dalje. Ove stvari ne određuje nijedna pojedinačna osoba, a kamoli neka sila. Nijedna osoba ni sila nemaju konačnu reč u vezi s tim, a nema je ni Sotona. Ko onda ima konačnu reč? Konačnu reč ima jedino Bog. Ljudska bića ne razumeju ove stvari, kao što ih ne razume ni Sotona, ali je on ipak prkosan. On uporno želi da preuzme kontrolu i da prevlada nad ljudima, pa stoga stalno koristi nekakve podstrekačke i zavodljive ideje i mišljenja da bi promovisao stvari poput moralnog vladanja i običaja društva i da bi ljude naterao da te ideje prihvate, te na taj način zadržava vladare na vlasti, a ljude eksploatiše i tera ih da služe tim vladarima. Ali, zapravo, ma šta Sotona radio, sudbina zemlje nema nikakve veze s njim, kao ni sa time koliko se energično, temeljno i nadaleko šire ove ideje tradicionalne kulture. Način egzistencije i uslovi života u bilo kojoj zemlji i u bilo kom periodu – da li je ta zemlja bogata ili siromašna, zaostala ili razvijena i na kojem je mestu rangirana u odnosu na mnoge druge zemlje na ovom svetu – ništa od toga nema apsolutno nikakve veze sa snagom vladavine njenog vladara, kao ni sa suštinom ideja tih mislilaca, niti sa energičnošću kojom oni te ideje šire. Sudbina neke zemlje vezana je isključivo za Božju suverenost i za period u kojem Bog upravlja celokupnim čovečanstvom. U kojem god periodu Bog treba da obavi bilo koje delo, da orkestrira i da vlada bilo kojim stvarima, da celo društvo povede u ma kom pravcu i da stvori kakav god oblik društva – tokom tog perioda pojaviće se neki specijalni protagonisti i desiće se neke veličanstvene i posebne stvari. Primera radi, rat, prisvajanje nečije teritorije od strane drugih zemalja, pojava nekih naročitih novih tehnologija, pa čak i pomeranje svih okeana i kontinentalnih ploča na zemlji, i tome slično – sve te stvari podležu suverenosti i uređenjima Božje ruke. Takođe je moguće da će pojava neke krajnje neupadljive osobe dovesti do toga da celokupno čovečanstvo napravi ogroman iskorak. Isto tako je moguće da, usled nekog krajnje neupadljivog i beznačajnog događaja, dođe do masovne migracije svetskog stanovništva ili da, pod dejstvom jednog takvog beznačajnog događaja, čitavo čovečanstvo doživi ogroman preobražaj ili da dođe do različitih promena u ekonomiji, vojnim pitanjima, u oblasti poslovanja, zdravstvene zaštite, i tome slično. Te promene utiču na sudbinu svake države na planeti, kao i na njeno napredovanje ili nazadovanje. Eto zašto su sudbina, uspon i pad svake zemlje, bila ona moćna ili slaba, usko povezani s Božjim upravljanjem među ljudima i s Njegovom suverenošću. Zbog čega zapravo Bog želi da stvari obavlja na ovaj način? U korenu svega nalaze se Njegove namere. Jednom rečju, opstanak, uspon i pad bilo koje zemlje ili nacije nemaju ama baš nikakve veze ni sa jednom rasom, silom ili vladajućom klasom, ni sa jednim načinom ni metodom vladavine, kao ni sa bilo kojom pojedinačnom osobom. Te stvari imaju veze samo sa suverenošću Stvoritelja, kao i sa periodom tokom kojeg Stvoritelj upravlja čovečanstvom i sa sledećim korakom koji će Stvoritelj preduzeti da bi upravljao čovečanstvom i da bi ga predvodio. Prema tome, sve ono što Bog radi utiče na sudbinu svih zemalja, nacija i rasa, svih grupa ljudi i svih pojedinaca. Sa te tačke gledišta, može se reći da su sudbine svih pojedinaca, rasa, nacija i zemalja zapravo usko povezane i zavisne jedna od druge, te da među njima postoji neraskidiv odnos. Međutim, taj odnos između pomenutih stvari nije nastao zbog ideje i gledišta da je „Svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, već je nastao zahvaljujući suverenitetu Stvoritelja. Upravo zato što su sudbine tih stvari pod suverenitetom jedinog istinitog Boga, Stvoritelja, između njih postoji neraskidiv odnos. U tome leži osnovni uzrok i suština sudbine svake zemlje.

Dakle, gledano iz perspektive većine stanovništva, kojeg bi se stanovišta trebalo držati kada je reč o sudbini neke zemlje? Pre svega, treba razmotriti šta sve ta država čini da bi većinu svoje populacije zaštitila i da bi im udovoljila. Ako većina stanovništva živi dobro, ako su ljudi slobodni i imaju pravo slobode govora, ako su sve mere koje sprovodi vlada veoma racionalne i ako ljudi te mere smatraju pravednim i razumnim, ako su ljudska prava običnih ljudi zaštićena i ako se ljudima ne ukida pravo na život, ljudi će prirodno početi da se oslanjaju na tu državu, biće srećni što u njoj žive i voleće je svim srcem. Tada će svi biti odgovorni za sudbinu te zemlje, ljudi će iskreno hteti da ispune svoje obaveze prema njoj i želeće da ona zauvek postoji, jer doprinosi njihovim životima i svemu drugom u vezi s njima. Ako ta država nije u stanju da zaštiti živote običnih ljudi, ako im ne pruža ljudska prava koja zaslužuju, ako ljudi nemaju čak ni slobodu govora, a oni koji se usuđuju da kažu šta misle bivaju podvrgnuti ograničenjima i sankcijama, ako je ljudima čak zabranjeno da govore i da raspravljaju o čemu god hoće, ako državu nije briga što su ljudi izloženi maltretiranju, ponižavanju i progonu, ako u državi nema nikakvih sloboda i ako su ljudi lišeni osnovnih ljudskih prava i prava na život, ako su oni koji u Boga veruju i koji Ga slede izloženi represiji i progonu, pa ne mogu da se vrate svojim kućama i ako se vernici nekažnjeno ubijaju, onda to i nije prava država, nego je to zemlja đavola i Sotonina zemlja. Da li bi, u tom slučaju, i dalje trebalo da svi budu odgovorni za njenu sudbinu? Ako se ljudi u srcu već gnušaju svoje zemlje i mrze je, čak i ako u teoriji prihvataju da su za nju odgovorni, oni neće biti spremni da tu odgovornost ispune. Ako zemlja bude napadnuta od strane nekog moćnog neprijatelja, većina ljudi će čak poželeti da ona što pre propadne, kako bi oni mogli srećno da žive. Prema tome, da li je svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje zavisi od toga kako se njena vlast ophodi prema ljudima. Ključno pitanje je da li ta država ima podršku javnosti – od tog aspekta uglavnom sve zavisi. Drugi aspekt se, suštinski gledano, sastoji u tome da se sve što se u nekoj zemlji dešava zasniva na određenom broju razloga i faktora koji uzrokuju ta dešavanja, a to nije nešto na šta bi mogli da utiču obični ili beznačajni ljudi. Kada se, dakle, radi o sudbini neke zemlje, nijedan pojedinac ni etnička grupa nemaju konačnu reč u vezi s tim, kao ni moć da na to utiču. Zar to nije činjenica? (Jeste.) Recimo, na primer, da vladajuća klasa tvoje zemlje poželi da državnu teritoriju proširi tako što će od neke susedne države preoteti obradivu zemlju, infrastrukturu i resurse. Nakon što donese takvu odluku, vladajuća klasa započinje sa pripremama oružanih snaga, prikupljanjem sredstva, skladištenjem svih vrsta zaliha i raspravom o datumu početka teritorijalnog proširenja. Ima li običan narod pravo da sa svim tim bude upoznat? Ti čak nemaš prava da to znaš. Poznato ti je samo to da te poslednjih godina država sve jače oporezuje, da su nameti i naknade po raznim osnovama sve veći i da se država sve više zadužuje. Tvoja jedina obaveza jeste da plaćaš porez. A da li to šta će se dešavati sa državom i šta će njeni vladari činiti ima ikakve veze s tobom? Sve do trenutka kad država odluči da krene u rat, odgovore na pitanja koja će država i koja teritorija biti napadnuta i kako će invazija biti izvedena ne znaju čak ni vojnici koji će biti poslati na bojno polje, već samo pripadnici vladajuće klase. Čak ni vojnici nemaju prava da s tim budu upoznati. Moraju da se bore tamo gde im vladar kaže. A to zbog čega tačno ratuju, koliko dugo će rat trajati, mogu li taj rat da dobiju ili ne mogu i kada će se vratiti svojim kućama – oni to naprosto ne znaju, ne znaju apsolutno ništa. Nekim ljudima će rođena deca biti poslata u rat, a da oni, kao njihovi roditelji, nemaju pravo da išta o tome znaju. Što je još gore, neće saznati ni kad im deca u tom ratu budu poginula. Tek kad im budu doneli urne s njihovim pepelom, saznaće da su im deca preminula. Kaži Mi, dakle, da li sudbina tvoje države, kao i sve ono što ta država radi i odluke koje donosi, da li išta od toga ima bilo kakve veze s tobom, kao običnim čovekom? Da li ta država tebi, običnom čoveku, saopštava išta od toga? Imaš li ti pravo da učestvuješ u odlučivanju? Ti čak nemaš prava ni da znaš za sve to, a kamoli da učestvuješ u donošenju odluka. Ma šta da tebi znači tvoja zemlja, da li način na koji se ona razvija, pravac kojim se kreće i način na koji se njome vlada imaju ikakve veze s tobom? To sa tobom nema nikakve veze. Zašto je to tako? Zato što si ti običan čovek, a sve pomenute stvari tiču se samo vladara. Konačnu reč o tome imaju vladari, vladajuća klasa i svi oni koji u tome vide svoj interes, dok sa tobom, kao običnim čovekom, to nema baš nikakve veze. Stoga bi trebalo da budeš malo samosvestan. Nemoj da postupaš iracionalno; nema potrebe da se zarad vladara odričeš života, niti da sebe dovodiš u opasnost. Pretpostavimo da tvojom zemljom vladaju diktatori i da je sva vlast u rukama đavola koji zanemaruju vlastite dužnosti i po čitav dan provode u piću i razvratu, koji žive rasipnički i ništa ne čine za narod. Država zapada u dugove i haos, vladari su korumpirani i nesposobni, usled čega strani neprijatelj odlučuje da napadne tvoju zemlju. Vladarima tek tada padaju na pamet obični ljudi, pa ih pozivaju i govore im: „’Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje.’ Ako država propadne, sve vas čeka težak život. Država je trenutno u nevolji, a osvajači su ušli unutar naših granica. Pohitajte na bojno polje da odbranite zemlju, došao je trenutak kada ste joj potrebni!” Nakon podužeg razmišljanja o tome, kažeš sebi: „Tačno, ’Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje.’ Konačno da i ja jedanput zatrebam svojoj zemlji; treba da žrtvujem svoj život radi odbrane zemlje, jer to je moja obaveza. Zemlja ne sme da padne u ruke neprijatelju, jer, ako svrgnu našeg vladara, s nama je svršeno!” Da li je glupo ovako razmišljati? Ti vladari su diktatori koji poriču Boga i suprotstavljaju Mu se, po čitav dan samo jedu, piju i uživaju, nemarno čine zlodela, grubo gaze po običnim ljudima, nanose štetu masama i brutalno progone ljude. Ako hrabro i neustrašivo jurišaš da bi zaštitio takve vladare tako što ćeš im poslužiti kao topovsko meso na bojnom polju i zarad njih odbaciti vlastiti život, ti si onda definitivno glup i slepo im se zaklinješ na vernost! Zašto kažem da si definitivno glup? Za koga se tačno bore vojnici na bojnom polju? Za čiju se korist odriču svojih života? Kome služe kao topovsko meso? Ako od svih ljudi baš ti, slab i nemoćan obični čovek, kreneš u boj, time ćeš samo pokazati svoje bezumlje i uludo protraćiti život. Ako dođe do rata, treba da se moliš Bogu i da tražiš od Njega da te zaštiti, kako bi mogao da se skloniš negde na sigurno, umesto da pružaš otpor i da se besmisleno žrtvuješ. Kako se definiše besmislena žrtva? Kao bezumlje. Prirodno je da će se u svakoj zemlji naći ljudi koji su spremni da podrže duh izreke „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, da zaštite vladare i da zarad njih stave vlastiti život na kocku. Pošto sudbina zemlje u velikoj meri utiče na interese i opstanak takvih ljudi, neka onda oni brinu o državnim poslovima. Ti si običan čovek i nemaš moć da zaštitiš državu, tako da ove stvari nemaju nikakve veze s tobom. Kako tačno izgleda država koju vredi braniti? Ako se radi o državi sa slobodnim i demokratskim sistemom, ako njen vladar zaista čini nešto za svoj narod i ako može ljudima da garantuje normalan život, onda takvu državu zaista vredi čuvati i braniti. Obični ljudi smatraju da je odbrana takve države isto što i odbrana sopstvenog doma, a to je obaveza koja se ne sme zapostaviti, pa su stoga voljni da rade za svoju zemlju i da ispunjavaju svoje obaveze. Ali, ako tom zemljom vladaju đavoli i Sotona, ako su vladari do te mere rđavi i nesposobni da vladavina tih kraljeva đavola sve više posustaje, pa je vreme da oni siđu s vlasti, Bog će podići neku moćnu zemlju da izvrši invaziju. To je signal koji Nebo šalje ljudima kako bi im saopštilo da vladari aktuelnog režima treba da siđu s vlasti, jer ne zaslužuju da imaju takvu moć, ne zaslužuju da dominiraju tom zemljom, niti da njene žitelje teraju da se brinu o njima, budući da ni oni nisu ništa učinili za dobrobit stanovništva, niti su život običnog čoveka učinili imalo srećnijim i pošto od njihove vladavine običan narod nije imao nikakve koristi. Oni su samo maltretirali običan narod, nanosili mu štetu, mučili ga i zlostavljali. Stoga takvi vladari treba da siđu s vlasti i da se odreknu svog položaja. Ako se taj režim zameni demokratskim sistemom sa čestitim ljudima na vlasti, nade i očekivanja stanovništva biće ispunjene, a to će takođe biti u skladu s Nebeskom voljom. Oni koji se drže Nebeskih puteva napredovaće, dok će oni koji se opiru Nebu propasti. Ako tebe, kao običnog građanina, stalno navodi na stranputicu ideja da je „Svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje” i ako pripadnike vladajuće klase smatraš idolima i uvek ih slediš, zasigurno ćeš umreti mlad i verovatno postati obredna žrtva i pogrebni predmet vladajuće klase. Ukoliko, pak, stremiš ka istini, ako izbegavaš da te Sotona skreće na stranputicu i u stanju si da pobegneš od njegovog uticaja i da sačuvaš svoj život, možeš se nadati da ćeš dočekati rađanje pozitivne države, da ćeš gledati kako na vlast dolaze razboriti gospodari i mudri vladari i kako se uspostavlja dobar društveni sistem, da ćeš imati dobru sudbu i da ćeš živeti srećno. Zar pametna osoba ne bi odabrala baš to? Nemoj misliti da su svi oni koji napadaju tvoju zemlju neprijatelji ili đavoli; to je pogrešno. Užasno grešite ako vladare posmatrate kao neka vrhovna bića koja su iznad svih ostalih ljudi i ako se prema njima ophodite kao prema večnim gospodarima svoje zemlje, ma koliko lošeg da su počinili i ma koliko da se opiru Bogu i terorišu vernike. Razmislite o tome, nakon što su dinastije feudalnih vladara iz prošlosti bile iskorenjene i kad su ljudi počeli da žive u različitim, relativno demokratskim društvenim sistemima, oni su postali donekle slobodniji i srećniji i živeli su, u materijalnom smislu, bolje nego ranije, a ujedno su i širina njihove vizije, njihovi uvidi i gledišta o raznim stvarima postali napredniji nego pre. Da su svi ljudi imali nazadna mišljenja, da su uporno verovali da je „Svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje” i da su stalno nastojali da ožive stare tradicije, da obnove carsku vladavinu i da se vrate na feudalni sistem, da li bi se čovečanstvo razvilo do nivoa na kojem se danas nalazi? Da li bi njihova naselja ličila na ova današnja? Sasvim je sigurno da ne bi. Prema tome, ako ti zakon nalaže da, kad se država nađe u nevolji, moraš da ispuniš svoje građanske dužnosti i da obaviš službu u vojsci, ti onda treba da, u skladu sa zakonom, odslužiš u vojsci. Ako se u toku vojne službe ukaže potreba da kreneš u rat, ti treba i tu obavezu da ispuniš, jer to je nešto što po zakonu moraš da uradiš. Zakon moraš da poštuješ i ne smeš da ga prekršiš. Ako to po zakonu nije obavezno, onda imaš slobodu izbora. Ako država u kojoj živiš priznaje Boga i sledi Ga, ako Ga obožava i ako ima od Njega blagoslov, treba je braniti. Ali, ako se država u kojoj živiš opire Bogu i progoni Ga, ako hapsi i tlači hrišćane, to je onda sotonska država kojom vladaju đavoli. Budući da se ona stalno, sa poremećenim gnevom opire Bogu, ta je država već uvredila Božju narav i On ju je već prokleo. Kad se jedna takva država suoči sa invazijom stranog neprijatelja i kad je snađu nevolje kako unutar, tako i izvan njenih granica, to znači da je nastupilo vreme sveopšteg revolta, nezadovoljstva i ogorčenosti, kod Boga i među ljudima. Zar to nije vreme u kojem Bog želi da okruženje digne na noge i da tu državu uništi? To je trenutak u kojem Bog počinje da deluje. Bog je čuo ljudske molitve i došlo je vreme da ispravi nepravde učinjene izabranom Božjem narodu. To je dobra stvar i to je, ujedno, dobra vest. Vreme tokom kojeg se Bog sprema da satre đavole i Sotonu ujedno je i vreme kad Božji izabrani narod doživljava ogromno uzbuđenje i posvuda širi dobre vesti. To je takođe i vreme tokom kojeg ne smeš da rizikuješ svoj život zarad vladajuće klase. Treba mudro da postupite i da odbacite sva ograničenja nametnuta od strane vladajuće klase, da pobegnete glavom bez obzira i da što hitnije spasete sami sebe. Neki ljudi kažu: „Ako pobegnem, hoću li postati dezerter? Zar to nije sebično?” Možeš i da ne budeš dezerter, tako što ćeš braniti samo svoj dom i čekati da ga osvajači bombarduju i okupiraju, pa da onda vidiš kakav će biti ishod. Činjenica je da, kad god se desi neki važan događaj od nacionalnog značaja, obični ljudi nemaju pravo da samostalno odlučuju. Svi mogu samo pasivno da čekaju, da posmatraju i da trpe neumitne posledice tog događaja. Zar to nije činjenica? (Jeste.) To zaista jeste činjenica. U svakom slučaju, najpametnije što možeš da uradiš jeste da pobegneš. Ti si odgovoran za zaštitu vlastitog života i za bezbednost svoje porodice. Kad bi se od svih ljudi zahtevalo da budu odgovorni za sudbinu zemlje, pa zbog toga svi izginu, ostavljajući iza sebe samo prostranu ledinu, da li bi i dalje postojala suština te države? Tada bi „država” bila samo mrtvo slovo na papiru, zar ne? U očima diktatora, ljudski životi su nešto što je najmanje vredno, u poređenju s njihovim ambicijama i željama, s njihovim aktima agresije i s bilo kojom od njihovih odluka i postupaka, dok u Božjim očima ljudski životi predstavljaju nešto najvrednije. Neka se za vladare žrtvuju i neka im daju svoj doprinos oni koji su spremni da zarad diktatora postanu topovsko meso i koji se pridržavaju duha izreke „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”. Ljudi koji slede Boga nemaju obavezu da se na bilo koji način žrtvuju za Sotoninu državu. Može se to i ovako reći – neka se za Sotoninu vladavinu i njegove ambicije i želje žrtvuju svi oni savesni potomci Sotone i svi oni koji ga slede. Pravedno je prepustiti njima da budu topovsko meso. Niko ih nije na silu terao da imaju tako velike ambicije i želje. Oni naprosto vole da slede vladare i namerni su da se zakunu na vernost kraljevima đavola, pa makar zbog toga i poginuli. Na kraju, oni postaju obredne žrtve i pogrebni ukrasi Sotone, što zapravo i zaslužuju.

Kad bilo koja zemlja napadne neku drugu državu ili kad, usled neke neravnopravne razmene, izbije rat, na kraju uvek stradaju obični ljudi, svi oni koji žive na toj zemlji. Činjenica je da bi se neki ratovi mogli izbeći ako bi jedna od strana bila spremna na kompromis, ako bi se odrekla svojih ambicija, želja i svoje moći i ako bi malo razmislila o opstanku običnih ljudi. Uzrok mnogih ratova je zapravo u tome što se vladari grčevito bore za svoju vlast i što ne žele da tu vlast ispuste iz ruku, već se uporno drže svojih uverenja, svoje vlasti i sopstvenih interesa. A kad izbije rat, običan narod i obični ljudi postaju njegove žrtve. Oni su u ratna vremena nadaleko i naširoko raštrkani, a ujedno su i najmanje sposobni da se svemu tome odupru. Vode li vladari računa o običnim ljudima? Zamislite kad bi neki vladar rekao: „Ako se budem čvrsto držao svojih uverenja i vlastitih teorija, na kraju ću možda i rat započeti, čije će žrtve biti obični ljudi. Čak i ako pobedim, zemlja će biti uništena oružjem i municijom, kao što će biti uništeni i domovi u kojima ljudi žive, pa građani ove zemlje ubuduće neće moći da žive srećno. Da bih zaštitio običan narod, povući ću se, razoružaću vojsku, predaću se i napraviću kompromis”; na taj bi način rat bio izbegnut. Postoji li igde takav vladar? (Ne.) Obični ljudi zapravo ne žele da ratuju, niti žele da učestvuju u rivalstvu i međusobnom nadmetanju političkih sila. Vladar je taj koji je sve njih pasivno poslao na bojno polje i u klanicu. Svi ti ljudi koji su poslati na bojno polje, bilo da poginu ili da prežive, na kraju će poslužiti samo za održavanje vladara na vlasti. Da li je, dakle, vladar krajnji dobitnik? (Jeste.) A šta obični ljudi dobijaju od rata? Obični ljudi mogu samo da budu opustošeni ratom i da gledaju kako im se uništavaju kuće i okruženje od kojeg zavise. Neki ostaju bez porodice, a još je više onih koji postaju raseljena lica i beskućnici, bez izgleda da se ikada vrate. Uprkos tome, vladar velikodušno izjavljuje kako je rat pokrenuo upravo zato da sačuva njihove domove i da im obezbedi opstanak. Da li ta izjava drži vodu? Zar to nije neiskreno lupetanje? Na kraju krajeva, sve štetne posledice rata snosi upravo narod, obični ljudi, dok najveću korist uvek izvlači vladar. On i dalje može da vlada nad narodom i nad zemljom, može i dalje da drži svu vlast u svojim rukama, može i dalje da sedi na svom prestolu i da izdaje naredbe, dok obični ljudi grcaju u škripcu, bez budućnosti i lišeni svake nade. Neki ljudi misle da je ideja „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje” apsolutno ispravna. Posle svega što je rečeno, da li je još uvek smatrate ispravnom? (Ne, ona nije ispravna.) U toj izreci nema ni trunke ispravnosti. Bilo da pomenute događaje posmatramo iz perspektive motiva koje Sotona ima dok tu ideju usađuje ljudima u glavu ili sa aspekta spletki, ambicija i želja vladara u raznim etapama istorije ljudskog razvoja ili sa aspekta bilo koje činjenice u vezi sa sudbinom zemlje, njihov nastanak ne može da kontroliše nijedan običan čovek, pojedinac ili etnička grupa. Na kraju uvek stradaju mase nevinih i običnih ljudi, dok najveću korist od svega toga ima vladajuća klasa i vladari na samom vrhu hijerarhije. Kad se država nađe u nevolji, oni obične ljude šalju na front, da bi ih tamo upotrebili kao topovsko meso. Kad je u državi sve potaman, obični ljudi su ruka koja ih hrani. Oni obične ljude eksploatišu, sisaju im krv i žive na njihov račun, prisiljavaju ih da se staraju o njima, a na kraju im čak usađuju ideju da je „Svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, primoravajući ih da je prihvate. Svi oni koji tu ideju ne prihvate, bivaju etiketirani kao nepatriote. Time vladari narodu prenose sledeću poruku: „Svrha moje vladavine jeste da vi srećno živite. Bez mene na vlasti, ne biste mogli da opstanete i zato morate da radite kako ja kažem, morate biti poslušni građani i morate uvek biti spremni da se posvetite i žrtvujete za sudbinu svoje države.” A ko tu državu predstavlja? Ko je sinonim za tu državu? Sinonim za državu jesu njeni vladari. Time što ljudima u glavu usađuju ideju da je „Svako odgovoran za sudbinu svoje zemlje”, vladari, s jedne strane, primoravaju ljude da svoje obaveze ispunjavaju bez mogućnosti izbora, bez oklevanja i bez pogovora. S druge strane, oni ljudima poručuju da sudbina zemlje, kao i pitanje svrgavanja ili opstanka na vlasti njenih vladara, imaju ogroman značaj za stanovništvo, te da ljudi stoga moraju dobro da se staraju o odbrani kako zemlje, tako i njenih vladara, da bi im bila zagarantovana normalna egzistencija. A da li je stvarno tako? (Nije.) Sasvim je očigledno da stvari tako ne stoje. Vladari koji nisu u stanju da se pokore Bogu, da slede Njegovu volju i da rade za dobrobit običnog čoveka neće dobiti podršku naroda i neće biti dobri vladari. Ako, umesto da rade u korist običnih ljudi, vladari nastoje da udovolje isključivo vlastitim interesima, ako grubo gaze po ljudima i cede iz njih krv i znoj kao paraziti, onda su ti vladari zapravo đavoli i Sotone koji ne zaslužuju podršku naroda, ma koliko da su moćni. Da li bi država mogla da postoji kad ne bi imala takve vladare? Da li bi postojali ljudski životi? Naravno da bi postojali i ljudi bi možda čak i bolje živeli. Kad bi ljudi jasno sagledali suštinu pitanja o tome kakve bi njihove dužnosti i obaveze prema državi trebalo da budu, onda bi oni, bez obzira u kojoj zemlji žive, imali ispravne stavove o glavnim problemima te države, kao i o pitanjima koja se tiču politike i sudbine zemlje. Kad dođeš do tih ispravnih stavova, moći ćeš da donosiš ispravne odluke po pitanjima vezanim za sudbinu zemlje. Da li vi sada u osnovi razumete istinu koju ljudi treba da razumeju kada je reč o sudbini zemlje? (Da.)

Prilično detaljno sam vam besedio o izreci o moralnom vladanju koja kaže „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”. Da li su Moje besede bile jasne i u vezi sa konceptom države, sa uticajem pojma „države” na ljudsko društvo, sa obavezama koje ljudi treba da preuzmu na sebe kada je reč o sudbini zemlje i nacije, sa tim koje izbore treba da naprave, kao i sa onim što Bog po ovim pitanjima zahteva od ljudi? (Jesu.) Onda ćemo ovim završiti naš današnji razgovor u zajedništvu.

11. jun 2022. godine


Šta znači stremiti ka istini (14)

Neko vreme smo razgovarali u zajedništvu i detaljno analizirali pitanje tvrdnji o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi – imate li neko stvarno iskustvo o tome? (Ranije sam prepoznao samo to da ove izjave o moralnom vladanju nisu istina, ali nisam shvatao koliko su duboko iskvarile ljudski rod. Tek kroz zajednički razgovor sa Tobom i Tvoje raščlanjivanje sam uvideo da različite izjave o moralnom vladanju koje je Sotona usadio u ljude deluju ispravno i dobro u ljudskim očima, ali su iskvarile, paralisale i zatočile ljudske misli, navodeći ljude da poriču Boga i da Mu se opiru, i vode ih sve dalje i dalje od Njega. Tako je Sotona, korak po korak, sve do današnjih dana kvario ljudski rod.) Da nisam detaljno besedio o ovim stvarima, da li bi ljudi sami mogli to da prepoznaju? Da li bi mogli da raščlane suštinu tih izjava o moralnom vladanju? (Ljudi ne bi mogli da raščlane niti da prozru suštinu ovih izjava o moralnom vladanju.) A nakon dugotrajnog iskustva? (Ljudi bi mogli da prepoznaju probleme u vezi sa nekim izjavama o moralnom vladanju, ali njihovu suštinu ne bi mogli jasno da raščlane.) Ljudi često vole da čuvene izreke iz tradicionalne kulture poistovećuju sa istinom i međusobno ih mešaju, posebno kad je reč o stvarima koje spolja podsećaju na istinu ili koje izgledaju kao da su u skladu sa ljudskom moralnošću, sa merilima njihove savesti i ljudskim osećanjima. Svi veruju da su ove stvari pozitivne i usklađene s istinom, ali niko ne može da uoči da one potiču od Sotone i da su zapravo negativne stvari. Dakle, ima li ičeg pozitivnog u onome što je Sotona usadio u čoveka? (Nema.) U tim stvarima nema baš ničeg pozitivnog. Naprotiv, sve su to negativne stvari i sotonski otrovi. To je nesumnjivo. Pa, jeste li spoznali i iskopali te negativne stvari i sotonske otrove? Da li je u vašem umu preostalo išta što je slično tim stvarima iz tradicionalne kulture koje smatrate ispravnim? Ako jeste, to je pošast, karcinom! Sada bi o tome trebalo više da razmišljate i da to pažljivo posmatrate i na to obraćate pažnju u svom svakodnevnom životu. Posmatrajte da li u onome što drugi kažu i što čujete, odnosno u stvarima koje na vas ostavljaju utisak ili koje pamtite, odnosno u onim stvarima koje u svom srcu prihvatate i smatrate vrednim, ima nečega nalik onome što zagovara tradicionalna kultura. Ako postoji, morate to raspoznati i raščlaniti, a zatim to sasvim napustiti. U stremljenju ka istini to će vam biti korisno.

Dodatak: Raščlanjivanje „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi”

Dok pišu članke o iskustvenom svedočenju, neki ljudi pominju izjavu: „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi” – treba da raspoznate da li je ova izjava ispravna ili pogrešna, da li je pozitivna ili negativna stvar, te da li je povezana sa istinom, sa Božjim zahtevima i sa načelima koje ljudi treba da poseduju pri rešavanju stvari. Da li je izjava „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi” istinita? Je li usklađena sa istinom? Je li ona produkt zakona i propisa koje je uspostavio Bog? Ima li ikakve veze sa činjenicom da je Bog suveren nad svim stvarima? Hajde, podelite sa svima svoje znanje i razumevanje o ovoj izjavi. (Ovo je nešto što sam ranije pominjao, posebno pri organizaciji crkvenog rada. Ako osoblje nije pravilno raspoređeno shodno načelima, usled toga u poslu ponekad nastaje haos. Ako je osoblje raspoređeno shodno načelima, posao se može dobro obaviti. U to vreme sam smatrao da su uloge ljudi veoma važne i značajne, pa sam zato citirao izjavu: „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi”. Sad uviđam da mi je nedostajalo razumevanja Božje suverenosti i svemoći. Uvek sam u središte svog interesovanja stavljao ulogu ljudi i u mom srcu uopšte nije bilo mesta za Boga.) Ko bi još želeo da sa nama podeli svoje misli? (Izjava „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi” nije svedočenje o Bogu, već svedočenje o ljudima, kao da uspeh zavisi od ljudskog truda. Ona je poricanje Božje suverenosti i isto je što i svedočenje o Sotoni. Ako je ova izjava usađena u ljudskom srcu, ljudi će s vremenom, kad se suoče s problemima, pomisliti da samo treba da pronađu prave ljude kako bi bili uspešni i neće imati veru u Boga, niti će se uzdati u Njega. Prema tome, ovo je posebno izopačena izjava.) U osnovi, vaše je shvatanje da ova izjava nije tačna i da ona nije pozitivna stvar, a svakako da nije istina. Pa, zašto je onda koristite? Ako je koristite, koji se problem time otkriva? (Da nam nedostaje sposobnost raspoznavanja u pogledu ove izjave.) A koji je razlog što vam nedostaje sposobnost raspoznavanja? Je li u tome što i dalje verujete da ova izjava ima neke ispravne i validne aspekte u sebi? (Da.) Dakle, šta nije u redu sa ovom izjavom? Zašto kažete da nije ni tačna ni pozitivna stvar? Kao prvo, hajde da ustanovimo da li je u skladu sa objektivnim zakonima stvari. Spolja posmatrano, čini se da su ljudi ti koji obavljaju određeni posao. Oni posao organizuju, obavljaju ga i nastavljaju da ga prate. U svakom koraku imaju važnu ulogu i konačno određuju ishode i napredak tog dela posla. Spolja posmatrano, čini se da uzroke, proces razvoja stvari i rezultate sve redom određuju ljudi. Ali u stvarnosti, ko je Onaj koji upravlja svim ovim, koji to orkestrira i uređuje? Ima li to ikakve veze s ljudima? Da li ljudi pasivno prihvataju orkestracije sudbine i orkestracije Suverena ili aktivno sami preuzimaju kontrolu nad svime? (Pasivno ih prihvataju.) Svi ljudi pasivno prihvataju Božju suverenost, orkestraciju i uređenja. Kakvu ulogu u tome imaju ljudi? Zar nisu marionete u Božjim rukama? (Jesu.) Ljudi su poput marioneta čiji se konci povlače. U zavisnosti od toga koji će konac biti povučen određuje se postupak koji oni preduzimaju i izraz lica koji će napraviti. Kuda ljudi odlaze, šta govore i šta svakodnevno rade – u čijim je sve to rukama? (U Božjim rukama.) Sve je u Božjim rukama. Ljudi pasivno prihvataju Božju suverenost. Tokom čitavog ovog procesa, Bog određuje šta će učiniti, da li će nekoga razotkriti, kakve će promene i napredak doneti u toj stvari i kada, koji će biti krajnji ishod i koga će razotkriti ili ukloniti; On određuje koje pouke ljudi treba da izvuku iz te stvari, koje će istine razumeti i kakvo će znanje u tome steći od Boga, za koja gledišta će ljude navesti da ih preokrenu i za koje predstave će ih nagnati da ih otpuste. Mogu li ljudi da postignu sve ove stvari koje Bog postiže? Mogu li? (Ne, ne mogu.) Ljudi to ne mogu. Oni ne mogu da postignu te stvari. Tokom čitavog razvoja bilo koje stvari, ljudi samo pasivno i svesno ili nesvesno obavljaju stvari, ali nijedna osoba ne može da predvidi uzroke, tok, konačne rezultate i postignute ishode cele te stvari, nijedna osoba ne može da kontroliše bilo koju od tih stvari. Ko sve to predviđa i kontroliše? Jedino Bog! Bilo da je reč o značajnom događaju koji se dešava u vaseljeni ili o nekom manjem incidentu koji se zbiva u bilo kom kutku planete, on ne zavisi od ljudi. Nijedna osoba ne može da kontroliše zakone koji upravljaju svime, odnosno proces napredovanja svih stvari i njihove konačne rezultate. Nijedna osoba ne može unapred da vidi budućnost svega niti da predvidi šta će se dogoditi, a kamoli da kontroliše krajnje rezultate svih stvari. Jedino Bog, koji je suveren nad svim stvarima, kontroliše sve ovo i ima suverenost nad svim ovim. Jedini uticaj koji ljudi mogu da imaju jeste u igranju različitih uloga, koje mogu biti pozitivne ili negativne, unutar okruženja, kako malih tako i velikih, i zajedno sa raznim tipovima ljudi, događaja i stvari kojima upravlja Bog, koji njima orkestrira i uređuje ih. To su uticaj koji ljudi imaju i uloga koju igraju. Kad nešto nije uspešno, odnosno kad rezultati ne ispadnu dobri shodno očekivanjima, pa ishod nije onaj koji bi ljudi želeli da vide, kad im taj ishod čak donosi ogromnu tugu i jad, to su takođe stvari nad kojima ljudi nemaju suverenost, ljudi ne mogu da ih predvide, a još manje mogu da ih kontrolišu. Ako je krajnji ishod nečega veoma dobar, ako on ima veoma pozitivno i aktivno dejstvo, ako je za ljude veoma poučan i na njih ima dubok uticaj, onda on potiče od Boga. Ako se ništa ne postigne na kraju, ako ishod nije naročito dobar ni optimističan, i ako deluje da, umesto pozitivnog i proaktivnog, na ljude ima negativno dejstvo, čitav ovaj proces te stvari takođe orkestrira i uređuje Bog. Ne kontroliše ga nijedna osoba. Hajde da ne razgovaramo o nedostižnim stvarima; hajde da razgovaramo o onome što se može zapaziti u crkvi, kao što je pojava antihrista. Od trenutka kad antihrist stupi na scenu i počne da deluje, i bude unapređen na poziciju starešine ili delatnika, i preuzme važan posao u crkvi, pa sve do trenutka dok kao antihrist ne bude otkriven, dok ga braća i sestre ne raspoznaju i ne razotkriju, te na kraju bude uklonjen i odbačen – tokom čitavog ovog procesa, mnogi ljudi bivaju navedeni na stranputicu, neki čak slede antihrista, a neki u svom život-ulasku pretrpe gubitke usled uticaja antihrista i tome slično. Iako sve ovo potiče od Sotoninih ometanja i delo je Sotoninih slugu, znači li to da Bog ne vidi pojavu i razvoj svih ovih stvari? Zar Bog ne zna kakve će biti posledice pojave antihrista? Zar Bog ne zna za uticaj koji će antihrist imati na crkvu i na braću i sestre? Je li sve ovo naprosto rezultat neuspeha koji su izazvali ljudi? Kad se suoče sa pojavom ovakvih negativnih stvari, ljudi često razmišljaju: „O, ne, Sotona je iskoristio priliku koja mu se ukazala, bio je to Sotona koji ometa stvari”. To implicira: „Zašto Bog nije motrio na stvari? Zar Bog ne preispituje sve stvari? Zar Bog nije sveprisutan? Zar Bog nije svemoguć? Gde su bili Božji autoritet i sila?” U ljudskom srcu se javlja sumnja. I šta je izvor ove sumnje? Budući da je ishod tog događaja negativan, nepoželjan i nije ono što ljudi žele da vide, a još manje je u skladu sa njihovim predstavama i uobraziljama, to nanosi udarac njihovoj svetoj veri u Boga. Ljudi to ne razumeju, pa razmišljaju: „Ako je Bog suveren nad svim stvarima i sve kontroliše, zašto bi se onda pred našim očima događalo to da antihrist navodi ljude na stranputicu? Zašto bi se tako nepoželjna stvar događala u crkvi i među braćom i sestrama?” U ljudskom srcu se javlja sumnja i njihova vera da je „Bog svemoćan i sveprisutan” biva uzdrmana. Kad je ljudska vera u Bog uzdrmana, ako ih pitaš: „Ko je kriv što si razvio predstave o Bogu?”, odgovoriće ti: „Sotona je kriv”. No, pošto čovek ne može da vidi Sotonu, na koga na kraju treba da se svali ova odgovornost? Treba da se svali na antihrista ili na antihristovu grupu. Ljudi će reći da su oni koje je antihrist naveo na stranputicu i čiji su životi pretrpeli štetu, zaslužili da ih antihrist navede na pogrešan put. Na kraju krajeva, na koju izjavu se svodi ljudsko razumevanje cele te stvari? „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi.” To je zaključak do koga dolaze. A, u svemu tome, gde postavljaju Boga? Oni ne shvataju da je Bog suveren nad svim, pa, umesto toga, sve što se događa pripisuju šupljoj teoriji da „i uspeh i neuspeh zavise od ljudi”.

Kad ljudi vide da se oko njih dešavaju neke relativno dobre i pozitivne stvari, kao na primer kad Sveti Duh izvršava moćno delo i svi imaju snažnu veru, kad ljudi stoje postojano čak i usred progona i nedaća, i niko ne postaje Juda, i kad imovina Božje kuće i životi braće i sestara ne trpe nikakvu štetu, ljudi kažu: „Ovo je Božja zaštita. Do ovog uspeha nisu doveli ljudi; to je nesumnjivo delo Božje.” Pretpostavimo da su događaji koje ljudi vide oko sebe nepoželjni; recimo, crkva se suočava sa tlačenjem i hapšenjem od strane velike crvene aždaje, a crkvenu imovinu je dograbio Sotona. Recimo da životi braće i sestara trpe štetu, a pripadnici Božjeg izabranog naroda su raštrkani na sve strane, raseljeni su i nemoćni da se vrate kući. Pretpostavimo da je crkveni život uništen i da članovi crkve više ne mogu da žive istim crkvenim životom kao pre. Zamislite da više ne mogu da žive radosnim i srećnim, spokojnim suživotom sa braćom i sestrama, da se okupljaju da bi jeli i pili Božje reči i izvršavali svoje dužnosti, a neki zli ljudi i bezvernici počinju da šire predstave kako bi druge navodili na stranputicu, navodeći ih da izgube veru u Boga i zapadnu u negativnost i slabost. U takvim prilikama, ljudi ne mogu da odole a da se ne žale. Ne usuđuju se da se žale na Boga, pa se stoga žale ovako: „Taj i taj je zla osoba, taj i taj je Sotona, taj i taj je đavo. Da oni pri okupljanjima nisu bili nemarni i da ih nisu pohapsili, ne bismo završili u ovoj situaciji da ne možemo da se vratimo kući. Da nije bilo njih, i dalje bismo živeli srećnim crkvenim životom, jeli i pili Božje reči i normalno izvršavali svoje dužnosti. Sve ovo je zbog određene osobe, određenog đavola, određenog Sotone ili određenog sotonskog režima.” I premda se ljudi ne usuđuju da imaju ikakve zamerke prema Bogu ili da Bogu pripisuju odgovornost za čitavu tu situaciju, u tom trenutku, oni su razvili, ni veliko a ni beznačajno, neobjašnjivo nepoverenje prema Bogu. Šta će se izroditi iz ovih nepoverljivih misli? Ljudi će reći: „Izvukao sam pouku iz ovog iskustva. Od sad pa nadalje, pažljivo ću razmatrati sve sa čim se suočim i pre svakog postupka ću dvaput razmisliti. Neću biti nepromišljen i više nikome neću olako ukazati poverenje. U svim situacijama biću izrazito pažljiv i naučiću da sebe zaštitim.” Imaju li Boga i dalje u svom srcu? Da li se još uvek uzdaju u Boga i u Njega imaju poverenje? Neki ljudi kažu: „Kako da nemam? U svom srcu i dalje verujem u Boga i još uvek se iskreno uzdam u Njega.” Ali sebi potajno govore: „Ne veruj olako Božjim rečima. Bog uvek kuša i oplemenjuje ljude. U Boga se ne može pouzdati! Pa, pogledajte šta se dogodilo tu pred našim očima. Članove naše crkve je uhapsila velika crvena aždaja. Zašto nas Bog nije zaštitio? Da li Bog želi da vidi kako su narušeni interesi Njegove kuće? Oseća li Bog apatiju kad vidi da bezvernici navode ljude na stranputicu? Ako Bog ovo zaista vidi, zašto Mu nije stalo? Zašto to ne spreči ili ne osujeti? Zašto nas ne prosveti da možemo da raspoznamo da je osoba koja nas navodi na pogrešan put zla osoba i bezvernik, da se što pre od nje udaljimo i izbegnemo sve ove posledice? Kad bezvernik ljude navodi na stranputicu, zašto nas Bog ne štiti? I samo blago upozorenje bilo bi dovoljno!” Oni ne dobijaju odgovore na sva ova pitanja, a ne mogu ih ni dobiti. Na kraju, nakon što to iskuse, dolaze do sledećeg zaključka: „Pouzdaću se u Boga u stvarima u kojima u Njega treba da se pouzdam, a osloniću se na sebe u onim stvarima u kojima ne treba da se pouzdam u Boga. Ne smem da ispadnem budala. Mi, braća i sestre, moramo da naučimo da se udružujemo radi topline i međusobne pomoći. Što se tiče svega ostalog, neka Bog radi kako Mu se prohte. Mi to ne možemo da kontrolišemo.” Ako velika crvena aždaja uhapsi pripadnike Božjeg izabranog naroda, crkveni rad i crkveni život biće u velikoj meri ometeni i to će se u značajnoj meri odraziti na obavljanje dužnosti braće i sestara. U takvim vremenima pojaviće se bezvernici i antihristi da prekidaju i navode na pogrešan put, da šire jeresi i zablude, tvrdeći da je do hapšenja došlo zato što su se starešine i delatnici okrenuli protiv Božjih namera, pa će ljude na stranputicu navoditi ovi antihristi i zli ljudi. Kad nastupe ovi događaji koji nisu u skladu sa ljudskim predstavama i uobraziljama niti sa ljudskim osećanjima, ljudi iz njih nikad ne izvuku pouku. Na osnovu ovih događaja, ljudi nikad ne shvate Božju suverenost, orkestraciju i narav. Ljudi nikad ne dokuče Božje namere niti pouke koje bi Bog želeo da oni izvuku, podučavanje koje bi On želeo da dobiju, ni sposobnost raspoznavanja koju bi On želeo da steknu iz tih događaja. Ljudi ne znaju ništa od tih stvari i ne znaju kako da ih iskuse. Prema tome, kad je reč o svim stvarima koje ljudi oko sebe primećuju, ljudi iskreno veruju da je izreka „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi” tačna i da je pouzdanija i stvarnija od činjenice da je „Bog suveren nad svim stvarima, da je Bog sveprisutan i da Bog sve preispituje”. U stvari, duboko u sebi, vi i dalje verujete da je izreka „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi” znatno stvarnija, da su ljudi ti koji sve određuju, te da je reći da Bog o svemu odlučuje pomalo neodređeno. Zašto ljudi smatraju da je to neodređeno? Zašto ljudi misle da je izjava „Bog odlučuje o svemu” nepouzdana? U teoriji, razlog je u tome što ljudi ne shvataju istinu i ne poznaju Boga, no, šta je zapravo razlog? (Ljudi zapravo ne priznaju niti veruju da je Bog suveren nad svime.) U redu je reći da ljudi ne veruju i ne priznaju da je Bog suveren nad svime, ali postoji još konkretniji razlog, a on je u tome da izreka „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi” razotkriva pogrešnu perspektivu koju ljudi imaju u načinu na koji posmatraju dobre i loše stvari. Ljudi veruju da su stvari koje im donose spokoj, radost, utehu i sreću dobre i da potiču od Boga. Ima nekih stvari zbog koji se ljudi osećaju nelagodno ili uplašeno, zbog kojih plaču, pate ili ih one ispunjavaju tolikim jadom da požele da su mrtvi – neke stvari ljudima čak onemogućavaju da obezbede normalan crkveni život i normalno okruženje da izvršavaju svoje dužnosti. Ljudi takve stvari smatraju „lošim stvarima”. Izraz „loše stvari” mora se staviti pod navodnike. Mogu li „loše stvari” pozitivno delovati na ljude? Ljudi ne mogu da vide ni da osete te dobre efekte, pa u njihovom umu, to „sve” nad čim je Bog suveren obuhvata samo stvari koje im donose spokoj, radost, zasićenje, koristi, poduku i dobitke, kao i stvari koje jačaju njihovu veru u Boga. Ljudi veruju da je to sve nad čime Bog ima suverenost. Nasuprot tome, ako se na prvi pogled čini da pojedine stvari ljudima u životu donose patnju, nanose štetu interesima crkve, i ako je nekoliko ljudi navedeno na stranputicu, a neki su čak uklonjeni, te nekoliko njih zadese nesrećni događaji i podnesu određeni bol, ljudi veruju da te stvari nemaju nikakve veze s Božjom suverenošću i da su one delo Sotone. Da je to delo Božje, ljudi veruju da se te negativne stvari ne bi ni pojavile niti bi postojale; to je ono što su ljudi utvrdili. Prema tome, ljudsko shvatanje izjave „Bog je suveren nad svime” krajnje je jednostrano i plitko. Ograničeno je na ljudske predstave, opterećeno ljudskim emocijama i ne odgovara činjenicama. Da vam navedem jedan primer. Bog je stvorio svakakve insekte i ptice. Neki ljudi kažu: „Verujem da su sve stvari koje je Bog stvorio značajne, da su sve to korisni insekti i da su svi dobri. Bog je stvorio pčele i svakakve vrste ptica je stvorio Bog. Komarci uvek ujedaju ljude i šire bolesti, prema tome, komarci nisu dobri. Možda Bog nije stvorio komarce.” Nije li ovo iskrivljeno razumevanje? U stvarnosti, sve stvari je stvorio Bog. Postoji samo jedan Bog, Stvoritelj, i sve živo i neživo potiče od Boga. U svojim predstavama, ljudi veruju da samo razni korisni insekti, ptice i druga korisna stvorenja potiču od Boga – dok, kad je reč o muvama, komarcima, stenicama i nekim životinjama mesožderima, koje čovek smatra posebno nasilnim, čini se da ta stvorenja ne potiču od Boga, a čak i da potiču, ona nisu nešto što je dobro. Zar to nije ljudska predstava? U ljudskim zamislima i predstavama, ove stvari se postepeno sistematično klasifikuju: sve ono što se ljudima dopada ili im koristi smatra se pozitivnim i stvorenim od Boga, dok se sve ono što se ljudima ne dopada ili im škodi smatra negativnim i nečim što nije stvoreno od Boga, a što je možda stvorio Sotona ili je nastalo u prirodi. U svom umu, ljudi često nesvesno veruju da „muve, komarci i stenice nisu nešto što je dobro i da nisu stvoreni od Boga. Bog zasigurno ne bi stvorio takve stvari”. Ili razmišljaju ovako: „Lavovi i tigrovi uvek jedu ovce i zebre, previše su surovi. Nisu nešto što je dobro. Vukovi su zlokobni, lukavi, podmukli, nasilni i okrutni. Vukovi su loši, ali su krave i ovce dobre, a psi su još bolji.” Da li je nešto što je stvorio Bog dobro ili loše, ne meri se na osnovu ljudskih emotivnih potreba ili ukusa – te stvari se tako ne odmeravaju. Bog je stvorio svakojake životinje, uključujući zebre, jelene i razne vrste biljojeda, kao i divlje mesoždere poput lavova, tigrova, leoparda i krokodila, koji su posebno surovi, uključujući neke grabljivice koje samo jednim ujedom mogu da ubiju svoj plen. Bez obzira na to jesu li ove životinje u ljudskim očima dobre ili loše, sve ih je stvorio Bog. Neki ljudi vide kako lavovi jedu zebre, pa pomisle: „O, ne, sirota zebra! Lavovi su tako podmukli jer jedu zebre.” Kad vide kako vuk proždire ovcu, oni razmišljaju: „Vukovi su tako svirepi i lukavi. Zašto je Bog stvorio vukove? Ovce su tako slatke, drage i nežne. Zašto Bog nije stvorio samo nežne životinje? Vukovi su ovcama prirodni neprijatelji, pa zašto je Bog stvorio i vukove i ovce?” Oni ne razumeju tajnu koja leži u osnovi ovoga i uvek stvaraju ljudske predstave i uobrazilje. Kad dođe do incidenata u kojima antihristi ljude u crkvi navode na pogrešan put, neki ljudi kažu: „Ako se Bog sažalio nad ovim ljudskim rodom, zašto je stvorio Sotonu? Zašto Sotoni dozvoljava da kvari ljudski rod? Budući da nas je Bog odabrao, zašto antihristima dozvoljava da se pojavljuju u crkvi?” Ne razumete, zar ne? U tome je Božja suverenost. Tako Bog vlada nad svim stvarima i jedino kad On njima vlada na ovaj način, sve stvari mogu normalno da postoje unutar pravila i zakona koje je On naložio. Da te Bog zaštiti i spreči da se antihristi pojave u crkvi, da li bi znao šta su antihristi? Da li bi znao kakva je narav antihrista? Da ti se samo kaže nekoliko reči i teorija o raspoznavanju antihrista, a pritom zapravo ne upoznaš nijednog takvog, da li bi mogao da razaznaš antihriste? (Ne.) Sigurno ne bi. Da se antihristima i zlim ljudima ne dozvoli da se pojave, ti bi uvek bio poput nekog cveta u stakleniku: čim bi došlo do nagle promene temperature, uvenuo bi pod iznenadnim naletom hladnoće, nemoćan da to izdržiš. Prema tome, ako ljudi žele da shvate istinu, oni moraju da prihvate i pokore se svim okruženjima i svim ljudima, događajima i stvarima koji se javljaju pod Božjom suverenošću i orkestracijom. „Svi ljudi, događaji i stvari” obuhvataju ono pozitivno i negativno, uključuju stvari koje su usklađene s tvojim predstavama i uobraziljama, i one koje to nisu. To obuhvata stvari koje smatraš pozitivnim i negativne stvari koje ti se ne sviđaju, sadrži stvari koje su usklađene s tvojim osećanjima, i sadrži stvari koje nisu u skladu s tvojim osećanjima ili sa tvojim ukusom. Moraš da prihvatiš sve ove stvari. U čemu je svrha prihvatanja svih ovih stvari? Ne samo da unaprediš svoje znanje i pospešiš svoje iskustvo, već da ti omogući da praktičnije i konkretnije spoznaš Božje reči, da razumeš istinu i kroz ove činjenice iskusiš istinitost i tačnost Božjih reči. Na kraju ćeš potvrditi da su Božje reči istina, izvući ćeš pouke od različitih ljudi, događaja i stvari, što će ti omogućiti da razumeš još više istina, da prozreš još mnogo stvari i da sebe dodatno obogatiš. Krajnji rezultat koji se ovim postiže jeste u tome da ćeš kroz pojavljivanje i razvoj različitih ljudi, događaja i stvari moći da stekneš znanje o Stvoritelju, počećeš da shvataš Njegovu narav i suštinu i naučićeš da On ima suverenost nad svim stvarima i da ih orkestrira.

Bez obzira na to da li događaje koji se oko tebe zbivaju čovek doživljava kao dobre ili loše, da li oni predstavljaju ono što želiš ili ne, da li ti donose radost i sreću ili tugu i bol, treba da ih posmatraš kao ljude, događaje i stvari koji sadrže pouke koje je potrebno da izvučeš i istine koje treba da tražiš, i treba da ih posmatraš kao stvari koje potiču od Boga. One se ne dešavaju slučajno, nisu nastale zbog ljudi, nije ih izazvala nijedna osoba i nisu nešto što ijedna osoba može da kontroliše. Naprotiv, Bog je taj koji vlada svim ovim stvarima; Bog orkestrira i uređuje sve te stvari. Pojava bilo kog događaja ne zavisi od ljudske volje i nijedna osoba ne može da kontroliše neki događaj samo zato što to poželi. Bog vlada i orkestrira čitavim procesom pojavljivanja, razvoja i preobražaja svih ljudi, događaja i stvari sve dok ne dostignu svoj krajnji ishod. Ako u to ne veruješ, pokušaj da iskusiš i posmatraš stvari prema rečima i načelima o kojima sam govorio. Uveri se da li je ono što kažem istina. Proveri da li je ispravna izjava u koju verujete: „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi” ili je ispravna izjava: „Bog vlada nad pojavom i razvojem svih ljudi, događaja i stvari i orkestrira njima sve dok ne dostignu svoj krajnji ishod”. Proveri koja je od ove dve izjave tačna, koja je u skladu sa činjenicama, koja ljudima omogućava da dobiju poduku i od koristi im je, i koja ljudima omogućava da Boga upoznaju i da steknu iskrenu veru u Njega. Kad sve što se oko tebe događa iskusiš sa gledištem i stavom da Bog svime vlada i da sve orkestrira, tvoje gledište o stvarima i ugao posmatranja u odnosu na njih biće potpuno drugačiji. Ako se držiš toga da sve stvari i događaje posmatraš iz perspektive izreke: „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi”, u tom slučaju, najblaže rečeno, kad te nešto zadesi, prirodno i nevoljno ćeš se zapetljati u ideju o ispravnom i pogrešnom, nastojaćeš da ljude smatraš odgovornim i analiziraćeš uzroke raznih incidenata, faktore koji su u raznim stvarima doveli do negativnih posledica i tome slično, umesto da na osnovu Božjih reči tražiš istina-načela i Njegove namere. Što više veruješ u izreku „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi”, tobom će sve više gospodariti stavovi bezvernika. Konačni ishodi svega što doživljavaš u tom slučaju će biti sve više oprečni istini, a tvoja će vera u Boga postati puka doktrina ili krilatica. U tom trenutku, preobratićeš se u potpunog bezvernika. Drugim rečima, što više veruješ u izjavu „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi”, sve više će se dokazivati da si bezvernik. Ako u svom srcu nemaš Boga ni Božje reči, ako nipošto ne priznaješ ili ne prihvataš nijednu od Božjih reči, istina ili pozitivnih stvari, ako za njih nema mesta u tvom srcu, onda je dubinu tvoje duše u potpunosti zaposeo Sotona, ona je ispunjena mislima i idejama o evoluciji i materijalizmu, pri čemu su sve to đavolske reči đavola i Sotone. Veruješ u sve činjenice koje vidiš sopstvenim očima, ali ne veruješ da Onaj koji je suveren nad svim u vaseljeni, Onaj koga nijedna osoba ne može da vidi, zaista postoji. Ako sve posmatraš iz perspektive izreke „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi”, onda se nimalo ne razlikuješ od Sotone i materijalista. Međutim, ako sve posmatraš iz perspektive reči „Svime na svetu vlada i sve uređuje Bog”, u tom slučaju, čak i ako neke stvari ne možeš jasno da vidiš, moći ćeš da potražiš odgovore o konkretnim događajima koje oko sebe vidiš, da potražiš sȃm koren te stvari i da unutar Božjih reči potražiš suštinu i istinu problema. Nećeš istraživati ko je bio u pravu a ko nije, nećeš naprosto nastojati da nekog smatraš odgovornim; već ćeš, umesto toga, tu stvar moći da odmeriš prema rečima Božjim, da tražiš koren problema, otkriješ srž tog pitanja, pa ćeš istraživati gde su ljudi podbacili, šta im je nedostajalo, kakvu su iskvarenu narav otkrili, kako su bili buntovni i koji su njihovi aspekti bili neusklađeni sa Bogom tokom odvijanja čitave te stvari. Moći ćeš da istražiš koje su bile Božje namere i ciljevi dok je obavljao te stvari, šta je kod ljudi želeo da postigne, kakve je rezultate želeo da ostvari, kakve koristi je želeo da ljudi dobiju, kao i načela kojih ljudi treba da se pridržavaju. Kad iz ovih perspektiva raspoznaješ i posmatraš određeni događaj, tvoje unutrašnje stanje će se promeniti. Tvoje će gledište na stvari nesvesno biti usmeravano i vođeno Božjim rečima. U Božjim rečima nesvesno ćeš dobiti prosvećenje i pravac, kao i istina-načela kojih, kad te takve stvari zadese, treba da se pridržavaš i koja treba da primenjuješ. Kad zaista uđeš u ova istina-načela, imaćeš iskrenu veru i pouzdanje u Boga, iskreno ćeš se moliti i preklinjati, imaćeš iskrenu pokornost i moći ćeš praktično da deluješ shodno istina-načelima – šta će biti krajnji rezultat toga? Tokom odvijanja čitavog događaja, jasno ćeš uvideti istinu te stvari, izvući ćeš pouke, moći ćeš ispravno da shvatiš sve što ti se događa i bićeš u stanju da uvidiš da to dolazi iz Božjih uređenja i da sadrži Božje dobre namere. I na taj način, kao što ljudi često kažu, „od nečeg lošeg napravi nešto dobro”, svaki događaj koji ljudi osuđuju, gnušaju ga se i preziru moći ćeš prirodno da posmatraš kao pozitivnu stvar, i moći ćeš da priznaš da njime vlada i da ga uređuje Bog, i da ga treba prihvatiti od Boga. To ćeš posmatrati kao nešto što u sebi sadrži celo Božje srce, Njegove namere i Njegova očekivanja. I dok to budeš proživljavao, nesvesno ćeš početi da shvataš koje su bile Božje namere dok je orkestrirao čitavu tu stvar. Iako toga nećeš biti svestan, počećeš da shvataš i da razumeš Njegove namere i, čim se to bude dogodilo, nesvesno ćeš razumeti istine koje su unutar toga, i moći ćeš da razaznaš sve ljude i stvari koji su u celom tom događaju imali učešće. Ako, tokom odvijanja celog tog događaja, problem posmatraš iz perspektive reči „Svime na svetu vlada i sve uređuje Bog”, zadobićeš mnogo toga. Zadobićeš istinu, iskrenu veru u Boga i shvatanje Božje suverenosti nad svim stvarima. Razumećeš Božje namere i Njegovo mukotrpno promišljanje o ovoj stvari. Naravno, zadobićeš i razumevanje i iskustvo izraza „Bog je sveprisutan”, koji je prethodno postojao samo u tvojoj podsvesti. Ako, tokom odvijanja celog tog događaja, problem posmatraš iz perspektive izreke „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi”, žalićeš se, nećeš se obazirati na Boga i osećaćeš da je Bog veoma udaljen i neodređen. Reč „Bog”, identitet Božji, suština Božja i sve o Bogu delovaće tako daleko i šuplje. Verovaćeš da su pojavljivanje, razvoj i ishod čitavog tog događaja svi redom zavisili od ljudskog postupanja i da je cela ta stvar prožeta ljudskim faktorima. Prema tome, o ovim stvarima ćeš neprekidno razmišljati na sledeći način: „Ko je pogrešio u ovoj fazi? Ko je u ovoj fazi neoprezno prouzrokovao gubitak? Ko je prekidao, ometao i uništavao ovu fazu? Pobrinuću se da taj za to plati.” Opsesivno ćeš se usmeravati na pojedince i stvari, neprestano živeći u svetu ispravnog i pogrešnog, dok potpuno zanemaruješ Božje reči, istinu, odgovornosti, dužnosti i obaveze koje stvorena bića treba da ispune, kao i gledišta i stavove kojih treba da se pridržavaš. Za Boga više neće biti mesta u tvom srcu. Tokom odvijanja čitavog tog događaja, između tebe i Boga neće postojati nikakav odnos, kao ni između tebe i Božjih reči. Drugim rečima, suočen sa nekom situacijom, opsesivno ćeš se usmeravati jedino na ljude i stvari. Nećeš moći da smisliš nijednu reč koja je u skladu sa istinom ili izjavu istine koja potiče od Boga da bi u odnosu na njih tu stvar odmerio, nećeš moći da je koristiš kao osnovu za raščlanjivanje te situacije, iz te situacije nećeš izvući pouke niti ćeš steći sposobnost raspoznavanja, nećeš osnažiti svoju veru niti ćeš spoznati Boga. Ništa od toga nećeš učiniti. Tokom odvijanja čitavog tog događaja, čvrsto ćeš se držati popularne izreke „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi”, a ona je, precizno govoreći, argument i gledište bezvernika. Nasuprot tome, pretpostavimo da taj događaj od samog početka možeš da prihvatiš iz perspektive stvorenog bića, ne ispitujući da li je ijedan pojedinac u pravu ili nije, bez prekomernog analiziranja ijedne osobe ili stvari, i bez opsesivne usmerenosti na ljude ili stvari. Pretpostavimo da u Božjim rečima aktivno tražiš odgovore, da pred Boga samoinicijativno dolaziš da se moliš i da se na Njega osloniš i da tražiš Božje prosvećenje i usmeravanje, dopuštajući Bogu da deluje i orkestrira. Pretpostavimo da tvoj stav odražava strah i pokornost prema Bogu, žeđ za istinom i aktivnu saradnju sa Bogom – stav koji ne predstavlja gledište i stav bezvernika, već gledište i stav koje Božji sledbenik treba istinski da poseduje. Uz takvo gledište i stav, nesvesno ćeš zadobiti ono što nikada ranije nisi iskusio, a to su istina-stvarnosti koje prethodno nisi posedovao. Te istina-stvarnosti zapravo su efekti koje Bog u tebi želi da ostvari i postigne kroz Svoju suverenost nad čitavim događajem. Ako Bog ostvari ono što namerava da postigne, On tada neće postupati uzalud budući da će u tebi postići željene efekte. Koji su to efekti? Bog želi da uvidiš šta se zaista događa, da se ništa ne dešava slučajno, da to nisu izazvali ljudi, već da Bog nad tim ima kontrolu. Bog želi da iskusiš Njegovo stvarno postojanje i da iskusiš činjenicu Njegove suverenosti i Njegove orkestracije sudbine svih stvari; i to predstavlja činjenicu, a ne ispraznu izjavu.

Ako kroz sopstveno iskustvo zaista shvatiš činjenicu da Bog ima suverenost nad svime i da On orkestrira sudbinu svih stvari, moći ćeš da daš izjavu poput Jova: „Ušima sam slušao o tebi a sada sam te i očima video! Zato se sȃm sebe gadim! U prašini i pepelu ja se kajem!” (Knjiga o Jovu 42:5-6). Je li to dobra izjava? (Jeste.) Dobar je osećaj čuti ovu izjavu i ona je tako dirljiva. Da li želite da iskusite istinitost ove izjave? Da li želite da iskusite kako se Jov osećao dok je izgovarao te reči? (Da.) Je li to samo obična želja ili je ona snažna? (Snažna je.) Ukratko, zaista imate takvu rešenost i želju. Pa, kako se ta želja može ispuniti? Kao što sam prethodno rekao. Moraš da gledaš iz perspektive stvorenog bića i da svim ljudima, događajima i stvarima koji ti se dešavaju pristupaš iz ugla priznavanja da je Bog suveren nad svim stvarima i da On sve kontroliše i orkestrira. Iz toga moraš da izvučeš pouke, da u svemu što On čini shvatiš Božje namere i da prepoznaš ono što Bog želi da ostvari i postigne u tebi. Postupajući tako, jednoga dana, u ne tako dalekoj budućnosti, doživećeš isto što i Jov dok je izgovarao te reči. Kad vas čujem kako kažete da zaista želite da iskusite ono što je Jov osećao dok je izgovarao te reči, znam da preko 99 odsto ljudi nikada ranije nije iskusilo takva osećanja. Zašto je to tako? Zato što nikada niste gledali iz perspektive stvorenog bića i niste iskusili činjenicu da je Stvoritelj suveren nad svim stvarima i nad svime, kao što je to učinio Jov. Sve to je zbog ljudskog neznanja, gluposti i buntovništva, kao i zbog navođenja na stranputicu i iskvarenosti koje je izazvao Sotona, a što ljude usmerava da sve što im se događa, nehotice odmeravaju i svemu tome pristupaju iz ugla bezvernika, pa čak i da sve što se oko njih događa prepoznaju i tome pristupaju koristeći neke metode i teorijske osnove koji su uobičajeni za nevernike. Zaključci do kojih na kraju dolaze nemaju nikakve veze sa istinom, a neki su čak i oprečni istini. To ljude sprečava da dugoročno iskuse činjenicu da je Stvoritelj suveren nad svim stvarima i da ih kontroliše, kao i osećanje koje je Jov imao dok je izgovarao te reči. Ako si prošao kroz slične kušnje kao Jov, velike ili male, i već si osetio Božju ruku na delu i Božju suverenost u njima, ako si ujedno prepoznao konkretne Božje namere u vladanju nad ovim stvarima i njihovom orkestriranju, kao i put koji ljudi treba da slede, u tom slučaju ćeš na kraju moći da, između ostalog, iskusiš pozitivne efekte koje je Bog tokom svih ovih događaja želeo da u tebi postigne, Božje mukotrpne namere i očekivanja prema tebi. Iskusićeš sve to. Kad iskusiš sve to, više nećeš samo verovati da Bog može da izgovori istinu i opskrbi te životom, već ćeš na opipljiv način iskusiti da Stvoritelj zaista postoji, a ujedno ćeš iskusiti činjenicu da je Stvoritelj stvorio sve stvari i da je suveren nad svim stvarima. I dok budeš doživljavao sve te stvari, jačaće tvoja vera u Boga i tvoja vera u Stvoritelja. U isto vreme, to će te naterati da iskusiš činjenicu da si sa Stvoriteljem ostvario međusobni odnos na stvaran način, i to će na opipljiv način i u potpunosti potvrditi tvoju veru u Boga, tvoje poverenje u Boga, način na koji slediš Boga, kao i činjenicu da je Bog suveren nad svime i da je sveprisutan. Nakon što steknete ovu potvrdu i iskustvo, mislite li da će vam srce biti ispunjeno radošću i srećom ili bolom i tugom? (Radošću i srećom.) Biće to sigurno radost i sreća! Ma koliko bola i tuge da si prethodno iskusio, oni će se raspršiti poput pramena dima i srce će ti pomahnitati od radosti, radovaćeš se i poskakivati od sreće. Kad ustanoviš da se činjenica o Božjoj suverenosti nad svim stvarima istinski potvrdila i da si je doživeo u sebi, po svom značaju to je istovetno kao da si se zaista licem u lice upoznao sa Bogom, sa Njim se susreo i komunicirao. U tom trenutku, osećaćeš se isto onako kao što se Jov osećao. Šta je Jov u tom trenutku rekao? („Ušima sam slušao o Tebi a sada sam Te i očima video! Zato se sȃm sebe gadim! U prašini i pepelu ja se kajem!”) Jov je spolja koristio ponašanje i postupke sopstvenog gnušanja i kajanja da izrazi svoje gnušanje prema prošlosti, ali je, zapravo, duboko u svom srcu bio radostan i srećan. Zašto? Zao što je neočekivano ugledao lice Stvoritelja, našao se licem u lice s Njim i susreo se s Bogom u nekom događaju, u nekom neupadljivom i slučajnom događaju. Recite Mi, koje stvoreno biće, koji sledbenik Božji, ne čezne da vidi Boga? Kad nastupi takva situacija, kad se takva stvar dogodi, ko ne bi bio srećan, ko ne bi bio uzbuđen? Svako bi bio uzbuđen; osećao bi se uzbuđeno i radosno. Bilo bi to nešto što on nikada ne bi zaboravio dokle god je živ, i to je stvar vredna da se upamti. Razmislite o tome, zar u tome nema brojnih koristi? Nadam se da ćete u budućnosti zaista doživeti to osećanje i imati ovakvu vrstu iskustva. Kad neka osoba zaista vidi lice Božje i zaista može da doživi isti osećanja koja je osetio Jov kad se susreo s Bogom Jahveom, to postaje prekretnica u njenoj veri u Boga. To je tako divna stvar! Svako se raduje takvom rezultatu i takvoj situaciji i svako se nada da će to iskusiti i imati takvo iskustvo. Budući da imaš takve nade, treba da imaš ispravno gledište i stav dok doživljavaš sve što se oko tebe događa, dok sve doživljavaš i shvataš na način na koji te Bog uči i podučava, dok učiš da prihvataš sve od Boga i da sve posmatraš prema Božjim rečima, sa istinom kao svojim kriterijumom. Time će, a da toga nisi ni svestan, tvoja vera sve više jačati, i činjenica da je Bog suveren nad svim stvarima i nad svime, postepeno će se potvrđivati i proveravati u tvom srcu. Kad sve to bude potvrđeno u tebi, da li ćeš i dalje brinuti zato što ti se rast ne povećava? (Ne.) Ipak, normalno je da se sada osećaš pomalo zabrinuto, jer si tako mali rastom i tako je mnogo stvari koje ne možeš da prozreš – bilo bi nemoguće da ne budeš zabrinut, to je nešto što ne možeš da izbegneš. To je stoga što u ljudima postoji mnogo stvari koje potiču iz znanja, od čoveka, od Sotone, od društva i tome slično. Sve te stvari duboko utiču na tačke gledišta iz kojih ljudi pristupaju Bogu, kao i na perspektivu i stav koje treba da zauzmu kad doživljavaju razne stvari. Stoga, kad vam se stvari događaju, nije lako zauzeti ispravan stav i perspektivu. To od vas zahteva ne samo da iskusite pozitivne stvari, već i one negativne. Razaznavanjem i shvatanjem suštine tih negativnih stvari izvući ćeš još više pouka i početi da shvataš Božje postupke i Njegovu svemoć i mudrost u vladanju nad svim stvarima.

Da li sada u potpunosti razumete da je izjava „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi” netačna? (Da, razumemo.) Ima li tačnih aspekata ove izjave? Ima li u njoj nekih važećih elemenata? (Ne, nema.) Baš nijednog? (Nijednog.) Pravilno je razumeti da nema nijednog. To je teorijsko shvatanje. Zatim, u stvarnom životu, kroz posmatranje i iskustvo, otkrićeš da je izjava „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi” pogrešna, apsurdna i da predstavlja gledište bezvernika. Kad otkriješ tu činjenicu i kad možeš činjenicama da dokažeš grešku u ovoj izjavi, tada ćeš je u potpunosti napustiti i odbaciti i više je nećeš koristiti. Još nisi dostigao tu tačku. Iako si prihvatio ono što sam rekao, kasnije, kad se suočiš sa raznim situacijama, razmišljaćeš: „Tada sam mislio da nema ničeg tačnog u izjavi ’I uspeh i neuspeh zavise od ljudi’, pa zašto onda sada mislim da je ona donekle istinita?” U tebi počinje da se odvija borba i ponovo doživljavaš kontradikcije. Dakle, šta onda treba da učiniš? Kao prvo, treba da izmeniš svoje gledište. Otpusti sve misli i gledišta koji potiču iz toga što se pridržavaš ove izjave. Otpusti sve postupke koji proizlaze iz ove izjave. Ne budi opsednut ljudima ili stvarima. Prvo u molitvi dođi pred Boga, a zatim u Božjim rečima potraži osnovu i načela. U procesu traženja, nesvesno ćeš steći prosvećenje i početi da shvataš istinu. Možda ti bude izazovno da samostalno tražiš načela, pa pozovi sve učesnike u toj stvari i u Božjim rečima zajedno tražite osnovu i istina-načela. Zatim molitveno čitajte, razgovarajte u zajedništvu o odgovarajućim rečima Božjim i u odnosu na njih proveravajte. Nakon poređenja s Božjim rečima, prihvatite ispravna gledišta, a ona pogrešna ćete prirodno otpustiti. Od tada pa nadalje bavite se problemima i rešavajte ih prema ovim načelima. Kako zvuči ovaj metod? (Dobro.) U procesu traganja za istinom, treba da otpustiš postupke koji proizlaze iz gledišta da „i uspeh i neuspeh zavise od ljudi”. Pronađi odgovarajuće reči Božje i bavi se problemima i rešavaj ih na osnovu Božjih reči. Traganjem za istinom i rešavanjem problema na ovaj način, tvoja pogrešna gledišta će biti razrešena. Ako stvari rešavaš na osnovu Božjih reči i istina-načela, onda će se shodno tome izmeniti tvoj pravac i pristup u rešavanju stvari. Kao rezultat toga, ishod te stvari će se razviti u dobroćudnom pravcu. Međutim, korišćenje perspektive i gledišta izjave „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi” za rešavanje problema i bavljenje stvarima dovešće do toga da se oni razviju u zloćudnom pravcu. Na primer, kad u crkvi antihristi ljude navode na pogrešan put, ako ljudi ne tragaju za istinom, već samo svoju pažnju opsednuto usmeravaju na ljude i stvari, raspravljajući o tome šta je ispravno a šta pogrešno i pozivajući ljude na odgovornost, konačni rezultat biće u tome da su se pozabavili sa svega nekoliko ljudi i da stvar smatraju rešenom. Neki bi mogli da kažu: „Rekao si da se to razvija u zloćudnom pravcu, ali nisam primetio nikakve zloćudne rezultate. Antihristi su izbačeni, pa zar problem time nije rešen? Gde je tu zloćudni ishod?” Da li su iz ovog iskustva svi izvukli pouku? Da li su iz njega shvatili istinu? Mogu li da raspoznaju antihriste? Da li shvataju Božje namere? Jesu li uvideli Božju suverenost? Nije se dogodila nijedna od ovih pozitivnih stvari. Naprotiv, ljudi nastavljaju da žive prema sotonskim filozofijama, nepoverljivi su i na oprezu jedni prema drugima, i jedni na druge prebacuju odgovornost. Kad se suoče s nekom situacijom, brže-bolje se zaštite, težeći jedino samoodržanju. Plaše se da preuzmu odgovornost i da se s njima neko suoči. Ne izvlače nikakve pouke i ne prihvataju ništa od Boga, a još manje traže Božje namere. Mogu li ljudi na ovaj način da se razvijaju u životu? Na kraju krajeva, ljudi znaju jedino šta mogu a šta ne mogu da rade pred svojim starešinama, šta treba da kažu i učine da bi svoje starešine odobrovoljili i koje reči i postupci će dovesti do toga da im njihove starešine zamere i da ih ne vole. Posledično, ljudi su jedni prema drugima sve više na oprezu, pribegavaju tome da se zatvaraju u sebe, kriju se pod maskama i niko se ni pred kim ne otvara. Sa maskama, na oprezu i tako prerušeni, da li su ljudi došli pred Boga? Ne, nisu. Nakon što iskuse brojne stvari, ljudi nauče da izbegavaju neke situacije, plaše se komunikacije s drugima i suočavanja s problemima. Na kraju se potpuno zatvaraju, ni pred kim se ne otvaraju i srce im je lišeno Boga. Ovakav način vere u Boga u potpunosti je zasnovan na sotonskoj filozofiji. Koliko god iskustva da su stekli, ne mogu da izvuku nijednu pouku, da sebe spoznaju, a kamoli da odbace svoju iskvarenu narav. Mogu li na ovaj način uopšte da shvate istinu i upoznaju Boga? Mogu li da osete istinsko kajanje? Ne, ne mogu. Naprotiv, oni uče da u odnosu na druge budu na oprezu, da sebe štite, da pažljivo posmatraju tuđe reči i izraze na licu i da idu onim putem kojim ih vetar nosi. Uče da se služe smicalicama i postanu taktičniji, i da se što lakše nose sa sukobima i svađama. Suočeni sa problemima, oni izbegavaju da preuzmu odgovornost, već je umesto toga svaljuju na druge. Sa Bogom, Njegovim rečima ili istinom više nemaju nikakav odnos. Srce im se sve više i više udaljava od Boga. Nije li ovo zloćudan razvoj događaja? (Jeste.) Kako je došlo da ovog zloćudnog razvoja događaja? Recimo da čovek posmatra ljude i stvari, vlada se i postupa u skladu s Božjim rečima i uzima istinu kao kriterijum. Kad se suoči s problemima, on traži Božje reči kao osnovu, traži odgovore unutar Njegovih reči, iz Božjih reči prepoznaje koren problema i u odnosu na te reči upoređuje stvari, i Njegove reči koristi kako bi rešio sve probleme i poteškoće. Božje reči mu nude put napred tako da se ne nađe sputan ovim stvarima, da ga one ne sapliću i ne zarobljavaju. U tom slučaju, na kraju će shvatiti načela primene koja Bog nalaže u takvim stvarima i imaće put koji treba da sledi. Kad bi svi, nakon što se suoče s problemima, došli pred Boga, prihvatajući sve od Boga, učeći da se uzdaju u Boga i kad bi u procesu traženja kao osnovu pronašli istina-načela, da li bi u svom međusobnom odnosu ljudi i dalje bili na oprezu? Da li bi iko i dalje težio ka ispravnom i pogrešnom bez rešavanja korena samog problema? (Ne, ne bi.) Čak i da neko istinu ne sprovodi u delo, već se još uvek bavi takvim stvarima, on bi bio izopšten, odbačen od svih. Ako, kad se s suoče sa stvarima, ljudi mogu da ih prihvate od Boga, stvar će se razviti u dobroćudnom pravcu. Ljudi će na kraju početi da shvataju i spoznaju Božje reči i da zadobijaju istinu. Ako je ono što ljudi primenjuju istina, a ono što postižu ispravan cilj zadobijanja istine i sposobnost da svedoče o Bogu, onda će njihova vera jačati, povećaće se njihovo razumevanje Boga i razviće bogobojažljivo srce. Nije li to dobroćudni razvoj događaja? (Jeste.) Zbog čega su nastali takvi rezultati? Da li zato što su perspektiva i stav koje ljudi imaju u svim stvarima ispravni i usklađeni sa istinom? (Da.) Jednostavno i jasno rečeno, ova perspektiva i stav znače prihvatanje stvari od Boga, a to prirodno vodi u dobroćudni razvoj događaja i do dobroćudnih koraka razvoja, i prirodno se postiže rezultat razumevanja istine i bogopoznanja. Međutim, ako ljudi ne prihvataju stvari od Boga, već im pristupaju iz ljudske perspektive i sa sotonskim filozofijama, i dalje se oslanjajući na sotonsku filozofiju za posmatranje stvari i opsednuto usmeravanje pažnje na ljude i stvari, sve što iz toga nastane biće zloćudno. Krajnja posledica je u tome da niko neće shvatiti istinu i ostvariti koristi. To je rezultat nepoznavanja načina da se iskusi delo Božje. Stoga u nekim crkvama vlada atmosfera nesklada među nekim ljudima koji obavljaju dužnosti. Jedni prema drugima su uvek sumnjičavi i na oprezu, žale se jedni na druge, nadmeću i svađaju. U dubini svog srca potajno se bore. Ovim se potvrđuje jedna stvar: u ovoj grupi nema nikog ko traga za istinom, nikog ko stvari prihvata od Boga kad se s njima suoči. Svi oni su bezvernici i ne streme ka istini. Nasuprot tome, u nekim crkvama postoje određeni ljudi koji su, iako mali rastom i premda ne razumeju mnogo istine, u stanju da u svakoj situaciji, velikoj ili maloj, iskreno prihvate stvari od Boga i da zatim praktično postupaju i doživljavaju prema Božjim rečima i da uđu u stvarnost Božjih reči. Iako se ti ljudi koji zajedno obavljaju svoje dužnosti ponekad koškaju, raspravljaju i svađaju, među njima vlada atmosfera kakve nema među nevernicima. Kad se okupe da nešto urade, među njima vlada poseban sklad, kao da su porodica ili najbliži rod, ne postoji jaz u njihovom srcu i u svom poslu su ujedinjeni. Prisustvo takve skladne atmosfere pokazuje da makar nadzornici ili nekoliko ključnih pojedinaca tragaju za istinom i stvari rešavaju na pravi način kad se suoče s problemima, te da su zaista postigli rezultate u primenjivanju načela „prihvatanja svega od Boga”. Mnogo je ljudi koji veruju u Boga, ali budući da ne streme ka istini niti Božje reči uzimaju ozbiljno, u Boga veruju čitav niz godina a da nemaju život-ulazak. Ma šta da im se desi, oni to ne prihvataju od Boga, već se pri zapažanju stvari uvek uzdaju u ljudske predstave i uobrazilje. Oni ne mogu da iskuse Božje delo. Ako u crkvi postoji nekoliko pojedinaca koji imaju duhovno razumevanje i mogu da zapaze da je mnoge stvari uredio i naložio Bog, oni mogu da se uzdaju u Boga, da aktivno tragaju za istinom, primenjuju istinu i stvari rešavaju prema istina-načelima. U takvoj crkvi nastaje atmosfera dela Svetoga Duha. Naravno, ljudi mogu da osete ovu naročito prijatnu skladnu atmosferu, a njihov način razmišljanja je prirodno u najboljem stanju. Još konkretnije, među ljudima postoji uzajamno razumevanje, zajednička žudnja, cilj i motivacija da streme duboko u svom srcu. Zahvaljujući tome, oni mogu da se ujedine. U takvoj crkvi možeš da osetiš naročito skladnu atmosferu. Ta atmosfera ljude ispunjava samopouzdanjem i motiviše ih da streme napretku. U svom srcu se osećaju osnaženo i kao da poseduju neiscrpnu snagu da se daju za Boga. To osećanje je neverovatno prijatno. Svako ko prisustvuje okupljanjima u toj crkvi može da oseti tu atmosferu i da uživa u tom osećaju samopouzdanja. U tom trenutku oni se osećaju kao da žive u Božjem zagrljaju, kao da su svakodnevno u Njegovom prisustvu. To je zaista posve drugačije iskustvo. U onim crkvama u kojima Sveti Duh ne deluje, većina ljudi ne stremi ka istini. Kad se suoče s raznim situacijama, oni stvari ne mogu da prihvate od Boga i oslanjaju se na ljudska sredstva i načine da sve kontrolišu. U takvoj zajednici, među ljudima vladaju drugačija osećanja, a odnosi među njima i nastala atmosfera takođe se razlikuju. Ne osećaš atmosferu dela Svetoga Duha ni atmosferu ikakve međusobne ljubavi. Umesto toga, možeš da osetiš samo hladnoću. Drugim rečima, ljudi su jedni prema drugima hladni. Svi su na oprezu jedni prema drugima, međusobno se svađaju, potajno se međusobno nadmeću ili nastoje da jedni druge nadmaše. Niko se nikome ne pokorava, pa jedni druge čak potiskuju, isključuju i muče. Oni su poput nevernika na radnom mestu, u poslovnom svetu i politici, navodeći te da osećaš gađenje, gnušanje i strah, ne ostavljajući ti nikakav osećaj sigurnosti. Ako u bilo kojoj grupi ljudi iskusiš takva osećanja, uvidećeš tačnost izjave „Sotona je duboko iskvario ljudski rod”, pa ćeš zbog toga još i više voleti delo Svetoga Duha. Bez dela Svetoga Duha, odnosno, kad vladaju ljudska bića, Sotona, znanje ili bezvernici, atmosfera je sasvim drugačija. Ona će te navesti da se osećaš neprijatno i bez radosti, pa ćeš ubrzo osetiti sputanost i zlovoljnost. Upravo tako, to osećanje dolazi od Sotone i od iskvarenog ljudskog roda. Ovim završavamo zajednički razgovor na ovu temu.

Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

II. Izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi

Q. Raščlanjivanje izreke „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”

Kad je reč o izjavama o moralnom vladanju koje dolaze iz tradicionalne kulture, prošli put sam u zajedništvu govorio o izjavi „Svako je odgovoran za sudbinu svoje zemlje”. Danas ću naknadno govoriti o izreci „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”. Baš kao i prethodna fraza „I uspeh i neuspeh zavise od ljudi”, o kojoj sam govorio, i ova fraza očito odražava stav bezvernika. Među ljudima je rasprostranjen stav bezvernika i svuda se može čuti. Od trenutka kad ljudi progovore, oni uče svakakve izreke od drugih ljudi, od bezvernika, od Sotone, kao i od sveta. To započinje inicijalnim obrazovanjem u kome ljude njihovi roditelji i porodice podučavaju o tome kakve osobe treba da budu, šta da govore, kakav moral da poseduju, kakve misli i integritet da imaju i tome slično. Čak i nakon što uđu u društvo, pojedinci i dalje nesvesno prihvataju da ih Sotona zadoji raznim doktrinama i teorijama. „Verno obavi ono što ti je povereno” – ovo je suštinski oblik moralnog vladanja koji se usađuje u svakoga od strane njegove porodice ili društva. Ako poseduješ ovo moralno vladanje, ljudi će reći da si plemenit, častan i da imaš integritet, te ćeš biti cenjen i visoko poštovan u društvu. Pošto izreka „Verno obavi ono što ti je povereno” potiče od ljudi, od Sotone, ona je stoga predmet koji treba da raščlanimo i raspoznamo i, štaviše, predmet koji treba da odbacimo. Zašto bi trebalo da raspoznamo i odbacimo ovu izreku? Hajde da prvo ispitamo da li je ova izreka ispravna i da li je ispravno biti tip čoveka koji je oličen u ovoj izreci. Da li je zaista plemenito biti čovek koji može da živi u skladu sa izrekom „Verno obavi ono što ti je povereno” i da poseduje takav moralni karakter? Da li takva osoba poseduje istina-stvarnost? Poseduje li ljudskost koju stvorena bića treba da imaju i načela vladanja kojih treba da se pridržavaju, a o kojima Bog govori? Da li svi razumete izreku „Verno obavi ono što ti je povereno”? Najpre svojim rečima objasnite šta ova izreka znači. (Ona znači da ako ti neko poveri neki zadatak, ne treba da žališ truda da ga obaviš.) Pa, da li zaista tako treba da postupaš? Značenje izreke „Verno obavi ono što ti je povereno” glasi da ako ti neko poveri neki zadatak, to znači da te visoko ceni, veruje u tebe i misli da si dostojan poverenja, te stoga, šta god da ta osoba od tebe zatraži da uradiš, trebalo bi da pristaneš i da to uradiš dobro i pravilno prema njenim zahtevima i da je usrećiš i da joj udovoljiš – onda si ti dobar čovek. Iz toga sledi da je merilo za određivanje toga da li si ti dobar čovek zadovoljstvo onoga ko ti je poverio taj zadatak. Može li se to objasniti na ovaj način? (Da.) Prema tome, zar nije lako biti dobar čovek u očima drugih i da te društvo kao takvog priznaje? (Da.) Šta znači da je to „lako”? To znači da je to merilo veoma nisko i da nije nimalo plemenito. Ako ispunjavaš moralni standard „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”, smatraš se osobom sa moralnim vladanjem u takvim stvarima. To prećutno znači da zaslužuješ poverenje ljudi, da zaslužuješ da ti povere zadatke, da si osoba od ugleda i da si dobra osoba. To je smisao ove izjave. Zar ne mislite tako? Imate li ikakve primedbe na merila rasuđivanja i procene fraze „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”? Ako možete da navedete primer koji opovrgava ovu izjavu i razotkriva njenu lažnost, odnosno, ako možete da navedete stvarni primer koji dokazuje njenu netačnost, u tom slučaju ova izjava neće opstati. Sada, u teoriji, možda već verujete kako ova izjava sasvim sigurno nije tačna zato što nije istina i ne potiče od Boga. Kako možete činjenicama da opovrgnete tu izjavu? Na primer, ako si danas prezauzet da odeš u prodavnicu u nabavku, možeš poveriti svom susedu da to učini umesto tebe. Možeš mu reći tačno koju hranu da kupi, koju količinu da kupi i kada da je kupi. Nakon toga, taj sused kupuje namirnice shodno tvom zahtevu i na vreme ti ih dostavlja. Da li se za ovo smatra da je „dao sve od sebe da verno obavi sve što mu drugi ljudi povere”? Da li se ovim smatra da je neko čestit? Teško da je taj sused uopšte mrdnuo prstom. Da li se sposobnost da se nekom pomogne da nešto kupi smatra posedovanjem izrazitog moralnog karaktera? (Ne.) A kad je reč o tome da li ta osoba radi loše stvari ili ne i o tome kakav je njen karakter, ima li to ikakve veze sa njenom sposobnošću da „dȃ sve od sebe da verno obavi sve što joj drugi ljudi povere”? Ako neka osoba može da dȃ sve od sebe da uradi neku sitnicu koju su joj drugi ljudi poverili, da li ona poseduje standard za moralno vladanje? Da li to što je u stanju da obavi takvu sitnicu dokazuje da je zaista osoba koja poseduje izražen moralni karakter? Neki ljudi kažu: „U ovog čoveka se možeš pouzdati. Kad god se od njega zatraži da nešto donese, ma šta da je u pitanju ili ma koja količina, uvek će to doneti. Pouzdan je i ima dobro moralno vladanje.” Tako ga doživljavaju i procenjuju drugi. Da li je takva procena prikladna? (Ne, nije.) Vas dvoje ste susedi. Susedi se načelno ne okreću jedni protiv drugih niti jedni drugima nanose štetu zato što im se putevi redovno ukrštaju. Nastanu li sukobi, dalja komunikacija biće otežana. Možda ti je sused pomogao imajući to na umu. Moguće je i to da mu je obavljanje te sitne usluge bilo zgodno, taj zadatak nije bio težak i nije pretrpeo nikakav gubitak. Povrh toga, to mu je pomoglo da ostavi dobar utisak i da stekne dobar ugled, a to mu je od koristi. Osim toga, time što ti je pomogao čineći sitne usluge, zar mu se ne ukazuje prilika da ubuduće od tebe zatraži uslugu? Možda će ubuduće od tebe zatražiti neku veliku uslugu, pa ćeš biti u obavezi da je izvršiš. Zar time ova osoba sebi ne otvara dodatne mogućnosti? Ljudi jedni drugima pomažu, komuniciraju ili se jedni drugima bave uvek sa određenom svrhom. Ako ustanove da si im beskoristan i od tebe kasnije ne zatraže pomoć, možda ti ni neće učiniti takvu uslugu. Možda u svojoj porodici imaš lekare, advokate, državne funkcionere ili pojedince sa društvenim ugledom, koji su toj osobi na određeni način od koristi. Možda ti ona pomogne kako bi na raspolaganju imala otvorene mogućnosti. Možda te u nekom trenutku u budućnosti iskoristi ili joj makar bude zgodno da od tebe pozajmi neki alat. Ponekad joj poveriš da ti učini sitne usluge i posle nekoliko dana eto nje u tvojoj kući da nešto pozajmi. Ako u tome za njih nema neke koristi, ljudi neće ni mrdnuti prstom! Kad si ih zamolio za uslugu, seti se samo kako su to s osmehom na licu spremno prihvatili, a da se gotovo nisu ni premišljali; dok su zapravo u svom umu o svemu pažljivo promislili, jer ničije misli nisu jednostavne. Jednom sam otišao u neku krojačku radnju da dam da Mi se urade neke prepravke na odeći. Starija gospođa koja se bavila ovim prepravkama odeće imala je kćerku koja se vraćala u svoju domovinu. Sused te starije gospođe je imao automobil, pa je ona poverila tom susedu da njenu kćerku odveze na aerodrom kako ne bi morala da plaća taksi. Taj sused je pristao i starija gospođa je bila oduševljena. Međutim, ovaj sused nije bio baš tako naivan. Nije želeo da to učini besplatno. Čim je to prihvatio, zadržao se na tom mestu i polako počeo da vadi jedan odevni predmet uz reči: „Misliš li da ova moja odeća može da se zakrpi?” Starija gospođa je bila zatečena, a izraz na njenom licu kao da je poručivao: „Zašto ovaj čovek zloupotrebljava takvu sitnicu? Tako je spremno pristao, ali se ispostavlja da to ne želi da uradi besplatno.” Starija gospođa je brzo odreagovala i nakon nekoliko sekundi mu rekla: „U redu, stavi to ovde, pa ću ti zakrpiti.” Novac se uopšte nije pominjao. Vidite kako se uspostavlja ravnoteža između slanja nekoga da obavi jednostavan zadatak i popravke odeće. Znači li to da niko nije na gubitku? Da li je interakcija među ljudima jednostavna? (Ne, nije.) Ništa nije jednostavno. U ovom ljudskom društvu, svaki pojedinac ima način razmišljanja koji počiva na nagodbama i svi se bave nagodbama. Svi drugima postavljaju zahteve i svi žele da na račun drugih profitiraju, a da sami ne istrpe nikakve gubitke. Neki ljudi kažu: „Među onima koji ’verno obavljaju ono što im je povereno’ ima i mnogo onih koji ne žele da na račun drugih ljudi profitiraju. Cilj im je da naprosto verno obave ono što su im drugi poverili; ti ljudi zaista poseduju ovaj moralni karakter.” Ta izjava nije tačna. Čak i ako ne traže bogatstvo, materijalnu imovinu niti bilo koju vrstu koristi, oni ipak teže slavi. I šta je ova „slava”? Ona znači: „Prihvatio sam zadatak koji mi je ta osoba poverila. Bez obzira na to da li je ta osoba prisutna ili ne, ukoliko to dobro uradim i verno obavim ono što mi je ona poverila, pratiće me dobar glas. Makar će neki ljudi znati da sam dobra osoba, da imam visoka moralna načela i da sam neko na koga se vredi ugledati. Među ljudima mogu da imam svoje mesto i to da me u grupi ljudi prati dobar glas. To je vredno truda!” Drugi ljudi kažu: „’Verno obavi ono što ti je povereno’, a pošto su nam drugi nešto poverili, nezavisno od toga jesu li oni prisutni ili ne, mi to treba dobro da obavimo i da to sprovedemo do samog kraja. Čak i ako ne možemo da ostavimo časno ime budućim pokoljenjima, makar nas iza leđa ljudi neće kritikovati govoreći kako nismo ljudi od poverenja. Ne možemo da dozvolimo da buduće generacije zbog toga budu diskriminisane i da trpe ovu vrstu nepravde.” Za čim oni tragaju? I dalje tragaju za slavom. Neki ljudi pridaju veliki značaj bogatstvu i materijalnim stvarima, dok drugi cene slavu i dobitak. Šta znači „slava”? Na koje konkretne načine ljudi opisuju „slavu”? Nazivaju nekoga dobrom osobom, nekim ko poseduje izrazito moralan karakter, uzorom, osobom punom vrlina ili svecem. Ima čak i nekih ljudi koji su, nakon što su samo u jednoj prilici „verno obavili ono što im je povereno” i posedovali su takav moralni karakter, predmet stalnih pohvala, pa i njihovi potomci imaju koristi od njihove slave. Vidiš, te koristi su daleko brojnije od tek nekoliko koje bi sada mogli da dobiju. Prema tome, motivacija svakog onog ko se pridržava takozvanog moralnog standarda da „verno obavi ono što mu je povereno” nije tako jednostavna. Taj čovek ne samo da traži da ispuni svoje pojedinačne obaveze i odgovornosti, već se toga pridržava radi sticanja ličnog dobitka ili slave, bilo u ovom ili u sledećem životu. Naravno, ima i onih koji žele da izbegnu osudu iza leđa i da se sačuvaju od zlog glasa. Ukratko, motivacija s kojom ljudi to rade nije jednostavna; to zapravo nije radnja koja potiče iz perspektive ljudskosti, niti ona dolazi iz ugla društvene odgovornosti ljudskog roda. Posmatrajući to iz ugla namere i motivacije ljudi koji se bave takvim stvarima, ljudi koji se pridržavaju fraze „Verno obavi ono što ti je povereno” nemaju nimalo jednostavan cilj.

Upravo smo raščlanjivali izjavu o moralnom vladanju „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” iz ugla ljudskih namera i cilja obavljanja stvari i iz ugla ljudskih ambicija i želja. To je jedan aspekt. Iz drugog aspekta, izjava „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” u sebi sadrži još jednu grešku. Koju? Ponašanje „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” ljudi smatraju beskrajno plemenitim, ali ne znaju da ne mogu da razaznaju da li su stvari koje su im drugi poverili pravedne ili nepravedne. Ako je zadatak koji ti neko poveri sasvim uobičajen, nešto što se lako obavi, nešto što nije vredno pomena, onda vernost nije sastavni deo toga, budući da kad ljudi imaju posla jedni s drugima i međusobno se slažu, sasvim je normalno da jedni drugima poveravaju zadatke. Sasvim prosto, kao kad mrdneš prstom. Ne postavlja se pitanje da li je nečiji karakter plemenit ili lošiji od toga. To je potpuno drugačiji nivo. Međutim, ako je zadatak koji ti neko poveri od velike važnosti, nešto krupno u rangu života i smrti, sudbine ili budućnosti, a ti se prema njemu odnosiš kao da je uobičajena stvar, dajući sve od sebe da ga dobro izvršiš bez ikakve sposobnosti raspoznavanja, u tom slučaju mogu nastati problemi. Kakvi problemi? Ako je zadatak koji ti je poveren prikladan, razuman, pravedan, pozitivan i neće drugima nauditi, neće im naneti nikakvu štetu niti će imati negativan uticaj na ljudski rod, u tom slučaju je u redu da prihvatiš taj zadatak i daš sve od sebe da ga verno obaviš. To je obaveza koju treba da ispuniš i načelo koga treba da se pridržavaš. Međutim, ako je povereni zadatak koji prihvataš nepravedan i drugima ili ljudskom rodu će nauditi, izazvaće im ometanje, uništenje ili čak gubitak života, a ti i dalje daješ sve od sebe da ga verno obaviš, šta onda, za ime sveta, to govori o tvom moralnom karakteru? Je li on dobar ili loš? (Loš je.) U kom smislu je loš? Neki ljudi slede nepoštenu osobu ili se s njom sprijatelje i međusobno se smatraju bliskim prijateljima. Nije im važno da li je taj prijatelj dobar ili loš; sve dok je to zadatak koji im poverava prijatelj, i dalje će dati sve od sebe da ga dobro obave. Ako im prijatelj zatraži da nekoga ubiju, oni će ga ubiti, ako im zatraži da nekom naude, oni će mu nauditi, a ako im zatraži da nešto unište, to će i učiniti. Dokle god je to zadatak koji im je poverio prijatelj, oni će to učiniti bez ikakvog rezonovanja i promišljanja. Oni smatraju da sprovode zahtev „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”. Šta to govori o njihovoj ljudskosti i moralnom karakteru? Jesu li oni dobri ili loši? (Loši su.) Čak i loši ljudi mogu da „daju sve od sebe da verno obave sve što im drugi ljudi povere”, ali su zadaci koje su im drugi ljudi poverili i za koje oni daju sve od sebe da ih verno obave, svi redom zle i negativne stvari. Ako vam drugi ljudi poveravaju da naudite ljudima, da ljude ubijate, da od drugih kradete njihovu imovinu, svetite se ili kršite zakon, da li je to u redu? (Ne, nije u redu.) Sve su to stvari koje ljudima škode, to su zla dela i zločini. Ako ti neko poveri da uradiš neki zao zadatak, a ti se i dalje pridržavaš načela iz tradicionalne kulture „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”, govoreći: „Pošto si mi to poverio, znači da u mene imaš poverenja, da o meni imaš visoko mišljenje i posmatraš me kao nekog svog, kao prijatelja, a ne kao stranca. Prema tome, daću sve od sebe da verno obavim sve što si mi poverio. Kunem ti se svojim životom da ću dobro obaviti to što si mi poverio i da neću nikada pogaziti svoju reč”, kakva je onda ovo osoba? Nije li to prava bitanga? (Jeste.) Prava pravcata bitanga. Dakle, kako se treba odnositi prema stvarima kao što su „daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”? Ako ti neko poveri jednostavan zadatak, nešto što je sasvim uobičajeno u odnosima među ljudima, u tom slučaju, čak i ako to učiniš, ne može se utvrditi da li ti je moralni karakter plemenit ili nije. Ako ti neko poveri vrlo važan i obiman zadatak, u tom slučaju moraš da razaznaš da li je on pozitivan ili negativan, i da li je nešto što tvoj kov može da dostigne. Ako to nije nešto što možeš da ostvariš, uradi onoliko koliko možeš. Ako je to negativan zadatak, zadatak kojim se krši zakon, povređuju interesi ili životi drugih ili se čak uništavaju izgledi i budućnost drugih, a ti se svejedno pridržavaš moralnog standarda „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”, u tom slučaju si bitanga. Na osnovu ovih pogleda na stvari, načelo koje ljudi treba da poštuju kad prihvataju zadatke koji im se poveravaju ne treba da bude „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”. Ta izjava nije tačna, u sebi sadrži ozbiljne rupe i probleme i ljude u velikoj meri navodi na pogrešan put. Nakon što prihvate tu izjavu, mnogi ljudi će je bespogovorno koristiti da ocenjuju moralno vladanje drugih i, naravno, da sebe odmeravaju i da sputavaju sopstvenu moralnost. Ipak, oni ne znaju ko je na svetu dostojan da drugima poverava zadatke, a veoma je mali broj ljudi koji drugima poveravaju zadatke koji su pravedni, pozitivni, za druge korisni, vredni i donose prosperitet ljudskom rodu. Takvih nema uopšte. Prema tome, ako merilo „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” koristiš da odmeriš kvalitet moralnosti nekog čoveka, u tom merilu ne samo da postoji previše sumnji i problema koji bi izdržali test provere, već ono u ljude takođe usađuje pogrešne koncepte, pogrešna načela i pogrešan pravac za rešavanje takvih stvari, navodeći ljudsko razmišljanje na pogrešan put, parališući ga i pogrešno ga usmeravajući. Prema tome, kako god da analiziraš ili raščlanjuješ ovu izjavu, u njoj samoj nema nikakve vrednosti, ona nije nešto što ljudi treba da primenjuju i ljudima ni na jedan način ne koristi.

U frazi „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” postoji još jedna greška. Sa druge tačke gledišta, onim zlim pojedincima koji žele druge da iskoriste, da njima manipulišu i kontrolišu ih, onima sa stečenim interesima i onima sa statusom i moći u društvu, ova izjava pruža mogućnost da druge iskorišćavaju, da njima manipulišu i da ih kontrolišu. Omogućava im da strateški koriste ljude kako bi za njih obavljali zadatke. Oni koji za njih ne mogu da obavljaju zadatke ili da za njih daju sve od sebe okarakterisani su kao ljudi kojima drugi ne mogu išta da povere i koji ne mogu da daju sve od sebe da verno obave zadatke. Oni su označeni kao pojedinci sa lošijim moralnim vladanjem koji nisu dostojni poverenja, ne zaslužuju da se o njima ima visoko mišljenje ni da budu cenjeni, te su iz nižeg društvenog sloja. Takvi ljudi bivaju odbačeni. Na primer, ako ti šef poveri zadatak i ti razmišljaš: „Pošto mi je šef to poverio, moram da pristanem po svaku cenu. Koliko go da je to teško, čak i ako to znači da moram da prođem Tantalove muke, svejedno to moram da učinim”, pa pristaneš. Kao prvo, on ti je šef, pa se ne usuđuješ da ga odbiješ. Kao drugo, on na tebe često vrši pritisak govoreći: „Dobre kolege su samo oni koji daju sve od sebe da verno obave sve što im drugi ljudi povere.” Još na početku je u tebe usadio taj koncept, vakcinišući te na vreme da bi te mentalno pripremio. Čim ispostavi bilo kakav zahtev, dužan si da se povinuješ i ne možeš da ga odbiješ; u suprotnom, nećeš dobro proći. Prema tome, moraš da uložiš svu svoju energiju da za njega obaviš te stvari. Čak i ako to nije nimalo lako, moraš da iznađeš način da to završiš. Moraš da potegneš veze, da ideš zaobilaznim putevima i trošiš novac na potkupljivanje. Na kraju, kad zadatak bude završen, ne smeš ni da pomeneš novac koji si potrošio niti da postavljaš ikakve zahteve. I moraš da kažeš: „’Ljudi treba da daju sve od sebe da verno obave sve što im drugi ljudi povere.’ O meni imaš visoko mišljenje i izrazito me ceniš, pa moram da učinim sve što mogu da ovaj zadatak dobro obavim.” U stvarnosti, jedino ti znaš kroz kakve muke i patnju si prošao. Ako u tome uspeš, ljudi će reći da imaš plemenito moralno vladanje. Ali, ako ne uspeš, ljudi će te gledati s visine, preziraće te i trpećeš njihovo omalovažavanje. Kojoj god društvenoj klasi ili etničkoj grupi da pripadaš, čim ti neko poveri neki zadatak, moraš da daš sve od sebe, da ne žališ truda da to obaviš i ne smeš da odbiješ. Zašto je to tako? Kao što kaže izreka: „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”. Pošto si prihvatio zadatak koji ti je neko poverio, to moraš verno da obaviš do samoga kraja i da se pobrineš da zadatak bude uspešno izvršen, dobro, u celini i po volji druge osobe, a zatim da je o tome izvestiš. Čak i ako se ta osoba o tome ne raspituje, u obavljanju tog posla ne smeš da žališ truda. Sa nekim ljudima u suštini nemaš nikakav pravi odnos, kao što su daleki rođaci u široj porodici. Njima ne promakne da u društvu imaš dobar posao ili status i prestiž ili da poseduješ neki talenat, pa ti poveravaju da uradiš ovo ili ono. Je li u redu to odbiti? Zapravo je sasvim u redu odbiti, ali zbog složenih društvenih odnosa među ljudima i pritiska javnog mnjenja izazvanog konceptom „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”, kad takva osoba sa kojom u suštini nemaš nikakav odnos od tebe zatraži da za nju nešto obaviš, sve to moraš da učiniš. Naravno, možeš da odlučiš i da to ne učiniš. Time ćeš uvrediti samo jednu osobu ili ćeš prekinuti odnos sa nekoliko rođaka ili će te nekoliko rođaka možda sasvim izopštiti. Ali, opet, da li je to važno? Zapravo, i nije važno. Sa njima ne živiš i tvoja sudbina nije u njihovim rukama. Pa, zašto naprosto ne odbiješ da to uradiš? Jedan od neizbežnih razloga je u pritisku i tlačenju javnog mnjenja koje poručuje da „daš sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”. Odnosno, u bilo kojoj društvenoj zajednici često si u ropstvu moralnog standarda i javnog mnjenja da „daš sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”. To što daješ sve od sebe da zadatke verno obaviš ne znači da ispunjavaš društvenu odgovornost niti da ispunjavaš dužnosti i odgovornosti stvorenog bića. Naprotiv, ti si u zatočeništvu izjava o moralnim standardima i nevidljivih lanaca društvenog mišljenja. Zašto si podložan tome da budeš u njihovom zatočeništvu? S jedne strane, zato što ne možeš da razaznaš da li su te moralne izjave koje su prenete od tvojih predaka ispravne, kao ni to da li ljudi treba da ih se pridržavaju. S druge strane, nedostaju ti snaga i hrabrost da se oslobodiš društvenog pritiska i javnog mnjenja koje nosi ova tradicionalna kultura. Shodno tome, ne možeš da se oslobodiš njenih lanaca i uticaja koji ona ima ne tebe. Još jedan razlog je u tome što u svakoj društvenoj zajednici ili grupi ljudi žele da za njih drugi govore kako imaju visok moralni karakter, kako su dobri ljudi, ugledni ljudi, neko ko je dostojan poverenja i neko ko zaslužuje da mu se povere zadaci. Svi oni žele da uspostave takvu sliku o sebi kako bi druge naveli da o njima imaju visoko mišljenje i doveli ih u uverenje da su dostojanstveni pojedinci i ljudi od krvi i mesa sa osećanjima i odanošću, a ne hladnokrvna stvorenja ili nekakvi stranci. Ako želiš da se uklopiš u društvo, da u njemu budeš prihvaćen i da te ono priznaje, prvo moraš da ih navedeš da te priznaju za čoveka izrazitog moralnog karaktera, kao nekoga sa integritetom i od poverenja. Prema tome, kakve god zahteve da ti postave, daješ sve od sebe da im udovoljiš i da ih učiniš srećnim – nakon toga od njih dobijaš pohvale da si čovek od poverenja izrazitog moralnog karaktera i svi su spremni da se s tobom druže. Na taj način, u svom životu imaš osećaj lične vrednosti. Ako te priznaju društvo, široke masa i tvoje kolege i prijatelji oko tebe, živećeš naročito zadovoljnim i ispunjavajućim životom. Međutim, ako u odnosu na njih živiš drugačije, ako ti se misli i gledišta razlikuju od njihovih, ako ti je put u životu drugačiji od njihovog, ako niko ne kaže da imaš izrazito moralan karakter, da si od poverenja, dostojan da ti se stvari povere, niti da imaš dostojanstvo, i ako te svi ostavljaju i od tebe zaziru, onda ćeš živeti sputanim i tužnim životom. Zašto se osećaš sputano i tužno? Zato što je tvoje samopouzdanje pretrpelo udarac. Odakle dolazi tvoje samopouzdanje? Dolazi od toga što te društvo i široke mase odobravaju i prihvataju. Ako za njih nisi uopšte prihvatljiv, ako te ne odobravaju, ako te ne hvale i ne cene i ne upućuju ti poglede pune divljenja, ljubavi i uvažavanja, u tom slučaju osećaš da u životu nemaš nikakvo dostojanstvo. Osećaš se krajnje bezvredno, nemaš nikakav osećaj prisustva. Ne znaš gde se nalazi tvoja vrednost i, u krajnjoj liniji, ne znaš kako da živiš. Život ti postaje potišten i ispunjen mukom. Uvek nastojiš da ljude navedeš da te prihvate, pokušavaš da se uklopiš među široke mase i u društvo. Stoga je pridržavanje moralnog standarda „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” veoma važna stvar za svakoga ko živi u takvoj društvenoj sredini. Taj standard je takođe važan pokazatelj za odmeravanje moralnog karaktera neke osobe i činjenice da li je drugi prihvataju. No, da li je taj merni standard ispravan? Sasvim sigurno nije. Zapravo se može nazvati apsurdnim.

Postoji još jedan aspekt moralne izjave „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” koji treba razaznati. Ako zadaci koji su ti povereni ne iziskuju previše tvog vremena i energije i u granicama su tvog kova, odnosno ako imaš pravo okruženje i uslove, u tom slučaju, iz ljudske savesti i razuma, možeš da uradiš neke stvari za druge i da pokušaš da udovoljiš nekim njihovim razumnim i prikladnim zahtevima, unutar granica onoga što možeš da učiniš. Međutim, ako zadaci koji su ti povereni iziskuju značajnu količinu tvog vremena i energije, oduzimaju ti dosta vremena, u toj meri da zbog njih žrtvuješ svoj život, a tvoje odgovornosti i obaveze u ovom životu – i dužnosti koje kao stvoreno biće treba da obaviš – budu svedene na nulu i budu istisnute, šta treba da uradiš? Treba da odbiješ, jer to nije tvoja odgovornost niti obaveza. Kad je reč o odgovornostima i obavezama u životu neke osobe, a koje nisu briga o roditeljima i podizanje dece, te ispunjavanje društvenih odgovornosti u društvu i u okviru zakona, najvažnije je da energija i vreme, kao i život neke osobe, budu utrošeni na izvršavanje dužnosti stvorenog bića, a ne da se toj osobi oduzimaju vreme i energija nekim zadatkom koji joj poverava bilo koji pojedinac. Ovo je stoga što Bog stvara ljude, daje im život i dovodi ih u ovaj svet ne zato da bi obavljali stvari ili ispunjavali odgovornosti zarad nekog drugog ljudskog bića. Ljudi iznad svega drugog treba da prihvate Božji nalog. Jedino je Božji nalog istinski nalog; a prihvatanje zadatka koji ti poverava neki drugi čovek znači da zanemaruješ svoje prave dužnosti. Niko nije podoban da od tebe traži da svoju odanost, energiju, vreme ili čak svoju mladost i čitav život posvetiš zadacima koje ti je on poverio. Jedino Bog ima pravo da od ljudi traži da kao stvorena bića izvršavaju svoju dužnost. Zašto je to tako? Ako zadatak poveren od strane bilo kog čoveka iziskuje značajnu količinu tvog vremena i energije, to će te sprečiti da izvršavaš svoju dužnost kao stvoreno biće, pa čak može da te spreči da slediš pravi put u životu i da izmeni smer i ciljeve tvog života. To nije dobra stvar, već nesreća. Ako to iziskuje značajnu količinu tvog vremena i energije, lišava te čak i tvoje mladosti, uskraćuje ti mogućnosti da zadobiješ istinu i život, onda svaki povereni zadatak takve prirode potiče od Sotone i naprosto nije od nekog pojedinca. Ta stvar se može shvatiti i na ovaj način: ako ti neko poveri zadatak koji iziskuje i troši mnogo tvog vremena i energije, pa čak uzrokuje da žrtvuješ svoju mladost i svoj život u celini, oduzimajući ti vreme koje bi trebalo da posvetiš izvršavanju svoje dužnosti kao stvorenog bića, ta osoba onda ne samo da ti nije prijatelj, već se može smatrati čak i tvojim neprijateljem i zlotvorom. U svom životu, osim ispunjavanja svojih odgovornosti i obaveza prema svojim roditeljima, deci i porodici koje ti je Bog darovao, sve svoje vreme i energiju treba da posvetiš i daš za izvršavanje svoje dužnosti kao stvorenog bića. Niko nije pozvan da zauzima ili da oduzima tvoje vreme i energiju pod izgovorom da ti poverava da bilo šta uradiš. Ako ne poslušaš ovaj savet i prihvatiš zadatak koji ti je neko poverio i koji ti oduzima značajnu količinu vremena i energije, onda će vreme za koje moraš da izvršavaš svoju dužnost kao stvoreno biće biti srazmerno tome smanjeno, ako ne i uskraćeno i zauzeto. Šta znači to ako si uskraćen za vreme i energiju da bi izvršavao dužnost? To znači da se smanjuje tvoja mogućnost da stremiš ka istini. Kad se mogućnost za stremljenje ka istini smanji, zar to istovremeno ne znači da su ti i šanse za spasenje manje? (Da.) Je li to za tebe blagoslov ili prokletstvo? (Prokletstvo.) Nesumnjivo je prokletstvo. Kao u slučaju neke devojke koja ima momka, pa joj taj momak kaže: „Možeš da veruješ u Boga, ali moraš da me sačekaš da postanem uspešan, da se obogatim i postanem uticajan, i sve dotle dok ne budem mogao da ti kupim auto, kuću i veliki dijamantski prsten, pa ću se onda oženiti tobom.” A devojka mu odgovora: „Onda tih nekoliko godina neću verovati u Boga niti ću obavljati svoje dužnosti. Prvo ću naporno raditi sa tobom i sačekaću da se obogatiš, da postaneš preduzetnik, da ti se želje ispune, a onda ću obavljati svoju dužnost.” Je li ova devojka pametna ili glupa? (Glupa je.) Ona je baš glupa! Pomogla si mu da postigne uspeh, da se obogati i postane moćan, da stekne slavu i dobitak, ali ko će ti nadoknaditi vreme koje si izgubila? Nisi ispunila svoju dužnost kao stvoreno biće, pa ko će onda nadoknaditi taj gubitak; ko će ga otplatiti? Prvih nekoliko godina vere u Boga, nisi zadobila istinu koju je trebalo i nisi zadobila život koji je trebalo. Ko će nadomestiti tu istinu i taj život? Neki ljudi veruju u Boga, ali ne streme ka istini. Umesto toga, nekoliko godina svog vremena provode u ispunjavanju nekog poverenog zadatka, želje ili zahteva od drugih ljudi. Na kraju, ne samo da ništa ne zadobiju, već propuste priliku da izvršavaju svoju dužnost da bi zadobili istinu. Ne dobijaju Božje odobravanje; gubitak je ogroman, a cena previsoka! Zar nije glupo odustati od vere u Boga i izvršavanja dužnosti stvorenog bića samo zato da se ne bi izgubilo poverenje drugih, da bi se omogućilo da drugi ljudi govore lepe stvari o vama, da biste se smatrali osobom izrazitog moralnog karaktera, uglednom, od poverenja i da biste uspešno „dali sve od sebe da verno obavite sve što vam drugi ljudi povere”? Ima i onih koji pokušavaju i jedno i drugo, da s jedne strane ljudima udovolje, dok deo energije posvećuju tome da bi obavili nešto od dužnosti; koji ugađaju drugim ljudima, ali istovremeno žele i Bogu da ugode. I šta se događa na kraju? Možeš da ugađaš ljudima, ali tvoja dužnost kao stvorenog bića nije ispunjena, ti uopšte ne shvataš istinu i toliko toga gubiš! Iako si dao sve od sebe da za ljude verno obaviš stvari i od njih dobio pohvalu uz komentar da držiš reč i da si osoba plemenitog moralnog vladanja, od Boga nisi zadobio istinu, niti si dobio Božje priznanje ili prihvatanje. A to je zato što davanje sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere nije ono što Bog zahteva za ljudski rod, niti je to zadatak koji ti je poveren od Boga. Davanje sve od sebe da verno obaviš stvari za ljude odstupa sa pravog puta, to nije posvećivanje tvojim pravim dužnostima i u tome nema nikakve vrednosti ni značaja. To uopšte nije dobro delo koje je vredno pamćenja. Drugima si posvetio veliku količinu energije i vremena, a Bog zbog toga ne samo da te neće upamtiti, već si propustio i svoju najbolju priliku da stremiš ka istini i izgubio si dragoceno vreme da izvršavaš svoju dužnost kao stvoreno biće. Kad promeniš smer u kojem ideš i poželiš da stremiš ka istini i da dobro izvršavaš svoje dužnosti, već ćeš biti star, manjkaće ti energije, fizičke snage i snaći će te bolesti. Je li to vredno? Kako možeš da se daješ za Boga? Da iskoristiš preostalo vreme da stremiš ka istini i da izvršavaš svoju dužnost kao stvoreno biće je iscrpljujuće. Tvoja fizička snaga to ne može da izdrži, pamćenje ti se pogoršava, a energija ti nije najbolja. Tokom okupljanja često zadremaš, a kad pokušavaš da izvršavaš svoje dužnosti, tvoje telo uvek prate neke poteškoće i tegobe. Do tada ćeš zažaliti. Šta si zadobio time što si „dao sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”? U najboljem slučaju, možeš druge da potkupiš i da od njih dobiješ komplimente. No, kakva je korist od ljudske pohvale? Može li ona da predstavlja Božje odobravanje? Ne predstavlja ga ni najmanje. U tom slučaju, taj hvalospev od neke osobe je bezvredan. Je li vredno podnositi tako veliki bol zarad nekog hvalospeva, dok pritom gubiš priliku da budeš spasen? Dakle, šta ljudi sada treba da razumeju? Ako ti neko poveri neki zadatak, kakav god on bio, ukoliko to nije nešto što podrazumeva izvršavanje tvoje dužnosti kao stvorenog bića, niti je nešto što ti je povereno od Boga, imaš pravo da to odbiješ jer to nije tvoja obaveza, a još manje je tvoja odgovornost. Neki bi ljudi mogli reći: „Ako odbijem, drugi će reći da sam lošeg morala ili će reći da nisam dovoljno dobar prijatelj ili dovoljno odan.” Ako zbog toga brineš, samo izvoli, uradi to, pa nakon toga saznaj kakve su posledice. Ima i ljudi koji nisu završili poslove koje rade za druge i ne mogu da nastave da ih rade jer obavljaju svoje dužnosti. Oni razmišljaju: „Nije dobro što sam ovaj posao ostavio napola završen. Trebalo bi da budem osoba od poverenja u svom vladanju. Čovek stvari mora da odradi od početka do kraja, a ne da ih vredno započne, a zatim do kraja otalja. Ako napola uradim zadatke koje sam drugima obećao i preostali deo ne uradim, u tome za druge neće biti opravdanja, u tome nema integriteta!” Ako u svom umu razmišljaš o tome i ne možeš da otpustiš svoj ponos, samo izvoli, izvrši zadatke za druge, pa kad završiš proveri šta si dobio i da li u održanoj reči i toj vrsti integriteta zaista ima neke vrednosti. Zar se time ne odlaže važna stvar? Ako to može da odloži obavljanje tvojih dužnosti i da utiče na tvoje zadobijanje istine, onda je to jednako rizikovanju tvog života, zar ne? Ako smatraš da su ove izjave i zahtevi o moralnom vladanju važniji od izvršavanja tvoje dužnosti kao stvorenog bića i od stremljenja ka istini, onda nećeš moći da se oslobodiš iz okova i zatočeništva tih izjava. Ako možeš da ih razaznaš i da jasno prozreš njihovu pravu suštinu, ako odlučiš da ih odbaciš, da ne živiš prema tim stvarima, onda za tebe ima nade da ćeš se osloboditi iz okova i zatočeništva tih izjava o moralnom vladanju. Takođe, za tebe ima nade da ćeš ispuniti svoju dužnost kao stvoreno biće i zadobiti istinu.

Nakon tolikog razgovora u zajedništvu, da li sada makar malo raspoznajete izjavu i merilo za procenjivanje čovekove moralnosti „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”? (Da.) Dakle, da rezimiramo, iz koliko aspekata treba da raspoznamo da li je ova rečenica ispravna ili pogrešna? Kao prvo, jasno je da ta izjava nije u skladu sa istinom niti sa rečima Božjim, i da nije istina-načelo kojeg ljudi treba da se pridržavaju. Kako onda treba da postupate po pitanju ove stvari? Ko god da ti poveri neki zadatak, imaš pravo da ga odbiješ i da kažeš: „Ne želim da ti pomognem; nisam u obavezi da ti budem veran.” Ako si u nekom trenutku prihvatio zadatak koji ti je neko poverio, ali sada, nakon što shvataš ovu stvar, ne želiš više da mu pomogneš i smatraš da za tim nema potrebe niti da postoji obaveza, cela stvar se tu završava. Da li je ovo načelo primene? (Jeste.) Možeš da kažeš „ne” i da odbiješ. Kao drugo, šta je pogrešno u izjavi „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”? Ako ti neko poveri jednostavan zadatak koji se lako obavlja, to je samo normalna stvar u odnosima i postupanju među ljudima. Ne može se reći da li si veran, odnosno da li imaš izrazit moralni karakter, to se ne može koristiti kao standard za odmeravanje čovekove moralnosti. Da li pomaganje nekome kroz zadatak koji nalaže minimalan napor ukazuje na to da je ta osoba moralna i od poverenja? Ne nužno, jer je ta osoba možda učinila mnoge loše stvari, a da se za to ni ne zna. Ako je učinila mnogo loših stvari, ali je uz minimalan napor obavila nešto da bi drugima pomogla, smatra li se to izrazitim moralnim karakterom? (Ne, ne smatra se.) Prema tome, ovaj primer opovrgava izjavu „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”. Ona nije ispravna i ne može se koristiti kao standard za odmeravanje čovekovog moralnog vladanja. Ovo je način da se nosite sa nekim uobičajenim situacijama. A kako treba da se nosite sa nekim posebnim situacijama? Ako ti neko poveri posebno važan zadatak koji nadilazi tvoje sposobnosti, smatraš da je iscrpljujuć i naporan i da ne možeš da ga izvršiš, možeš to da odbiješ i da se pritom ne osećaš loše. Osim toga, ako ti neko poveri da uradiš nešto što je nerazumno, nezakonito ili što šteti interesima drugih, posebno u tom slučaju za njega to ne treba da učiniš. Dakle, kad ti neko poveri neki zadatak, šta je glavno što treba da raspoznaš? Kao prvo, treba da raspoznaš da li je povereni zadatak tvoja odgovornost ili obaveza i da li treba da ga prihvatiš. Kao drugo, nakon što ga prihvatiš, bilo da ga izvršavaš ili ne, odnosno bilo da ga obavljaš dobro ili loše, da li taj zadatak podrazumeva vernost i čovekovu moralnost? Ovo je fokus raspoznavanja. Još jedan aspekt koji treba raspoznati jeste priroda poverenog zadatka, da li je on razuman, zakonit, pozitivan ili negativan. Zadatak raspoznaješ kroz ova tri aspekta. A sada razmotrite i rezimirajte o čemu smo upravo razgovarali u zajedništvu i prodiskutujte o svojim mišljenjima i gledištima. (Kad je reč o moralnoj izjavi „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”, ljudi, pre svega, nisu u obavezi da za druge obavljaju stvari, mogu to da odbiju, to je svačije pravo. Kao drugo, čak i ako prihvate zadatak koji su im drugi poverili, bilo da ga izvršavaju ili ne, odnosno bilo da ga obavljaju dobro ili loše, to ne podrazumeva njihovu moralnost i to se ne može koristiti kao standard za odmeravanje čovekovog moralnog karaktera. Nadalje, ako je zadatak koji je nekom poveren nezakonit i krivično delo, on zaista ne treba da ga izvrši. Ako to uradi, time čini zlo i suočiće se s kaznom. Na osnovu ovih teza, možemo zaista da opovrgnemo stanovište izreke „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”.) Najvažnija stvar je u tome da je ova izjava pogrešna. U čemu je pogrešna? Kao prvo, pogrešno je načelo koje ona nameće ljudima za odnos prema ovim stvarima i za postupanje sa njima. Kao drugo, koristiti ovu izjavu za procenjivanje čovekovog moralnog vladanja takođe je pogrešno. Nadalje, korišćenje ove izjave za odmeravanje čovekovog moralnog vladanja, za njegovo vezivanje i sputavanje, da se on iskorišćava da obavlja stvari i da se primorava da troši svoje vreme, energiju i da plaća cenu za preuzimanje odgovornosti koje ne treba da snosi, odnosno koje nije voljan da snosi, predstavlja svojevrsnu otmicu i takođe je pogrešno. I ovih nekoliko pogrešnih stvari dovoljno je da opovrgne vrednost i tačnost izjave „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”. Hajde da ukratko rezimiramo. Pre svega, izjava „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” ljudima poručuje kako da obavljaju zadatke koji su im povereni. Ona podrazumeva da kad ti neko poveri neki zadatak, bez obzira na to da li je on razuman ili nije, dobar ili loš, odnosno bez obzira na to da li je pozitivan ili negativan, imajući u vidu da ti je taj zadatak poveren, moraš da održiš svoju reč. U obavezi si da dobro i u potpunosti obaviš taj zadatak kako bi udovoljio toj osobi. Samo takav čovek može biti od poverenja. Ta izjava ljude primorava da zadatak obave bez ikakvog raspoznavanja o njemu, što je pre svega pogrešno, pogrešno u toj meri da se kosi sa načelima. Kao drugo, standard o tome da li ljudi mogu da „daju sve od sebe da verno obave sve što im drugi ljudi povere” koristi se kao osnova za odmeravanje njihovog moralnog vladanja. Zar ovaj standard odmeravanja ne predstavlja još jednu grešku? Ako bi svi dali sve od sebe da za druge verno obave loše ili zle zadatke, zar se ovo društvo ne bi okrenulo naglavačke? Osim toga, ako se ova izjava uvek koristi kao standard za odmeravanje ljudskog moralnog vladanja, ona će prirodno stvoriti društvenu atmosferu, javno mnjenje i društveni pritisak za vezivanje i sputavanje ljudskih misli. Kakve će posledice to izazvati? Zbog postojanja izjave „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” i prisustva takvog javnog mnjenja u društvu, ti si izložen društvenom pritisku i primoran si da u takvim situacijama postupaš na ovaj način. Način na koji se ponašaš nije dobrovoljan, ne nalazi se u okviru tvojih sposobnosti i ne predstavlja ispunjavanje tvojih obaveza. Primoran si da to radiš, a to nije zahtev koji dolazi iz dubine tvog srca, nije zahtev koji potiče od normalne ljudskosti i nije zahtev da očuvaš svoje emocionalne odnose, već je to izazvano društvenim pritiskom. To je moralna otmica. Ako ne izvršiš zadatke koje si prihvatio da za druge obaviš, tvoji roditelji, porodica, kolege i prijatelji će te kritikovati, uz reči: „Šta je s tobom? Izreka poručuje: ’Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere.’ Pošto si to prihvatio, zašto nisi sproveo u delo? Ako si već prihvatio, trebalo bi to dobro i da uradiš!” Nakon što to čuješ, osećaš da si pogrešio, pa poslušno izvršavaš taj zadatak. I dok to radiš, svejedno to ne želiš; za to nisi sposoban i ne možeš da ga sprovedeš, ali ipak treba da stisneš zube i to uradiš. Na kraju ti cela porodica pomaže da to učiniš, a to iziskuje mnogo novca, energije i patnje i zadatak jedva da je priveden kraju. Osoba koja ti ga je poverila je srećna, ali si ti u srcu mnogo propatio i iscrpljen si. Iako to činiš nevoljno i s nepomirljivošću u srcu, ne želiš da odustaneš, pa kad se sledeći put budeš susreo sa takvom situacijom, ponovićeš istu stvar. Zašto je to tako? Zato što želiš samopoštovanje i sujetan si, a u isto vreme ne možeš da podneseš pritisak javnog mnjenja. Čak i ako ti niko ne pronađe zamerku, ti ćeš sebe kritikovati rečima: „Za druge nisam uradio ono što sam prihvatio. Šta je sa mnom? I sȃm sebe prezirem. Zar to nije nemoralno?” Pa, i ti sȃm sebe držiš kao taoca; zar ti um nije već u zatočeništvu? (Jeste.) U stvari, taj zadatak nema nikakve veze s tobom. Od toga što ga izvršavaš nemaš nikakve koristi, niti time dobijaš ikakvu pouku. Sasvim je u redu ako ga ne izvršiš i svega nekoliko pojedinaca će te kritikovati. I šta će to promeniti? Neće ni najmanje promeniti tvoju sudbinu. Šta god da ljudi traže od tebe, ako to nije u skladu sa zahtevima Božjim, možeš to da odbiješ. Nakon što smo na osnovu ove tri teze raščlanili izjavu „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”, da li shvatate njenu suštinu? (Da.)

Kad ti neko poveri neki zadatak, kojih načela treba da se pridržavaš? Zar ne bi trebalo da postoje načela primene? Koja je osnova za to kad je reč o istini? Upravo sam pomenuo najvažniju stavku, a ona glasi da niko u svom životu, sa izuzetkom pomaganja roditeljima, podizanja dece i ispunjavanja svojih društvenih odgovornosti u okviru zakona, nema obavezu da od bilo koga prihvati poveren zadatak ni da radi za bilo koga, i nema potrebe da živi zbog nečijih poslova ili poverenog zadatka. Vrednost i smisao ljudskog života mogu se pronaći jedino u obavljanju dužnosti stvorenog bića. Osim toga, nema nikakvog smisla činiti stvari za bilo koga; sve to je beskoristan posao. Prema tome, izjava „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” predstavlja nešto što su ljudima nametnuli ljudi i nema nikakve veze sa Bogom. Ta izjava nipošto ne predstavlja zahtev od Boga upućen ljudima. Ona proizlazi iz toga što te drugi ljudi iskorišćavaju, moralno te kidnapuju, kontrolišu i vezuju. Nema nikakve veze sa Božjim nalogom, niti sa tvojim obavljanjem dužnosti kao stvorenog bića. Shvatate li? (Da.) U ovom svetu, u čitavoj vaseljeni, za tebe kao stvoreno biće, osim vernosti Bogu i Božjeg naloga, i vernosti svojoj dužnosti kao ljudskog bića, ne postoji ništa i niko ko je dostojan tvoje vernosti. Jasno je da izjava „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” ne predstavlja načelo za vladanje. Ona je nešto pogrešno što krši načela. Ako ti neko poveri neki zadatak, kako treba da postupiš? Ako je zadatak koji ti je poveren nešto što zahteva neznatan napor, u kome treba samo nešto da izgovoriš ili da obaviš neku manju radnju, a ti imaš za to potreban kov, iz čiste ljudskosti i saosećanja možeš toj osobi da pomogneš; to se ne smatra pogrešnim. To je načelo. Međutim, ako zadatak koji ti je poveren iziskuje značajnu količinu tvog vremena i energije, ili čak na njega odlazi poprilična količina tvog vremena, imaš pravo da ga odbiješ. Čak i ako je reč o tvojim roditeljima, imaš pravo da odbiješ. Nema potrebe da im budeš veran ili da prihvataš zadatak koji su ti poverili, to je tvoje pravo. Odakle potiče ovo pravo? Darovano ti je od Boga. Ovo je drugo načelo. Treće načelo glasi da ako ti neko poveri neki zadatak, čak i ako on ne iziskuje značajnu količinu vremena i energije, ali može da ometa ili da se odrazi na obavljanje tvoje dužnosti, odnosno da uništi tvoju volju da obavljaš svoju dužnost, kao i tvoju vernost Bogu, takođe treba da ga odbiješ. Ako ti neko poveri da uradiš nešto što može da se odrazi na tvoje stremljenje ka istini, da prekine i ometa tvoju rešenost da stremiš ka istini, tvoj ritam u stremljenju ka istini i da te navede da odustaneš na pola puta, onda tim pre to treba da odbiješ. Treba da odbiješ sve ono što se odražava na obavljanje tvoje dužnosti ili na tvoje stremljenje ka istini. To je tvoje pravo; imaš pravo da kažeš „ne”. Nema potrebe da ulažeš svoje vreme i energiju. Možeš da odbiješ sve one stvari u kojima nema nikakvog smisla, vrednosti, pouke, pomoći ili koristi za obavljanje tvoje dužnosti, stremljenje ka istini ili tvoje spasenje. Može li se ovo smatrati načelom? Da, to jeste načelo. Prema tome, ako odmeravate prema ovim načelima, odakle može poticati nalog koji ljudi treba da prihvate u svom životu? (Od Boga.) Tako je, mogu poticati jedino od Boga. Ove reči „od Boga” deluju relativno prazno i daleko, pa šta zapravo treba da bude ovaj nalog? (Naša dužnost.) Tako je, to znači obavljanje tvoje dužnosti u crkvi. Nemoguće je da ti Bog lično kaže: „Idi propovedaj jevanđelje”, „Idi da budeš starešina u crkvi” ili „Idi da obavljaš rad na izradi tekstova”. Nemoguće je da ti Bog to kaže lično, ali ti je Bog poverio tvoju dužnost kroz uređenje Božje kuće. Sva uređenja Božje kuće proizlaze iz Boga i potiču od Boga, pa treba li Bog to lično da ti kaže? Već si iskusio sve ljude, događaje i stvari u okviru Božje suverenosti i orkestracije i imaš prava osećanja. Ono što si iskusio povezano je sa Božjim delom, istinom i Njegovim planom upravljanja. Nije li to obavljanje dužnosti stvorenog bića? To je iz ugla prihvatanja naloga. S druge strane, osim Božjeg naloga, ne postoji nijedna druga stvar kojoj ljudi treba da budu verni. Jedino Bog zaslužuje nepokolebljivu vernost; ljudi toga nisu vredni. Niko, uključujući tvoje pretke, roditelje ili nadređene, nije toga vredan. Zašto? Najviša istina glasi da je savršeno prirodno i opravdano da stvorena bića budu verna Stvoritelju. Da li je potrebno da analizirate ovu istinu? Ne, zato što sve što je u vezi s ljudima potiče od Boga, pa je savršeno prirodno i opravdano da stvorena bića budu verna Stvoritelju. Ovo je najviša istina koju ljudi treba uvek da imaju na umu! Druga istina koju ljudi treba da razumeju jeste da sve što ljudi dobijaju od Boga svojom vernošću prema Njemu jesu istina, život i put. Njihovi su dobici izdašni i bogati, naročito obilni i u izobilju. Kad ljudi dobiju istinu, život i put, život im postaje vredan. Stoga, kad si veran Bogu, tvoje vreme, energija i troškovi koji su žrtvovani biće pozitivno nagrađeni i nikada nećeš zažaliti. Do sada, neki ljudi slede Boga dvadeset ili trideset godina, a neki Boga slede tri do pet godina ili deset godina. Verujem da većina njih ne žali i da su u izvesnoj meri postigli dobitke. Jer oni koji vole istinu, što više slede Boga sve više osećaju da im previše toga nedostaje i da je istina dragocena. Raste njihova rešenost da streme ka istini i osećaju da su Boga prihvatili prekasno, te da su kojim slučajem Njega prihvatili tri do pet godina ili deset godina ranije, koliko bi samo istine razumeli! Sada neki ljudi žale što su Boga prihvatili prekasno, žale što su nekoliko godina verovali u Boga ne stremeći ka istini i izgubili vreme, i žale što su nekoliko godina verovali u Boga ne obavljajući dobro svoju dužnost. Ukratko, bez obzira na dužinu vremena u kojem čovek veruje u Boga, svako nešto zadobija i oseća da je stremljenje ka istini neverovatno važno. Ovo je druga istina: da time što su verni Bogu, sve što ljudi dobijaju od Boga jesu istina, put i život, i da mogu da budu spaseni, da više ne žive pod vlašću Sotone. Treća istina se tiče toga da, ako ljudi mogu da postignu večnu vernost Bogu, to će biti njihovo konačno odredište? (Da budu spaseni i ostanu da bi ušli u Božje carstvo.) Kad ljudi slede Boga i konačno budu spaseni, odredište koje dobijaju nije da budu bačeni u propast i uništeni, već da ostanu kao nova ljudska bića, da budu u stanju da nastave da žive. Ako ljudi nastave da žive, onda ima nade da će videti Boga. Kakav je to samo blagoslov! Kad je reč o vernosti Bogu, da li je dovoljno da ljudi shvate ove tri istine? (Jeste.) Koje su koristi od toga što ljudi slede druge i ako su njima verni? Ako si veran drugima, ljudi kažu da imaš dobar moral. Imaš dobar ugled i dobijaš samo tu malu korist. Jesi li zadobio istinu i život? Ne dobijaš ih uopšte. Šta ti može dati bilo koja osoba ako si joj veran? U najboljem slučaju imaš korist od toga što ćeš se s njom družiti tokom munjevitog uspeha njene karijere, to je sve. I koja je vrednost u tome? Nije li to prazno? Stvari nepovezane sa istinom su beskorisne bez obzira na količinu koju dobijaš. Osim toga, ako slediš ljude i njima si veran, možda nastupi neka posledica. Možda postaneš žrtva, pogrebna žrtva. Ako osoba kojoj si veran ne ide pravim putem, šta će se dogoditi ako je slediš? Hoćeš li ići pravim putem? (Ne.) Ako je slediš, ni ti ne ideš pravim putem; čak ćeš joj se povinovati da učiniš zlo i otići ćeš u pakao da budeš kažnjen, a onda je s tobom gotovo. Ako si čoveku veran, čak i ako činiš brojna dobra dela, nećeš dobiti Božje odobravanje. Ako si veran đavolskim carevima, Sotoni ili antihristima, postaješ Sotonin saučesnik i pristalica. Ishod može biti samo sahranjivanje pored Sotone, da budeš žrtva za Sotonu. Nevernici kažu: „Biti kralju blizak isto je što i kraj vuka ležati”. Ma koliko da si veran đavolskim carevima, na kraju, čim te iskoriste, proždraće te i učiniti žrtvom. Život će ti uvek biti u opasnosti. To je sudbina za vernost đavolskim carevima i Sotoni. Đavolski carevi i Sotona ti neće nikad ukazati na pravi smer i svrhu tvog života i neće te usmeriti ispravnim putem u životu. Od njih nikad nećeš dobiti istinu ili život. Ishod tvoje odanosti njima ili je u tome da s njima propadneš i budeš sahranjen pored njih ili da te zatoče, osakate i proždru; sve to je konačni ishod odlaska u pakao. To je neporeciva činjenica. Prema tome, nijedan čovek, koja god to čuvena, ugledna osoba ili velika zverka bila, nije dostojan tvoje vernosti i da za njega žrtvuješ ceo svoj život. Nije toga vredan i nema moć da uređuje tvoju sudbinu, niti da njome upravlja. Da li je shvatanje ovog istina-načela dovoljno za rešavanje problema kao što su slediti ljude i biti veran ljudima? (Jeste.) Postoje tri načela koja treba poštovati pri postupanju sa zadacima koje ti drugi povere, a u zajedništvu smo razgovarali o tri načela o vrednosti i značaju ljudske vernosti prema Bogu – razumete li jasno sva ova načela? (Da.) Ukratko, svrha raščlanjivanja izjave „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” jeste u tome da vam pomogne da jasno uočite njenu apsurdnost i lažnost kako biste mogli da je otpustite. Međutim, otpuštanje nije dovoljno; morate i da razumete i dokučite načela primene koja ljudi treba da imaju, kao i Božje namere u takvim stvarima. Kad je reč o izjavi „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”, to je u osnovi njen glavni sadržaj. Samo sam je raščlanjivao iz različitih aspekata i uglova, a zatim u zajedništvu govorio konkretno o načelima primene koja je Bog otkrio ljudima, o tome koje su Božje namere i koje istine ljudi treba da razumeju. Nakon što shvate ove stavke, ljudi u osnovi treba da dokuče kako da raspoznaju moralnu izjavu „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”.

Raščlanjivanje ove teme „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” zapravo je prilično jednostavno i ljudi mogu lako da je raspoznaju i shvate. Ova fraza je ujedno i izjava koju su izneli moralisti kako bi ljude paralisali, naveli ljudske misli na stranputicu i prekinuli normalno razmišljanje, i ona nije zasnovana na normalnoj ljudskoj savesti, racionalnosti ili na normalnim ljudskim potrebama. Takve ideje smišljaju takozvani mislioci i moralisti, koje proglašavaju punim vrlina. One ne samo da su neosnovane i besmislene, već su i nemoralne. Zašto se takvo postupanje smatra nemoralnim? Zato što ne proizlazi iz potreba normalne ljudskosti, ne može se postići u okvirima ljudskog kova i nije obaveza ni dužnost koju ljudi treba da obavljaju. Ti takozvani moralisti uzimaju ovu frazu „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere” kao standard za vladanje koji strogo nameću ljudima, stvarajući time svojevrsnu društvenu atmosferu i javno mnjenje. Ljudi tada bivaju potlačeni tim javnim mnjenjem i primorani su da na ovaj način žive. Time se ljudske misli neprimetno vezuju takvim načinom sotonskog razmišljanja. A kad su ljudske misli vezane, i ljudski postupci su očito vezani ovom izjavom i javnim mnjenjem. Šta znači da su vezani? Znači da ljudi ne mogu da biraju šta će uraditi, ne mogu slobodno da slede želje i zahteve svoje ljudskosti i ne mogu da slede zahteve svoje savesti i razuma da bi radili ono što žele. Umesto toga, sputani su i vezani izopačenom mišlju, nekom vrstom ideološke teorije i društvenog mišljenja koje ljudi ne mogu da razlikuju niti da ih se oslobode. Ljudi nesvesno žive u takvom društvenom okruženju i atmosferi i ne mogu da se oslobode. Ako ljudi ne razumeju istinu, ako ne mogu jasno da shvate izopačenosti i greške u tim izjavama i ako ne mogu da uvide štetu i posledice koje te izjave izazivaju vezujući im misli, nikada neće moći da se oslobode ograničenja, okova i pritisaka koje im nameću tradicionalna kultura i društveno mišljenje. Moći će samo da žive oslanjajući se na ove stvari. Ljudi žive oslanjajući se na ove stvari zato što ne znaju koji je pravi put, koji su pravac i svrha njihovog vladanja, kao ni načela o tome kako da se vladaju. Razne moralne izjave iz tradicionalne kulture ih prirodno i pasivno navode na pogrešan put, a te lažne teorije ih pogrešno usmeravaju i kontrolišu. Kad shvate istinu, ljudima postaje lako da raspoznaju jeresi i laži i da ih odbace. Javno mnjenje, atmosfera i okruženje u društvu koje je stvorio Sotona, više ih ne vezuju, ne otimaju ih i ne iskorišćavaju. Time se smer i svrha njihovog života u potpunosti preobražavaju i oni mogu da žive i da postoje prema Božjim zahtevima i Božjim rečima. Razne sotonske teorije i razne laži tradicionalne kulture više ih ne navode na pogrešan put i ne vezuju ih. Kad ljudi sasvim napuste razne izjave iz tradicionalne kulture o moralnom vladanju, u tom trenutku se sasvim oslobađaju od Sotoninog kvarenja, navođenja na stranputicu i ropstva. Na temelju toga, kad shvate istinu i kad razumeju načela primene koja Bog nalaže i daje ljudima, njihova svrha u životu sasvim je preobražena i imaju nov život. Kad imaju nov život, iznova su rođena ljudska bića i novi su ljudi. Budući da misli koje se nalaze u njihovom umu više nisu ispunjene raznim jeresima i zabludama koje je u njih usadio Sotona, već je istina zamenila te sotonske stvari, nakon toga, pod vođstvom Božjih reči, istina postaje život u njima, usmerava ih i upravlja načinom na koji posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju. Oni idu pravim putem ljudskog života i mogu da žive u svetlosti. Nije li to kao biti ponovo rođen kroz Božje reči? U redu, hajde da ovde zaključimo današnji razgovor u zajedništvu.
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Šta znači stremiti ka istini (15)

Kontekst Božjeg izražavanja istine da bi obavio delo suda u poslednjim danima (I)

U današnje vreme, katastrofe su sve gore i gore. Ne samo što se kuga i dalje širi, već ljudima preti i glad. U nekim regionima se vode ratovi, a u mnogim zemljama širom sveta vlada haos. Nesloga je već široko rasprostranjena. U prošlosti je rečeno da „Plamenovi rata se kovitlaju, dim iz topova ispunjava vazduh, vreme postaje toplije, klima se menja, kuga će se raširiti”, a ovo predskazanje se već ostvaruje. Kuga se širi i ne jenjava, a nevernici žive u strašnim nedaćama. Svaki dan i svaka godina gori su im od prethodnih i već ih je snašla katastrofa. Svi oni žele da se reše ove patnje i da izbegnu dane katastrofe. Svi se nadaju da će ih država spasti i izbaviti iz katastrofe, ali država je kao zamak od peska koji zapljuskuju talasi – nemoćna i nesposobna da spase samu sebe, a kamoli bilo koga drugog. Pitanje je dana kada će država da se uruši i da bude uništena, jer to je neizbežno. Svi ste videli kroz šta sve prolaze nevernici – oni uistinu pate! A kakav je trenutno vaš život? Zar vam nije mnogo bolje nego njima? (Jeste.) Po čemu vam je bolje? (Još uvek možemo zajedno da čitamo reč Božju i da u zajedništvu razgovaramo o istini. Još uvek možemo da obavljamo svoju dužnost u Božjoj kući i da stremimo ka život-ulasku. U srcu osećamo spokoj i bezbrižni smo. Mnogo nam je bolje nego nevernicima.) U najmanju ruku, ljudima koji veruju u Boga je bolje nego nevernicima zbog toga što imaju na šta da se oslone. Oni veruju u Božju suverenost, veruju da je sve u Božjim rukama i veruju u Božje orkestracije i uređenja. Pošto imaju poverenje i pravu veru u Boga, oni imaju na šta da se oslone i imaju osećaj sigurnosti. Ljudi koji iskreno veruju u Boga zaista osećaju podršku u srcu, i imaju osećaj sigurnosti, radosti i spokoja, bez obzira koliko je njihovo šire spoljašnje okruženje opasno ili haotično. Prema tome, ma kakvu situaciju da doživi, ma kako da se spoljašnja sredina promeni i ma šta da se desi, bilo da je zadesi neka katastrofa, rat ili kuga i bez obzira da li se radi o nekom velikom događaju ili manjem problemu, osoba koja iskreno veruje u Boga može da se posveti vršenju svoje dužnosti u Božjoj kući, može da jede i pije reč Božju, da doživljava Božje delo i da traga da bi zadobio istinu, zato što ona sledi Boga i kloni se sekularnih trendova. U tom smislu, ništa se ne menja. Najvažnija stvar i najvažniji cilj ka kojima morate stremiti u svojoj veri u Boga ne mogu se promeniti, a to su stremljenje ka istini, dobro obavljanje dužnosti i veličanstveno svedočenje o Bogu. To se nipošto ne može promeniti.

Ma koliko da se svet menja, ma koliko snažno da se Sotonine snage bore i tuku i ma koliko da ovo društvo i svet postaju haotični, suštinski problemi, poput onih da Sotona ljude navodi na stranputicu, kvari ih, sputava i upravlja njima, ostaju nepromenjeni. Drugim rečima, ostaju nepromenjene sve jeresi i zablude koje Sotona usađuje u ljude, kao i sve misli i izjave koje se opiru i protivreče zakonima i propisima Božjeg stvaranja ljudi i svih stvari. Kao prvo, nisu se promenile te sotonske stvari. Kao drugo, ma kako da se menja stanje i struktura ovoga sveta, jeresi i zablude koje je Sotona posadio duboko u ljudska srca još uvek nisu odstranjene. Jeresi i zablude kojima Sotona kvari ljude i navodi ih na stranputicu nisu iščilele iz srca ljudi zato što je svet u stanju haosa, niti zato što je Sotona sada u lošem stanju i što je nemoćan da upravlja svetom. Ovde se ne radi o tome. Sotonine jeresi i zablude i dalje postoje u srcima ljudi i niko ne može odatle da ih istera. Od trenutka kad je Sotona počeo da kvari ljudski rod, njegove jeresi i zablude postepeno su usađivane duboko u srce i um svakog stvorenog ljudskog bića. One su u ljudskim srcima i umovima ostale potpuno nepromenjene do dan-danas. Čak i nakon što je Bog mnogo godina radio i snabdeo ljude velikim delom istine, ljudi i dalje nisu u stanju da prepoznaju razne misli, gledišta i izreke koje im je usadio Sotona, a kamoli da te stvari pokušaju aktivno da identifikuju u odsustvu uticaja faktora okruženja ili da ih izbrišu iz svog srca. Takođe nisu u stanju da proaktivno odbace razne misli i izjave koje im je Sotona usadio, uprkos snabdevanju i usmeravanju Božjim rečima. Mada je Sotona isprva pasivno kvario ljude, tokom procesa Sotoninog kvarenja čovečanstva ljudi su počeli da žive u skladu sa Sotoninom naravi i da stvari posmatraju u skladu sa Sotoninim mislima i stanovištima. Postepeno su počeli da sve aktivnije sarađuju sa Sotonom i sve su se aktivnije bunili protiv Boga, okretali Mu leđa i napuštali Ga, dok na kraju Sotona nije u potpunosti preuzeo kontrolu nad njima. Kad svoje zle i nebulozne misli i gledišta Sotona do kraja usadi u ljude, oni bivaju potpuno utamničeni i postaju njegovi robovi ili, da budem precizniji, postaju otelovljenje Sotone. Kad se to desi, ljudi u potpunosti proživljavaju Sotoninu narav. Ne samo da žive u skladu sa Sotoninim filozofijama i mislima, već u njihovu prirodu bivaju ugrađene različite predstave i gledišta koje im je Sotona usadio. Preciznije govoreći, ljudi ne samo da proživljavaju Sotonin lik, nego i žive kao Sotone, kao đavoli. Kad se to desi, ljudi više nisu samo pasivno izloženi uticaju, kvarenju, navođenju na stranputicu i upravljanju od strane Sotone, već u potpunosti prelaze na stranu Sotone i suprotstavljaju se Bogu. Kad su ljudi u tolikoj meri iskvareni, moglo bi se reći da su postali Sotonina ispostava i njegovo otelotvorenje. Da bi Bog spasao neko stvoreno biće koje je ispostava i otelotvorenje Sotone, osim što mu pruža istinu i razotkriva razne njegove iskvarene naravi i postupke kojima se ono buni protiv Boga, još je važnije da se razotkriju i detaljno analiziraju misli, gledišta i izjave koje to biće nosi duboko u svom srcu i koje su iste kao u Sotone. Naime, ljudi i Sotona dele iste misli, gledišta i izjave. Sotona živi u skladu s tim stvarima, a slično tome i ljudi, budući da ih je Sotona duboko iskvario, prirodno žive u skladu s njima. Upravo zato što žive u skladu s tim stvarima i što ta gledišta utiču na njih, zastranjuju ih i upravljaju njima, čak i nakon što shvate deo istine i spoznaju da je Bog Stvoritelj ljudi, i dalje ne mogu da Mu se poklone na osnovu svoje vere u Boga, ne mogu da Mu se u celosti pokore, niti mogu iskrenog srca da Ga obožavaju. Razlog zbog kojeg ljudi ne mogu iskrenog srca da obožavaju Boga jeste taj što su oni, duboko u svom srcu i umu, još uvek opsednuti i kontrolisani raznim Sotoninim mislima i gledištima. Zbog toga ljudi, kad prihvate Božje delo i budu osvojeni, još uvek ne mogu da se potpuno odreknu raznih Sotoninih jeresi i zabluda, iako su u stanju da reč Božju prihvate kao život; oni još uvek ne mogu da se u potpunosti otrgnu od uticaja tame, da se istinski pokore Bogu, niti da Ga obožavaju. Stoga Bog, ako želi da spase čovečanstvo, najpre mora da izrazi istinu kako bi osudio i očistio iskvarene ljudske naravi, mora ljude da navede da razumeju istinu, da spoznaju Boga i da Mu se pokore, mora da ih nauči kako da se ponašaju i kako da idu ispravnim putem i mora da im kaže kako da praktikuju istinu, kako da svoju dužnost dobro obave i kako da zakorače u istina-stvarnosti. Nakon toga, On mora da razotkrije Sotonine misli i gledišta. Mora da razotkrije i da detaljno analizira razne jeresi i zablude kojima Sotona kvari ljude, kako bi ljudi mogli da ih prepoznaju. Tek tada će ljudi moći da te sotonske stvari počiste iz svog srca, da postanu čisti i da dostignu spasenje. Na taj način, ljudi će razumeti šta je istina i moći će da prepoznaju Sotoninu narav, Sotoninu prirodu i sve njegove jeresi i zablude. Kad budu priznali da je Bog Stvoritelj i kad budu imali vere da slede Boga, oni će duboko u srcu moći da vide Sotoninu ružnoću i da uistinu odbace Sotonu. Ljudska će srca tada moći da se potpuno vrate Bogu. Kada čovekovo srce počne da se vraća Bogu, ali Mu se još uvek nije u potpunosti vratilo, to jest, dok istina još nije obuzela njegovo srce i dok ga Bog još nije zadobio, čovek će tokom svog života u najmanju ruku koristiti Božju reč da bi prepoznao, detaljno analizirao i prozreo sve izjave koje Sotona usađuje ljudima da bi na kraju napustio Sotonu. Na taj način, Sotona će u ljudskom srcu zauzimati sve manje i manje mesta, dok iz njega ne bude u potpunosti uklonjen. Njegovo mesto zauzeće reč Božja, učenja koja Bog daje ljudima, istina-načela koja Bog pruža, i tako dalje. Taj život, ispunjen pozitivnošću i istinom, postepeno će se ukoreniti u ljudima i zauzeti najvažnije mesto u njihovom srcu, a Bog će, kao rezultat toga, imati vrhovnu vlast nad srcima ljudi. Drugim rečima, kad ljudi budu prepoznali i do kraja sagledali, a zatim i zamrzeli i napustili razne misli, gledišta, jeresi i zablude kojima ih Sotona kvari, istina će postepeno zaokupiti ljudska srca. Ona će se postepeno pretvoriti u čovekov život, a ljudi će se aktivno pokoravati Bogu i slediti Ga. Ma kako da Bog radi i kako ih vodi, ljudi će moći aktivno da prihvataju istinu i Božju reč i moći će da se pokore delu Božjem. Pored toga, oni će kroz ovo iskustvo aktivno stremiti ka istini i steći će razumevanje istine. Upravo na taj način ljudi razvijaju istinsku veru u Boga, a kako im istina bude postajala sve jasnija, njihova će vera sve više rasti. A kad ljudi imaju istinsku veru u Boga, u njima se ujedno rađa i bogobojažljivost. Kad se ljudi plaše Boga, oni duboko u srcu imaju želju da zadobiju Boga i spremno se pokoravaju Njegovoj vrhovnoj vlasti. Pokoravaju se Božjim orkestracijama i uređenjima i pokoravaju se planovima koje Bog ima u vezi s njihovom sudbinom. Pokoravaju se svakom danu i svim posebnim okolnostima koje im Bog postavlja. Kad ljudi imaju takvu vrstu spremnosti i žeđi, oni će takođe aktivno prihvatati i pokoravati se zahtevima koje Bog pred njih postavlja. Kako rezultati svega toga budu postajali sve očigledniji u ljudima i sve stvarniji, to će Sotonine izjave, misli i gledišta sve više gubiti dejstvo u njihovim srcima. Drugim rečima, Sotonine izjave, misli i gledišta imaće sve manji uticaj na ljude i sve će manje upravljati njima. Nakon perioda borbe i nakon perioda njihove aktivne saradnje i rešenosti da se pokore Bogu, ljudi će konačno moći da se oslobode Sotoninih okova i kontrole. Do trenutka kada dostignu taj stadijum, ljudi će pobeći od Sotonine moći. Sasvim će napustiti izjave, misli i gledišta koje je Sotona koristio da bi ih navodio na stranputicu, a njihova će vera u Boga biti sve snažnija. Naravno, ovaj efekat će zavisiti od Božje reči i dela i, što je još važnije, od ljudskog stremljenja i saradnje. Ako čovek u velikoj meri sluša istinu i propovedi, ali još uvek nije svestan Sotoninih misli i gledišta, niti je počeo da ih mrzi, ako ne želi da aktivno prepoznaje, sagledava, niti da napušta te sotonske stvari, nego im pristupa pasivno ili ih zanemaruje, onda će u njemu i dalje biti duboko ukorenjene razne Sotonine misli i gledišta. U svom svakodnevnom životu i tokom celokupnog svog životnog puta, on će i dalje nehotično biti pod uticajem i kontrolom raznih Sotoninih misli i stanovišta, a njegova gledišta na ljude i stvari, njegovo vladanje i postupanje i dalje će poticati od Sotone. A ako sve to potiče od Sotone, onda je tvoja vera u Boga samo priznanje Božjeg postojanja, a ne prava vera, tako da ti nikada nećeš uistinu priznati Božji identitet i suštinu. Naravno, tvoje se srce neće samo od sebe okrenuti Bogu i ti nećeš moći da Bogu vratiš svoje srce. Može se reći da nisi sposoban ni za najmanju meri istinske odanosti prema dužnostima i obavezama koje ti je Bog poverio i da ne možeš da se uistinu plašiš Boga, a kamoli da Mu zaista budeš pokoran. Koji će biti očigledan rezultat ako te stvari ne uspeš da postigneš? Nećeš biti spasen. Je li to ono što će se dogoditi? (Jeste.) Dogodiće se upravo to. Jasno je da misli, gledišta i predstave kojima Sotona kvari ljude i koje im usađuje duboko u srce predstavljaju nešto što ljudima onemogućava da čuju glas Božji, da poveruju u Božju reč, da prihvate pozitivne stvari, kao i da prihvate istinu i da u nju zakorače. Te stvari se naizgled razlikuju od iskvarenih naravi ljudskih bića. Njihova suština je, međutim, deo Sotonine prirode i to su stvari kojima Sotona kvari ljudska bića. Spolja gledano, postoji jasna razlika između zlih postupaka Sotone kojima se čovečanstvo kvari i Sotoninog pretvaranja da radi nešto dobro, ali običnim ljudima je teško da uoče tu razliku. Sa druge strane, posledice Sotoninog kvarenja ljudi i njihovog navođenja na pogrešan put veoma su očigledne. Nesporna je činjenica da je ovo dovelo do toga da pripadnici glavnog društvenog toka poriču, opiru se, pa čak i otvoreno suprotstavljaju Bogu.

Sotonska narav u ljudima u celosti je rezultat činjenice da Sotona ljude kvari i navodi ih na pogrešan put. Štaviše, razne sotonske jeresi, zablude, filozofije i zakoni kojih se ljudi pridržavaju, kao i njihovi pogledi na život i vrednosti, sve su to konkretne manifestacije Sotoninog kvarenja i navođenja ljudi na stranputicu. Drugim rečima, nakon što je ljude poveo stranputicom i naveo ih da okrenu leđa Bogu i da Ga poreknu, Sotona im je potpuno usadio svakojake sotonske misli, gledišta, jeresi i zablude. Nadalje, Sotona u velikoj meri otvoreno širi propagandu, uključujući svakojake predstave, gledišta i izjave, kojima ljude podstiče i upućuje ih na to kako da se odnose prema svemu i navodi ih da sve to u svom srcu prihvate. Kao rezultat toga, ljudi u sebi gaje razne iskvarene sotonske naravi. To je metod koji Sotona koristi da bi kvario ljude. Drugim rečima, kada duboko u ljudskoj duši postoji praznina, kad ljudi ne razmišljaju ispravno i kad su prazne posude, razne Sotonine izjave prodiru u njihovo srce i tu se nastanjuju. Primera radi, kad nastanu izjave poput: „Nikada nije bilo nikakvog spasitelja”, „Nebesa, zemlju i sve stvari stvorila je priroda”, „Za prijatelja bih i metak primio”, „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna”, „Muškarci treba da budu muževni” i tome slično, ljudi nesvesno padaju pod njihov uticaj. Potpuno nesvesni ovih zlih sila, jeresi i zabluda, nesposobni da ih prepoznaju i nemoćni da im se odupru, ljudi od Sotone prihvataju svakojake misli i gledišta. Proces prihvatanja tih sotonskih misli i gledišta upravo je proces podsticanja, kvarenja i navođenja ljudi na stranputicu. Ako si ti, recimo, žena koja ne zna za ispravan način kojim bi žena trebalo da živi, niti za stvari koje bi trebalo da radi, Sotona će izneti svoje jeresi i zablude, kao što su: „Žena mora biti čestita, ljubazna, nežna i moralna, mora boraviti u kući i ne sme izlaziti napolje”, „Vrlina žene je da bude neuka” i tako dalje. Pomislićeš kako ove izreke zvuče prilično mudro i dobro, pa ćeš ih prihvatiti. Kad ove jeresi i zablude počnu da kruže unutar društva i širom sveta, ti ćeš ih, kao žena, nesvesno prihvatiti i od sebe ćeš strogo zahtevati da živiš u skladu s tim izrekama. Kao prvo, poredićeš sebe s njima, verujući da, pošto si žena, moraš biti čestita, ljubazna, nežna i moralna, da moraš stalno boraviti u kući, da ne smeš ovladavati nikakvim veštinama i tome slično. Tokom ovog procesa, izjave, misli i gledišta koja kruže društvom postepeno će te podsticati, indoktrinisati i uticati na tebe, sve dok se potpuno ne odomaće u tebi. Preciznije govoreći, nakon što te ove Sotonine misli i gledišta navedu na pogrešan put, one će početi da te sputavaju i da upravljaju tobom, pa ćeš ti duboko u svom srcu početi da sebi nesvesno postavljaš zahteve i da u skladu s njima posmatraš druge ljude. U svakodnevnom životu, dakle, te će misli i izjave duboko u tvom srcu formirati misli i gledišta, koje ćeš ti zatim usvojiti kao kriterijume i osnovu svog ponašanja i vladanja. Eto kako se razne Sotonine misli i gledišta postepeno pretvaraju u uobičajenu praksu u društvu i široj zajednici. Kako ta praksa sve više počinje da preovladava u društvu i kako populacija koju ta praksa podstiče i asimilira postaje sve veća, ta se praksa pretvara u neku vrstu sile. A kad se stvori ta sila, čovečanstvo biva u celosti utamničeno i kontrolisano od strane tih misli i gledišta, odnosno, biva opsednuto njima. Tačnije, ljudi postaju zarobljenici Sotone. Tako, na primer, u Sotoninom svetu „muškarci treba da budu muževni, žilavi i ambiciozni”, „muškarci treba da imaju dalekosežne ambicije, aspiracije i nesavladiv duh”, „muškarci treba sebe da kultivišu, da svoje porodice dovedu u red, da upravljaju nacijom i da donesu mir svetu”, „muškarci treba da nauče da koriste moć, da vladaju situacijom i da dominiraju svetom”, „muškarci ne puštaju suzu olako” i tako dalje. Svaki čovek je od samog početka sputan ovim zahtevima, mislima i gledištima. Muškarce i žene podjednako ograničavaju i sputavaju razne izreke tradicionalne kulture. Ako muškarci ne znaju kako jedan muškarac treba da se ponaša ili da se postavi prema zajednici, društvu ili državi, oni će te misli i gledišta nesvesno prihvatiti kad ih čuju. Postepeno će se privikavati na njih sve dok ih ne usvoje kao kriterijume i osnovu za postavljanje strogih zahteva prema sebi. Osim toga, oni će te misli i gledišta sprovoditi u delo, iskusiće kako izgleda biti takva osoba u stvarnosti, a zatim na sopstvenom primeru pokazati drugima kako se radi na ostvarenju tih ciljeva. Primera radi, muškarci moraju imati dalekosežne ambicije, raditi velike stvari i napraviti sjajnu karijeru. Oni ne treba da ulaze u ljubavne veze, niti da izdržavanje roditelja ili podizanje dece smatraju svojom dugoročnom obavezom ili ciljem. Umesto toga, moraju da proširuju svoje horizonte, gaje velike ambicije u srcu, nauče kako da kontrolišu situaciju, pa čak i kako da steknu vlast da bi upravljali čovečanstvom i ženama. Ljudi su prihvatili te misli i gledišta; oni ih praktikuju i doživljavaju u svojim životima i teže ka ciljevima koje te misli i gledišta zahtevaju. Nadalje, kad se te misli i gledišta budu oformili i ukorenili duboko u ljudskom srcu, ljudi će upravo kroz njih gledati na čovečanstvo, društvo i na čitav svet. Kad svoje korenje budu pustili toliko duboko u čovekovom srcu da se više ne mogu iskoreniti, čovek će posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati u skladu sa mislima i gledištima kao što su „Muškarci treba da budu muževni i žilavi” i tome slično. To je poreklo i glavni uzrok čovekovog pogleda na svet i na život. Kada muškarci posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju u skladu sa mislima i gledištima koje im je Sotona usadio, onda se te misli i gledišta neprimetno šire među ljudima u društvu i postepeno prodiru duboko u srce svake osobe – ne samo muškaraca, već i žena. A kad te stvari prodru duboko u srce svake osobe i kad se ukorene u srcima male dece koja tek uče da govore, tada ove misli i gledišta postaju uobičajena praksa unutar date zajednice i društva u celini. Ta će se praksa sve brže širiti i postajaće sve rasprostranjenija, sve dok ne bude dobro poznata svima i dok je svi ljudi stoprocentno ne prepoznaju i ne prihvate. Kad stvari budu uznapredovale do tog stadijuma, tada će sociolozi, političari i šefovi država – ili, tačnije, đavolji kraljevi koji slede Sotonu – krenuti korak dalje u pravcu učvršćenja statusa koji te misli i izjave već imaju među ljudima. Oni će, naime, sve te stvari staviti na papir, pa zatim te izjave sistematično širiti i naširoko promovisati korišćenjem svakojakih posrednih dokaza, povoljnih uslova, ljudi, događaja i stvari, usled čega će se te izjave umnožavati među ljudima i stvarati društvenu klimu i čvrst moralni kodeks u društvu. Pomoću tog moralnog kodeksa, oni će upravljati ljudima i sputavati ih, čime će Sotonin cilj biti ostvaren. Do onog trenutka kad Sotona bude ostvario taj cilj, svekoliko čovečanstvo će, kako muškarci tako i žene, već biti navedeno na pogrešan put, iskvareno i opsednuto tim mislima i gledištima. Znate li kakve će posledice imati činjenica da je čovečanstvo navedeno na stranputicu, iskvareno i opsednuto Sotoninim mislima i gledištima? Šta mislite – zbog čega Sotona uopšte iznosi sve te misli, izjave, jeresi i zablude? Da li samo zato da bi ljude iskvario? Da li samo zato da bi ih preoteo? Ko je glavna meta svega ovoga? (Bog.) Tačno, i s tim morate da budete načisto. U svim zlim stvarima koje Sotona čini, a naročito u stvarima koje preduzima da bi ljude navodio na pogrešan put, da bi ih ometao, kontrolisao i kvario, ljudi su samo uslužni predmeti i alatke. Oni su tek posude koje Sotona koristi da bi pokazao sve svoje sposobnosti i veštine. Sve što Sotona radi usmereno je ka Bogu, a ne ka ljudima. On želi da se suprotstavlja Bogu, a ljudi su samo posude ili alatke koje on u tu svrhu koristi. Zašto, dakle, Sotona želi da se bori protiv Boga? Zašto želi da na ovaj način iskvari ljudski rod? Zato što je Bog stvorio ljudski rod i što želi da ga spase. Zašto Sotona ne kvari životinje, biljke ili vanzemaljce? Zato što Bog ne pokušava da spase životinje, biljke ni vanzemaljce, kao ni bilo koja druga stvorenja izuzev ljudi. Bog pokušava da spase ljudska bića koja je On na ovoj zemlji stvorio. Pokušava da zadobije ovu grupu ljudi na zemlji. Kakve ljude želi da zadobije? Želi da zadobije grupu ljudi koji slede Boga i koji su Mu do smrti odani, koji su jednog srca i uma s Bogom, koji se plaše Boga i klone se zla. To su ljudi koje Bog želi da zadobije. Pre no što Bog obavi Svoje delo spasavanja i zadobijanja tih ljudi, Sotona pokušava da prvi dopre do njih i da ih iskvari. Sotona kaže: „Bože, da li Ti želiš da spaseš ljudski rod? Onda ću ja najpre da iskvarim ljude. Kad ljudi budu iskvareni do te mere da u celosti postanu demonska, a ne ljudska bića, Ti više nećeš moći da ih spaseš. Nećeš biti uspešan i na kraju ćeš pokleknuti.” To je Sotonin cilj. Vratimo se na pitanje koje sam maločas postavio. Kad Sotona kvari ljudsku narav i ujedno iznosi razne jeresi i zablude, kao i svakojake misli i gledišta ne bi li ljudski um i srce naveo na pogrešan put, paralisao ih i upravljao njima, s kojom svrhom on sve to čini? Ne možete da odgovorite na to pitanje; vi ga ne razumete. Dok sve to čini, Sotonina meta zapravo nisu ljudi, uprkos tome što on upravo ljude kvari i kontroliše. Umesto toga, sve je to usmereno ka Bogu. Koji je krajnji cilj ili rezultat Sotoninog kvarenja ljudi? Krajnji cilj je da ljude suprotstavi Bogu. Kad ljudi postanu savršena antiteza Bogu i Njegovi neprijatelji, Sotona veruje da će se njegova zavera i sebični proračuni ostvariti i da će ga ljudi na zemlji obožavati i slediti. Prema tome, kad se razne Sotonine misli, izjave, jeresi i zablude budu duboko ukorenile u srcima ljudi, oni više neće verovati da Bog postoji, niti će prihvatati Njegove orkestracije i uređenja, kao ni Njegovu suverenost. Ljudi će u potpunosti poreći Boga i izdaće Ga. Sotona smatra da je dovoljno da ljude iskvari do te mere da mogu da poreknu Boga. Zašto? Zato što će, u tom momentu, ljudi koje Bog želi da spase već biti sasvim i potpuno zaposednuti od strane Sotone i već će se sasvim i potpuno pretvoriti u antitezu Bogu. To je Sotonin cilj. Da li je istina da nikada pre niste razmišljali o ovome? (Da.) Vi ne razumete. Ljudi misle: „Sotona kvari ljude da bi nas zarobio i uhvatio u zamku, da bi nam naudio i pustio nas da umremo, da bi nas poslao u pakao, da bi sprečio da nas Bog spase i da bi nas udaljio od ispravnog životnog puta. Sotona nas tera da patimo.” To je samo deo istine i samo jedan objektivni efekat svega onoga što Sotona radi, ali to zapravo nije njegov osnovni cilj. Da li sada razumete koji je njegov osnovni cilj? Recite Mi, zbog čega Sotona ljudske umove navodi na pogrešan put, kontroliše ih i baca u tamnicu? (Sve što Sotona radi usmereno je ka Bogu, a njegov osnovni cilj jeste da sve ljude okrene protiv Boga.) I šta još? (Pošto Bog želi da spase čovečanstvo, Sotona nastoji da ljude iskvari i da ih okrene protiv Boga kako ne bi mogli da od Boga prime spasenje. Sotona želi da uništi Božji plan upravljanja koji ima za cilj spasenje ljudskog roda.) Sotona ljudima usađuje svakojake jeresi i zablude, a kada te pogrešne misli i gledišta, jeresi i zablude puste korenje duboko u srcima ljudi, oni onda upravljaju njihovim umovima i bacaju ih u tamnicu. Usled toga nastaje jedna posebna situacija. Kakva je to situacija? To je situacija u kojoj se potpuno uobličava antiteza Bogu, u kojoj se ljudski rod pretvara u silu koja je krajnje neprijateljski nastrojena prema Bogu, a Sotona sija od sreće. To je cilj koji Sotona pokušava da ostvari. Sa kakvom svrhom Sotona sve to čini? Sumirajte to u jednoj rečenici. (Sotona ljudima usađuje svakojake jeresi i zablude, a kada te pogrešne misli i gledišta, jeresi i zablude puste korenje duboko u srcima ljudi, nastaje situacija u kojoj se antiteza Bogu potpuno uobličava, a ljudska bića postaju ljudi koji se opiru Bogu. Oni tada postaju Božji neprijatelji, čime je Sotona postigao svoj cilj.) To je tačan odgovor – zar nije jednostavan? (Da, jeste.) To je cilj i rezultat koji Sotona želi da postigne kvarenjem ljudskog roda.

Mislite li da je Bogu poznato sve to što Sotona radi da bi iskvario ljudski rod? (Da.) Zašto onda Bog dopušta Sotoni da to radi? Iskoristite ono što razumete u vezi sa istinom da biste to objasnili. Zar ne postoji izreka o tome? „Božja mudrost se primenjuje na osnovu Sotoninog lukavstva.” Ovo je primer izreke koja se obistinjuje, zar ne? (Jeste.) Da li se ovde može primeniti i izreka „Sotona je kontrast i uslužni predmet u Božjem delu”? (Može.) Obe pomenute izreke su relevantne i mogu se koristiti radi objašnjenja navedenog pitanja. Zar nije tako? (Jeste.) Stvari upravo tako stoje. Kad bi vam neko postavio to pitanje, kako biste mu objasnili? Ako samo nejasno kažete: „Božja mudrost se primenjuje na osnovu Sotoninog lukavstva”, ljudi će biti zbunjeni i neće razumeti. Znate li kako da ovo pitanje pobliže objasnite? Lako ga je objasniti, zar ne? Postoji razlog zbog kojeg Bog dopušta Sotoni da radi stvari kojima kvari ljudski rod i On to ne čini zato što je nesposoban da ga zaustavi ili da se tim stvarima posveti. Kao što rekoh, razlog je u tome što se „Božja mudrost primenjuje na osnovu Sotoninog lukavstva”. To nije nikakva izreka ni teorija, već nepobitna istina koja se može potvrditi činjenicom da je Bog u stanju da spase čoveka nakon što ga je Sotona iskvario. Koji cilj Sotona želi da ostvari time što kvari ljudske naravi i ljudima u glavu usađuje svakojake jeresi i zablude kako bi kontrolisao i utamničio njihov um? Da li se njegov krajnji cilj sastoji u tome da suzbije Božje delo i učini da Božji plan upravljanja naprosto ispari? Da li se u tome ogleda Sotonino lukavstvo? (Da.) To je Sotonino lukavstvo. O čemu Bog razmišlja dok Sotona izvodi takve trikove? Šta Bog preduzima? Šta Mu je na pameti? Kako se u svemu tome ispoljava Njegova mudrost? Bog koristi Sotonino lukavstvo. Sotona izvodi svoj trik. On kaže: „Ja ljude provociram i kvarim sve dok ne postanu kao ja. Tako oni postaju male Sotone, koje dele moje misli i gledišta, posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju u skladu s mojim sotonskim stanovištem i suprotstavljaju se Bogu. Želim da preotmem sve ljude koje je Bog stvorio, tako da oni pripadnu meni, Sotoni, da bi Božje delo u ljudima biti jalovo i uzaludno. Usled toga, Božji plan upravljanja će, sasvim sigurno, ispariti.” Je li ovo Sotonin trik? (Jeste.) O čemu onda Bog razmišlja? I šta On radi? Bog kaže: „Sotono, ti širiš jeresi i zablude da bi ljude ometao i navodio ih na stranputicu i činiš mnoge stvari kako bi ometao i uništio delo Božje. Time ćeš ljudima samo usaditi neke jeresi i zablude, pa će oni živeti po njima i protiviti se Bogu. Ja ću onda Svoje reči i delo bazirati na ljudskoj iskvarenosti, razotkriću jeresi i zablude kojima ti kvariš čovečanstvo, sudiću raznim iskvarenim naravima ljudi i omogućiti im da prepoznaju razne misli i izjave koje si im ti usadio. Na taj način, ljudi će ne samo razumeti istinu i razumeti Boga, nego će takođe moći da otkriju razne Sotonine izjave, misli i gledišta, kao i da prozru Sotoninu narav, suštinu i razna njegova zlodela. Koristeći razumevanje istine kao temelj, ljudi će moći tačnije i s većom snagom da prepoznaju i da odbace Sotonu. Na negativnoj strani, Sotona neće više navoditi ljude na stranputicu, niti će ih po drugi put zarobiti i proždrati. Na pozitivnoj strani, ljudi će biti sposobniji da poveruju i da se uvere u postojanje Boga i u Njegov identitet, kao i u činjenicu da je On suveren nad svim stvarima i stvorenjima. Nakon što budu postigli te dve stvari, u njima će se probuditi bogobojažljivo srce i oni će se uistinu pokoriti Bogu. Bog će osvojiti njihova srca ili, da budem precizniji, Bog će ih zadobiti. Kad ljudi budu dostigli tu fazu, Sotona ih više neće koristiti, ni navoditi na stranputicu. Umesto toga, ljudi će u celosti moći da otkriju Sotonu, da ga prozru i da ga iz dubine srca odbace. Priznaće da su Božja stvorena bića, spremno će prihvatiti suverenost i orkestracije Stvoritelja, te će se tako u potpunosti vratiti Bogu.” To je konkretan Božji plan i uređenje. Naravno, može se takođe reći da je to misao i ideja koju Bog nosi duboko u Svom srcu. Eto kako Bog razmišlja, kako Njegove ideje deluju i kako je On to orkestrirao. Dok Sotona ljude navodi na stranputicu i kvari ih, Bog sistematski uređuje sve stvari i stvorenja i do dan-danas, korak po korak, na organizovan način sprovodi Svoj plan upravljanja. Sotona je u potpunosti iskvario i preoteo čovečanstvo. Nepobitna je činjenica, međutim, da će ovo čovečanstvo, koje je Sotona ispunio i zasitio svakojakim otrovima, kad ga Bog pozove i kad začuje Njegov glas, i dalje moći da stupi pred Boga, da prihvati Njegov poziv i da spremno primi Njegov sud i grdnju. Čak i ako Bog osudi i prokune takvo čovečanstvo, zato što Mu je neprijatelj i što je od Sotonine sorte, ono Ga nikada neće napustiti. Uprkos tome što su misli i gledišta ljudi ispunjeni stvarima koje im je usadio Sotona, usled čega oni posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju na način koji je još uvek pod snažnim uticajem i kontrolom Sotoninih misli i gledišta, njihova srca se sve iskrenije i brže okreću ka Bogu. Zar ovo nije nepobitna činjenica? (Jeste.) Štaviše, u bliskoj budućnosti, nakon što Bog bude razotkrio sva Sotonina zlodela, ovo čovečanstvo koje je Sotona duboko iskvario moći će da se u potpunosti odrekne Sotone, da mu kaže „ne” i da svoje srce vrati Bogu. Tada će svi ljudi biti spremni da odlučno slede Boga, u skladu s Njegovom suverenošću, orkestracijama i uređenjima. To je smer kojim se uspešno privodi kraju veličanstveno Božje delo, zar ne? (Tako je.) Naročito nakon razgovora u zajedništvu o tome šta znači stremiti ka istini, sve više ljudi će se rešavati na to da posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Bez obzira na to da li je ljudska rešenost jaka ili slaba i bez obzira da li su ljudi ušli u tu stvarnost ili nisu – bilo kako bilo, činjenica da takvo čovečanstvo ima želju i rešenost da se odrekne Sotone, koji ga je temeljno iskvario, i da posmatra ljude i stvari, vlada se i postupa u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum, a ne u skladu sa raznim mislima i gledištima koje mu je usadio Sotona, sama ta činjenica je znak da je Bog već odneo pobedu. Sotona je, dakle, već ponižen, zar ne? (Jeste.) Prema tome, izreka „Božja mudrost se primenjuje na osnovu Sotoninog lukavstva” nije mrtvo slovo na papiru, već praktična, objektivna i nepobitna činjenica. Sve zlo koje Sotona čini dostiglo je tačku u kojoj ljude navodi na stranputicu i upravlja njima. Sotona veruje da je omeo i uništio Božje delo i da Bog više nije u mogućnosti da nastavi sa izvršenjem Svog plana upravljanja. Shodno tome, Sotona misli da je pobedio. Međutim, ma koliko da Sotona postane nepromišljen, on nikako ne može da uspori tempo Božjeg plana upravljanja kojim će čovečanstvo biti spaseno, niti može da osujeti veliki uspeh Božjeg plana upravljanja i Njegovu pobedu nad Sotonom. Božje delo se sada proširilo na čitavu vaseljenu, a Božja reč je doprla do miliona domova. To je dokaz velikog Božjeg uspeha.

Ako vas neko bude ponovo upitao: „Zbog čega Sotona ljudske umove navodi na pogrešan put, kontroliše ih i baca u tamnicu? Zašto Bog dopušta Sotoni da to radi?” Da li ćete na ta pitanja moći da odgovorite? Čak i ukoliko niste u stanju da to do kraja objasnite, sa drugima ćete moći da podelite barem deo onoga što ste razumeli. Zašto Sotona sve to radi? Kakav je značaj činjenice da mu Bog dopušta da sve to radi? Treba da promislite o tim stvarima i da u svom srcu dođete to preciznog odgovora. Punih šest hiljada godina Bog radi na spasenju čovečanstva. Neki to ne shvataju, pa pitaju: „Bog radi šest hiljada godina? Zar to nije predugo?” Ma koliko da traje Božje delo, svi Njegovi postupci su od ogromnog značaja. Nije samo trajanje Njegovog dela značajno; još su važniji konačni rezultati koje Svojim delom ostvaruje. Da Bog nije tokom šest hiljada godina radio na spasenju čovečanstva, ljudi bi ostali tupi i priglupi, pa ne bi ni mogli da spoznaju Boga, niti bi Bog mogao da ih u potpunosti spase. Da li bi ljudi mogli da identifikuju antihriste i da prepoznaju njihovu priroda-suštinu da su svega jednom ili dvaput iskusili kako ih antihristi ometaju i navode na stranputicu? Da li bi im bilo dovoljno da to iskuse tri ili pet puta? Bojim se da ne bi. Ljudi to moraju da dožive mnogo puta da bi do kraja sagledali priroda-suštinu antihrista. Tek su tada u stanju da uistinu prepoznaju i da se u potpunosti odreknu antihrista. Primera radi, ako ljudi budu isuviše kratko izloženi divljoj represiji i surovom progonu od strane velike crvene aždaje, oni to neće temeljno iskusiti i uskoro će zaboraviti na to. Kao rezultat toga, oni neće istinski prezreti i odbacili veliku crvenu aždaju. Sotonini surovi progoni moraju se ljudima urezati u srce kao žig, kako bi oni mogli da ga prezru iz dubine duše i da jasno vide njegovo pravo lice. Ako je neka osoba svega jednom ili dvaput bila nakratko izložena progonu, biće joj teško da prezre Sotonu i da se pobuni protiv njega. Ako joj se ukaže prilika, ona će i dalje pričati lepe stvari o Sotoni i pevati mu hvalospeve. Čovek mora mnogo puta da bude izručen Sotoni i da svojski oseti njegovu surovost i torturu da bi jasno uvideo koliko je Sotona zao, ružan, opak i bezobrazan i da bi ga u potpunosti napustio. Nužno je da čovek te stvari doživljava tokom dužeg vremenskog perioda. U proizvodnji čelika, na primer, kvalitetan čelik ne možete proizvesti tako što ćete gvožđe samo nakratko držati u vatri; čelik se mora temeljno kaliti da bi se postigli najbolji rezultati. Drugim rečima, svaka etapa Božjeg dela mora dugo da traje; svaka etapa zahteva duži vremenski period. Mora se tako raditi; u suprotnom, ne može se ostvariti dobar rezultat. Zbog uticaja širih okolnosti u svakoj epohi, duboko u čovekovom srcu i u iskvarenoj ljudskoj naravi dešavaće se promene različitog stepena, a svaka od tih promena odnosiće se na delo koje Bog želi da obavi u ljudima tokom svake etape. Razlog zbog kojeg se Bog u poslednjim danima ponovo ovaplotio da bi tako obimno radio i toliko govorio jeste taj što, u ovoj poslednjoj fazi, iskvarena narav ljudi, njihove misli i gledišta, kao i šire okruženje i društvena pozadina savršeno odgovaraju pozadini dela koje Bog želi da obavi u poslednjim danima. Trendovi, običaji i obrasci u društvu, stanje u kojem se društvo nalazi, trenutna politička situacija, pa čak i politička moć sotonskih nacija – sve su to faktori šireg okruženja. U vreme kad pozadinu čine ti faktori, čovekov unutrašnji pejzaž i iskvarena narav, odnosno unutrašnje stanje čitavog čovečanstva, upravo su ono što je Bogu potrebno za Njegovo delo. Ovo je za Boga najprikladnije vreme da sprovede Svoj sud i grdnju i tako otkrije Svoje veličanstvo, pravednost, milost i dobrotu. Kad su svi ti faktori zreli i potpuno spremni, Bog otpočinje Svoje delo. To je delo koje Bog želi da obavi pod uticajem šire pozadine. Za vas je dovoljno da ovo razumete. Neki ljudi dobrog kova će to razumeti, dok oni drugi, neiskusni, možda i neće. Konkretnije, ljudi koji nisu u stanju da shvate političku situaciju i suštinu društvenih trendova i koji ne razmišljaju dovoljno zrelo, zadovoljavaju se tek sitnim duhovnim iskustvima i manje bitnim svedočenjima i možda ne razumeju mnogo toga u vezi sa širom političkom i društvenom pozadinom koja se tiče Božjeg dela. Nebitno je koliko ste u stanju da razumete ove stvari; one će vam postajati sve jasnije dok ih sve više budete lagano doživljavali, budući da se one tiču Božjeg dela i Božjeg plana upravljanja, što je sjajna vizija. O ovoj temi nećemo više razgovarati, jer još uvek niste spremni za njenu dublju analizu.

Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

II. Izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi

R. Raščlanjivanje izreke „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”

Poslednji put smo u zajedništvu priveli kraju razgovor o izreci o moralnom vladanju koja kaže: „Daj sve od sebe da verno obaviš sve što ti drugi ljudi povere”. Sada ćemo malo da popričamo o izreci: „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”. Pre svega, treba da osmislimo kako da raščlanimo sve lažne misli i gledišta koje ova izreka o moralnom vladanju sadrži, kao i da dokučimo koju je nameru Sotona imao kad ju je smislio. Ima jedan kineski izraz koji glasi: „Teško je saznati nečije prave namere”. Koje su, dakle, prave namere Sotone? To je ono što moramo da i razotkrijemo i detaljno analiziramo. Izreka „Za pravog gospodina, data reč je svetinja” predstavlja još jednu od misli i izjava koje Sotona potura ljudima. Na prvi pogled, ona zvuči veoma plemenito, pokretački i moćno. Šta je, dakle, toliko upečatljivo u vezi s tom izrekom? Zavređuje li ona da je ljudi toliko cene i primaju k srcu? Vredi li posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati u skladu s takvim mišljenjem i gledištem? Može li se toj izjavi pripisati ikakva vrednost? Da li je ona pozitivna? Ako nije pozitivna i ako ne predstavlja ispravnu misao i gledište, koji je onda njen negativni uticaj na ljude? Kakvu nameru Sotona ima dok smišlja ovakve izreke i dok ljudima usađuje ovakve misli i gledišta? Kako da tu njegovu nameru prepoznamo? Ako možeš da je prepoznaš, ti ćeš iz dubine duše poreći ovu frazu i odbaciti je, pa ona više neće uticati na tebe. Mada će ti, s vremena na vreme, prostrujati kroz glavu i ometati te iznutra, ona te neće sputavati i neće ti vezivati ruke ukoliko si u stanju da je prepoznaš. Smatrate li da izreka „Za pravog gospodina, data reč je svetinja” nosi u sebi ikakvu vrednost? Je li to izreka koja na ljude deluje pozitivno? (Nije.) Da li biste voleli da budete prava gospoda? Da li je dobro ili loše biti gospodin? Je li bolje biti pravi gospodin ili lažni gospodin? Je li bolje biti gospodin ili podlac? Zar nikad niste razmišljali o tim stvarima? (Nismo.) Mada o njima niste razmišljali, jedno je sigurno: reč „gospodin” često koristite u izrekama poput: „Bolje je biti pravi podlac, nego lažni gospodin” i „Pravi gospodin je toliko velikodušan da onome ko ga uvredi neće zameriti i moći će da mu oprosti. To se zove pravi gospodin!” Šta o tebi govori činjenica da možeš da izgovoriš takve stvari? Da li to pokazuje da reč „gospodin” ima određeni status u tvojim mislima i gledištima, te da u tvom umu postoje misli i izreke o gospodinu? Može li se tako reći? (Može.) Ti podržavaš i diviš se ljudima u društvu koji se ponašaju kao gospoda ili ih nazivaju gospodom i uporno nastojiš da postaneš gospodin i da drugi u tebi vide gospodina, a ne podlaca. Ako ti neko kaže: „Pravi si podlac”, bićeš veoma tužan. Međutim, ako ti neko kaže: „Pravi si gospodin”, bićeš ushićen. To je zato što ti se čini da će tvoj karakter biti uzvišen i da će načini i metodi tvog ponašanja i ophođenja prema stvarima biti potvrđeni ako ti neko uputi kompliment i nazove te gospodinom. Naravno, kad od društva dobiješ takvu potvrdu, pomislićeš da si plemenitog statusa, a neka nižerazredna ili inferiorna osoba. Za čestitog gospodina, bilo da se radi o mitu ili da takva osoba zaista postoji, definitivno postoji posebno mesto duboko u srcima ljudi. Dakle, kad sam vas pitao da li je bolje biti gospodin ili podlac, niko nije smeo da odgovori. Zašto? Zato što ste pomislili: „Kako možeš to da pitaš? Naravno da je bolje biti gospodin nego podlac. Zar gospodin nije neko ko je dobar, čestit i visokog moralnog karaktera? Bilo bi suprotno zdravom razumu reći da nije dobro biti gospodin, zar ne? To bi se protivilo normalnoj ljudskosti, zar ne? Ako gospodin nije dobar, ko je onda dobar?” Niste se, dakle, usudili da Mi odgovorite, zar nije tako? (Jeste.) Da li to potvrđuje da u vašem srcu postoji jasan izbor između gospodina i podlaca? Šta vam se od to dvoje više dopada? (Gospodin.) Onda je naš cilj jasan. Hajde da se usredsredimo na prepoznavanje i detaljnu analizu gospodina. Samo se po sebi podrazumeva da podlaca niko ne voli. Šta, dakle, tačno znači biti gospodin? Ako pitate: „Da li je bolje biti gospodin ili podlac?” Po Meni, odgovor je jasan: oba su loša, jer ni gospodin ni podlac nisu pozitivni likovi. Stvar je samo u tome da ponašanje, postupke, karakter i moralnost podlaca ljudi smatraju relativno slabim, pa ga stoga ne vole. Kad prizemni moral i karakter podlaca izađu na videlo, ljudi ga smatraju još većim podlacem. Sa druge strane, gospodin češće pokazuje svoj elegantni način govora i postupanja, svoj plemeniti moralni karakter i prefinjeni integritet, pa ga ljudi poštuju i smatraju da ih on obogaćuje. Zbog svega toga, nazivaju ga gospodinom. Kada gospodin predstavi sebe na ovaj način, ljudi ga hvale, dive mu se i imaju visoko mišljenje o njemu. Prema tome, ljudi vole gospodu i ne vole podlace. Međutim, po kom osnovu ljudi karakterišu nekoga kao gospodina ili podlaca? (Na osnovu njegovog spoljašnjeg ponašanja.) Ljudi karakterišu nekoga kao plemenitog ili prizemnog na osnovu njegovog ponašanja; ali, zašto ljudi uopšte karakterišu druge na osnovu njihovog ponašanja? Zato što je većina ljudi takvog kova da može da dosegne samo do tog nivoa. Oni samo mogu da vide da li je ponašanje neke osobe dobro ili loše, ali ne i da jasno sagledaju suštinu te osobe. Kao rezultat toga, oni mogu da odrede da li je neka osoba gospodin ili podlac isključivo na osnovu njenog ponašanja. Da li je, dakle, ovakvo rasuđivanje ispravno? (Nije.) Ono je potpuno pogrešno. Da li je onda ispravno smatrati gospodinom osobu prefinjenog karaktera i dobrog morala? (Nije.) U pravu ste, to nije ispravno. Pogrešno je tumačenje da je gospodin neko ko je prefinjenog karaktera, moralan, dostojanstven i čedan. Prema tome, uzevši u obzir sve što je dosad rečeno, da li je izraz „gospodin” pozitivan? (Ne.) On nije pozitivan. Gospodin nije plemenitiji od podlaca. Ako vas, dakle, pitaju: „Da li je bolje biti gospodin ili podlac?” Šta ćete im odgovoriti? (Loše je i jedno i drugo.) Tačno tako. Ako vas pitaju zašto je loše i jedno i drugo, odgovor je jednostavan. Ni gospodin ni podlac nisu pozitivni likovi; niko od njih nije uistinu dobra osoba. Puni su iskvarene Sotonine naravi i otrova. Sotona upravlja njima i truje ih, a oni žive u skladu s njegovom logikom i zakonima. Stoga se sa sigurnošću može reći da, iako podlac nije dobra osoba, gospodin takođe ne može da bude pozitivna osoba. Uprkos tome što ga drugi smatraju dobrom osobom, gospodin se naprosto samo pretvara da je dobar. On nije poštena osoba koju Bog odobrava, a još manje je osoba koja se plaši Boga i kloni se zla. Stvar je samo u tome da se gospodin malo češće ponaša dobro, a malo ređe loše, dok se podlac malo češće ponaša loše, a malo ređe dobro. Gospodina malo više poštuju, a podlaca malo više preziru. To je jedina razlika između gospodina i podlaca. Ako ljudi o njima sude na osnovu njihovog ponašanja, ovo je jedini rezultat do kojeg će doći.

Ljudi određuju da li je neka osoba gospodin ili podlac na osnovu njenog ponašanja. Oni mogu da kažu: „Ovaj čovek je gospodin, jer je uradio mnogo toga za dobrobit svih. Svi tako misle. Prema tome, radi se o gospodinu i čoveku visokog moralnog karaktera.” Ako svi kažu da je neki čovek gospodin, da li to znači da je taj čovek dobra osoba i pozitivan lik? (Ne.) A zašto ne? Zato što su svi ljudi iskvareni, imaju iskvarenu narav i ne poseduju istina-načela. Dakle, bez obzira ko tvrdi da je neka osoba gospodin, ta tvrdnja dolazi od Sotone i od iskvarene osobe. Merilo po kojem ljudi ocenjuju druge je pogrešno, te su stoga pogrešni i rezultati dobijeni takvim ocenjivanjem. Bog nikada ne deli ljude na gospodu i podlace. On ne zahteva da ljudi budu prava, a ne lažna gospoda, niti ikada kaže: „Svi ste vi podlaci. Ne želim podlaca, želim gospodina.” Da li Bog to kaže? (Ne.) Ne kaže. Bog nikada ne ceni, niti utvrđuje da li je neka osoba dobra ili loša na osnovu njenih reči i postupaka. Umesto toga, On to procenjuje i o tome odlučuje na osnovu njene suštine. Šta to znači? Kao prvo, to znači da se o ljudima sudi prema njihovom karakteru i po tome da li poseduju savest i razum. Kao drugo, o ljudima se sudi na osnovu njihovog stava prema istini i prema Bogu. Tako Bog procenjuje i utvrđuje da li je neka osoba superiorna ili inferiorna. Prema tome, u Božjim rečima nema ni gospode ni podlaca. Među ljudima u crkvi koje spasava, Bog ni od koga ne zahteva da bude gospodin, niti promoviše ideju da je dobro biti gospodin, ali takođe ne traži od ljudi da kritikuju podlace. Božja kuća definitivno ne sudi o tome ko ima visok moralni karakter u skladu sa izrekama tradicionalne kulture o moralnom vladanju. Ona ne promoviše i ne obučava nikoga ko je gospodin, ali takođe ne uklanja i ne isključuje nikoga ko je podlac. Kuća Božja ljude promoviše, obučava, uklanja ili isključuje u skladu sa svojim sopstvenim načelima. Ona ljude ne posmatra u skladu s merilima i izrekama o moralnom vladanju, ne promoviše ikoga ko je gospodin, niti odbacuje ikoga ko je podlac. Umesto toga, ona se prema svim ljudima ophodi u skladu s Božjom reči i sa istinom. Kakvo je vaše mišljenje o nekim ljudima u crkvi koji stalno izigravaju gospodu? (To nisu dobri ljudi.) Pojedini novovernici o ljudima uvek sude u skladu sa merilom koje određuje ko je gospodin, a ko podlac. Kad vide kako crkveni starešine orezuju ljude koji stvaraju prekide i ometanja, oni kažu: „Ovaj starešina nije gospodin! Kad neki brat ili sestra počini neku sitnu grešku, on se čvrsto hvata za to i ne popušta. Pravi gospodin ne bi ni mario za to. Pravi gospodin bi bio tolerantan, spreman na praštanje, pa čak i pomirljiv – bio bi mnogo predusretljiviji! Ovaj starešina je tako grub prema ljudima. Očigledno je da se radi o podlacu!” Ovi ljudi kažu da oni koji štite interese Božje kuće nisu gospoda. Kažu da su podlaci svi koji rade ozbiljno, pedantno i odgovorno. Šta mislite o ljudima koji na druge tako gledaju? Da li oni druge ljude posmatraju u skladu sa istinom i sa Božjom reči? (Ne.) Oni na druge ne gledaju u skladu sa istinom i sa Božjom reči. Štaviše, oni preuzimaju misli, gledišta, metode i sredstva kojima Sotona ocenjuje ljude, a zatim ih objavljuju i pronose po crkvi. Očigledno je da sve te stvari predstavljaju misli i gledišta nevernika i bezvernika. Ako nisi razborit i ako misliš da je gospodin dobra osoba visokog moralnog karaktera, neko ko je noseći stub crkve, takav čovek te može navesti na stranputicu. Pošto s njim deliš ista mišljenja i stavove, kad god neko nešto izjavi ili upotrebi neku izreku u vezi sa gospodom, ti ćeš se sasvim sigurno upecati i biti naveden na stranputicu, a da toga nećeš ni biti svestan. Međutim, ukoliko si razborit u pogledu ovih stvari, ti ćeš takve izreke odbaciti i one te neće navoditi na pogrešan put. Umesto toga, insistiraćete na tome da ljude i stvari treba ocenjivati, kao i da sud o tome šta je pogrešno a šta ispravno treba donositi na osnovu Božje reči i istina-načela. Tada ćete ljude i stvari posmatrati pravim očima i postupaćete u skladu s Božjim namerama. Svi oni bezvernici koji ne streme ka istini, kao i nerazboriti ljudi koji nisu spremni da poštuju pravila Božje kuće, često iznose misli i izjave koje dolaze od Sotone i koje su uobičajene među nevernicima, kako bi braću i sestre naveli na stranputicu i omeli njihovo razumevanje istine. Čak i kad ih takvi ljudi ne bi ometali ni navodili na pogrešan put, ukoliko nisu razboriti, često će biti sputani njihovim izjavama i ustezaće se da išta urade i da im se usprotive. Oni neće smeti da se drže istina-načela i neće se usuđivati da insistiraju na tome da se ponašaju u skladu sa zahtevima Božje reči, a kamoli da odbrane interese Božje kuće. Da li uzrok tome leži u njihovoj nerazboritosti u pogledu Sotoninih misli i izjava? (Da.) Očigledno je u tome razlog. U crkvi ne važe izrazi „gospodin” i „podlac”. Nevernici su vešti u pretvaranju i skrivanju iza maske. Oni se zalažu za to da je bolje biti gospodin nego podlac i prihvataju da žive pod takvim maskama. Pomoću njih, oni obezbeđuju sebi mesto među ljudima, na prevaru dolaze do prestiža i dobrog ugleda i stiču slavu i dobitak. U Božjoj kući, međutim, sve te stvari moraju biti uklonjene i stavljene van zakona. Ne sme se dozvoliti njihovo širenje unutar Božje kuće i među Božjim izabranim narodom, niti im treba omogućiti da Božje izabranike ometaju i navode ih na pogrešan put. To je zato što sve te stvari potiču od Sotone, što nisu zasnovane na Božjoj reči i zato što to nipošto nisu istina-načela koja bi ljudi trebalo da poštuju, u smislu načina na koji posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju. Prema tome, „gospodin”, „lažni gospodin” i „podlac” nisu ispravni izrazi za određivanje suštine neke osobe. Da li sam razgovetno objasnio izraz „gospodin”? (Jesi.)

Vratimo se još jednom na izreku „Za pravog gospodina, data reč je svetinja” da bismo sagledali njeno pravo značenje. Doslovno značenje ove fraze jeste da gospodin mora ozbiljno da shvati datu reč. Što se kaže, čovek je dobar onoliko koliko drži do svoje reči; gospodin mora da govori ono što misli i da ispunjava data obećanja. Prema tome, da bi postao gospodin visokog moralnog karaktera, neko ko je omiljen i veoma cenjen, čovek mora da postupa u skladu sa izrekom „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”. Drugim rečima, gospodin mora da bude pouzdan. Mora da preuzme odgovornost za sve što govori i što obećava i mora da se postara da ispuni ono što obeća. On ne sme da prekrši datu reč, niti da izneveri dato obećanje. Osoba koja često ne ispunjava dato obećanje nije gospodin ni dobar čovek, već podlac. Tako se može tumačiti izreka „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”. Ona uglavnom naglašava reči i postupke gospodina u smislu moralnosti i pouzdanosti. Kao prvo, da vas pitam šta u toj izreci znači „data reč”? Ona ima dvojako značenje: obećanje koje gospodin daje ili zavet da će nešto uraditi. Kao što rekoh, gospoda nisu dobri ljudi, već obični ljudi koje je Sotona do srži iskvario. Kada je, dakle, reč o ljudskoj suštini, na koje se načine ljudi uglavnom ispoljavaju u pogledu onoga što obećavaju? Nadmeni su kad govore, preteruju, izražavaju visoko mišljenje o sebi, govore o sebi stvari koje nisu istinite i koje se ne poklapaju sa činjenicama, lažu, govore grubo i iskaljuju bes. Sve se to može zapaziti u onome što govore i što obećavaju. Dakle, kad neko izgovori te stvari, ti od njega tražiš da održi obećanje, da ispoštuje svoju reč i da je ne povlači, pa ako ostane dosledan onome što je rekao, smatraćeš ga gospodinom i dobrom osobom. Zar to nije apsurdno? Ako biste pažljivo ispitivali i proveravali sve što iskvarena ljudska bića svakodnevno izgovaraju, otkrili biste da su to stopostotne laži, prazne reči i poluistine. Nijedna njihova reč nije tačna ni istinita, niti je zasnovana na činjenicama. Umesto toga, oni svojim izjavama iskrivljuju činjenice, brkaju crno i belo, a neki od njih čak imaju zle namere i koriste sotonske trikove. Kad bi ispoštovali sve što kažu, izazvali bi ogroman haos. Hajde da zanemarimo šta bi se dogodilo u nekoj velikoj grupi ljudi i da zamislimo porodicu u kojoj postoji neki takav, takozvani gospodin, koji stalno iznosi nasumične primedbe i izgovara gomilu besmislenih teorija i nadmenih, pogrešnih, zlokobnih i zlonamernih reči. Ako takav čovek uzima svoje reči zaozbiljno i smatra ih svetinjom, kakve će to posledice imati? Koliko će haotična postati ta porodica? To je u potpunosti nalik đavoljem kralju u zemlji velike crvene aždaje. Ma koliko da je njegova politika zla i apsurdna, on je ipak objavljuje, a svi njegovi podanici je doslovce sprovode i primenjuju – niko se ne usuđuje da mu se usprotivi ni da ga zaustavi, što državu vodi u haos. Osim toga, zemlju su zadesile razne katastrofe, započete su pripreme za rat i cela zemlja se stmoglavljuje u potpunu konfuziju. Ako đavolji vođa bude dugo vladao nekom zemljom, narod te zemlje naći će se u ozbiljnim problemima. U kojoj meri će stvari postati haotične? Ako ljudi budu sprovodili i primenjivali sve te nerazumne besmislice, zablude i laži koje đavolji kraljevi objavljuju, može li iz toga proizaći išta dobro za čovečanstvo? Ono će samo sve dublje tonuti u haos, mrak i zlo. Na sreću, izreka „Za pravog gospodina, data reč je svetinja” samo je mrtvo slovo na papiru, prazna retorika koju Sotona ne može da sprovede, niti da ostvari ono što se njome zagovara. Zahvaljujući tome, u svetu još uvek vlada neki red i ljudi su još uvek relativno stabilni. Kad ne bi tako bilo, haos bi zavladao u svakoj zabiti ovog ljudskog sveta, svuda gde ima „gospode”. To je jedna od stvari koje su pogrešne u vezi sa izrekom „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”. Sa stanovišta ljudske suštine, možemo da vidimo da su njihove izjave, stvari koje izgovaraju i obećanja koja daju nepouzdani. Još jedna stvar koja je u vezi s tim pogrešna ogleda se u tome da misao i gledište „Za pravog gospodina, data reč je svetinja” sputava ljude. Oni misle: „Moramo da poštujemo datu reč i da zaista uradimo ono što kažemo da ćemo uraditi, jer ćemo jedino tako biti gospoda.” Ta misao i to gledište preovlađuju u razmišljanjima ljudi i postaju merilo po kojem oni posmatraju i karakterišu neku osobu i donose sud o njoj. Da li je ovo prikladno i tačno? (Ne, to nije tačno.) Zašto je netačno? Kao prvo, zato što ono što ljudi govore nema neku vrednost i što su to uglavnom prazne reči, laži i preterivanja. Kao drugo, nepravedno je koristiti tu misao i gledište da bi se upravljalo ljudima i da bi se od njih zahtevalo da poštuju datu reč. Izreku „Za pravog gospodina, data reč je svetinja” ljudi često koriste kako bi ocenili da li je neka osoba superiorna ili inferiorna. Potpuno nesvesno, oni često brinu oko toga kako da ispune data obećanja i to ih sputava. Ako ne mogu da ispune ono što su obećali, bivaju izloženi diskriminaciji i ukoru od strane drugih ljudi, i teško im je da se afirmišu unutar svoje zajednice ako nisu u stanju da ispoštuju nešto tako trivijalno. To je krajnje nehumano i nečasno prema tim ljudima. Budući da im je narav iskvarena, ljudi govore u skladu sa svojim sklonostima i izgovaraju šta god im padne na pamet; oni uopšte ne mare za to koliko su njihove izjave apsurdne ili u suprotnosti sa činjenicama. Takvi su iskvareni ljudi. Sasvim je prirodno to što sva stvorenja postupaju u skladu sa sopstvenom naravi: pile mora da nauči da kokodače, pas mora da nauči da laje, a vuk mora da nauči da zavija. Ako neko stvorenje ne pripada ljudskom rodu, ali se od njega ipak strogo zahteva da govori i radi kao čovek, bilo bi mu veoma teško da taj zahtev ispuni. Ljudi imaju iskvarenu narav Sotone, narav koja je nadmena i lažljiva, pa je za njih sasvim prirodno da lažu, da preuveličavaju stvari i da izgovaraju prazne reči. Ako razumeš istinu i ako si u stanju da prozreš ljude, sve će ti ovo izgledati normalno i uobičajeno. Lažnu misao i stanovište „Za pravog gospodina, data reč je svetinja” ne bi trebalo da koristite kako biste na osnovu nje posmatrali ljude i stvari, kako biste ih karakterisali i sudili o tome da li je neko dobar ili pouzdan. Taj metod ocenjivanja nije ispravan i ne treba ga usvojiti. A koji je ispravan metod? Pošto je ljudska narav iskvarena, normalno je da oni preuveličavaju stvari i da izgovaraju nešto što ne odražava njihovu stvarnu situaciju. Moraš ispravno da pristupiš tome. Ni od koga ne treba zahtevati da data obećanja ispunjava u skladu sa merilima gospodina, a pogotovo ne treba ni sebe ni druge sputavati mišlju i gledištem „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”. To nije u redu. Štaviše, fundamentalno je pogrešno suditi o ljudskosti i moralnom karakteru neke osobe na osnovu toga da li je ta osoba gospodin ili nije; to nije ispravan pristup. Osnova tog pristupa je pogrešna i nije u skladu s Božjom reči ni sa istinom. Prema tome, bez obzira na to kakve se misli i gledišta u svetu nevernika koriste za donošenje suda o nekoj osobi i bez obzira na to da li se svet nevernika zalaže za gospodu ili za podlace, Božja kuća ne promoviše izreku „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”, niti ikome preporučuje da bude gospodin, i od tebe se nipošto ne traži da postupaš u skladu sa izrekom „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”. Čak i ako od samog sebe strogo zahtevaš da budeš gospodin i ako si otelotvorenje izreke „Za pravog gospodina, data reč je svetinja” – pa šta onda? Možda ti to pođe za rukom i postaneš skromni gospodin koji ispunjava data obećanja i koji nikad ne gazi datu reč. Međutim, ako nikad ne posmatraš ljude i stvari, ne vladaš se i ne postupaš u skladu s Božjim rečima ili ako ne poštuješ istina-načela, onda si totalni bezvernik. Čak i ako se mnogi slažu s tobom i podržavaju te, čak i ako kažu da si gospodin, da nikad ne pogaziš datu reč i da ozbiljno shvataš dato obećanje – pa šta onda? Da li to znači da razumeš istinu? Da li to znači da slediš Božji put? Bez obzira koliko dobro i prikladno slediš izreku o moralnom vladanju „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”, ako ne razumeš Božju reč, ako ne poštuješ istina-načela i ako ne postupaš u skladu s njima, nećeš primiti Božje odobravanje.

Pošto smo upravo identifikovali i detaljno analizirali greške u vezi sa mišlju i gledištem „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”, hajde da vidimo šta Bog zahteva od ljudi, u smislu njihovih reči i postupaka. Kakve osobe Bog zahteva da ljudi budu? (Iskrene.) Tako je. Budite iskreni, nemojte lagati, nemojte varati, nemojte biti lažljivi i nemojte izvoditi trikove. U svim svojim postupcima tražite Božju reč i istina-načela. Potrebno je samo ovih nekoliko stvari; vrlo je jednostavno. Ako govorite neiskreno, ispravite se. Ako preuveličavate, lažete ili govorite sa pozicije kojoj niste dorasli, preispitajte sebe i postanite toga svesni, pa potražite istinu da biste to razrešili. Morate govoriti ono što odražava vašu stvarnu situaciju, ono što razumete u svom srcu i ono što su činjenice. Pored toga, ako možete da ispunite ono što ste obećali, učinite to. Ako ne možete, odmah to priznajte. Kažite: „Izvini, ali ja to ne mogu da uradim. Nisam za to sposoban i neću biti u stanju da to obavim dobro. Ne bih da te zadržavam, pa bi bolje bilo da se nekom drugom obratiš za pomoć.” Ne morate uvek da se držite date reči i možete da povlačite data obećanja. Treba samo da budete iskreni. Budite iskreni u svemu što govorite i radite, umesto da pokušavate da falsifikujete stvari i da varate ljude, a u svakoj situaciji tragajte za istina-načelima. To je tako lako i jednostavno. Da li u onome što Bog traži od ljudi ima ičega što zahteva pretvaranje? Da li je On ikada od ljudi tražio previše, da li je ikada tražio da rade više nego što mogu da podnesu ili više nego što su sposobni? (Nije.) Ako nemaju sve što je potrebno u smislu dobrog kova, sposobnosti razumevanja, fizičke energije ili snage, Bog im kaže da je dovoljno da urade ono za šta su sposobni, da daju sve od sebe i da rade najbolje što mogu. Kažeš: „Dao sam sve od sebe, ali i dalje ne mogu da udovoljim Božjim zahtevima. Uradio sam sve što sam mogao, ali ne znam da li je Bog zadovoljan.” U stvari, samim tim priznanjem ti si već ispunio Božje zahteve. Bog ljudima ne stavlja na pleća preteško breme koje oni ne bi mogli da ponesu. Ako si u stanju da poneseš teret od stotinu kila, Bog ti sigurno neće tražiti da poneseš nešto što je teže od sto kila. On neće vršiti pritisak na tebe. Tako Bog postupa sa svima. Uz to, ništa te neće sputavati – nijedna osoba, nijedna misao ni gledište. Slobodan si. Kad ti se nešto desi, imaš pravo da biraš. Možeš da biraš da li ćeš postupati u skladu s Božjom reči ili ćeš postupati u skladu s vlastitim željama, a možeš, naravno, odlučiti i da se uporno držiš onih misli i gledišta koje ti je Sotona usadio. Možeš slobodno da odabereš bilo koju od te tri opcije, s tim da moraš da preuzmeš odgovornost za ono što si odabrao. Bog ti samo pokazuje put; On te ne primorava da nešto uradiš, niti da to ne uradiš. Nakon što ti Bog pokaže put, samo od tebe zavisi šta ćeš odabrati. Imaš sva ljudska prava, uključujući i apsolutno pravo izbora. Možeš da odabereš istinu, svoje ljudske želje ili, naravno, Sotonine misli i gledišta. Ma šta da odabereš, konačne posledice ćeš morati sȃm da snosiš; niko ih neće snositi umesto tebe. Kada se opredeliš, Bog se ni na koji način neće mešati u to, niti će te na bilo šta primoravati. Možeš da odabereš šta god poželiš, ma šta to bilo. Na kraju, Bog ti neće klicati pohvale, neće ti pružati veliku prednost, neće ti u srce usađivati prijatan osećaj, niti će učiniti da se osećaš krajnje plemenito samo zato što si odabrao pravi put i istinu. On neće tako postupiti. Isto tako, Bog te neće momentalno prokleti ni disciplinovati ako se opredeliš za svoje ljudske želje, niti će, za kaznu, na tebe odmah sručiti neku katastrofu, čak ni ako budeš nepromišljeno postupao u skladu sa mislima i gledištima koje ti je Sotona usadio. Dok budeš birao, sve će se oko tebe odvijati normalno, kao što će normalno odvijati i nakon što nešto odabereš. Bog samo nadgleda sve to, posmatra kako se stvar odvija i sagledava uzrok, proces i rezultat. Naravno, kad naposletku ljudima bude sudio i odlučivao o njihovom ishodu, Bog će okarakterisati put za koji si se opredelio na osnovu ličnog izbora, sagledaće u celosti taj put da bi video kakva si ti osoba zapravo, te na osnovu toga odrediti kakav treba da ti bude ishod. To je Božji metod. Razumete li? (Razumemo.) Dok obavlja Svoje delo, Bog ne dozvoljava da bilo koja izjava, izreka, misao ili gledište postanu trend među ljudima, čime bi njihove misli sputavao i kontrolisao i tako ih navodio da nehotice rade ono što On želi da rade. To nije način na koji Bog deluje. Bog ljudima daje potpunu slobodu i pravo na izbor, tako da i oni uživaju sva ljudska prava i apsolutno pravo izbora. U svakoj situaciji u kojoj se nađu, ljudi mogu da odluče da li će prihvatiti Sotonine misli i gledišta da bi na osnovu njih razabrali neku konkretnu stvar i doneli sud o njoj, ili će pak sve to obaviti u skladu s Božjom reči i sa istina-načelima. Da li je to činjenica? (Jeste.) Bog ni na šta ne prisiljava ljude; ono što Bog radi je fer prema svima. Oni koji vole istinu i pozitivne stvari naposletku će krenuti putem težnje za istinom, zadobiće istinu, srce će im postati bogobojažljivo, moći će da se istinski pokore Bogu i biće spaseni zato što vole istinu i pozitivne stvari. Što se tiče ljudi koji ne vole istinu i koji uvek postupaju nepromišljeno i po svojoj volji, oni prema istini osećaju odbojnost i nikako je ne prihvataju. Naprosto se plaše Božje grdnje i suda i strahuju da će biti kažnjeni, pa stoga nevoljno obave poneki poslić u Božjoj kući, čisto predstave radi, malo službuju i pokažu malo dobrog ponašanja. Oni, međutim, nikada ne prihvataju istinu i ne slede Božji put, niti koračaju putem težnje za istinom i praktikovanja istine. Zbog toga oni nikada neće razumeti istinu, niti će zakoračiti u istina-stvarnost, pa će tako propustiti priliku da budu spaseni. Većinu tih ljudi čine službenici. Mada ne čine nikakvo zlo, ne uzrokuju prekide ni ometanja, niti iz Božje kuće bivaju isključeni ili uklonjeni poput antihrista i zlih ljudi, oni će naposletku jedva uspeti da steknu zvanje „službenika” i neizvesno je da li će biti pošteđeni. Postoji još jedna grupa ljudi koji su od Sotone i koji se tvrdoglavo pridržavaju svih njegovih misli i gledišta. Ti ljudi bi pre umrli nego što bi prihvatili istinu ili se saglasili sa istinom i sa Božjom reči. Oni su čak u neslozi sa svim pozitivnim stvarima i sa Bogom. Budući da prekidaju i ometaju rad crkve, čine mnoga zlodela i u punoj meri igraju ulogu Sotone, neki od tih ljudi naposletku bivaju uklonjeni, dok su neki izbačeni iz crkve ili im se imena brišu iz registra. Čak i ako nekima od njih pođe za rukom da izbegnu izbacivanje ili brisanje iz registra, Bog će na kraju ipak morati da ih ukloni. Oni gube priliku da budu spaseni, naprosto zato što ne prihvataju istinu ni Božje spasenje, tako da će na kraju, prilikom uništenja sveta, biti uništeni zajedno sa Sotonom. Kao što vidiš, Bog radi na tako slobodan i nesputan način da se sve odvija potpuno prirodno. Bog deluje u ljudima da bi ih usmeravao, prosvećivao ih i pomagao im, te da bi ih ponekad podsetio, utešio i ohrabrio. To je ta strana Božje naravi koja pokazuje obilje milosti. Dok Bog pokazuje Svoju milost, ljudi uživaju u obilju Božje blagodati i blagoslova, uživaju punu slobodu i nesputanost, bez ikakvog osećaja da su na nešto prinuđeni ili nečim vezani, a pogotovo bez osećaja da su ograničeni bilo kojom izjavom, mišlju ili gledištem. Dok obavlja Svoje delo, Bog ljude ujedno obuzdava administrativnim propisima i raznim crkvenim sistemima, a njihovu iskvarenost i buntovništvo orezuje, sudi im i grdi ih. Neke od njih čak disciplinuje i prekoreva, ili ih pak Svojim rečima kori i razotkriva, i obavlja mnoge druge poslove. Međutim, mada ljudi uživaju u svemu tome, oni takođe uživaju u obilatoj milosti i dubokom gnevu Božjem. Kad se ta druga strana pravedne Božje naravi – duboki gnev – prikaže ljudima, oni se i dalje osećaju slobodno i nesputano, i nisu ograničeni, vezani ni okovani. Kad ljudi budu iskusili bilo koji aspekt pravedne Božje naravi i kad on počne da deluje u njima, ono što će osetiti zapravo jeste sva Božja ljubav. Rezultat koji će biti ostvaren u njima biće pozitivan, oni će od toga nešto zadobiti i baš oni će, naravno, imati od toga najveću korist. Bog upravo tako i radi – nikada ljude ne tera, ne primorava, ne pritiska ih, niti ih na bilo šta obavezuje, već čini da se oni osećaju slobodno, nesputano, opušteno i srećno. Bilo da uživaju u Božjoj milosti i dobroti ili u Njegovoj pravednosti i veličanstvu, ljudi od Boga na kraju zadobijaju istinu, shvataju značenje i vrednost života, put kojim treba da koračaju, kao i smer i cilj svog vladanja. Oni toliko toga dobijaju! Ljudi žive pod vlašću Satane i sputani su, ograničeni i osakaćeni raznim pogrešnim mislima i gledištima koje im on usađuje. Za njih je to nepodnošljivo, ali oni nemaju snage da se oslobode. Kad ljudi stupe pred Boga, Božji stav prema njima uvek će ostati isti, bez obzira na to kakav je njihov stav prema Njemu. To je zato što se Božja narav i suština ne menjaju. On uvek izražava istinu i na taj način razotkriva Svoju narav i suštinu. Tako Bog deluje u ljudima. Ljudi u punoj meri uživaju u Božjoj dobroti i milosti, kao i Njegovoj pravednosti i veličanstvu, a blagosloveni su oni koji žive u takvom okruženju. Ako u jednom takvom okruženju ljudi nisu u stanju da streme ka istini, da je vole i da je na kraju zadobiju, ako propuštaju priliku da budu spaseni, dok neki čak bivaju kažnjeni i uništeni poput Sotone, nesporna je činjenica da za to postoji samo jedan razlog. Šta mislite, koji je to razlog? Ljudi će ići određenim putem i imaće određeni ishod u skladu sa svojom prirodom. Vreme tokom kojeg će ishod raznih ljudi biti konačno utvrđen ujedno je i vreme tokom kojeg će oni biti razvrstani prema svojoj vrsti. Ako neka osoba voli istinu i pozitivne stvari, kad Bog na kraju počne da govori i da radi, ona će se vratiti Bogu i krenuće putem težnje za istinom, ma koliko da je negativnih stvari Sotona usadio u nju. Međutim, ako neka osoba ne voli istinu i oseća odbojnost prema njoj, ta njena narav će nastaviti da je usmerava i neće se promeniti, bez obzira na to koliko Bog govori, koliko su iskrene Njegove reči, koliko posla On obavlja i koliko su velika Njegova znamenja i čuda. Zli ljudi čak idu u još veću krajnost. Oni ne samo da osećaju odbojnost prema istini, nego su po svojoj suštini rđavi i mrze istinu. Takvi su ljudi suprotstavljeni Bogu i pripadaju Sotoninom taboru. Iako veruju u Boga, na kraju će se ipak vratiti Sotoni. Sva tri navedena tipa ljudi iskusila su Sotoninu iskvarenost i Sotona ih je raznim svojim izjavama, mislima i gledištima naveo na stranputicu i utamničio. Kako onda neki ljudi na kraju mogu da budu spaseni, a neki ne mogu? To se uglavnom svodi na put kojim ljudi kreću i da li vole ili ne vole istinu. To se odnosi na te dve stvari. Zašto su, onda, neki ljudi sposobni da vole istinu, a drugi nisu? Zašto neki ljudi mogu slede put težnje za istinom, dok drugi to ne mogu, pri čemu čak ima i onih koji se otvoreno svađaju s Bogom i javno omalovažavaju istinu? O čemu se tu radi? Da li je to određeno njihovom priroda-suštinom? (Da.) Iako su svi iskusili Sotoninu iskvarenost, svaka osoba ima različitu suštinu. Recite Mi, da li Bog Svoje delo obavlja mudro? Je li Bog u stanju da prozre ljudski rod? (Jeste.) Zašto onda Bog ljudima daje pravo da slobodno biraju? Zašto Bog prisilno ne indoktrinira sve ljude? Zato što Bog želi da sve ljude razvrsta po njihovoj vrsti i što želi da ih sve razotkrije. Bog ne obavlja beskorisne poslove; sve što Bog radi zasnovano je na načelima, a poslovi koje On lično obavlja na nekoj osobi zasnivaju se na tipu kojem svaka osoba pripada. Kako se razotkriva kojoj kategoriji neka osoba pripada? Po kojoj osnovi se ljudi razvrstavaju u različite kategorije? To se zasniva na stvarima koje ljudi vole i na putu koji slede. Zar nije tako? (Jeste.) Bog ljude klasifikuje prema onome što vole i zavisno od puta koji slede, zatim na osnovu njihove kategorije određuje ko može a ko ne može da bude spasen, pa onda obavlja odgovarajuće delo u njima zavisno od toga da li mogu ili ne mogu da budu spaseni. Baš kao što neki ljude vole da jedu slatko, neki ljuto, neki slano, a neki kiselo. Ako sve ove različite tipove hrane iznesete na trpezu, nema potrebe da ljudima govorite šta da jedu, a šta da ne jedu. Oni koji vole začinjenu hranu poješće nešto ljuto, ljubitelji slatkiša poslužiće se nečim slatkim, a oni koji vole slano poješće nešto slano. Može im se dozvoliti da slobodno biraju. Ljudi koji veruju u Boga imaju pravo da biraju da li će istinu voleti ili neće i kojim će putem krenuti, ali nije na njima da odlučuju o tome da li će biti spaseni i kakav će im biti ishod. Uviđaš li da Božje delo počiva na načelima? (Da.) Postoje načela na kojima se zasniva Božje delo, a jedno od najvažnijih načela nalaže da se ljudima omogući da budu razvrstani prema svojoj vrsti, u skladu sa svojim težnjama i putem kojim se kreću, kao i da sve treba da se odvija prirodno. Ljudi nikako ne uspevaju to da shvate, pa pitaju: „Stalno se govori da Bog ima autoritet, ali gde je taj autoritet? Zašto se Bog malo ne pozabavi prinudnom indoktrinacijom, kako bi pokazao Svoj autoritet?” Božji autoritet se ne ispoljava tako; to nije način na koji Bog ljudima iznosi Svoj autoritet na videlo.

Jeste li sada u stanju da sagledate izreku o moralnom vladanju koja kaže „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”? Da li takođe razumete i šta Bog zahteva od ljudi? (Da.) Kako vi to razumete? (Bog zahteva da ljudi budu iskreni.) Božji zahtevi prema ljudima krajnje su jednostavni. On traži da ljudi budu iskreni, da sve što iskrsne rešavaju u skladu sa istina-načelima, da se ne pretvaraju i da se ne fokusiraju samo na površno ponašanje, već na to da poslove obavljaju u skladu s načelima. Ako je put kojim ideš ispravan i ako su načela po kojima stremiš ka tome kako da se vladaš ispravna i u skladu sa istinom i Božjim rečima, to je dovoljno. Zar to nije jednostavno? (Jeste.) Sotona ne poseduje istinu, niti je prihvata, te stoga navodi ljude na stranputicu izrekama koje oni smatraju dobrim i ispravnim i tera ih da nastoje da budu gospoda i da se dobro ponašaju, umesto da budu podlaci koji čine loše stvari. Pošto se ove stvari poklapaju sa čovekovim predstavama i on može lako da ih prihvati, Sotona uspeva ljude brzo da navede na pogrešan put. Sotona nagoni ljude da čine stvari koje su samo naizgled dobre. Pritom je nebitno koliko je loša stvar koju si počinio iza kulisa, koliko je tvoja narav iskvarena i da li si ti jedna zla osoba ili nisi; dokle god je tvoj spoljni izgled zamaskiran u skladu sa Sotoninim izrekama i zahtevima i dokle god te drugi nazivaju dobrom osobom, onda ti zaista i jesi dobra osoba. Očigledno je da ta zahtevana merila podstiču ljude da budu lažljivi i loši, da u svom vladanju nose masku i da nipošto ne idu pravim putem. Možemo li, stoga, reći da sve misli i gledišta koje im Sotona usađuje navode ljude na stranputicu za stranputicom? (Možemo.) Delo koje Bog želi danas da obavi jeste da ljudima omogući da sagledaju razne Sotonine jeresi i zablude, da ih prozru i odbace, kao i da ljude sa raznih stranputica vrati na pravi put, kako bi oni mogli da posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju u skladu s načelima. Nijedno od tih načela ne potiče od ljudi, već se radi o istina-načelima. Kad ljudi budu razumeli ta istina-načela, kad budu bili u stanju da ih primene i da zakorače u njihovu stvarnost, Božje reči i život postepeno će biti uklesani u te ljude. Ako Božje reči budu smatrali svojim životom, Sotona ih više neće navoditi na stranputicu i oni neće ići pogrešnim, Sotoninim putem, koji predstavlja put bez povratka. Ti ljudi neće izdati Boga, ma koliko da ih Sotona kvari i navodi na stranputicu. Ma koliko da se svet menja i ma kakva vremena da dolaze, njihovi životi se neće ni raspasti ni propasti, jer ti ljudi imaju Božje reči kao svoj život, a pošto im se životi neće raspasti ni propasti, oni će doveka koegzistirati s takvim životom i živeće večno. Da li je to dobro? (Jeste.) Prilikom spasenja, ljudi bivaju bogato nagrađeni blagoslovima!

Šta je u ovom trenutku za vas najvažnije? Najvažnije je da se naoružate sa što više istine. Tek kad se budeš bolje naoružao istinom i kad što više istine budeš čuo, iskusio i razumeo, moći ćeš da posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš u skladu s Božjim rečima i tačno ćeš znati šta su istina-načela. Tek tada ćeš prestati da skrećeš s pravog puta i da Božje reči i istinu zamenjuješ ljudskom voljom i mislima i gledištima koje ti je Sotona usadio. Zar nije tako? (Tako je.) Prema tome, ono što je sada najvažnije i najhitnije da uradite jeste da se naoružate istinom i da razumete što više Božjih reči. Morate da se potrudite oko Božjih reči. Božje reči sadrže u sebi mnogo stvari i ima mnogo stavki koje čine istinu. Morate se bez odlaganja naoružati svim tim istinama. Ukoliko se ne naoružaš, Božje reči nećeš moći da koristiš kao osnovu kad ti se nešto desi, pa ćeš se time baviti samo u skladu sa vlastitom voljom. Kao rezultat toga, prekršićeš načela, a svoje prestupe ćeš nositi na sebi kao neizbrisivu mrlju. Ako ne znaš kako da tragaš za istinom kad ti se nešto desi, ako poteškoće rešavaš isključivo po vlastitoj volji i zarad ostvarenja sopstvenih ciljeva, ako se oslanjaš na vlastitu volju i ako si nečist, ali ne znaš kako da preispitaš i spoznaš sebe, niti znaš kako da sebe uporediš s Božjim rečima, ti onda nećeš ni spoznati sebe, niti ćeš moći da se iskreno pokaješ. A ako se ne pokaješ iskreno, kako će Bog gledati na tebe? To znači da imaš nepopustljivu narav i odbojnost prema istini, što je još jedan ozbiljan prestup koji će ostaviti još jednu mrlju na tebi. Da li je za tebe korisno da prikupljaš mnogo mrlja i prestupa? (Ne.) Ne, to nije korisno. Kako se, dakle, prestupi mogu razrešiti? Ovo sam već izrazio u poglavlju pod naslovom „Prestupi će čoveka odvesti u pakao”. To znači da su prestupi neposredno povezani sa čovekovim ishodom. Šta se dešava s ljudima koji stalno čine prestupe? Neki od njih kažu: „Nije bilo namerno. U to vreme, nisam nameravao da počinim nikakvo zlo.” Je li ovo dobar izgovor? Ako to nisi učinio namerno, da li se uopšte radi o prestupu? Zar u tom slučaju ne treba da se preispituješ ni da se pokaješ? Iako nije bilo namerno, zar se ipak ne radi o prestupu? Mada nisi imao nameru da to učiniš, ipak si povredio Božju narav i prekršio upravne odluke, zar nije tako? (Tako je.) Pošto je to činjenica, radi se o prestupu. Nema svrhe pravdati se. Kažeš: „Mlad sam. Nemam neko naročito obrazovanje, niti imam mnogo iskustva u društvu. Nisam ni znao da je to što radim pogrešno – niko mi nije rekao.” Ili kažeš: „Situacija je bila suviše opasna. Učinio sam to u afektu.” Jesu li ovo dobri razlozi? Nijedan od navedenih razloga nije dobar. Ako imaš priliku da postupiš po svojoj volji, to je ujedno i prilika da potražiš istinu, pa stoga treba da koristiš istinu kao načelo za svoje postupke. Zašto si onda odlučio da postupiš po svojoj volji, kad si već bio u prilici da potražiš istinu? Jedan od razloga je taj što je tvoje razumevanje istine suviše plitko i što obično ne pridaješ značaj težnji za istinom i naoružavanju Božjim rečima. Postoji još jedan istiniti razlog, odnosno situacija: dok radiš, u tvom srcu obično nema ni Boga ni Božjih reči. Božje reči nikada nisu zavladale tvojim srcem. Navikao si da budeš svojevoljan, po navici misliš da si u pravu, po navici vladaš nad svakom situacijom i po navici radiš samo ono što se tebi sviđa. Kad se moliš Bogu, za tebe je to samo rutinski postupak i čista formalnost. Božje reči nemaju svoje mesto u tvom srcu i ne mogu da zavladaju njime, a ni Bog nema Svoje mesto u tvom srcu i ne može da nad njim vlada. Tebi je potpuno prirodno da se jedino ti pitaš za sve što radiš, čime zapravo kršiš istina-načela. Da li je to prestup? Tu se nesumnjivo radi o prestupu. Zašto onda nalaziš izgovore? Nema valjanog izgovora za to. Prestup je prestup. Ako budeš počinio mnogo prestupa, ako budeš naštetio interesima Božje kuće i radu crkve, te tako na kraju budeš razbesneo Božju narav, tvoje će šanse za spasenje biti ukinute. To je precizno tumačenje izraza „Prestupi će čoveka odvesti u pakao”; to je činjenica. Uzrok tome leži u iskvarenoj naravi ljudi, iz koje nastaju svakovrsna ponašanja, od kojih je, opet, sačinjen put kojim ljudi idu. Zbog tog pogrešnog puta, ljudi čine svakojake prestupe u važnim i kritičnim trenucima dok obavljaju svoju dužnost. Ako si počinio preveliki broj prestupa i ako se oni nagomilavaju, tvoja šansa za spasenje je pokopana. Zašto ljudi stalno čine prestupe? Osnovni razlog je taj što oni nikada nisu, ili su veoma retko naoružani Božjim rečima i što samo u retkim slučajevima išta rade na osnovu Božjih reči i istina-načela – stoga oni naposletku uvek počine neki prestup. Kad počine prestup, ljudi uvek praštaju sami sebi i smišljaju razloge i izgovore, poput: „Nisam to hteo da uradim. Imao sam najbolje namere. Desilo se zbog hitnosti situacije. Desilo se zbog te i te osobe. Desilo se zbog raznih objektivnih razloga. …” Ma koji razlog da je u pitanju, ako ti ne stremiš ka istini i ako ne postupaš u skladu s Božjim rečima, uzimajući istinu kao kriterijum, bićeš sklon da činiš prestupe i da se opireš Bogu. To je nesporna činjenica. U skladu s tom činjenicom, tvoj će se ishod zasigurno pretvoriti u ono što sam maločas pomenuo: „Prestupi će čoveka odvesti u pakao”. Takav će ti biti ishod. Razumeš li ti to? (Razumem.)

Pojedini ljudi imaju tako nepopustljivu narav i toliko su beskrupulozni, pa se u svojim mislima uvek zanose: „Nije ništa strašno ako čovek počini neki sitan prestup. Bog ne kažnjava ljude. On je milostiv i pun ljubavi, strpljiv je prema ljudima i uvek im prašta. Božji dan je još uvek daleko. Ka istinama koje je On izrazio stremiću kasnije, kad budem bio u prilici. Mada je Bog te reči izgovorio sa iskrenim i užurbanim tonom, još uvek ćemo mnogo puta imati priliku da poverujemo u Boga i da budemo spaseni.” Ljudi to uvek odbacuju, nemaju osećaj za hitnost, nemaju ogromnu želju za Bogom, niti osećaju žeđ za istinom. Srce im je uvek nepopustljivo i oni stalno zanemaruju istinu i zahteve Božjih reči. Šta će se na kraju dogoditi ako oni svoju dužnost budu obavljali u takvom stanju i sa takvim stavom? Stalno će praviti prestupe i gomilaće nove mrlje! Opasno je kad neka osoba stalno gomila mrlje i čini prestupe, a pritom ih ne uzima zaozbiljno i uopšte se ne sekira zbog toga. To što te Bog ne osuđuje ne znači da te On ni ubuduće neće osuđivati. Jednom rečju, u opasnosti je osoba koja živi u takvom stanju. Ona ne ceni Božje reči, mogućnost da bude spasena, ni mogućnost da obavi svoju dužnost, a još manje ceni svaku okolnost koju je Bog za nju postavio. Uvek je aljkava i ravnodušna i sve radi nemarno, opušteno i rasejano. Takva osoba je u opasnosti. Neki od takvih ljudi i dalje su zadovoljni sobom i misle: „Kad god nešto radim, Bog je uz mene, prosvećuje me i usmerava, a ja ponekad imam Božju disciplinu i On je sa mnom u mojim molitvama!” Božja blagodat jeste obilata – sigurno je ima dovoljno da u njoj uživaš – možeš da zagrabiš koliko god želiš i da je nikad ne potrošiš, ali šta onda? Božja blagodat ne predstavlja istinu, a to što uživaš u Božjoj blagodati ne znači da poseduješ istinu. Bog je prema svakoj osobi saosećajan, ali Njegovo saosećanje nije preblago. Bog saoseća sa ljudskim životom i sa svakim stvorenim bićem. To, međutim, ne znači da se On ne pridržava načela dok obavlja Svoje delo, da nema pravednu narav, kao ni da će se promeniti standardi koje On zahteva od ljudi i po kojima ih ocenjuje. Razumete li? (Da.) Osećaš da se Bog nikada nije naljutio na tebe, da je prema tebi uvek nežan i pažljiv, da Mu je stalo do tebe i da te neizmerno voli i neguje. Osećaš Božju toplinu, osećaš da te Bog snabdeva i da ti pomaže, pa čak i da ti je naklonjen i blagodatan prema tebi. Osećaš da te Bog najviše voli i da te nikada neće napustiti, čak i ako druge ljude napusti. Stoga si ispunjen samopouzdanjem i misliš da imaš opravdanje što ne stremiš ka istini, što ne patiš niti plaćaš cenu dok obavljaš svoju dužnost i što ne stremiš ka promeni vlastite naravi. Bog te sigurno neće napustiti. Da li se ta tvoja snažna samouverenost zasniva na Božjim rečima? Ako jednoga dana ne budeš stvarno mogao da osetiš Božje prisustvo, tvoje će se srce uspaničiti i ti ćeš se zapitati: „Je li moguće da me je Bog napustio?” Trebalo bi da ti bude jasno kakav će ti biti ishod. Ljudi koji ne streme ka istini i koji su suviše samopravedni nipošto neće proći dobro na kraju. To što Bog ljude voli i neguje, što saoseća s njima, što im daruje blagodat i što je čak naklonjen i blagodatan prema određenim ljudima – svi ti postupci, kao i sama njihova suština, nemaju za cilj da ljudima tetoše i da im ugađaju, niti da tebe skrenu u stranu ili da te povedu pogrešnim putem, kao ni da te nateraju da okreneš leđa istini ili istinitom putu. Bog sve to radi sa ciljem da te podrži u tvom koračanju ispravnim putem, da bi imao srce koje za Njim strahovito žudi, da osnaži tvoju veru u Njega i da zatim u tebi razvije srce koje je zaista bogobojažljivo. Ako ti stalno želiš da budeš kućni ljubimac Boga i da te on tetoši, znaj da nisi u pravu. Ti nisi Božji kućni ljubimac, a to što je On prema tebi blagodatan i što ti je naklonjen definitivno na spada u tetošenje, niti u ugađanje. Bog sve to čini da bi ti omogućio da ceniš Njegove reči i da prihvatiš istinu, kao i da bi te Svojom blagodatnošću i blagoslovima osnažio, tako da možeš rešeno i istrajno da koračaš putem težnje za istinom i da ideš pravim životnim putem. Naravno, može se sa sigurnošću reći da si ti, zahvaljujući tome što je Bog te istine izrekao, snabdeven svime što ti je potrebno, da si zadobio život i da uživaš Njegovu ljubav. Ako si u stanju da Bogu zahvališ na Njegovoj blagodatnosti, da čvrsto stojiš na mestu koje ti pripada, da se bolje naoružaš Božjim rečima i da ih još više ceniš, ako pri obavljanju dužnosti tragaš za istina-načelima i ako nastojiš da posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš u skladu s Božjim rečima, to onda znači da Ga nisi izneverio. Ukoliko, pak, koristiš Božju blagodatnost i naklonost, a zanemaruješ Njegovo saosećanje prema tebi, ako insistiraš na tome da sve radiš onako kako ti misliš da treba i deluješ svojevoljno i nepromišljeno, ako se ne naoružavaš Božjim rečima i nisi spreman da stremiš ka istini, ako posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš ne u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum, već samo želiš da uživaš u Božjoj blagodati i da budeš zadovoljan samim sobom, kad budeš izneverio Božja očekivanja – to jest, kad Ga budeš više puta razočarao – pre ili kasnije presušiće Božja blagodat, milost i milosrđe prema tebi. A onog dana kad tome bude došao kraj, Bog će ti oduzeti svu Svoju blagodat. Kad više ne budeš osećao čak ni prisustvo Božje, znaćeš kako se zaista osećaš iznutra. U tebi će nastati tmina. Obuzeće te osećaj potištenosti i nelagode, zabrinutosti i ispraznosti. Osetićeš da je budućnost neizvesna. Obuzeće te strah i neprekidna strepnja. Užasan je taj osećaj. Stoga ljudi moraju naučiti da kao malo vode na dlanu čuvaju sve što im je Bog dao, da se staraju o dužnosti koju treba da obave i da, u isto vreme, nauče kako da sve to uzvrate. U stvari, Božji zahtev da Mu uzvratiš ne odnosi se na to koliko ćeš doprinosa dati u Njegovo ime, niti koliko ćeš snažno svedočiti o Njemu. Ono što Bog traži od tebe jeste da hodaš ispravnim putem, putem kojim On zahteva da ideš. Božja blagodat je dovoljna da ljudi u njoj uživaju. Dok ljudima daje Svoju blagodat, Bog nije nimalo škrt, niti će se ikada pokajati što ju je darovao ljudima. Kada blagosilja neku osobu i milostiv je prema njoj, Bog to uvek rado čini. To što On tako postupa deo je Njegove suštine, Njegove naravi i identiteta. On nikada ne žali, niti se kaje što te stvari daruje ljudima. Recimo, međutim, da ljudi ne umeju da razlikuju dobro od lošeg, niti da cene kad im neko učini neku uslugu. Stalno izneveravaju Boga i uvek Ga iznova razočaravaju. Ma koliko da je Bog platio visoku cenu i ma koliko da je dugo čekao, ljudi Ga i dalje ignorišu i ne razumeju Njegove mukotrpne namere. Oni jedino traže da uživaju u Božjoj blagodati – što više, to bolje. Bez obzira na količinu Božje blagodati i blagoslova u kojima uživaju, oni ne umeju da uzvrate Božju ljubav, niti da vrate svoje srce Bogu i da Ga slede. Mislite li da će Bog biti zadovoljan ako se ljudi budu tako ophodili prema Njemu? (Ne.) Kakav bi stav neka osoba uistinu trebalo da ima da bi udovoljila Bogu? Ljudi moraju da se pokaju, moraju imati praktične manifestacije i moraju dobro da obavljaju svoju dužnost. Ne smeju se hvatati za razne izgovore i opravdanja. Božja milost, praštanje i saosećanje prema ljudskom rodu nisu kapital niti izgovori kojima možete da povlađujete sami sebi. Ma šta da Bog radi, ma koliko celog Svog srca izlivao za ljude ili ma kakve misli imao, On ima samo jedan konačni cilj. Naime, On se nada da će se ljudi okrenuti ka pravom putu i da će njime koračati. A koji je to pravi put? To je put stremljenja ka istini i naoružavanja istinom. Ako je put kojim ljudi idu u skladu s Božjim rečima i ako oni istinu uzimaju kao kriterijum, onda će cena koju Bog ulaže u ljude i sva očekivanja koja On ima prema njima biti uzvraćeni. Mislite li da Bog pred ljude postavlja visoke zahteve? (Ne.) Bog ljudima ne postavlja visoke zahteve i ima dovoljno strpljenja i ljubavi da sačeka da se ljudi vrate. Kad se budeš okrenuo Bogu, On ti neće naprosto podariti malo blagodati i blagoslova, nego će te snabdevati, podržavati i usmeravati te u istini, u životu i na putu kojim ideš. Bog će u tebi obaviti još veće delo. To je ono čemu se On raduje. Pre nego što obavi to delo, Bog neumorno usmerava ljude, podržava ih i daruje im blagodat i blagoslove. Ništa od toga nije bila Njegova prvobitna namera, niti je to nešto što On naročito želi da radi. Njemu, međutim, ne preostaje ništa drugo do da se obaveže da zarad ljudi plati bilo koju cenu i da po svaku cenu obavi taj posao. Ono što Bog želi da vidi na kraju, nakon što obavi sav taj posao, jeste da ljudi mogu da se okrenu. Ako ljudi budu razumeli Njegove misli i namere, kao i razlog zbog kojeg On zapravo tako postupa, oni će onda prepoznati Njegovu divotu, porašće i imaće neki rast. Kad ljudi počnu da bivaju pedantni i naporno da rade na svakoj istini koju im je Bog pružio, kad počnu da ulaze u stvarnost svake od tih istina, Bog je zadovoljan. Tada On više ne mora da obavlja jednostavno delo, koje se sastoji u tome da bude s ljudima, da ih teši, podseća i ohrabruje. Umesto toga, može da im pruži više u pogledu istine, života i puta kojim idu. Može da obavlja veće i konkretnije poslove na ljudima. Zašto su Bogu ti poslovi draži? Zato što, dok obavlja te poslove, u ljudima vidi nadu, vidi njihovu budućnost i vidi da su oni, srcem i umom, ujedinjeni s Njim. To je nešto što je neizmerno dobro i za ljude i za Boga, nešto čemu se On toliko dugo unapred raduje. Kad neka osoba krene putem težnje ka istini, ona će postepeno sticati sve veću snagu i sve stvarniji rast da se bori protiv Sotone i bude postojana u svom svedočenju za Boga, a veća je nada da će Bog videti još jedno stvoreno ljudsko biće kako stoji da se za Njega bori protiv Sotone. To je slava Božja. Kako ljudi sve više dobijaju na svom rastu, kako postaju sve snažniji, kako sve više svedoče i postaju sve više bogobojažljivi i pokorni Bogu, to znači da postoji nada da će Bog zadobiti grupu pobednika među ljudima i da će se proslaviti kroz ljude i među ljudima. Da li je to dobro? (Jeste.) To je ono što Bog iščekuje, čemu se nada i što od vas očekuje. On već dugo čeka da se to desi. Ako ljudi razumeju Božje srce i ako imaju obzira prema njemu, radiće ono što On od njih zahteva i platiće cenu za to što On od njih zahteva. Učiniće sve što je u njihovoj moći da sarađuju s Bogom u onome što On želi da uradi, da ispune Njegove želje i da uteše Njegovo srce. Međutim, ako ti ne želiš to da radiš, Bog te neće primoravati na to. Ti kažeš: „Zašto ne želimo to? Zašto ne želim da radim ono što Bog od mene traži? Zašto, kada pomislim na ispunjenje Božjih zahteva, osećam nelagodu, neprijatnost i nespremnost da se pokorim?” Ti ne moraš da ispunjavaš Božje zahteve; to je dobrovoljno. Slobodan si i imaš pravo da biraš. Bog nad ljudima ne vrši nikakvu prinudu. Ovo vam govorim samo zato da biste mogli u potpunosti da razumete stvarnost onoga što Bog želi da postigne, odgovornost koju nosite i ono što Bog od vas očekuje. Je li to jasno? (Jeste.) Dobro je da smo to razjasnili. Ako je jasno, ljudska srca će biti svesna toga. Ljudi će u sebi znati šta je sledeće na čemu treba raditi, znaće šta treba da rade i koliku cenu moraju da plate; jednom rečju, imaće jasan smer.

Danas sam vam besedio o izreci o moralnom vladanju „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”. Imajući u vidu da smo do sada u zajedništvu razgovarali o nekoliko drugih izreka o moralnom vladanju koje Sotona zagovara, ovu je izreku bilo donekle lakše sagledati. Bez obzira o kojoj se izreci o moralnom vladanju radi, Sotona u osnovi želi da pomoću nekakve izjave sputa i ograniči ljudsko ponašanje, te da zatim oformi neki trend u društvu. Stvaranjem tog trenda, on želi da umove čitavog čovečanstva navede na stranputicu, da upravlja njima i da ih utamniči, čime bi sve ljude okrenuo protiv Boga. Kad se ljudi usprotive Bogu, Sotona želi da vidi kako Bog više ni na koji način ne može da deluje na ljude, niti da obavlja Svoje delo. To je cilj koji Sotona želi da postigne i to je suština svih ovih stvari koje Sotona čini. Bilo kako bilo, bez obzira na to koji aspekt ponašanja, odnosno koje misli i gledišta predstavljaju, sve te izreke o moralnom vladanju koje zagovara Sotona zapravo su nebitne sa stanovišta istine, a ujedno su i protivne istini. Kako ljudi treba da se postave prema tim izrekama o moralnom vladanju koje Sotona zagovara? Jedno veoma prosto i bazično načelo jeste da svaku izjavu koja potiče od Sotone treba raskrinkati, detaljno analizirati, prozreti i odbaciti. Pošto te izjave potiču od Sotone, ako ih naše srce prozre, mi možemo da ih osudimo i odbacimo. Ne smemo dozvoliti da išta što potiče od Sotone egzistira u crkvi i da Božji izabrani narod kvari, ometa i navodi na pogrešan put. Mora se postići cilj da pripadnici Božjeg izabranog naroda odbace Sotonu, tako da u njima ne preostane više ni trunke Sotoninih jeresi i zabluda. Umesto tih jeresi i zabluda, Božje reči i istina treba da ovladaju srcima pripadnika Božjeg izabranog naroda i da postanu njihov život. Upravo takvu vrstu ljudi Bog želi da zadobije. Hajde da ovim završimo naš današnji razgovor u zajedništvu.

9. jul 2022. godine


Šta znači stremiti ka istini (16)

Kontekst Božjeg izražavanja istine da bi obavio delo suda u poslednjim danima (II)

U zajedništvu smo prvenstveno razgovarali o raznim izrekama koje se tiču moralnog vladanja i detaljno analizirali njihovu suštinu, kao i uticaj tih izreka na ljude. Razne izreke koje se odnose na moralno vladanje uglavnom predstavljaju različite stepene uticaja tradicionalne kineske kulture na ljude, uticaja koji traje do dan-danas. O kojoj smo izreci u vezi sa moralnim vladanjem razgovarali i razotkrili je na našem poslednjem okupljanju? (Bog je prošli put besedio o izreci „Za pravog gospodina, data reč je svetinja” i razotkrio nam njeno značenje.) Kad razgovaramo o izrekama koje se tiču moralnog vladanja, dotičemo se pitanja opšteg okruženja: bez obzira na to kako se vremena menjaju i kako se menja naše društveno okruženje i politička situacija u bilo kojoj zemlji, sve je očiglednija iskvarenost koju Sotona, putem raznih jeresi i zabluda o moralnom vladanju koje se mogu naći u tradicionalnoj kulturi, izaziva u ljudima, njihovim mislima, njihovom moralnom vladanju i u najskrivenijim dubinama njihovog srca. Poguban uticaj tradicionalne kulture na čovečanstvo nije se smanjio usled toga što su se vremena promenila i što se životno okruženje menja, a mnogi ljudi i dalje citiraju i promovišu razne izreke koje su proizašle iz tradicionalne kulture, poštujući ih kao tradicionalna kineska učenja i svete spise. Očigledno je da je Sotona duboko u ljudska srca usadio razne izreke o moralnom vladanju i da je ljude do krajnosti iskvario. Zašto Sotona kvari ljude? Koji je krajnji cilj njegovog kvarenja ljudi? Je li ono usmereno ka ljudima ili ka Bogu? (Ka Bogu.) To je nešto što morate razumeti da biste spoznali Sotoninu suštinu i da biste spoznali osnovni uzrok i proces kvarenja ljudi od strane Sotone. Kako Sotona kvari čovekove misli? Zašto ljudi u najskrivenijim dubinama svog srca gaje nešto što je tako protivno Bogu? Zašto u sebi gaje te stvari koje su u suprotnosti sa istinom? Kako su ljudi uopšte postali takvi? Ako je Bog stvorio čovečanstvo, zašto se onda ljudi, baš kao i Sotona, na svakom koraku opiru Bogu i bune se protiv Njega? Šta je osnovni uzrok tome? Može li se na ta pitanja odgovoriti na osnovu naše prethodne diskusije? (Može.) Prisetite se i porazmislite o onome o čemu smo prošli put razgovarali. (Bog je najpre besedio o našem trenutnom stanju. Iako jedemo i pijemo Božje reči, u osnovi smo nesposobni da razaznamo sve jeresi i zablude, misli i gledišta koje nam Sotona usađuje, tako da u svakom trenutku i na svakom mestu možemo postati Sotonini glasnogovornici i sluge. Bog je takođe besedio o razlozima zbog kojih Sotona koristi te jeresi i zablude da bi ljude kvario i navodio ih na stranputicu. Mada on kvari i povređuje ljude, pravi Sotonin cilj usmeren je ka Bogu. On želi da sruši i da uništi Božji plan upravljanja. Pošto Božji plan upravljanja ima za cilj da na kraju spase i usavrši jednu grupu ljudi, kako bi oni bili jednog srca i uma s Bogom, Sotona pokušava da te ljude omete i spreči ih da slede Boga, da ih Bog upotpuni i da ih Bog zadobije. Iako jasno uviđa Sotonine lukave spletke, Bog ga u tome ne zaustavlja. Umesto toga, Bog Sotonu koristi kao uslužni predmet i kao kontrast, zato što je Božja mudrost izgrađena na Sotoninim lukavim spletkama i zato što On na tim ljudima koje je Sotona iskvario obavlja delo pročišćenja i spasenja. Bog razotkriva i detaljno analizira razne izreke tradicionalne kulture da bi nam omogućio da jasno vidimo kako Sotona te jeresi i zablude koristi da bi ljude kvario i navodio na stranputicu. Bog to čini zato da bismo naučili kako da budemo razboritiji i da ne bismo samo doktrinarno razumeli da su te jeresi i zablude negativne, već da bismo jasno shvatili koje se Sotonine lukave spletke kriju u tim izrekama. Nakon što smo ih jasno razumeli, možemo da se uporedimo s njima, da preispitamo sebe u svetlu Božjih reči, te da analiziramo koje sotonske misli i ideje posedujemo, koje su Sotonine lukave spletke sadržane u namerama naših postupaka i koje sotonske naravi pokazujemo. To je ono što znači istinski spoznati sebe, a ne zadržavati se samo na nivou doktrinarnog razumevanja i prostog rasuđivanja.) Jedan od načina na koje Sotona kvari ljude sastoji se u kvarenju njihovih misli i njihovog srca; on u ljudska srca i umove ubrizgava svakojake sotonske misli, ideje, jeresi i zablude. Među njima su i razne izreke u vezi s moralnim vladanjem, koje predstavljaju šlag na torti tradicionalne kineske kulture – te izreke su klasični predstavnici tradicionalne kineske kulture. Ove misli i gledišta tradicionalne kulture u osnovi predstavljaju Sotonine misli, njegovu suštinu, kao i sve ono što pripada Sotoninoj prirodi, a što prkosi Bogu. Koja je krajnja posledica činjenice da Sotona te stvari koristi da bi iskvario ljude? (On ljude huška protiv Boga.) Posledica je da su ljudi nahuškani protiv Boga. I u šta se onda ljudi pretvaraju? (Pretvaraju se u Sotonine glasnogovornike i sluge. Postaju živo otelovljenje Sotone.) Ljudi postaju glasnogovornici i otelovljenje Sotone, a iskvareno čovečanstvo postaje Sotonin predstavnik. Namere, ciljevi, misli i ideje sadržani u rečima koje iskvarena ljudska bića izgovaraju, kao i iskvarene naravi koje pokazuju, identični su onima koje izražava i pokazuje Sotona. Time se u potpunosti potvrđuje da pravila po kojima ljudi žive, kao i razne njihove misli i gledišta na osnovu kojih se vladaju i komuniciraju s drugima, u celosti potiču od Sotone i da sve to predstavlja Sotoninu priroda-suštinu; time se u potpunosti potvrđuje da su ljudi živo otelovljenje Sotone, da su njegovi potomci i da pripadaju njegovoj sorti; time se u potpunosti potvrđuje da je živo iskvareno čovečanstvo isto što i živi Sotona, živi đavo, kao i da su ljudi, koji su postali otelovljenje Sotone, zapravo njegovi predstavnici. Bilo da su Sotonini potomci ili njegovo otelovljenje, ljudi su, u svakom slučaju, od iste sorte kao i Sotona, a takvo čovečanstvo je, što se Boga tiče, čovečanstvo koje poriče i izdaje Boga; ono je Božji neprijatelj i sila koja se Bogu suprotstavlja. Takvo čovečanstvo ne čine više ljudi čiji je um neispisana tabla, ono više nije skup neukih stvorenih ljudskih bića kakvo je bilo u početku. Čovečanstvo živi pod uticajem Sotone i ispunjeno je iskvarenim sotonskim naravima; pa šta je onda to što je potrebno čovečanstvu koje živi pod tim uslovima i u takvom stanju? Potrebno mu je Božje spasenje. Sada je vreme kada Bog koristi reči da bi spasao ljude. Koji je to kontekst u kojem Bog spasava ljude? Radi se o tome da je Sotona ljude iskvario do najdubljeg i najozbiljnijeg nivoa; on je ljude u celosti pretvorio u svoje glasnogovornike i otelovljenje Sotone, tako da su se ljudi svrstali među Božje neprijatelje i postali opozicija Bogu. U tom kontekstu je Bog započeo Svoje delo spasavanja čovečanstva. To je realna situacija u vezi sa Sotoninim kvarenjem ljudi i to je stvarni kontekst u kojem Bog izražava istinu i obavlja delo suda kako bi u poslednjim danima spasao čoveka. Kakva je korist od spoznaje ovih stvarnosti? Ona ljudima omogućava da spoznaju svoju i Sotoninu suštinu, da spoznaju sredstva pomoću kojih Sotona kvari ljude i da spoznaju Sotoninu rđavost; ona im takođe omogućava da spoznaju svrhu Božjeg plana upravljanja, kao i Božju svemogućnost, autoritet, mudrost i silu, koje on razotkriva u Svom delu, čiji je cilj spas čovečanstva. Osim što moraju da shvate kako izgledaju Sotonina suština i rđavost, kao i priroda-suština iskvarenog čovečanstva, ono što je važno jeste da ljudi spoznaju Božje delo, Božju narav i Božju suštinu. Spoznaja Božje suštine tiče se prvenstveno poznavanja Božje svemogućnosti, autoriteta, mudrosti i sile – ta se spoznaja uglavnom sastoji od poznavanja ovih aspekata Njegove suštine.

Iz perspektive konteksta Božjeg delovanja na spasenju čovečanstva, ovo čovečanstvo koje On želi da spase nije čovečanstvo koje je On tek stvorio, nego je to čovečanstvo koje Sotona već nekoliko hiljada godina kvari. Najskrivenije dubine čovekovog srca, kao ni njegove misli i naravi, nisu neispisane table, već je to nešto što je Sotona još poodavno duboko iskvario. Oni koje Bog spasava jesu stvorena bića koja je Sotona duboko iskvario i zaveo, bića kojima Sotona upravlja, manipuliše i gazi po njima. Što se ljudi tiče, neverovatno je teško, pa čak i nemoguće, ukloniti ili promeniti ono što potiče od Sotone i sve te sotonske naravi unutar stvorenog čovečanstva. Drugim rečima, što se ljudi tiče, prosto je nemoguće izmeniti njihove misli i gledišta, očistiti iz dubine ljudskog srca sve što pripada Sotoni i promeniti njihove iskvarene naravi; baš kao što kaže ona izreka: „Vuk dlaku menja, ali ćud nikada”. Pa ipak, upravo u tom kontekstu i sa ovim stvorenim ljudskim rodom Bog želi da obavi svoje delo spasavanja čovečanstva. Tokom obavljanja Svog dela, Bog ne prikazuje nikakva znamenja ni čuda, niti otvoreno pokazuje Svoju stvarnu ličnost, a još manje radi išta što bi ljudima moglo izgledati autoritativno i silovito. To praktično znači da u poslednjim danima, za vreme tokom kojeg ovaploćeni Bog spasava čoveka, On ne prikazuje nikakva znamenja ni čuda, ne radi ništa što bi izlazilo iz okvira praktičnosti ili stvarnosti, niti preduzima ikakva dela koja bi prevazilazila telesnu ljudskost. Bog ne obavlja takva natprirodna dela, već koristi reči kako bi kroz njih opskrbio ljude životom i kako bi ljude razotkrio i očistio od njihove iskvarenosti. Budući da On to radi služeći se isključivo rečima, čoveku se još više čini da se radi o nemogućem zadatku, dok u očima većine ljudi to čak nalikuje dečjoj igri. Ljudi veruju da se Bog latio nemogućeg zadatka time što želi da ih snabde i omogući im da dostignu spasenje oslanjajući se na izjave, iskaze izrečene na razne načine, sa različitih stanovišta i o raznim stvarima. Naročito je Sotona još manje uveren da je to nešto za šta je Bog u potpunosti sposoban, odnosno da Bog poseduje moć, autoritet i mudrost da izvrši to delo. Očigledno je da to što Bog izgovara Svoje izjave i obavlja delo spasavanja čoveka, u očima stvorenih ljudskih bića predstavlja nemogući zadatak. Pa ipak, bez obzira na to kako će se stvari ubuduće odvijati, ono što je u Božjim rečima izgovoreno, „Bog misli ono što govori, ono što govori biće učinjeno, a ono što On učini trajaće večno”, već se ostvarilo u ljudima koji Ga slede; drugim rečima, većina ljudi je to već osetila. Sudeći po načinu na koji Bog radi, po tome što Svoje delo spasavanja čovečanstva obavlja isključivo tako što ljude, između ostalog, snabdeva rečima, hranljivim sastojcima tih reči, razotkriva rečima, grdnjom i sudom koje te reči nose, kao i prekorom, upozorenjem i ohrabrenjem koji su u tim rečima sadržani, očigledno je da Božje reči ne nose u sebi samo prosta značenja koja se mogu razumeti pomoću ljudskih predstava. Pored temeljne izreke da su Božje reči istina, ono što ljudi mogu još jasnije da vide i što činjenice otkrivaju jeste da Božje reči u sebi nose život i da one zaista jesu život, kao i da iskvareno čovečanstvo mogu da snabdevaju i da mu obezbede sve što mu je potrebno za život. U smislu moći i autoriteta, Božje reči mogu da izmene uslove u kojima ljudi žive, mogu da izmene njihove misli i gledišta, kao i srce čovekovo koje je Sotona duboko iskvario, a još više mogu da izmene put i životni pravac koji je čovečanstvo odabralo, pa čak i čovekov pogled na život i na životne vrednosti. Sve dok prihvataš i pokoravaš se Božjim rečima i, možemo čak reći, sve dok voliš Božje reči i dok stremiš ka njima, onda, bez obzira kakvog si kova, koji je cilj tvog stremljenja, koliko si čvrsto rešen da ka tome stremiš i koliko je tvoja vera velika, Božje reči definitivno mogu da te promene, mogu da izmene tvoj pogled na život i tvoje vrednosti, mogu da izmene tvoje misli i način na koji posmatraš ljude i stvari i da konačno promene tvoju život-narav. Mada je većina ljudi slabog kova i krajnje neodlučna da stremi ka istini, pa čak nije ni rešena da to čini, ti ljudi će, bez obzira na okolnosti u kojima žive i pod uslovom da su čuli Božje reči, u manjoj ili većoj meri podsvesno doći do nekih ispravnih gledišta i percepcija na osnovu Božjih učenja o Sotoni, svetu i ljudskom rodu. Oni su, u svojoj podsvesti, stekli različite stepene žudnje i žeđi u vezi sa pozitivnim stvarima, sa istina-načelima i sa ispravnim životnim smerom i ciljevima koje Bog zahteva od ljudi. Ovi fenomeni koji se javljaju u ljudima i među ljudima – bilo da ih oni priželjkuju ili ne, bilo da su ti fenomeni u skladu s ljudskim predstavama ili ne, bilo da ispunjavaju Božja zahtevana merila ili ne, i tome slično – svi ti efekti na ljude i svi ti fenomeni pokazuju da Božje reči ne samo što mogu da snabdevaju ljudske živote i da ljudima pruže sve što im je potrebno, nego i to da, što je još važnije, nikakva sila ne može da izmeni Božje reči. Zašto to kažem? Zato što Božje reči nose autoritet i što autoritet Božjih reči ne mogu da prevaziđu nikakve svetske teorije ni filozofije, kao ni bilo koje znanje, argument, misao ili gledište – to je praktično značenje činjenice da Božje reči nose autoritet, što se jasno otkriva u svima koji slede Boga. Božje reči nose autoritet i mogu da promene ljudska srca i njihove misli. Što je još važnije, one mogu da očiste i da rasprše iskvarene naravi koje je Sotona posadio u najskrivenijim dubinama ljudskog srca – u tome se ogleda moć Božjih reči. Postoji, naravno, još nešto, a to je da ljudi treba da spoznaju mudrost Božju. Božja mudrost se otkriva u svakom deliću Njegovog dela. Ne samo između redova i unutar reči koje Bog izgovara, već i u načinu na koji govori, u stvarima koje kazuje, u stanovištima koje zauzima u Svojim izjavama, pa čak i u tonu kojim Bog govori – u svemu tome se može videti Božja mudrost. U kojim se aspektima Božja mudrost ispoljava? Jedan od aspekata jeste da je Božja mudrost vidljiva u svakoj reči koju izgovara, kao i da se Njegova mudrost otkriva u mnogostrukim načinima na koje govori; drugi aspekt je da se Božja mudrost može videti u raznim načinima na koje on deluje u ljudima, kao što se može videti i u ljudima koji slede Boga i koje On predvodi. Prema tome, svakako možemo reći da se Božja mudrost otkriva u Njegovim rečima, kao i da se otkriva u Njegovom delu. Osim što Božju mudrost mogu da vide u Njegovim rečima, ljudi takođe mogu da prema njoj steknu duboko poštovanje u različitim okruženjima i u situacijama kada su suočeni sa raznim problemima. Božje reči ljudima omogućavaju da u svako vreme i na svakom mestu budu na odgovarajući način snabdeveni. Bog može u svako vreme i na svakom mestu da ti pomogne, da te podrži i da te uvek i svuda snabdeva, može da ti omogući da ostaviš iza sebe svoje negativno stanje i može da učini da budeš snažan i da više ne budeš slab. U svako vreme i na svakom mestu Bog može da promeni tvoje ideje i način razmišljanja, može da ti omogući da otpustiš stvari za koje veruješ da su ispravne a koje potiču od Sotone, da odbaciš svoje iskvarene naravi, da se pokaješ pred Bogom, kao i da postupaš i da deluješ u skladu s Božjim zahtevima i Božjim rečima. To je jedan od aspekata. Nadalje, Bog na mnogo različitih načina deluje u svima onima koji Ga slede, koji vole Božje reči i koji vole istinu. On im ponekad daje blagodat, a ponekad ih daruje svetlošću i otkrovenjem. Naravno, Bog će ljude ponekad prekoriti i disciplinovati kako bi ih naterao da poprave svoje ponašanje, da duboko u srcu osete samoprekor, da osete da uistinu duguju Bogu, da osete kajanje i da se pokaju, te da se na taj način odreknu zla koje čine i da prestanu da se bune protiv Boga, da se više ne ponašaju kao da žele i da slede Sotonu, nego da postupaju u skladu sa putem koji im je Bog pokazao. Božje delo ostvaruje se u čoveku. Tačnije, u čoveku se ostvaruje delo Svetog Duha, a Sveti Duh u većini ljudi deluje na različite načine. Naravno, bez obzira na način na koji Sveti Duh deluje, svako može u većoj ili manjoj meri da iskusi različite načine delovanja Svetog Duha. Iz toga možemo da vidimo da i delo Svetog Duha i Božje delo, bilo da se obavljaju na jedan te isti ili na različite načine, mogu ljudima da omoguće da shvate da Božje delo pomaže čoveku i da je to upravo ono što je čoveku uvek i svuda potrebno. Sveti Duh može uvek i na svakom mestu da deluje i da snabdeva ljude. On nije ograničen prostorom, geografskim položajem ni vremenom, ne stvara nered i ne ometa normalne životne navike ljudi, a još manje uništava bilo koje pravilo koje je Bog propisao čovečanstvu. Sveti Duh naprosto tiho deluje u svakoj pojedinačnoj osobi, koristeći reči kojima je jasno obaveštava, podučava, prosvećuje i vodi, dok ujedno primenjuje različite metode rada na njoj i omogućava joj da prirodno i nesvesno počne da živi prema odredbama Božjih reči. Naravno, kao posledica delovanja Boga i Duha Svetoga, ljudske naravi se menjaju i njihove se misli transformišu a da oni toga nisu ni svesni, dok njihova vera u Boga postepeno raste. U vezi sa svim tim efektima koji se postižu u ljudima, mora se reći da su za to zaslužni moć Božjih reči i mudrost Božjeg dela. Što se tiče onih koji sada slede Boga, On Svoje reči koristi da bi radio na ljudima, da bi ih vodio i snabdevao, pri čemu svako ima pravo i mogućnost da u tim stvarima uživa. Kada bi broj onih koji slede Boga porastao toliko da bude deset, dvadeset ili čak sto puta veći od broja onih koji Ga sada slede, Bog bi i dalje mogao da se na isti način stara o njima i još uvek bi bio u stanju da dovrši ovo delo. Efekti koji se time postižu nikada se ne mogu promeniti i to je Božja mudrost.

Božje reči izražavaju sve aspekte istine i snabdevaju celokupno čovečanstvo onim što mu je potrebno. Bog koristi najrazličitije metode rada na ljudima, sa različitih stanovišta, u različitim vremenima i različitim okruženjima, kako bi ljude usmeravao a da oni toga nisu ni svesni i kako bi u svakoj osobi ostvario različite rezultate. Čak i ako ti sada misliš: „Ne razumem mnogo toga o Božjem delu i za sada sam još uvek veoma slab. Još uvek imam tako malo vere u Boga, a ni moje znanje o Bogu se nije uvećalo. Čini se da je moj stav prema obavljanju dužnosti i dalje mlak kao i ranije i osećam kako nisam baš mnogo uznapredovao”, jedna stvar je sigurna: ma koliko da si slab i ma koliko da ti se čini da si daleko od ispunjenja Božjih zahteva, Božje reči i delo već su ovladali tvojim srcem. Čak i ako nisi previše zainteresovan da stremiš ka istini, čak i ako dostizanje spasenja i dalje ne smatraš naročito važnim, istina Božjih reči i sadržaj reči koje Bog izgovara daju ti nadu, a u najskrivenijim dubinama tvog srca rađaju se očekivanja u vezi s Božjim delom i sa činjenicama koje Bog želi da postigne. Bez obzira na to koliko je tvoja vera sada velika i koliki ti je rast, sigurno je da za tebe ima nade. Šta nam to pokazuje? Božje reči su ono što je ljudima potrebno, one zadovoljavaju potrebe čovečanstva, već su ovladale tvojim srcem i ti si nesvesno došao dotle da su u najskrivenijim dubinama tvog srca Božje reči postale donekle prihvatljive. Naravno, ove činjenice su usmerene ka onima koji nisu naročito zainteresovani za istinu i koji imaju relativno mutno i nejasno razumevanje Božjeg dela i spasenja. Što se tiče onih koji zaista veruju u Boga i mogu da streme ka istini, ovo nije jedini rezultat koji se postiže, jer ti ljudi takođe mogu da spoznaju Boga i da svedoče o Bogu. Iz ovih činjenica i pokazatelja možemo videti da su Božje izjave i Njegovo delo prožeti snagom, autoritetom i mudrošću Boga. Time se ujedno potvrđuje još nešto: čovečanstvo je stvorio Bog i, mada ljudi mogu da žive bez sunčeve svetlosti, bez vode i vazduha, oni ne mogu bez Boga, ne mogu bez Božjih reči i ne mogu bez onoga čime ih Bog snabdeva. Samo Božje usmeravanje, snabdevanje i pastirska briga, kao i sve istine koje Bog izražava, mogu ljudima da pruže nadu i svetlost i ponude im ciljeve i smer njihovog opstanka – to je nešto što su ljudi videli. Razotkrivanjem i detaljnom analizom pravog stanja stvari u vezi sa tim kako Sotona kvari ljude u smislu moralnog vladanja, ljudi bi trebalo da vide u kakvom kontekstu Bog radi na njihovom spasavanju. Osim sagledavanja pravog stanja stvari u vezi sa kontekstom u kojem Bog deluje, ljudi još više treba da shvate težinu Božjeg dela za spas čovečanstva i da, shvativši koliko je taj posao težak, dođu do spoznaje o Božjoj moći, autoritetu i mudrosti. Obavljajući Svoje delo spasavanja čovečanstva, Bog nije požurio da ljude spase odmah nakon što je Sotona počeo da ih kvari. On nije žurio da čovečanstvo spase pre četiri hiljade ili pre šest hiljada godina. Umesto toga, radio je onako kako je trebalo da se radi: nakon što je ljude zavela zmija i nakon što ih je Sotona iskvario, ljudi su ogrezli u grehu, pa je stoga zemlja uništena potopom. Bog je zatim, uz pomoć zakona, postepeno vodio ljude, da bi onda, dok je Sotona ljude postepeno i sve dublje kvario, Bog obavio delo iskupljenja čovečanstva, tako što je preuzeo na Sebe obličje grešnog tela i bio razapet. Sada, u poslednjim danima, kad je Sotona ljude toliko iskvario da su oni time strašno opustošeni i da su u celosti postali Sotonini predstavnici, Bog ljudima zvanično i otvoreno izražava Svoje reči i ono što Mu leži na srcu, izražava Svoja gledišta i stavove o svim vrstama ljudi, događaja i stvari, kao i sve istine koje su ljudima potrebne. U takvom kontekstu, Bog čovečanstvo počinje zvanično da snabdeva onim što mu je potrebno – u situaciji kad je celokupno čovečanstvo potpuno neuko, On ljudima ne pruža sve istine. Baš u vreme kad je čovečanstvo duboko iskvareno od strane Sotone i kad ljudi misle kako nema nikakve šanse da budu spaseni, Bog dolazi, izgovara Svoje reči, obavlja Svoje delo, hoda među ljudima i izražava reči koje želi da izrazi, koristeći se pritom isključivo rečima da bi ostvario činjenice koje On želi da ostvari. Niko se, od relativno sposobnih osoba među stvorenim ljudskim bićima, ne usuđuje da prihvati izazov i da obavi to delo, jer ljudi smatraju da se radi o veoma teškom zadatku, o zadatku koji je nemoguće izvršiti. Pa ipak, upravo u tom kontekstu Bog započinje ovo delo iz Svog plana upravljanja od šest hiljada godina, delo u kojem se sve postiže uz pomoć reči. Radi se o ogromnom poduhvatu, delu bez presedana i, pre svega, epohalnom i dugotrajnom delu. Ma koliko da neko govori, ma šta da govori i ma kakva da je suština njegovih reči, niko nije u stanju da ostvari ono što njegove reči imaju za cilj da postignu. Jedino Božje reči mogu da se ispune i jedino Božje reči mogu da se ostvare u skladu sa onim što Bog zahteva i sa planovima koje je On osmislio – u tome se takođe ogleda Božji autoritet. Zar ljudi ne bi trebalo da razumeju ove stvari? (Da, trebalo bi.) U čemu je, dakle, značaj razumevanja tih stvari? Ko se javlja za reč? (S jedne strane, značaj je u tome da ljudi mogu donekle da razumeju mudrost Božjeg dela i da shvate da se Božje delo ne obavlja na onim neukim ljudima koji su još uvek neiskvareni od strane Sotone. Umesto toga, Bog koristi Sotonu za Svoje potrebe i obavlja delo spasenja na onim ljudima koje je Sotona duboko iskvario. Iako ljudi misle da je to veoma težak posao, činjenica je da Božje reči zaista utiču na njih. Štaviše, dok na uobičajeni način stičemo iskustva, često smo sputani svojim iskvarenim naravima i ne možemo a da tu iskvarenost ne pokažemo, postajemo nesposobni da praktikujemo istinu i ponekad smo čak toliko negativni da počinjemo da gubimo veru. Pa ipak, nakon što saslušamo Božju besedu, počinjemo da verujemo u Božje reči i da shvatamo da se naše iskvarene naravi mogu promeniti, odnosno da one nisu nepromenljive, pod uslovom da volimo i da prihvatamo istinu. Ako neko, po svojoj suštini, ne voli istinu i ne prihvata je, takva osoba neće moći da promeni svoje iskvarene naravi.) Sve što si rekao u celosti je prikladno i tačno.

Božje reči mogu sve da postignu i sve da promene. U isto vreme, Božje reči imaju još jedan vidljivi efekat na ljude: sve stvari moraju proći, samo Božje reči nikada neće proći i, baš kao i Sâm Bog, Njegove će reči istrajati – kada ljudi zadobiju Božje reči kao svoj život, oni stiču večni život. Šta iz toga vidimo? (Vidimo Božji autoritet.) Vidimo Božji autoritet, Božju mudrost i snagu koja se otkriva u Njegovim rečima. Pošto Božje reči predstavljaju Njegov život, suštinu i narav, one će, baš kao i Bog, živeti večno. Šta vam to govori? To vam govori da su Božje reči veoma važne za čovečanstvo. Ma šta da zadobiješ, to nije pravo blago. Bilo da od nekoga dobiješ zlatnu polugu ili neki redak i dragocen dragulj, ništa od toga nije pravo blago. Čak i ako nabaviš eliksir života, ni to ne vredi prebijene pare. Čak i ako uspeš da se, kultivišući samog sebe, vineš u nebo, ne mora da znači da ćeš živeti večno, a to je zato što si ti stvoreno biće, zato što je sve predodređeno od Boga i zato što niko ne može pobeći od Božje suverenosti. Sve stvari su prolazne, samo Božje reči nikada ne umiru i, baš kao i Sȃm Bog, Njegove će reči živeti doveka. Kakva je korist od spoznaje ovih reči? Ako ne težiš za istinom i ako nemaš nimalo ljubavi prema istini ni prema Božjoj pravičnosti i pravednosti, možda te ove reči i ova činjenica neće ni zanimati. Ukoliko, pak, voliš Božju pravičnost i pravednost, ako voliš istinu i pozitivne stvari, razvićeš duboko interesovanje prema ovim rečima, pa ćeš ovu činjenicu i ove reči uklesati duboko u svom srcu. Koje su to reči? Sve stvari su prolazne, samo Božje reči nikada ne umiru i, baš kao i Sâm Bog, Njegove će reči živeti doveka. Te reči morate držati u srcu i morate razmišljati o njima u slobodno vreme. Te su reči izuzetno važne. Recite Mi, šta iz njih dobijate? (Bože, ja sam nešto razumeo. Božje reči kažu: „Sve stvari su prolazne, samo Božje reči nikada ne umiru.” Stvari se ponekad menjaju u spoljašnjem svetu, a kad se nađemo u takvim okolnostima, promeniće se i naše stanje, kao i naša rešenost da sledimo Boga. Postaje nam teško da izbegnemo osećaj slabosti i negativnosti, ali kad pomislimo na ove Božje reči i na obećanja koja nam je Bog na početku dao, kad se prisetimo da je Bog rekao kako želi da zadobije grupu ljudi koji su jednog srca i uma sa Njim, snaga i vera nam ponovo naviru u srce. Nismo više pod uticajem okolnosti koje vladaju u spoljašnjem svetu i imamo veru da sledimo Boga i da obavljamo svoje dužnosti.) Te reči vam daju put praktičnog delovanja – a kakav je to put? To nije put ljubavi ili težnje prema bilo čemu iz materijalnog sveta; sve te stvari su prazne. Stvari poput slave, bogatstva, položaja, materijalnih uživanja koja vam stoje pred nosom, ženske lepote, te muškog identiteta i statusa, prolaznog su karaktera i nestaju za tren oka, pa je stoga besmisleno ceniti takve stvari. Šta zapravo hoću da kažem time da je to besmisleno? Hoću da kažem da te stvari mogu da zadovolje samo tvoje trenutne telesne potrebe, sklonosti i želje, tvoju ćud, nešto čemu si privržen i tome slično, ali ne mogu da udovolje tvojim duhovnim potrebama. Kad tvoj duh oseti glad, žeđ i prazninu, ništa što pripada materijalnom svetu ne može da zadovolji tvoje duhovne potrebe ni da ispuni prazninu u najskrivenijim dubinama tvog srca, pa je zato težnja za tim stvarima besmislena. A šta je to što može da zadovolji i da ispuni prazninu u najskrivenijim dubinama tvog srca? Kad čitaš Božje reči i kad razumeš istinu, tada je dubina tvog srca obogaćena i ispunjena mirom i radošću, i osećaš se zadovoljno i smireno. Ako nastaviš tako da stremiš, kad Božje reči postanu tvoj život, niko više ne može da ti taj život oduzme, niti iko može da ga uništi. A kad niko ne bude mogao da ti oduzme život ni da ga uništi, kako ćeš se tada osećati? Nećeš više osećati prazninu, nećeš se više osećati izgubljeno, uplašeno ni nelagodno u ovom svetu, jer ćeš u sebi imati Božje reči koje te usmeravaju, snabdevaju i omogućavaju ti da živiš svestan svoje svrhe i smera. Svaki dan tvog života imaće smisao i vrednost. To je ono što ljudi zaista osećaju. Kako se, dakle, postiže taj pozitivan rezultat koji ljudi zaista osećaju? (Taj rezultat se u ljudima postiže tako što oni Božje reči sprovode u delo.) Upravo tako – čim ljudi Božje reči prihvate kao svoj život, u njima se postiže taj rezultat; njihov život se menja, menja se način na koji žive, njihovi stavovi o ljudima i stvarima postaju drugačiji, oni drugačije posmatraju druge ljude i stvari, pa su im zato i stremljenja drugačija. Više ne streme ka svim onim telesnim užicima, materijalnim nagradama, slavom, bogatstvom i položajem. Zbog stremljenja ka onome što udovoljava njegovim telesnim sklonostima, čovek samo može osećati sve veću tupost, prazninu, nelagodu i bol. Ali, kad Božje reči ovladaju čovekovim srcem, istina u njemu postaje njegov život, menja se njegova unutrašnja suština i njegov život i stoga se on oseća drugačije. Njegove sklonosti i osećanja, razne njegove emocije, životni ciljevi, smer njegovog stremljenja i njegova životna pravila, potpuno su drugačija. Njegovo stremljenje se promenilo, on može da stremi ka istini i da traga za spoznajom Boga, pa je sada sposoban da živi u skladu s putem kojim Bog od njega zahteva da živi. Ljudi koji to postignu nisu suočeni sa smrću, raspadom i uništenjem, već počinju istinski da žive, životom koji nije podložan raspadu. Šta hoću da kažem time da njihov život nije podložan raspadu? Hoću da kažem da ovaj život unutar tih ljudi neće nestati, neće uvenuti, neće izbledeti, niti će se pokvariti, a ti ljudi se neće suočiti sa uništenjem kao nekada. Zar se na taj način neće promeniti trenutno stanje njihove egzistencije i njihovi izgledi za opstanak? Jasno je da se njihovi izgledi za opstanak menjaju. Koji je razlog zbog kojeg ljudski život bledi, vene, raspada se, ima svoj kraj i biva uništen? Ovo se dešava zbog toga što ljudi nemaju Božje reči kao svoj život, tako da se pravila po kojima čovek živi, njegov pogled na život i smisao njegovog života neće promeniti, pa makar on živeo stotinu, dvesta, trista ili celih hiljadu godina. Zbog čega zapravo žive ljudi koji ovako žive? Oni žive isključivo u svrhu telesnog udovoljavanja. Za čime teži čovekovo telo? Za stvarima poput bogatstva, slave, dobitka i materijalnih užitaka, a upravo su to stvari koje su, u Božjim očima, protivne istini i kojih se Bog gnuša. Stoga postoji vremensko ograničenje unutar kojeg Bog dopušta ljudima da streme ka tim stvarima i da uživaju u njima. Čovekov život može da potraje šezdesetak, sedamdesetak, osamdesetak ili devedesetak godina, nakon čega se završava, a sa svakim krajem započinje nova runda ponovnog rođenja i tako nastaje čovekov životni vek. Da Bog nije predodredio ovo vremensko ograničenje, zar ljudima ne bi dozlogrdio život nakon što prožive tolike godine? Kad čovek navrši dvadesetu, svakog dana mu se čini da je sve oko njega sveže, lepo i srećno; kad zađe u četrdesete, misli da bi mu bilo dosadno ako bi mu se život sveo na tri obroka dnevno i odlazak na spavanje; kad zađe u šezdesete, čini mu se da sve razume, da je uživao u ponekom blagoslovu, da je propatio poneku nedaću i ništa mu više nije zanimljivo. Svakodnevno kreće da se bavi svojim poslom čim sunce izađe i odlazi u krevet sa zalaskom sunca, tako da mu svaki dan proleti za tren oka. Sve telesne funkcije počinju da mu opadaju, što je potpuno drugačije u odnosu na vreme kad je imao dvadeset i kusur – to je znak da mu se bliži kraj. Kad se nekome bliži kraj, to ne znači da je sa njegovom dušom sve svršeno. To samo znači da će njegovom telu doći kraj. Ljudi obično umiru kad zađu u šezdesete, sedamdesete ili osamdesete, dok oni najdugovečniji mogu u najbolju ruku da dožive nešto preko sto godina. Ima jedna izreka koja kaže: „Osoba koja je proživela veoma dug život odluči da se obesi – jer se umorila od života.” Kad neko predugo živi, smuči mu se život, pa ne želi više da živi i život mu postaje besmislen. Zašto se takvim ljudima život čini besmislenim? Ovde imamo jednu realnu situaciju, a to je da ljudi žive u svom telu od krvi i mesa, jedu tri obroka dnevno, obavljaju svakodnevne poslove i svaki dan im je identičan prethodnom, jer rade iste stvari, žive istim životom, a kad dođu u određenu fazu, sve te stvari su im skroz-naskroz poznate. Misle da su videli sve što je trebalo da vide, da su okusili sve što je trebalo da okuse i da su doživeli sve što je trebalo da dožive. Misle da je život naprosto takav i da nemaju više čemu da se nadaju ni čemu da se raduju, da im je život postao isprazan i da će im uskoro doći kraj. Zar nije tako? (Tako je.) Stvari stoje upravo tako.

Maločas smo govorili o rečima: „Sve stvari su prolazne, samo Božje reči nikada ne umiru i, baš kao i Sȃm Bog, Njegove će reči živeti doveka.” Te reči ljudima saopštavaju da su Božje reči izuzetno važne za čovečanstvo, ukazuju im na ciljeve i smer praktičnog delovanja i govore im da nikakva težnja ka bilo čemu ne može da zameni ono što čovek može da zadobije od jednog jedinog retka Božjih reči. To je zato što su sve stvari prolazne i što sve stvari vremenom blede, venu i slabe, dok jedino Božje reči nikada ne umiru. Prema tome, ukoliko zadobiješ Božje reči i zakoračiš u njihovu stvarnost, što znači da razumeš istinu i da si ušao u istina-stvarnost, ti si time stekao vrednost zahvaljujući Božjim rečima i istini, a tvoja suština postaje drugačija u odnosu na pređašnju. Neki će reći: „Pa šta ako mi je suština drugačija?” Ne mislim da je ona u običnom smislu drugačija, nego da je u ogromnoj meri drugačija, jer ti sada imaš Božje reči kao svoj život i stoga, baš kao ni Božje reči, nećeš umreti, nego ćeš, baš kao i Bog, živeti večno, imati večnu postojanost, budućnost i odredište. Prema tome, ako sada razmotrimo šta će se u budućnosti dešavati, zar Božje reči nisu važne za čoveka? (Jesu.) One su od ključne važnosti! Kako treba da stremite sada, nakon što ste shvatili koliko su Božje reči važne? Šta je to vredno i smisleno ka čemu treba da stremite? Treba li da stremite ka tome da ulažete veći napor, da više patite, da plaćate veću cenu i da se više trudite oko obavljanja svojih dužnosti? Ili treba marljivije da stičete profesionalne veštine, da se što bolje naoružate doktrinom i da što više propovedate? (Ništa od toga.) Šta je onda ono najkorisnije čemu treba da težite? Odgovor je jasan kao dan i svima vam je poznat: najvrednija i najsmislenija je težnja ka dostizanju Božjih reči. „Sve stvari su prolazne, samo Božje reči nikada ne umiru i, baš kao i Sȃm Bog, Njegove će reči živeti doveka.” Upamtite ove reči u svom srcu i nemojte ih nikada zaboraviti ni odbaciti. Kad osetiš slabost i negativnost, kad ti se učini da za tebe nema nade, kad te zadese teške situacije, kad te smene sa dužnosti, kad te podvrgnu orezivanju, kad se suočiš sa preprekama i neuspesima, kad te prekorevaju i osuđuju, ali i kad jašeš na talasu uspeha, kad te ljudi poštuju i hvale kud god da kreneš i tome slično – u svakom trenutku i u svakoj situaciji moraš da razmišljaš o ovim rečima i moraš da im dopustiš da te dovedu pred Boga kako bi zatražio da te istog trenutka snabde Božjim rečima, a Božjim rečima moraš da dopustiš da te oslobode teških situacija, da te reše poteškoća, da razreše konfuziju koja vlada duboko u tvom srcu, da te vrate sa pogrešnog puta koji slediš i da te razreše prestupe koje si počinio, da razreše tvoju nepopustljivost, tvoje buntovništvo i tome slično – jednom rečju, moraš da dopustiš Božjim rečima da reše svaki problem sa kojim se suočavaš. Ove reči su za vas toliko korisne! Kad zaboraviš koje su tvoje obaveze i dužnosti, kad zaboraviš kojih načela treba da se pridržavaš, kad zaboraviš koju perspektivu i stanovište treba da zauzmeš i koji je tvoj lični identitet i status, seti se ovih reči. Ove reči će te dovesti pred Boga, uvešće te u Božje reči, pomoći će ti da shvatiš kakvu nameru Bog ima baš u ovom trenutku i dovešće te do ispravnog stanovišta, stava i perspektive iz koje treba da posmatraš samoga sebe, druge ljude, kao i događaje i okruženja s kojima se susrećeš. Na taj način, dok od Boga dobijaš smernice i dok te Božje reči snabdevaju, prosvećuju i pružaju ti pomoć, nema tog problema koji može da te zbuni i nema tog problema koji može da spreči tvoje stremljenje ka istini i da zaustavi tvoje napredovanje. Zar to nije put praktičnog delovanja? (Jeste.) Pouka koju iz svega ovoga treba izvući jeste da ne treba da gunđate, da se žalite, da se držite pravila, niti da iznalazite ljudske pristupe pri suočavanju s problemima, nego da stupite pred Boga i zatražite istinu, da od Boga zatražite pomoć i da Božjim rečima dopustite da vas snabdeju i da reše svaku vašu poteškoću – to je lekcija koju treba da naučite. Ovde ćemo završiti naš razgovor na temu razumevanja načina na koji Bog započinje najvažnije delo iz Svog plana upravljanja u kontekstu čovečanstva koje je Sotona temeljno iskvario; na kraju se sve svodi na Božje reči. Kakvi god da su ovi naši razgovori u zajedništvu, nadam se da će ljudi na kraju moći da zakorače u istina-stvarnost Božjih reči i da se neće zadovoljiti samo time da nauče da propovedaju reči i doktrine, da proučavaju teološke teorije ili da se po čitav dan bave religijskim obredima. Ulazak u stvarnost Božjih reči je najhitnija lekcija o život-ulasku koju ljudi moraju da nauče.

Raščlanjivanje stvari koje ljudi u svojim predstavama smatraju ispravnim i dobrim

II. Izreke o moralnom vladanju u tradicionalnoj kulturi

Tradicionalne kulture svih zemalja potiču od Sotone

Sada ćemo u zajedništvu razgovarati o jednom drugom praktičnom problemu u vezi sa raznim izrekama o moralnom vladanju. Razne izreke o moralnom vladanju o kojima smo ranije razgovarali u osnovi smo razotkrili na primerima preuzetim iz tradicionalne kineske kulture, čime smo raskrinkali brojne sotonske izreke koje iskvareno čovečanstvo skriva duboko u svojim srcima. Neki će upitati: „Budući da se za prikaz izreka o moralnom vladanju koristi tradicionalna kineska kultura, a imajući u vidu da mi nismo Kinezi, zar ne možemo prosto da odbacimo reči o kojima Ti besediš? Zar stvarno treba da znamo sve te izreke o moralnom vladanju kojima Sotona kvari ljude?” Da li je ispravno tako nešto reći? (Nije.) Sasvim je očigledno da je to pogrešno. Dok kvari ljude, Sotona ne pravi razliku u pogledu rase kojoj ti ljudi pripadaju ili vremena u kojem deluje, već kvari čitavo čovečanstvo, bez obzira na vreme, rasu ili versku pripadnost. Stoga, ako si pripadnik kineske rase, bilo da si Han Kinez ili pripadnik neke manjinske etničke grupe kao što su mongolska, hui, mjao, ji i tako dalje, ti si, bez izuzetka, bio izložen indoktrinaciji i usađivanju svakojakih izreka o moralnom vladanju koje potiču od Sotone. Drugim rečima, i ti si, kao i svi drugi, bez sumnje bio podvrgnut Sotoninom kvarenju čovečanstva u smislu načina razmišljanja. Da budem još precizniji, tvoje razmišljanje, tvoja najskrivenija duša i tvoje najskrivenije srce takođe su bili podvrgnuti temeljnom kvarenju i obradi od strane Sotone. Čak i ako nisi Kinez – ako si Japanac, Korejac, Nemac ili bilo koje druge nacionalnosti – bilo da si iz Azije, Evrope, Afrike ili Amerike, bez obzira na to da li ti je koža žuta, crna, smeđa ili bela i bez obzira na to kojem narodu ili rasi pripadaš, ukoliko si stvoreno ljudsko biće, Sotona je i tebe, bez razlike, duboko iskvario. Osim što poseduješ sotonske iskvarene naravi, tebi je Sotona, bez izuzetka, ubrizgao sotonske misli i gledišta, a Sotona je, naravno, duboko iskvario i tvoje srce. Stvar je samo u tome što Sotona, u različitim zemljama i među različitim rasama, koristi različite metode da bi ljudima u glavu usađivao iste stvari. Te stvari se možda razlikuju po izrekama koje se na njih odnose, tu može biti nekih razlika, ali je zato krajnji rezultat kvarenja ljudi uvek isti i u velikoj meri identičan, uz jedva neznatne razlike. Sve te stvari dovode do toga da ljudi svojim ponašanjem skrivaju svoju pojavu i, kroz niz lažnih, nerealnih, pa čak i nemoralnih izreka koje su suprotne ljudskosti, zahtevaju od ljudi da, u smislu svog moralnog karaktera, postupaju i ponašaju se na određeni način i ujedno im govore kako treba da se vladaju i kako da rade određene stvari. Mada među tim izrekama postoje razlike, mada one nastaju u različitim vremenima i potiču iz različitih krajeva, različitih regiona i različitih oblasti i mada svoje poreklo vuku od različitih ljudi, konačna posledica se uvek ogleda u tome da te izreke upravljaju ljudskim srcem i mislima, ograničavaju ih i u njegove glave upumpavaju gledišta i predstave koji u sebi nose Sotonine otrove i njegovu priroda-suštinu. Zbog njih se najskrivenije dubine ljudskog srca ispunjavaju Sotoninim gledištima, njegovom rđavom suštinom i njegovim rđavim predstavama. U krajnjoj liniji, bez obzira na etničku, rasnu ili plemensku pripadnost i bez obzira na vremenski period, Sotona je sve ljude zaveo, zgazio i u različitoj meri iskvario njihove misli i najskrivenije dubine srca. Na kraju, ma u kom delu sveta da se nalaze ljudi na kojima Sotona obavlja to svoje delo, ma kojoj rasi da pripadaju i ma u kom vremenskom periodu da žive, posledica je uvek takva da oni postaju preispoljni potomci, glasnogovornici i otelovljenja Sotone i da je svaki čovek preispoljni živi Sotona, bio on veliki ili mali, nevidljiv ili opipljiv. Naravno, jedno takvo čovečanstvo takođe postaje preispoljni neprijatelj Božji i sušta suprotnost Bogu. Prema tome, bez obzira na to kakvi su ljudi koji sada slušaju propovedi i koliko ih ima, postoji jedna nepobitna činjenica: svekoliko čovečanstvo leži u kandžama zlikovca – to je nesporno. Ako ovo preformulišemo, to znači da, osim što temeljno kvari celo čovečanstvo, Sotona je takođe zatočio i u potpunosti drži pod svojom kontrolom misli i srce svakog čoveka – to niko ne može da porekne. Prema tome, Sotona je, bez izuzetka, duboko iskvario sve plemenite rase i sve ljude koji po nacionalnosti pripadaju moćnim državama, i svi su oni temeljno izmanipulisani, kontrolisani i zatočeni od strane Sotone. Ako si, dakle, pripadnik ljudske rase, ako živiš pod ovom kapom nebeskom i ako si ljudsko biće koje udiše vazduh, pije vodu i jede žitarice, onda si neizbežno iskvaren od strane Sotone i on je, bez izuzetka, iskvario i tvoje misli, tvoje srce, tvoje naravi i tvoju suštinu. Preciznije govoreći, ako si ti jedno stvoreno ljudsko biće i ako te je Sotona iskvario, onda si neprijatelj Božji. Ako te je Sotona iskvario i ako si u prošlosti bio ili si još uvek pod kontrolom i u zatočeništvu Sotone, onda si ti, van svake sumnje, predmet Božjeg spasenja. Ako si ljudsko biće koje je Sotona iskvario, onda i ti, bez izuzetka, poseduješ Sotoninu narav i način razmišljanja i imaš srce koje je ispunjeno i okupirano Sotoninim otrovima. Prema tome, zadatak prepoznavanja i sagledavanja raznih misli, gledišta i brojnih izreka o moralnom vladanju koji potiču od Sotone nije rezervisan isključivo za Kineze, niti je to nešto u čemu Kinezi drže monopol. Naprotiv, to je lekcija koju treba da savladaju i to je stvarnost u koju treba da zakorače svi pripadnici izabranog Božjeg naroda koje je On odabrao. Svaki pripadnik izabranog Božjeg naroda, bez izuzetka, treba da prepozna i da sagleda sve te bezbrojne lažne i zle misli i gledišta koji potiču od Sotone. Nemoj misliti da, samo zato što si rođen u bogatoj porodici sa istaknutim položajem u društvu, možeš da se osećaš nadmoćno, da veruješ da tebe Sotona nije iskvario i da, samo zato što ti je identitet častan, tvoja duša takođe mora da je plemenita – to je iskrivljeno shvatanje. Ili možda misliš da imaš plemenito poreklo i da boja tvoje kože ukazuje na to da poseduješ častan identitet, položaj i vrednost, usled čega si došao do pogrešnog uverenja da su tvoja suština, tvoj način razmišljanja i tvoje srce plemenitiji i uzvišeniji nego kod drugih ljudi. U tom slučaju, kažem ti da je to tvoje shvatanje glupo i nerealno, jer se čovečanstvo o kojem Bog govori ne deli prema nacionalnosti, rasi ili religiji. Bez obzira na vrstu društvenog okruženja ili religijsku situaciju u kojoj živiš, bez obzira na rasu kojoj po rođenju pripadaš, bez obzira na to da li je tvoj položaj u društvu nizak ili plemenit, da li među ljudima uživaš visok prestiž ili ne i tome slično, ti ništa od toga ne možeš da koristiš kao izgovor za neprihvatanje ovih Božjih reči ili činjenice da Sotona kvari čovečanstvo. Dokle god si ljudsko biće, ispred sintagme „ljudsko biće” trebalo bi da, kao atribut, stoji reč „iskvareno”. Preciznije rečeno, ako si ljudsko biće, ti onda naprosto moraš da budeš iskvareno ljudsko biće i to je van svake sumnje. Nadalje, ako si ti jedno iskvareno ljudsko biće, onda možemo reći da sve ono o čemu prirodno razmišljaš i što duboko u srcu nosiš potiče od Sotone, kao i da je Sotona sve to temeljno obradio i iskvario – tu činjenicu takođe treba da prihvatiš. Ti u sebi nemaš apsolutno ništa što ima bilo kakve veze sa istinom, ništa što ima bilo kakve veze s Božjim rečima ili sa životom Božjim; naprotiv, tebe je Sotona naveo na stranputicu, iskvario te i upravlja tobom. Um ti je ispunjen Sotoninim mislima, filozofijama, logikom i životnim pravilima, tako da apsolutno sve što imaš u glavi potiče od Sotone. Šta ova činjenica govori ljudima? Niko ne treba da koristi nikakve izgovore da bi odbacio Božje spasenje ili da bi selektivno prihvatao Božje reči. Kao iskvareno ljudsko biće, ne treba da budeš probirljiv u vezi sa prihvatanjem Božjih reči. To je tvoja obaveza i to je ujedno ono što ti je potrebno. Ako je neko rođen u bogatoj i moćnoj naciji i ako je živeo u superiornim društvenim okolnostima ili je, pak, rođen u prestižnoj porodici i stekao visoko obrazovanje, te stoga misli da se razlikuje od svih ostalih i da je plemenitiji od drugih pripadnika izabranog Božjeg naroda, pa bi zato da sebe postavi iznad svih njih, treba da zna da je takvo razmišljanje apsurdno, budalasto, a moglo bi se čak reći i da je takvo razmišljanje ekstremno glupo. Ma koliko da su tvoj identitet, položaj i vrednost posebni i ma koliko da si po svom identitetu, položaju i društvenim okolnostima uzvišeniji od običnih ljudi, pred Bogom ćeš uvek biti stvoreno biće. Boga ne zanima odakle si ni u kakvim si se okolnostima rodio, Njega ne zanima koje si rase i nacionalnosti, niti Ga interesuje tvoja vrednost, tvoj prestiž ili tvoja postignuća u društvu ili u svetu. Boga jedino zanima da li ti prihvataš Njegove reči, da li Njegove reči uzimaš kao istinu i da li možeš da posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš u skladu s Njegovim rečima. Ako sebe uistinu smatraš jednim od običnih stvorenih bića pod vrhovnom vlašću Boga, onda treba da otpustiš svoje društvene okolnosti, svoje rasno, nacionalno i versko poreklo i da pred Boga stupiš kao obično stvoreno biće, da Njegove reči prihvatiš bez ikakvog etiketiranja i traženja konteksta, čime će ujedno tvoj identitet i status biti postavljeni na mesto koje im pripada. Ako želiš da Božje reči prihvatiš sa tako popravljenim identitetom i statusom, najpre treba da shvatiš šta je čovekova suština, a prva stvar koju treba da prihvatiš jeste da je čovekovu suštinu Sotona duboko iskvario, kao i da sve ono što ispunjava i okupira čovekove misli i najskrivenije dubine njegovog srca potiče od Sotone. Pošto ljudi žele da prihvate Božje reči i da prihvate istinu kao svoj život, oni najpre treba da iz svojih misli i iz najskrivenijih dubina svog srca iskopaju, preispitaju i spoznaju sve ono što nije u skladu sa istinom i što je prema istini neprijateljski nastrojeno. Tek kad sve te stvari jasno prepoznaju, temeljno shvate i detaljno analiziraju, ljudi će moći da ih se pravovremeno i u pravom okruženju odreknu, čime će omogućiti da u najskrivenijim dubinama njihovog srca dođe do potpune promene. Kad iz sebe izbace sve ono što potiče od Sotone i kad prihvate Božje reči i istinu, oni će postati novi ljudi. Tek kad perspektive, gledišta i stanovišta sa kojih posmatraju druge ljude i stvari pretrpe kompletnu promenu, oni će uistinu moći da posmatraju ljude i stvari u skladu s Božjim rečima. Tada oni postaju relativno čisti, neokaljani ljudi. U ovom trenutku, ljudi još uvek nisu u stanju da to postignu. Mada u svom srcu možda i razumeju ponešto od istine, oni su još uvek okaljani svakojakim apsurdnim gledištima i pogrešnim i besmislenim stvarima. Prihvataju samo polovinu Božjih reči i istine, dok se drugoj polovini opiru; čak i ono malo što prihvataju, oni prihvataju selektivno i u različitoj meri, dok, sa druge strane, u svom srcu uvek ostavljaju mesta za Sotonine misli i logiku, ka i za sve lažne stvari koje im Sotona usađuje i koje brižno čuvaju u srcu. Te stvari deluju na njihov um, na njihovo rasuđivanje, kao i na gledišta i perspektive iz kojih posmatraju ljude i stvari, što ima ogroman uticaj na stepen njihovog prihvatanja istine.

Čovečanstvo je u velikoj meri iskvareno i navedeno na stranputicu raznim izrekama o moralnom vladanju koje Sotona ljudima usađuje koristeći se tradicionalnom kulturom. To nije ograničeno samo na pripadnike kineskog naroda, već je to nešto što se proteže na čitavo čovečanstvo, na sve delove sveta i na sve vremenske periode. To je nešto što deluje na ljude i što iz generacije u generaciju upravlja njima, što deluje i upravlja ljudima različitih rasa, nacionalnosti i religija. Kad ljudi to shvate, kao atribut uz sintagmu „tradicionalna kultura” prestaje da se koristi isključivo reč „kineska”; može se reći da u svakoj naciji i rasi ljudi tradicionalna kultura potiče od Sotone i nastaje kao posledica kvarenja ljudi od strane Sotone. Tako, na primer, postoji tradicionalna japanska kultura, tradicionalna korejska kultura, tradicionalna indijska kultura, tradicionalna filipinska kultura, tradicionalna vijetnamska kultura, tradicionalna afrička kultura, tradicionalna kultura belaca, zatim tradicionalne kulture judaizma, hrišćanstva, katoličanstva i druge tradicionalne kulture koje su nastale iz raznih religija. Sve su te tradicionalne kulture suprotne istini i snažno utiču na ljudska gledišta, stanovišta i perspektive u pogledu načina na koje oni posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju. One ostavljaju duboke tragove u čovekovim najskrivenijim mislima i u njegovom srcu, baš kao da je žigosan njima. One presudno utiču na živote ljudi, na njihova životna pravila, na puteve koje u svom životu slede, na pravce i ciljeve njihovog postupanja, pa čak i na ciljeve ka kojima streme. Tradicionalne kulture ozbiljno ometaju ljude i utiču na njihove stavove prema pozitivnim stvarima, Božjim rečima, istini i Bogu. Naravno, one takođe ometaju i ozbiljno utiču na ljudska gledišta i stanovišta u smislu načina na koji oni posmatraju druge ljude i stvari, kako se vladaju i kako postupaju, što znači da one ozbiljno utiču na čovekovo prihvatanje i praktikovanje istine. A kakve to posledice naposletku ima? (Ljudi gube šansu da dostignu spasenje.) Tako je, najveću štetu na kraju trpi ključno pitanje dostizanja spasenja. Zar to nije ozbiljna posledica? (Jeste.) To je strašno ozbiljna posledica! Način na koji čovek posmatra stvari, iz koje perspektive ih posmatra, koja gledišta zauzima i koje predstave gaji u sebi dok posmatra stvari – sve se to zasniva na njegovim iskvarenim naravima i na stvarima koje su prisutne u njegovim mislima. Ako su mu u mislima prisutne pozitivne stvari, on će na druge ljude i stvari gledati iz pravilne perspektive; ako su u njegovim mislima prisutne stvari koje su negativne, pasivne i koje potiču od Sotone, on će na ljude i stvari nužno gledati iz pogrešnih i apsurdnih perspektiva, stanovišta i gledišta, što će na kraju neumitno uticati na put koji takav čovek sledi. Ako su stanovišta, gledišta i perspektive iz kojih posmatraš druge ljude i stvari pogrešne, onda su pravci i ciljevi tvog stremljenja takođe pogrešni, kao što je pogrešan i put koji slediš u svom postupanju. Ako se i dalje budeš držao tih pogrešnih stvari, nećeš imati apsolutno nikakve šanse da dostigneš spasenje, jer je put koji slediš pogrešan. Ako, pak, druge ljude i stvari posmatraš iz ispravnih perspektiva, stanovišta i gledišta, onda će i rezultati koje time postižeš biti ispravni, odnosiće se na pozitivne stvari i neće se suprotstavljati istini. Kad čovek na druge ljude i stvari gleda iz perspektive koja je u skladu sa istinom, onda će i put koji bira, kao i njegovi pravci i ciljevi, takođe biti ispravni, pa se onda može nadati da će na kraju dostići spasenje. Međutim, pošto su ljudi sada zaokupljeni Sotonom, koji upravlja njima, to su i gledišta, stanovišta i perspektive iz kojih posmatraju druge ljude i stvari pogrešni, pa su stoga i njihova stremljenja, kao i put koji slede, takođe pogrešni. Primera radi, kad ljudi rade i plaćaju cenu zarad slave i bogatstva, zarad svog obraza i statusa, da li je taj put pogrešan? (Jeste.) Kako dolazi do toga da ljudi krenu tako pogrešnim putem? Zar to nije zato što su perspektive, gledišta i polazišta sa kojih oni razmatraju ove stvari pogrešni? (Jeste.) Zbog toga ljudi kreću pogrešnim putem. A ukoliko nastave da slede takav pogrešan put, da li će na kraju moći da dostignu spasenje? Neće. Ako druge ljude i stvari posmatraš, vladaš se i postupaš u skladu s nekakvim mislima i gledištima koje ti je Sotona usadio, onda će put kojim ideš nužno biti put uništenja. To nipošto neće biti put spasenja, jer je taj put upravo obrnut i suprotan putu spasenja. Ako ljudi idu tim pogrešnim putem, oni sami sebi upropaštavaju priliku da budu spaseni, jer ta prilika u potpunosti nestaje, tako da oni nikada neće moći da idu putem spasenja. Međutim, ako stremiš sa ispravnim gledištem, ako ljude i stvari posmatraš, vladaš se i postupaš u skladu s Božjim rečima, praktična načela koja iz toga budu nastala biće pozitivna i tvoj će put biti pozitivan, a pošto krećeš sa ispravnog mesta, to će i put koji ćeš naposletku slediti takođe biti ispravan. Ako budeš sledio takav put, sigurno ćeš moći da dostigneš spasenje. Ovaj aspekt istine je u izvesnoj meri dubok, tako da ga većina vas verovatno ne razume. Vi uopšte ne cenite taj aspekt istina-stvarnosti i zapravo ga još uvek ne posedujete. Vi ne znate da li druge ljude i stvari posmatrate, da li se vladate i postupate na osnovu pogrešnih ili ispravnih gledišta – još uvek nemate to iskustvo. Jedino što u ovom trenutku znate jeste da delujete, da naprežete svoju snagu, da se trudite i da plaćate cenu, a pritom još niste ni počeli da analizirate šta je to što utiče na misli i gledišta u najskrivenijim delovima vašeg srca i što upravlja njima. Stoga vam je ova tema donekle strana i zato ćemo na ovom mestu završiti priču o tome.

Malopre smo razgovarali o suštini izreka o moralnom vladanju i o tome kako se one ne odnose samo na ljude iz kontinentalnog dela Kine, već na celo čovečanstvo. To je zato što svekoliko čovečanstvo leži u kandžama zlikovca i što je svako ljudsko biće duboko iskvareno od strane Sotone i pod njegovom je kontrolom. Ta se tvrdnja zasniva na činjenicama. Sotona nije iskvario samo ljude koji žive u kontinentalnom delu Kine, već je iskvario celokupno čovečanstvo, tako da sva ljudska bića leže u kandžama zlikovca. Svi mogu u izvesnoj meri da vide da je Sotona ljude duboko iskvario. U zajedništvu već neko vreme razgovaramo o tome kako Sotona u ljudske misli usađuje razne izreke o moralnom vladanju i kako taj metod koristi da bi ljude naveo na pogrešan put, da bi upravljao njima i držao ih u zatočeništvu, čime ostvaruje svoj cilj da ljude iskvari. Ta činjenica se ne odnosi samo na pripadnike kineskog naroda, već je prisutna u svim ljudima različite rase, nacionalnosti i etničke pripadnosti. Sotona je duboko iskvario sva ljudska bića, bez obzira na rasu ili narod kojem pripadaju; sve one teško uočljive laži koje Sotona ljudima usađuje koristeći se tradicionalnom kulturom, pa čak i one izreke za koje ljudi misle da su relativno pozitivne i u skladu s njihovim moralom, načinom razmišljanja i ukusom, sve je to zapravo sastavni deo procesa kvarenja ljudi od strane Sotone. Drugim rečima, Sotona je na taj način iskvario sva ljudska bića, tako da su ljudska bića svih narodnosti, rasa i nacionalnosti, bez obzira na mesto, državu i region planete zemlje u kojem su rođeni, srcem i umom navedeni na pogrešan put, kontrolisani i iskvareni od strane Sotone. Bez obzira na to gde i kada si se rodio i bez obzira kojem narodu ili naciji pripadaš, Sotona je i tebe, bez izuzetka, naveo na stranputicu i iskvario, koristeći se izrekama tradicionalne kulture koje je usadio u tebe. Stoga ne bi trebalo da, samo zbog toga što ovde detaljno analiziramo isključivo kinesku tradicionalnu kulturu, misliš da tvoj narod ili nacija nemaju nimalo sotonskog kulturnog porekla ili da si ti po nečemu bolji od pripadnika kineskog naroda, niti bi trebalo da se osećaš superiornije zato što si umislio da si zbog nečega časniji i plemenitiji od njih. Taj osećaj superiornosti je čista zabluda, pogrešan je i apsurdan, a možemo čak otići korak dalje i kazati da je glup. Kad god se pomene iskvareno čovečanstvo, ne smeš sebe izuzimati iz toga; kad god se pomene iskvareno čovečanstvo, znaj da mu i ti pripadaš. Naravno, kad god se i za tebe kaže da si iskvareno ljudsko biće, to zapravo znači da su najskrivenije dubine tvog srca ispunjene mislima kojima preovlađuje tradicionalna kultura koju ti usađuje Sotona, jer to je nesporna i zauvek nepromenljiva činjenica. Tu činjenicu moraš jasno da razumeš – ona je neupitna i ti ne smeš u nju da posumnjaš. Ovim ćemo završiti naš razgovor na ovu temu.

S. Raščlanjivanje izreke „Izdigni se iz blata neukaljan, kupaj se u čistoj vodi neupadljiv”

Prošli put smo u zajedništvu razgovarali na temu „Za pravog gospodina, data reč je svetinja”. To je izreka koju Sotona koristi da bi ljude iskvario u smislu moralnog vladanja. Zagovaranje ove izreke značajno utiče na ljudsko mišljenje, jer ona je, poput ostalih izreka o moralnom vladanju, apsurdna i u neskladu sa činjenicama. Ma šta da neka osoba govori, dokle god zagovara tu izreku, drugi za nju misle da ima moralni karakter i častan integritet, što je u isto vreme besmisleno i smešno. Ova izreka je identična ostalim izrekama o moralnom vladanju zato što sve te izreke zapravo predstavljaju besmislene i smešne jeresi i zablude. To se može reći za sve takve izreke, a one se takođe mogu okarakterisati kao nešto što je krajnje apsurdno i dokazano kao pogrešno. Hajde da danas razmotrimo izreku o moralnom vladanju koja kaže: „Izdigni se iz blata neukaljan, kupaj se u čistoj vodi neupadljiv.” Pre no što o njoj i formalno porazgovaramo, jeste li ikada razmišljali o tome kako da tu izreku objasnite? Kako se može raščlaniti njena suština? Koje otrove ona čuva u sebi? Koje misli Sotona želi da ljudima usadi tom izrekom? Koja je Sotonina zla namera? Koji aspekt ljudskih bića Sotona kvari uz pomoć te izreke? Jeste li ikada razmišljali o tim stvarima? Može se jednostavno objasniti da izreka „Izdigni se iz blata neukaljan, kupaj se u čistoj vodi neupadljiv” zapravo kaže kako čovek ne treba da se dobro slaže sa lošim ljudima i da treba da se zaštiti od loših uticaja. Bilo da čovek nekog drugog analizira kao osobu koja se „izdiže iz blata neukaljana” ili bi i sȃm hteo da bude otelovljenje te izreke, o kakvim se tu ljudima, uopšteno govoreći, radi? Iako za sebe tvrde da su veoma nepotkupljivi, čestiti, otvoreni i prostodušni, da su gospoda plemenitog moralnog karaktera, oni ne misle da bi se išta slično moglo reći za ovo doba, ovaj svet, ovo čovečanstvo, pa čak ni za ovu zemlju, njen carski dvor i njene činovnike. Zar vam se ne čini da takvi ljudi obično cinički gledaju na stvari i da su nezadovoljni stvarnošću? Često osećaju da gaje velike ambicije u svom srcu, ali da su rođeni u pogrešno vreme, da imaju talenta ali da ne mogu da ga iskoriste. Oni veruju da, kako među činovnicima tako i u društvu uopšte, uvek ima onih, prezira dostojnih ljudi koji im stoje na putu, dok sebe smatraju velikim, strateškim misliocima i zvezdanim ličnostima, ali da niko ne prepoznaje tako talentovane ljude poput njih niti im ikad dopušta da se bave važnim poslovima. Nezadovoljni stvarnošću, oni postaju cinični, pa sebe opisuju ovom izrekom – „Izdigni se iz blata neukaljan, kupaj se u čistoj vodi neupadljiv” – kojom žele da kažu da će se zaštititi od loših uticaja i da će biti besprekorni. Prosto rečeno, takvi ljudi sebe smatraju čistim i uzvišenim i nezadovoljni su stvarnošću. Pritom oni uopšte ne moraju imati nikakve istinske talente ni stvarne sposobnosti, kao što ni perspektive iz kojih oni posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju, ne moraju nužno biti ispravne ili praktične iako što ni oni, naravno, ne moraju nužno biti u stanju da išta postignu. Uprkos tome, za sebe smatraju da ne spadaju među obične ljude i stalno uzdišu: „Čitav svet je mutan, jedino sam ja čist; svi ljudi su pijani, samo ja sam trezan”, kao da su razočarani ovim smrtnim svetom i da su često svedoci sveg zla i mraka na ovome svetu. Da budemo precizni, takvi ljudi su cinici. Oni se gnušaju političkog i komercijalnog sektora i preziru književne, umetničke i obrazovne krugove. Gnušaju se perspektiva intelektualaca koje stoje iza njihovih težnji i s visine gledaju na seljake i na one sa religijskim uverenjima. Kakvi su to ljudi? Zar oni ne pripadaju posebnoj vrsti? Zar nisu u izvesnom smislu nenormalni? Ti ljudi nemaju ni stvarnih sposobnosti ni znanja. Ako od njih zatražiš da urade nešto praktično, sasvim je moguće da neće biti sposobni za to. Uživaju da gunđaju, a u svoje slobodno vreme objavljuju zbirke poezije i razne članke u kojima razglabaju o pitanjima u vezi sa politikom, državom i društvom, kao i o pojedincima unutar određene grupe u nekom vremenskom periodu. Danas kritikuju ovo, sutra ono i pritom su vrlo elokventni, ali zato prave brljotine kad god nešto treba stvarno da urade. Na kraju, ni sa kim ne mogu da se slože, nisu u stanju da ikad išta postignu i nisu dorasli poslu koji obavljaju. Pritom pogrešno smatraju: „Tako sam nadaren! Obični ljudi ne mogu da dopru do carstva mojih misli!” U srcu se osećaju potišteno, uznemireno i depresivno. U svoje slobodno vreme lutaju unaokolo i, kad god se nađu na nekom mestu od istorijskog značaja, zapomažu: „Ja sam neshvaćeni genije! Ja sam zvezdana ličnost, ali je malo onih koji mogu da prepoznaju istinski talenat! Imam ambicije i prava je šteta što sam rođen u pogrešno vreme i što me je sreća napustila!” Za sebe oduvek smatraju da su ambiciozni i puni znanja, ali da nikako ne mogu da se izdvoje iz gomile, niti da budu postavljani na visok položaj od strane nekoga ko je na vlasti, pa zato postaju cinični i nezadovoljni i na sve ljude gledaju s visine, sve dok naposletku ne ostanu potpuno sami. Zar to nije žalosno? Prosto rečeno, takvi ljudi su čopor bezumnika koji su nadmeni, krajnje distancirani i nezadovoljni stvarnošću, a pritom uvek smatraju da ne ostvaruju svoje ciljeve. U stvari, takvi ljudi su jedno obično ništa, nisu u stanju da išta postignu i sve čega se late urade loše, a kad steknu nešto malo znanja, prave se važni i beskrajno pričaju o tome. U drevna vremena, takvi ljudi su recitovali poeziju, pisali hvalospeve i ponosno prikazivali svoje književne veštine, misleći za sebe da su čistunci. Danas takvi ljudi imaju neuporedivo više mogućnosti da se prave važnim. Mogu da osnivaju vlastite medijske kuće, da objavljuju svoje komentare na blogovima, i tome slično. U pojedinim zemljama sa relativno slobodnim društvenim sistemima, oni često razotkrivaju mračnu stranu raznih oblasti čovekovog delovanja, poput mračnih i zlih aspekata književnosti ili umetnosti, kao i komercijalnog, političkog i kulturnog sektora. Po čitav dan kritikuju ovo i omalovažavaju ono, smatrajući sebe veoma talentovanim. Sve to što rade izvire iz njihovog uverenja da je sve u vezi s njima dobro i ispravno, odnosno da su dostigli veličinu, slavu i korektnost. Preciznije rečeno, oni sebe štite od loših uticaja, „izdižu se iz blata neukaljani i kupaju se u čistoj vodi neupadljivi”. Misle da sve jasno sagledavaju i da su stanju sve da razumeju. Prikriveno su kritički nastrojeni prema svakome ko išta radi i gledaju na te ljude s prezirom i nipodaštavanjem. O bilo čemu što neko radi uvek imaju nešto da kažu i da te ljude kritikuju i omalovažavaju. U stvarnosti, međutim, oni ni za sebe same pojma nemaju šta su, niti su ikada spoznali ispravne i pravilne perspektive i stanovišta koje treba da zauzmu kad nešto hoće da kažu. Jedino znaju da puste jezičinu i kako da udovolje sebi nemarno govoreći sve što žele da kažu. Da li u društvu ima mnogo takvih ljudi? (Ima.) Šta su ti ljudi? Precizno govoreći, radi se o gomili nadobudnih ludaka koji sebe smatraju čistim i uzvišenim. Bilo je mnogo takvih ljudi kroz istoriju, zar ne? (Jeste.) Kako bi trebalo opisati i definisati takve ljude? Zar oni nisu idealisti? Ako želimo da budemo precizni, takvi ljudi su idealisti. Oni ne žele da žive u svom stvarnom trenutnom okruženju, pa stoga neprestano žive u oblacima, a glava im je puna eteričnih, ispraznih, nevidljivih i neopipljivih stvari. To su ljudi koji žive u nepostojećem, eteričnom svetu – nazivamo ih idealistima. Dakle, iz koje perspektive oni ocenjuju druge ljude? Oni stoje na stanovištu da su visoko moralni, a njihova polazna tačka prilikom ocenjivanja drugih ljudi glasi: „Jasno vidim vašu zlu i mračnu stranu i razotkrivam je. To što sam u stanju da razotkrijem sve vaše loše i zle postupke, dokaz je da nisam isti kao vi.” Time oni zapravo žele da kažu: „Izreka ’Izdigni se iz blata neukaljan, kupaj se u čistoj vodi neupadljiv’ odnosi se upravo na mene. Svi ste vi kontaminirani tim zlim trendom i niste dobri ljudi.” Zar se iz toga ne vidi da oni sebe smatraju čistim i uzvišenim? Zar se ne vidi koliko precenjuju sami sebe i kako su nadobudni? Zar to nije prikriveni pokušaj samouzdizanja pod maskom kritikovanja stvarnosti, razotkrivanja mračne strane društva i nezadovoljstva stvarnošću? (Jeste.) Kako onda da okarakterišemo takve ljude? Ima jedna narodna izreka, koja kaže: „I ranije sam nailazio na bestidnike, ali nikada nisam sreo nikoga ko je bestidan kao ti.” Zar to nije adekvatan opis za takve ljude? (Jeste.) Oni su bestidni. Njihova usta pričaju samo o tome šta je ispravno a šta pogrešno, a njihove oči vide isključivo mane i nedostatke kod drugih ljudi. Budući da su veoma elokventni, oni javno razotkrivaju mane i nedostatke drugih, čime ujedno izražavaju vlastita gledišta i drugima pokazuju kako se štite od loših uticaja i kako su jedinstveni i plemeniti. Ali, jesu li oni zaista plemeniti? Jesu li zaista jedinstveni? Potpuno su isti kao i svi drugi ljudi. Bez obzira koje metode drugi ljudi koriste u svojim stremljenjima ka slavi i bogatstvu, te njihove metode su očigledne. Sa druge strane, ljudi o kojima ovde govorimo uvek se drže dostojanstveno, a razotkrivanje i kritikovanje drugih služe im samo kao zgodne teme i odskočna daska za samopromociju, pa ih koriste kao pomoćna sredstva za sticanje slave i uticaja. Zar to onda ne znači da i oni streme ka slavi i bogatstvu? Zar im ciljevi nisu isti kao kod drugih ljudi? Zar im onda i rezultati neće biti isti? Oni samo koriste različita sredstva i metode, i to je sve. Baš kao kad biste se pitali da li je bolje vređati nekoga učtivim jezikom ili je bolje ako se pritom služite grubim rečima – priroda uvrede u oba slučaja ostaje ista. Drugi ljudi postaju slavni na jedan način, dok ljudi o kojima ovde govorimo slavu stiču na drugi način – krajnji rezultat je isti, kao što su im iste i namere, ciljevi i motivi, tako da među njima nema ama baš nikakve razlike.

Što se tiče onih ljudi u društvu koji za sebe tvrde da se „izdižu iz blata neukaljani i kupaju u čistoj vodi neupadljivi”, već smo ih definisali kao idealiste. Takvi ljudi su karakteristični po tome što su krajnje povučeni, smatraju da su bolji od ostalih, za sve druge misle da su nezadovoljavajući i na kraju zaključuju: „Svi ste vi uprljani blatom i ogrezli ste u zle trendove. Ja sam vas nadmašio, ’izdižem se iz blata neukaljan i kupam se u čistoj vodi neupadljiv’”. Eto koliko su nadobudni i nezadovoljni stvarnošću, kao da su oni sami baš toliko sveti i čisti. U stvari, budući da su manje sposobni od drugih i pošto nemaju sredstava kojima drugi ljudi raspolažu, pošto stalno nastoje da se izdvoje iz gomile ali im to nikako ne polazi za rukom, pošto stalno streme ka idealnim, eteričnim i ispraznim stvarima ali su uvek nezadovoljni zbog toga što nikako ne uspevaju da ih ostvare i pošto nemaju nikakvu želju da se suoče sa stvarnošću i da otpuste svoje aspiracije, to ovim ljudima ne preostaje ništa drugo do da se, u formalnom smislu, drže podalje od zvaničnih, političkih, umetničkih, književnih i kulturnih krugova. Pošto oni u tim krugovima nisu dobrodošli, pošto tu ne mogu da budu prihvaćeni, niti mogu da ostvare svoje ciljeve i pošto njihove aspiracije i ambicije ne mogu da se ostvare, oni na kraju počinju za sebe da tvrde kako se „izdižu iz blata neukaljani i kupaju se u čistoj vodi neupadljivi”, kažu da plivaju protiv matice i da su plemenitog moralnog karaktera i koriste takve izreke da bi sebe utešili. Da li vi sada, zahvaljujući tome što smo u zajedništvu na ovaj način razgovarali o njima, znate kako da prepoznate takve ljude? Šta su tačno ti ljudi, po svojoj suštini? Oni su niko i ništa, ali su ipak i dalje nadobudni. Da li je ovo tačna procena? (Jeste.) Takvi ljudi imaju mnogo aspiracija, ali nijedan od njih ne može da se ostvari i svi su u neskladu sa stvarnošću. Sve stvari o kojima razmišljaju isprazne su i nerealne. Ti ljudi po vasceli dan ništa ne rade, već znaju samo da recituju poeziju i da sriču hvalospeve, da kritikuju ovo i omalovažavaju ono – a ništa od toga ne predstavlja pravi posao, zar ne? Njihova suština se može videti iz njihovog ponašanja: oni nemaju nikakvog stvarnog talenta ni znanja, sve njihove misli i gledišta o stvarnosti i životu su isprazni, nejasni i nerealni, pa oni upravo zbog toga mogu da slede zabludu da se „izdižu iz blata neukaljani i kupaju u čistoj vodi neupadljivi”. Nastoje da budu takvi i nadaju se da će sve veći broj ljudi biti takav – a to je zabluda. Da su ljudi takvi, šta bi mogli da postignu? Precizno govoreći, takvi ljudi nemaju pravi cilj ni smer u životu, lišeni su istinske vere, nemaju pravi izbor u životu i nemaju ispravan put praktičnog delovanja. Misli su im po čitav dan divlje i neobuzdane, na pamet im padaju svakojake čudne ideje, glava im je puna haotičnih, ispraznih i nerealnih stvari, od kojih nijedna nije stvarna, tako da su ti ljudi na neki način razdvojeni od ostatka čovečanstva. Razmišljanje im je isprazno i, u isto vreme, neverovatno apsurdno i ekstremno. Bez obzira na to u kojoj grupi ljudi se nalaze i da li pripadaju višoj, srednjoj ili nižoj klasi društva, oni se nikada ni sa kim ne slažu i nikada ne mogu da budu prihvaćeni od strane drugih ljudi. Zašto je to tako? Zato što su njihova razmišljanja, njihova stremljenja i perspektive iz kojih posmatraju ljude i stvari ekstremna i drugačija. Ako smo učtivi, kazaćemo da su idealisti, ali, ako želimo da budemo precizni, to su mentalno oboleli i umno poremećeni ljudi. Recite Mi, mogu li mentalno oboleli ljudi da se lepo slažu s normalnim ljudima? Oni ne samo da ne mogu lepo da se slažu s prijateljima i kolegama s posla, već ne mogu da se slože ni sa članovima vlastite porodice. Kad god takvi ljudi iznose svoja gledišta i tvrdnje, drugi ljudi osećaju nelagodu i odbojnost i uopšte ne žele da ih slušaju. Te njihove tvrdnje ne drže vodu i ne funkcionišu u stvarnom životu. U stvarnom životu, poteškoće s kojima se ljudi suočavaju mogu proizlaziti iz njih samih, iz objektivnih okruženja u kojima žive ili se, pak, mogu odnositi na najvažnije potrebe njihovog svakodnevnog života – a kako se s tim stvarima treba suočavati, baviti se njima i rešavati ih? Kada je reč o manjim poteškoćama, tu spadaju one koje se tiču glavnih svakodnevnih životnih potreba, a ako govorimo o velikim poteškoćama, to su one koje se odnose na čovekov pogled na život, na njegova životna pravila, na put koji sledi i na njegova uverenja, a to su ujedno problemi koji su najrealniji. Pa ipak, ovi idealisti uvek nastoje da se distanciraju od tih problema i nikad ne žele da žive u situacijama iz stvarnog života. Njihova gledišta, perspektive i polazišta sa kojih posmatraju ljude i stvari ne zasnivaju se na tim realnim problemima, nego su više divlji i neobuzdani. Ti nikada nisi načisto o čemu takvi ljudi razmišljaju, kao da im se po glavi vrzmaju misli nekog vanzemaljca, stvari za koje ovde na zemlji niko nikada ranije nije čuo, stvari koje drugim ljudima zvuče nenormalno. A ko želi da sluša kad neko priča nenormalne stvari? Kad ljudi prvi put sretnu takvu osobu i čuju šta govori, možda im se učini da je to nešto zaista sveže i novo, nešto što je pronicljivije i pametnije od onoga što pričaju obični ljudi. Posle nekog vremena, međutim, ljudi shvataju da su sve to čiste besmislice, pa više niko ne obraća pažnju na tu osobu, niko se ne obazire na nju i ništa od onoga što govori ne dopire im do ušiju ni do srca. Da li je takva osoba u stanju da primeti kad drugi ljudi zauzmu takav stav prema njoj? Kako vreme prolazi, ona postaje toga svesna, pa u svom srcu razmišlja: „Niko me ne voli, o čemu se tu radi? Zašto me niko ne voli? Avaj, prava sam zvezda, ali je malo onih koji mogu da prepoznaju istinski talenat!” Kao što vidiš, takve osobe su uvek nadobudne, stalno za sebe misle da su talentovane, pametne i sposobne, a u stvari su niko i ništa. Ma u kojoj grupi ljudi da se nađu, njihov konačni rezultat i svršetak uvek je odbacivanje. To je zato što slede izreku: „Izdigni se iz blata neukaljan, kupaj se u čistoj vodi neupadljiv.” Ako si ikada želeo da budeš takav, kažem ti da se istog trenutka zaustaviš, jer ti ljudi nisu normalni. Ako su načini razmišljanja i rezonovanja tvoje ljudskosti normalni, onda treba da radiš sve ono što možeš i što moraš da uradiš, umesto da nastojiš da budeš jedan od onih koji se „izdižu iz blata neukaljani i kupaju se u čistoj vodi neupadljivi”. Ti ljudi su izrodi, oni pripadaju drugačijoj vrsti ljudskih bića i nisu normalni.

Pošto ovim završavamo s detaljnom analizom suštine ljudi koji se „izdižu iz blata neukaljani i kupaju se u čistoj vodi neupadljivi”, hajde da sada popričamo malo o cinizmu i nezadovoljstvu stvarnošću, koje smo pomenuli prilikom razotkrivanja tih ljudi. Neki ljudi ovako razmišljaju: „Pošto verujemo u Boga, treba da razumemo mračnu stranu društva i zle trendove u njemu i ne treba da ih sledimo. Pored toga, moramo razumeti politiku, rđavost čovečanstva, razne ljudske običaje i sve ono mračno i zlo što je u čovečanstvu prisutno u različitim vremenima, u različitim delovima sveta i među različitim rasama i grupama ljudi. Na taj način ćemo razviti pronicljivost.” Je li to ono što Bog zahteva od čoveka? Pre našeg razgovora o ovoj temi, neki od vas su možda upravo to uzimali kao cilj svojih stremljenja, ali sada ti jasno i glasno kažem da to nije nešto što moraš da radiš, niti je to ono što Bog od tebe zahteva. Od tebe se ne traži da razumeš ovaj svet, ovo društvo i ljudski rod, kao ni politički, komercijalni, književni ili religijski svet, niti običaje koji potiču iz društva ili metode rada bilo koje društvene grupe ili sile – nije to lekcija koju moraš da naučiš. Ne moraš da budeš nezadovoljan stvarnošću i ne moraš da se štitiš od loših uticaja. To nije stanovište ili perspektiva koju treba da zauzmeš, niti je to gledište koje treba da usvojiš. Bog je tebe odabrao i omogućio ti da veruješ u Njega i da Ga slediš; On ne traži od tebe da budeš protiv čovečanstva, protiv društva, protiv politike ili države, niti traži da se suprotstavljaš bilo kojoj grupi, rasi ili religiji. On naprosto od tebe traži samo da Ga slediš i da odbaciš Sotonu, da dođeš pred Njega, da prihvatiš Njegove reči i da im se pokoriš, da slediš Njegov put, da Ga se bojiš i da se kloniš zla. Bog nikada nije tražio da budeš protiv čovečanstva, protiv društva ili protiv države. Da budem precizniji, Bog nije nikada tražio da se suprotstaviš nekoj konkretnoj vladi, određenom društvenom ili političkom sistemu ili nekoj konkretnoj politici – Bog od tebe nikada nije tražio ništa slično. Neki ljudi kažu: „Svi ljudi nas odbacuju, suprotstavljaju nam se i progone nas. Da li je pogrešno ako ustanemo, usprotivimo se i borimo se protiv njih? Kad su već svi protiv nas, zašto da i mi ne budemo protiv njih?” Šta god da ti lično misliš, ma kako da postupaš i ma kakva da su tvoja lična gledišta u vezi sa društvom, svetom i državno-političkim sistemima, sve je to samo tvoja stvar, koja nema nikakve veze sa putem koji Bog zahteva da slediš, niti sa Božjim učenjima i zahtevima. Neki kažu: „Pošto kažeš da te stvari nemaju nikakve veze s Božjim učenjima, da one nisu ono što Bog od nas traži, ni ono što Bog zahteva da uradimo, zašto onda Bog uopšte razotkriva Sotonu, društvene trendove, mračnu stranu društva, pa čak i religiju?” Bog te stvari razotkriva samo da bi ti mogao da ih razumeš, zato što se stvari koje Bog razotkriva odnose na iskvarene naravi ljudi, kao i na ljudska gledišta i predstave kojima se Bog poriče. Stoga mi, u jednoj takvoj situaciji, moramo u zajedništvu da razgovaramo o tim temama i da koristimo takve primere, jer nam je cilj da ljudima omogućimo da tačnije i praktičnije spoznaju sotonske naravi koje iskvareno čovečanstvo pokazuje, kao i da prepoznaju sve te pogrešne i Bogu suprotstavljene misli, gledišta i predstave koje im Sotona usađuje, i to je sve. To ne radimo zato da bi ljudi mogli da se lično suprotstavljaju politici, društvu i čovečanstvu. Bog nije nikada tražio da ljudi budu nezadovoljni stvarnošću, da budu cinični, niti da se štite od loših uticaja. Neki ljudi kažu: „Iako Bog od mene nikada nije tražio da budem ovakav, ja u Boga verujem samo zato što sam ciničan i nezadovoljan stvarnošću, zato što verujem da u Božjoj kući ima pravičnosti i pravednosti i da ovde vlada istina, kao i zato što ovde prema meni postupaju pravično.” To je tvoja stvar i to nema nikakve veze sa onim što Bog zahteva. Naravno, svako u Boga veruje iz različitih razloga: neki veruju u Boga da bi dobili blagoslove, neki da bi izbegli katastrofe, neki da bi se izlečili od bolesti, a neki da bi u budućnosti imali dobro odredište; tu su, zatim, i oni koji su nezadovoljni stvarnošću, nezadovoljni svetom, nezadovoljni društvom, kao i oni prema kojima se društvo ponelo nepravično, pa su u Božju kuću došli da potraže utehu i sklonište. Svi imaju različita gledišta o veri u Boga i različite prvobitne namere i motive zbog kojih su poverovali u Boga. Tu su takođe i ljudi koji u srcu nemaju te stvari, koji naprosto žele da veruju u Boga i koji osećaju da je dobro verovati u Boga. U svakom slučaju, kad u Boga poveruju ljudi koji su cinični i nezadovoljni stvarnošću, Bog ih ne odobrava i ne ophodi se ljubazno prema njima samo zato što su pomalo nadareni ili poseduju neke tričave talente. To je zato što oni ne prihvataju istinu, zato što su izuzetno nadmeni, samopravedni i što preziru druge, a takvim ljudima je neverovatno teško da prihvate istinu. Ne treba da gajite nadu u vezi s takvim ljudima, niti treba i sami da budete takvi. Kažem vam samo da budete pošteni, da stremite ka istini, da se pokorite Božjim rečima, da se bojite Boga i klonite se zla. Stoga nemoj nikada pomisliti da u svojoj veri u Boga poseduješ kapital i rast, da te Bog voli, da ispunjavaš zahtevana Božja merila ili da si stvoreno biće u skladu sa merilom samo zato što si nezadovoljan društvom i što ga jasno razumeš ili zato što si se ranije bavio nekom specifičnom oblašću i što si razumeo mračnu stranu te oblasti. Ako veruješ u tako nešto, kažem ti da grešiš, da su gledišta sa kojih odmeravaš situaciju pogrešna, da je perspektiva iz koje posmatraš stvari pogrešna i da je stanovište na kojem stojiš pogrešno. Zašto ti to kažem? Zato što se stanovište na kojem stojiš, kao i perspektive i gledišta sa kojih posmatraš ljude i stvari, ne zasnivaju na Božjim rečima i nemaju istinu kao kriterijum. Ako stalno usvajaš perspektivu svetovnih ljudi i osećaš nezadovoljstvo stvarnošću i cinizam, ti ćeš ih onda prezirati, želećeš da se boriš i da ratuješ protiv njih, pokušavaćeš da ih urazumiš i da s njima raspravljaš o tome šta je ispravno a šta pogrešno; želećeš da promeniš ljudski rod, društvo, pa čak i politički sistem neke zemlje. Ima čak ljudi koji će poželeti da razotkriju mračnu stranu političke elite svoje nacije, verujući da na taj način odbacuju Sotonu i sprovode istinu u delo. Sve je to pogrešno. Bez obzira na to koliko se stvari dešava u sferama političke elite, u poslovnim, umetničkim ili književnim krugovima, ništa od toga nema nikakve veze s tvojim stremljenjem ka istini. Bez obzira na to koliko znaš o takvim stvarima, sve je to beskorisno i ne pokazuje da poznaješ suštinu Sotone niti da možeš da u najskrivenijim dubinama svog srca odbaciš Sotonu. Ma koliko da poznaješ ili razumeš takve stvari i ma koliko da je tvoje razumevanje konkretno, istinito ili tačno, to ne pokazuje da upražnjavaš istinu, da poznaješ sebe ili da unutar sebe detaljno analiziraš sotonske misli i gledišta, to ne pokazuje da voliš Božje reči i istinu, a još manje pokazuje da se plašiš Boga. Nemojte misliti da ste plemeniti i časni, da ste za klasu viši od ostalih i da se „izdižete iz blata neukaljani i kupate se u čistoj vodi neupadljivi” samo zato što razumete ponešto o društvu, što poznajete unutrašnja pravila u određenoj oblasti ili ste saznali za neke glasine za koje većina ljudi ne zna, što ste cinični i nezadovoljni društvom i što imate hrabrosti da razotkrijete njegovu mračnu stranu. Bog ne želi takve ljude.

Pre no što su počeli da veruju u Boga, neki ljudi su bili plašljivi i neodlučni, nisu se usuđivali da razotkriju tamnu stranu društva, niti su imali hrabrosti da to učine. Sada, kad veruju u Boga, oni osećaju da ih Bog ohrabruje i podržava, pa se više ne plaše da razotkriju takve stvari. Ima čak i onih koji odlaze u inostranstvo, u demokratske zemlje, pa se usuđuju da razotkriju neka zlodela demona oličenog u KPK. Tim ljudima se tada čini da razumeju istinu, da su stekli rast i veru u Boga. Sve te misli i gledišta su pogrešni i besmisleno je da ljudi streme ka takvim stvarima. Bez obzira na to da li si ciničan, da li si nezadovoljan stvarnošću, da li si za klasu viši od ostatka društva i da li si neko ko se „izdiže iz blata neukaljan i kupa se u čistoj vodi neupadljiv”, za Boga je sve to nebitno; On takve stvari ne razmatra. A koje to stvari Bog razmatra? Bog najpre razmatra da li u najskrivenijim dubinama svog srca prepoznaješ misli i gledišta koja potiču od Sotone i da li ih, nakon što ih prepoznaš, razotkrivaš i o njima otvoreno razgovaraš s drugim ljudima, te da li ih odbacuješ nakon što si ih jasno razumeo. Nadalje, Bog razmatra da li ti u stvarnom životu svesno stremiš ka istini, da li svesno tragaš za istina-načelima u načinu na koji posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš i razmatra kakav je tačno tvoj stav prema istini. To je nešto oko čega moraš biti potpuno načisto u srcu. Neki ljudi uživaju u raspravama o prošlosti i sadašnjosti, vole da izdašno i energično govore o dvorskim intrigama iz prošlosti, da detaljno opisuju koje su se velike stvari desile u kom periodu dešavalo u sferi politike, koja su pitanja bila od suštinske važnosti, ko je odigrao ključnu ulogu u važnim trenucima i tako dalje i tome slično. Za sebe misle da poseduju rast, da su ljudi na svom mestu i sa snažnim osećajem za pravdu, pa kažu: „Vidiš, ja sam užasno nezadovoljan društvom. Moj se pogled probija kroz tamu činovništva, koje ja tako duboko i temeljno razumem!” Koja je svrha govoriti takve stvari? Kome se to ulizuješ? Bogu? Hvališ li se da si veliki intelektualac i da su ti mnoge stvari poznate? Beskorisno je govoriti takve stvari. Nikada nisam gledao nikakvo bezvredno smeće po internetu, niti su me ikada interesovale bilo kakve vesti ili novine. Zašto ne gledam takve stvari? Zato što su iritantne i odvratne. Neki ljudi misle da, kada poveruju u Boga, moraju imati osećaj za pravdu, pa često komentarišu i šire prazne priče o poznatim ljudima, slavnim ličnostima i političarima, iznose na svetlost dana njihove privatne živote i nadaju se da će tako svima otvoriti oči. Misle da su tatamate, pametnjakovići koji znaju sve tajne i da su strašno mudri, upućeni i moralno ispravni. Kakva je korist od poznavanja takvih stvari? Da li to znači da praktikuješ istinu? Da li to znači da si istinu razumeo? Znači li to da poseduješ rast? (Ne znači.) Ne prestaješ da pričaš o stvarima koje se dešavaju u društvu, ali možeš li išta da kažeš o tome kako ispravno uraditi nešto što ti je pred nosom ili o dužnosti koju treba da obavljaš u skladu sa istina-načelima? Ne možeš; nemaš ništa da kažeš o tome. Ma koliko da znaš o tim stvarima u društvu, to ne pokazuje da razumeš istinu niti da poseduješ pravi rast. Nemoj misliti da, samo zato što možeš da prozreš lažne vesti i zablude, poseduješ rast, da si se odrekao sveta i odbacio Sotonu, da više ne ideš za Sotonom, da veruješ u Boga i da si Mu odan – sva ta gledišta su pogrešna i nijedno od njih uopšte ne predstavlja život. Grešiš ako misliš: „Zar nije tačno da, što sam ja nezadovoljniji stvarnošću, što više razotkrivam i mrzim veliku crvenu aždaju, što više mrzim svet i što sam ciničniji, da je Bog utoliko srećniji i da me više voli?” Što više težiš ka tim stvarima i što duže slediš taj put, to te Bog sve manje voli i sve više oseća odbojnost prema tebi. Kako to da te Bog sve manje voli ukoliko ti sve više stremiš ka tim svetovnim stvarima? To je zato što ne slediš pravi put i ne radiš ispravne stvari. Prema tome, kad god imaš vremena, možeš više da čitaš Božje reči, možeš da slušaš himne i iskustvena svedočenja iz života tvoje braće i sestara, i možete svi zajedno da kontemplirate i da razgovarate o Božjim rečima. Nemoj da se raspituješ oko tračeva koji nemaju nikakve veze s tvojim ulaskom u život ni sa tvojom težnjom ka spasenju. Tako postupaju ljudi koji nemaju ništa pametnije da rade. Način na koji se društvo razvija, kojim putem će svet krenuti, koliko je čovečanstvo prljavo i zlo i koliko je politika mračna – imaju li te stvari ikakve veze s tobom? Da li bi ti dostigao spasenje ako društvo i svet ne bi bili mračni, zli i prljavi? (Ne bih.) Te stvari nemaju ama baš nikakve veze s tobom. Tvoje dostizanje spasenja zavisi samo od toga koliko od istine prihvataš i razumeš, u koliko istina-stvarnosti ulaziš i koliko dobro obavljaš svoju dužnost – to zavisi samo od tih nekoliko stvari. Nemoj često da komentarišeš poznate ljude i slavne ličnosti, nemoj da prekraćuješ vreme iznoseći njihove sramotne i prljave postupke i nemoj da pokazuješ koliko si pametan i kako si za klasu viši od ostalih. To su glupe stvari koje ne treba da radiš; nemoj da budeš takva osoba. Takve osobe ništa ne rade ispravno i ne idu pravim putem.

Što se tiče suštine izreke o moralnom vladanju koja kaže: „Izdigni se iz blata neukaljan, kupaj se u čistoj vodi neupadljiv”, o njoj smo već dovoljno razgovarali i detaljno je analizirali. Osim toga, zar do sada već nismo u zajedništvu potpuno razjasnili stavove i gledišta o čovekovom ponašanju koje ta izreka zagovara, kao i Božje zahteve i stavove? (Jesmo.) Da li vi sada takođe razumete i put koji ljudi treba da slede? (Razumemo.) Da li je cinizam o kojem ovde govorimo pozitivna stvar? Da li je nezadovoljstvo stvarnošću pozitivna stvar? Da li je pozitivno to što se štitite od loših uticaja? (Nije.) Ništa od toga nije pozitivno. Možemo sa sigurnošću reći da to nisu temelji na kojima treba da zasnivaš svoje vladanje i postupke, niti bi trebalo to da postanu, a još manje bi trebalo da postanu načela tvog vladanja i postupanja. To su, dakle, stvari koje treba da otpustiš i odbaciš. Treba jasno da raspoznate i da se potpuno odreknete tih izreka i teorija koje potiču iz tradicionalne kulture i ne treba da te lažne stvari uzimate kao istinu, niti da ih mešate sa istinom. To je zato što te stvari, ma koliko da dugo kruže među ljudima i ma koliko da su duboko ukorenjene među njima, ne mogu ni na trenutak da opstanu pred istinom. To, jednostavno, nisu pozitivne stvari i one naprosto ne zaslužuju da se pominju istovremeno sa istinom. Te stvari nemaju nikakav pozitivan uticaj na ljude; one ne samo da nisu u stanju da ljude vode i izvedu na pravi put, već ih, naprotiv, navode s jednog pogrešnog puta na drugi, usled čega ljudi postaju sve otuđeniji i bestidniji, lišeni samosvesti i razuma, pa ih Bog sve više prezire i sve su Mu odvratniji. Ako otpustiš sve te stvari, ako otpustiš sve te predstave, sve te misli i gledišta, sve te metode i osnove na kojima posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš, a koje zapravo potiču od Sotone, i ako dođeš pred Boga i počneš da posmatraš ljude i stvari, da se vladaš i da postupaš potpuno u skladu s Božjim rečima, onda te stvari neće više imati nikakav uticaj na tebe. A što se tiče nezadovoljstva stvarnošću i osećaja cinizma, Bogu uopšte nije potrebno da se trudiš oko spoznaje i razumevanja mraka koji vreba na ljude u društvu. Ti samo treba u potpunosti i suštinski da spoznaš da su svet i čovečanstvo iskvareni od strane Sotone i da se nalaze u kandžama tog zlikovca. Bilo da se radi o društvenim trendovima, običajima, tradicionalnoj kulturi, znanju, obrazovanju – na svim nivoima, po svim aspektima i u svim oblastima – sve je to ispunjeno Sotoninim mislima i gledištima, njegovim jeresima i zabludama. Bez obzira na to o kojoj se zemlji, narodu, grupi ljudi ili društvenoj organizaciji radi, na njih nimalo ne utiču ni istina ni Božje reči; naravno, još je manje verovatno da među njima bude bilo kakve pravičnosti ili pravednosti. To je sigurno i sasvim je dovoljno da to, jednostavno, spoznaš. Pored toga, najvažnije je da umiriš svoje srce i da se dodatno naoružaš Božjim rečima, kao i da u sebi prepoznaš jeresi i zablude, misli i gledišta koji potiču od Sotone. Samo uz istinsko razumevanje tih stvari moći ćeš zaista da ih prozreš; tek kad ih zaista prozreš, moći ćeš uistinu da ih odbaciš i otpustiš; a tek kad ih zaista otpustiš, istinu ćeš moći bezuslovno da prihvatiš i da joj se pokoriš. Na taj način, put koji slediš biće ispravan i prosvetljen. Tvoj cilj će takođe biti ispravan, a tvoje dostizanje spasenja na kraju će postati neosporna činjenica. Upravo zbog toga, nikako ne smeš da dopustiš da jeresi, zablude, misli i gledišta koje ti Sotona usađuje pomute tvoje misli i zamagle tvoj pogled; ne smeš da budeš ciničan i nezadovoljan stvarnošću, te da na taj način postaneš tup i lažljiv, kako prema drugima tako i prema sebi samom. Umesto toga, moraš da stremiš ka istini, moraš istinu da zadobiješ kao svoj život, moraš da proživiš u ljudskom obličju i da dobro obaviš svoju dužnost. To je tvoj pravi posao i to je put koji odsad treba da slediš. A što se tiče stanja u društvu, državi ili u bilo kojoj drugoj oblasti, te stvari nemaju nikakve veze s tobom. Zašto je tako? Zato što one nemaju nikakav uticaj na tvoju težnju ka istini, niti imaju ikakve veze s njom, sa tvojim ishodom ni s tvojim dostizanjem spasenja. Razumeš li? (Razumem.) Kada to budeš razumeo, trebalo bi da ti bude jasno kako da stremiš ka istini i kako da zadobiješ život.
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Zašto čovek mora da stremi ka istini

U poslednje vreme, razgovarali smo uglavnom o nekim izjavama koje se tiču moralnog vladanja. Analizirali smo, raščlanili i razotkrili jednu po jednu izjavu o svakom aspektu moralnog vladanja, koje tradicionalna kultura stavlja u prvi plan. To je ljudima omogućilo da raspoznaju i proniknu u suštinu raznih izjava o moralnom vladanju koje se u tradicionalnoj kulturi smatraju pozitivnim. Kad čovek bude jasno razumeo te izjave, počeće da oseća odbojnost prema njima i moći će da ih odbaci. Nakon toga, moći će postepeno da se odrekne tih stvari i u stvarnom životu. A kad svoje slepo verovanje, odobravanje i privrženost tradicionalnoj kulturi bude gurnuo u stranu, moći će da prihvati Božje reči i da u svoje srce primi Njegove zahteve i istina-načela koje svaka osoba treba da poseduje, kako bi ih u svom srcu nosio umesto tradicionalne kulture. Na taj način, čovek će moći da proživi ljudsko obličje i da zadobije Božje odobravanje. Jednom rečju, cilj detaljne analize raznih izjava o moralnom vladanju za koje se zalaže tradicionalna kultura ljudskog roda jeste da ljudima omogući da jasno razluče i da spoznaju suštinu koja stoji iza tih izjava o moralnom vladanju, kao i način na koji Sotona te izjave koristi kako bi ljudski rod kvario, navodio ga na stranputicu i kontrolisao ga. Tako će ljudi moći tačno da razluče šta je istina i šta je pozitivno. Preciznije govoreći, kad ljudi jasno sagledaju te izjave o moralnom vladanju i kad prozru njihovu suštinu, njihovu pravu prirodu i Sotonino lukavstvo, trebalo bi da budu u stanju da spoznaju šta istina zapravo jeste. Tradicionalnu kulturu i izjave o moralnom vladanju koje ona usađuje ljudima nemojte brkati sa istinom. Te stvari nisu istina, one istinu ne mogu da zamene i zasigurno nemaju nikakve veze sa istinom. Bez obzira na perspektivu iz koje je posmatrate i bez obzira na njene konkretne izjave i zahteve, tradicionalna kultura ne predstavlja ništa drugo do uputstva kojima Sotona indoktrinira ljude, navodi ih na stranputicu i ispira im mozgove. Ona predstavlja Sotonino lukavstvo i njegovu priroda-suštinu. Ona nema apsolutno nikakve veze sa istinom, niti sa Božjim zahtevima. Prema tome, ma koliko da je tvoja praksa dobra u smislu moralnog vladanja i ma koliko da dobro shvataš i primenjuješ takvo ponašanje, to ipak ne znači da istinu sprovodiš u delo, niti da si osoba koja poseduje ljudskost i razum, a svakako ne znači da si u stanju da udovoljiš Božjim namerama. Nijedna izjava ni zahtev u vezi s moralnim vladanjem – bez obzira prema kakvim su ljudima ili ponašanjima usmerene – nemaju nikakve veze s onim što od čoveka zahteva Bog. Te izjave i zahtevi nemaju nikakve veze sa istinom koju Bog zahteva da čovek upražnjava, kao ni sa načelima kojih bi čovek trebalo da se pridržava. Jeste li razmišljali o ovom pitanju? Da li to sada jasno uočavate? (Da.)

Bez detaljnog razgovora u zajedništvu i pojedinačne detaljne analize raznoraznih izjava koje tradicionalna kultura ističe u prvi plan, ljudi ne shvataju da su sve te izjave lažne, varljive i nevažeće. Shodno tome, u dubini svog srca, ljudi na različite izjave tradicionalne kulture i dalje gledaju kao na sastavni deo verovanja ili kao na pravila kojih treba da se pridržavaju u svojim postupcima i vladanju. Prema ponašanjima i moralnom vladanju koji se u tradicionalnoj kulturi smatraju dobrim, oni se i dalje odnose kao prema istini i poštuju ih kao takve, i čak ih brkaju sa istinom. Što je još gore, ljudi o njima propovedaju i promovišu ih kao da su ispravna i pozitivna, pa čak i kao da oni zapravo jesu istina; na taj način, druge ljude navode na pogrešan put, ometaju ih i sprečavaju da dođu pred Boga i prihvate istinu. To je najrealniji problem koji svi mogu da vide. Ljudi često uzimaju kao istinu izjave o moralnom vladanju koje čovek smatra dobrim i pozitivnim. Oni će čak reči i izjave iz tradicionalne kulture citirati tokom razgovora u zajedništvu i propovedati ih na skupovima i u prisnim razgovorima o Božjim rečima. To je veoma ozbiljan problem. Mada takvi problemi i takvi događaji ne bi trebalo da se javljaju u Božjoj kući, to se veoma često dešava – reč je o vrlo uobičajenom problemu. Sve to ukazuje na još jedan problem: kad ljudi ne razumeju stvarnu suštinu tradicionalne kulture i izjave o moralnom vladanju, oni se često prema izjavama tradicionalne kulture o moralnom vladanju odnose kao prema nečemu pozitivnom, čime treba zameniti ili potisnuti istinu. Da li je ovo uobičajena pojava? (Da.) Primera radi, izjave tradicionalne kulture, poput: „Budi ljubazan prema drugima”, „U harmoniji je blago, a u strpljenju sjaj”, „Ako udaraš na druge, ne udaraj ih po licu; ako druge prozivaš, ne prozivaj ih zbog njihovih mana”, „Pogubljenjem se dobiju samo odrubljene glave; popusti kad god možeš”, „Na kapljicu dobrote uzvrati izvorom vode”, ili još popularnije izjave, kao što su: „Za prijatelja bih i metak primio” i „Dobar podanik ne služi dva kralja, niti dobra žena može da ima dva muža”, već su postale verovanje po kojem se ljudi vladaju, odnosno kriterijumi i merila na osnovu kojih se ocenjuje plemenitost neke osobe. Tako ljudi, čak i nakon što saslušaju mnogo Božjih reči i istina, i dalje koriste te izjave i teorije tradicionalne kulture kao merila na osnovu kojih gledaju na stvari i ocenjuju druge ljude. O kakvom se ovde problemu radi? Sve to ukazuje na veoma ozbiljan problem, koji se ogleda u tome da tradicionalna kultura zauzima veoma važno mesto duboko u čovekovom srcu. Zar sve o čemu smo govorili ne ukazuje upravo na to? (Ukazuje.) Raznorazne ideje, koje je Sotona usadio u ljude, duboko su se ukorenile u njihovim srcima. Potpuno su preovladale i postale uobičajena stvar u životima ljudi, kao i u okruženjima i društvima čitavog čovečanstva. Prema tome, tradicionalna kultura ne samo što zauzima važno mesto u dubini čovekovog srca, već takođe kontroliše i temeljno utiče na načela i stavove, poglede i metode po kojima oni posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju. Čak i nakon što čovek prihvati da ga Božje reči osvoje i razotkriju, da mu sude i da ga grde, pomenute ideje tradicionalne kulture i dalje zauzimaju važno mesto u njegovom duhovnom svetu i u dubini njegovog srca. To znači da one kontrolišu smer, ciljeve, načela, stavove i gledišta na osnovu kojih čovek gleda na druge ljude i stvari, na osnovu kojih se vlada i postupa. Zar to ujedno ne znači da je Sotona u potpunosti zarobio ljude? Zar to nije činjenica? (Jeste.) To je činjenica. Način na koji ljudi žive, njihovi životni ciljevi, pogledi i stavovi na osnovu kojih oni pristupaju stvarima i događajima, u celosti su zasnovani na tradicionalnoj kulturi, koju u njima podstiče i koju im je usadio Sotona. Tradicionalna kultura zauzima dominantnu poziciju u životima ljudi. Moglo bi se reći da raznorazna mišljenja iz tradicionalne kulture zauzimaju dominantno i važno mesto u čovekovom duhovnom svetu i u dubini njegovog srca, čak i nakon što on stupi pred Boga i sasluša Njegove reči, pa čak i pošto od Njega prihvati neke ispravne izjave i gledišta. Zbog takvih mišljenja, ljudi naprosto ne mogu odoleti porivu da Boga, Njegove reči i delo, takođe posmatraju kroz prizmu metoda, gledišta i stavova tradicionalne kulture. Na osnovu njih će čak i suditi, analizirati i proučavati Božje reči, Njegovo delo, Njegov identitet i suštinu. Zar nije tako? (Jeste.) To je neosporna činjenica. Čak i nakon što Bog ljude osvoji Svojim rečima i delom, Svojim postupcima, Svojom suštinom, snagom i mudrošću, tradicionalna kultura i dalje zauzima važno mesto u dubini njihovih srca, u toj meri da ništa ne može da je zameni. To se, naravno, odnosi i na Božje reči i istinu. Čak i kada osvoji ljude, Njegove reči i istina ne mogu da iz njihovih srca istisnu tradicionalnu kulturu. Sve je to veoma tužno i zastrašujuće. Ljudi se uporno drže tradicionalne kulture čak i dok slede Boga, dok slušaju Njegove reči i dok od Njega prihvataju različite ideje i istinu. Iako se, spolja gledano, čini da ti ljudi slede Boga, razne ideje, gledišta i stanovišta koje su u njih usadili tradicionalna kultura i Sotona, i dalje nepokolebljivo drže svoje mesto i nezamenljive su u njihovim srcima. Možda ljudi svakog dana jedu i piju Božje reči, možda ih često čitaju kao molitvu i promišljaju o njima, ali osnovna stanovišta, načela i metodi na osnovu kojih oni gledaju na druge ljude i stvari, i na osnovu kojih se vladaju i postupaju, ipak su i dalje zasnovani na tradicionalnoj kulturi. Prema tome, tradicionalna kultura utiče na ljude tako što ih u svakodnevnom životu podvrgava svojim manipulacijama, orkestracijama i kontroli. Ljudi je se ne mogu otresti, niti od nje pobeći, baš kao ni od vlastite senke. Zašto je to tako? Zato što ljudi nisu u stanju da u dubini svog srca pronađu, raščlane i razotkriju razne ideje i stanovišta koje su u njih usadili tradicionalna kultura i Sotona. Oni te stvari ne mogu da prepoznaju, da ih prozru, da se protiv njih pobune, niti da ih napuste; ne mogu da na druge ljude i stvari gledaju, niti da se vladaju i da postupaju onako kako Bog zapoveda, odnosno, onako kako ih On uči i savetuje. U kakvim neprilikama većina ljudi i dalje živi zbog toga? U takvim da, iako iz dubine srca žele da posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju na osnovu Božjih reči, da se ne suprotstavljaju Božjim namerama i istini, oni ipak, bespomoćno i nehotice, nastavljaju da sa ljudima komuniciraju, da se ponašaju i da probleme rešavaju u skladu s metodama kojima ih podučava Sotona. Ljudi u svom srcu žude za istinom i žele da poseduju ogromnu čežnju za Bogom, da posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju u skladu s Božjim rečima, kao i da ne prekrše istina-načela. Ipak, na kraju uvek sve ispadne suprotno njihovim željama. Čak i kad udvostruče napore, na kraju ipak ne dobiju željeni rezultat. Koliko god se ljudi mučili, koliko god truda ulagali, koliko god bili odlučni i žudeli da postignu ljubav prema pozitivnim stvarima, naposletku uvek ispadne da su istine koje mogu da primenjuju i kriterijumi istine kojih mogu da se pridržavaju veoma retki i malobrojni. To je ono što ljude, duboko u srcu, najviše tišti. Šta je razlog svemu tome? Jedan od razloga je to što razne ideje i stanovišta kojima tradicionalna kultura podučava ljude još uvek dominiraju njihovim srcima i upravljaju njihovim rečima, delima, idejama, kao i metodama i načinima na osnovu kojih se oni vladaju i po kojima postupaju. Stoga ljudi moraju biti podvrgnuti čitavom jednom procesu, kako bi tradicionalnu kulturu mogli da prepoznaju, da je raščlane i razotkriju, da je prozru i dokuče, da bi je, na kraju, zauvek napustili. To je nešto što je veoma važno učiniti i što nije neobavezno. Važno je zbog toga što tradicionalna kultura već preovladava u dubini ljudskog srca – ona čak preovlađuje u celokupnoj njihovoj ličnosti. To znači da ljudi u svom životu, po tome kako se ponašaju i kako rešavaju probleme, naprosto ne mogu da se suzdrže od kršenja istine i ne mogu da se otmu kontroli i uticaju tradicionalne kulture; takvi su oduvek bili i ostali do dana današnjeg.

Ako neko želi da, verujući u Boga, u potpunosti prihvati istinu, da je temeljno primenjuje i da je zadobije, najpre se mora, duboko i konkretno, pozabaviti iskopavanjem, detaljnom analizom i spoznajom različitih ideja i stanovišta tradicionalne kulture. Mada je očigledno da ideje tradicionalne kulture zauzimaju važno mesto u srcu svake osobe, različiti ljudi se pridržavaju različitih aspekata njene indoktrinacije; svaka osoba se usredsređuje na različite delove te kulture. Neki ljudi naročito zagovaraju izjavu: „Za prijatelja bih i metak primio.” Drugim rečima, veoma su odani svojim prijateljima i ta im je odanost važnija od svega. Odanost je njihov život. Od dana kad su rođeni, oni žive za odanost. Drugi, pak, veoma visoko cene ljubaznost. Ako neko prema njima pokaže ljubaznost, bilo malu ili veliku, oni je primaju k srcu, da bi zatim uzvraćanje te ljubaznosti postalo najvažnija stvar u njihovom životu – to postaje njihova životna misija. Neki naročito vole da na druge ljude ostave dobar utisak; usredsređuju se na to da postanu časne, plemenite i pristojne osobe, kako bi ih drugi poštovali i kako bi imali visoko mišljenje o njima. Žele da drugi o njima lepo govore, da steknu dobru reputaciju, da ih drugi hvale i da njihove postupke svi odobravaju. U svojoj težnji ka najrazličitijim izjavama tradicionalne kulture i moralnog vladanja, svaka se osoba fokusira na različite stvari. Neki cene slavu i dobitak, drugi integritet, neki vrednuju moralnu čistotu, a neki uzvraćanje ljubaznosti. Pojedini ljudi cene odanost, drugi blagonaklonost, dok treći naročito cene pristojnost – prema svakome su puni poštovanja, lepo vaspitani i uvek daju prednost drugima – i tome slično. Svako ima drugačiji fokus. Prema tome, ako želiš da razumeš kako tradicionalna kultura utiče na tebe i kako te kontroliše, ako želiš da saznaš koliku težinu ona ima u dubini tvog srca, moraš detaljno da analiziraš sebe i da spoznaš kojoj vrsti ljudi pripadaš i šta je to što najviše ceniš. Da li ti je stalo do „pristojnosti” ili „blagonaklonosti”? Ceniš li „pouzdanost” ili „strpljenje”? Iz različitih perspektiva i na osnovu svog stvarnog ponašanja, moraš detaljno da analiziraš koji to aspekt tradicionalne kulture najtemeljnije utiče na tebe i zbog čega uopšte stremiš ka tradicionalnoj kulturi. Suština tradicionalne kulture kojoj težiš reći će ti kojoj vrsti ljudi pripadaš. Od toga kojoj vrsti ljudi pripadaš zavisi šta preovlađuje u tvom životu – a to što preovlađuje u tvom životu upravo je ono što moraš da prepoznaš, detaljno analiziraš i prozreš, protiv čega moraš da se pobuniš i što moraš da napustiš. Nakon što to budeš otkrio i u potpunosti razumeo, moći ćeš postepeno da se distanciraš od tradicionalne kulture, da je uistinu napustiš i da se, konačno, od nje potpuno otrgneš i počupaš korenje koje je pustila duboko u tvom srcu. Tada ćeš moći da se temeljno pobuniš protiv nje i da je iskoreniš. Kad to budeš učinio, tradicionalna kultura neće više igrati najvažniju ulogu u tvom životu; umesto nje, Božje reči i istina počeće lagano da preuzimaju vodeću ulogu u dubini tvog srca i postaće tvoj život. Božje reči i istina postepeno će zauzimati važno mesto u tvom srcu, u njemu će Bog i Njegove reči sesti na svoj tron i vladaće kao tvoj Car. Zauzeće svaki deo tebe. Neće li vam se tada životne nevolje činiti lakšim? Neće li vam život postajati sve manje i manje mučan? (Hoće.) Neće li vam biti lakše da posmatrate ljude i stvari, vladate se i postupate isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum? (Hoće.) Biće vam neuporedivo lakše. Vidim da ste svi veoma zauzeti svakodnevnim obavljanjem svojih dužnosti. Pored čitanja Božjih reči, takođe morate svakodnevno razgovarati o istini, morate čitati, slušati, pamtiti i zapisivati. Trošite puno vremena i energije, plaćate visoku cenu, strašno patite i možda razumete veliki deo doktrine. Međutim, kada je reč o obavljanju dužnosti, velika je šteta što niste u stanju da sprovodite istinu u delo i što ne možete da dokučite načela. Mada ste toliko puta slušali i razgovarali o raznim aspektima istine, kad god vas nešto zadesi, vi Božje reči ne umete da doživite, da ih iskoristite, niti da ih sprovedete u delo. Istinu ne umete da sprovedete u delo, već i dalje morate da je tražite i da s drugima o njoj raspravljate. Zašto je Božjim rečima potrebno toliko vremena da se ukorene u nečijem srcu? Zašto je toliko teško razumeti istinu i delovati u skladu s načelima kroz Njegove reči? Kao glavni razlog svega toga, ne može se isključiti ogroman uticaj tradicionalne kulture na ljude. Ona već veoma dugo zauzima važno mesto u njihovim srcima, upravlja njihovim mislima i razumom. Tradicionalna kultura daje odrešene ruke iskvarenim naravima ljudi, koje oni razotkrivaju sa istom onom lakoćom kojom mesar barata nožem ili s kojom riba pliva u vodi. Zar nije tako? (Jeste.) Tradicionalna kultura je usko povezana s čovekovim iskvarenim naravima. One međusobno sarađuju i osnažuju jedna drugu. Kad se iskvarene naravi spoje s tradicionalnom kulturom, baš kao i kad se riba nađe u vodi, u stanju su da pokažu svu svoju snagu. Iskvarene naravi vole tradicionalnu kulturu i imaju potrebu za njom. I tako je čoveka, podvrgnutog višemilenijumskom uslovljavanju tradicionalnom kulturom, Sotona sve dublje kvario, usled čega su čovekove iskvarene naravi postajale sve ozbiljnije i prekomernije. Ovako prerušene i upakovane, te su naravi postajale ne samo sve ozbiljnije, već ujedno i sve bolje maskirane. Osobine poput nadmenosti, lažljivosti, rđavosti, nepopustljivosti i odbojnosti prema istini bivale su sve skrivenije i bolje maskirane – na sve lukavije načine su se razotkrivale, usled čega je ljudima bilo sve teže da ih uoče. U šta se, dakle, ljudski svet postepeno pretvorio, kao posledica takvih uslovljavanja, podučavanja, navođenja na stranputicu i kontrole od strane tradicionalne kulture? Pretvorio se u svet demona. Ljudi više ne žive kao ljudska bića; oni više nemaju ljudsko obličje, niti poseduju ljudskost. Uprkos tome, ljudi koji se uporno drže tradicionalne kulture, ljudi koje ona već duže vreme indoktriniše, prožima i poseduje, sve su snažnije ubeđeni u vlastitu veličinu, plemenitost i transcendentnost. Takvi su ljudi neverovatni egoisti; niko od njih ne smatra sebe beznačajnim, bezvrednim, i tek jednim sićušnim stvorenim bićem. Niko od njih nije spreman da bude običan čovek; svi bi da budu poznati, da budu veliki, da postanu mudraci. Uslovljeni tradicionalnom kulturom, ljudi žele ne samo da nadmaše sami sebe – oni bi da nadmaše čitav svet i celokupno čovečanstvo. Čuo si za onu pesmu koju pevaju nevernici, „Hteo bih da letim visoko, još više”, ili onu koja ide ovako: „Ja sam samo ptičica, koja bi da leti, ali ne može da leti visoko”. Nisu li sve te reči potpuno lišene razumnosti, potpuno ispražnjene od svake ljudskosti i razuma? Nisu li one zapravo divlji urlik Sotone? (Jesu.) One su odjek Sotoninog ludačkog zavijanja. Prema tome, ma kako se na to gledalo, otrov tradicionalne kulture je već odavno prodro u srce čovekovo, a to je nešto što se ne može preko noći ukloniti. To nije jednostavno poput prevazilaženja nekog ličnog nedostatka ili loše navike – da biste to postigli, morate otkriti vlastite misli, gledišta i iskvarenu narav, te u skladu sa istinom iskoreniti iz svog života otrovno korenje tradicionalne kulture. Nakon toga, treba da posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš u skladu s Božjim rečima i zahtevima, i da istinu Njegovih reči učiniš svojim životom. Jedino ćeš na taj način uistinu zakoračiti na pravi put, sledeći Boga i verujući u Njega.

Značaj i važnost stremljenja ka istini

Toliko smo toga već uradili na raščlanjivanju i razotkrivanju tradicionalne kulture, i u zajedništvu nadugačko razgovarali o toj temi. Ma koliko da smo dugo i intenzivno o tome razgovarali, naš cilj se i dalje sastoji u razrešenju raznih poteškoća s kojima se ljudi susreću dok streme ka istini, kao i raznih teškoća i problema u vezi s njihovim život-ulaskom. Cilj nam je da uklonimo sve barijere, prepreke i poteškoće – među kojima preovlađuju razne izjave, ideje i gledišta tradicionalne kulture – koje ljudima stoje na putu stremljenja ka istini. Sa današnjim danom smo, u osnovi, završili s razgovorom na temu tradicionalne kulture. Jesmo li, onda, završili i sa razgovorom o temama koje se odnose na stremljenje ka istini? (Ne.) Jesu li se naši razgovori o tradicionalnoj kulturi, kao i njeno raščlanjivanje, odnosili na stremljenje ka istini? (Jesu.) Sve je to itekako imalo veze sa stremljenjem ka istini. Tradicionalna kultura je najveća poteškoća s kojom se ljudi suočavaju na svom putu stremljenja ka istini. Pošto smo, dakle, završili sa razgovorom o tradicionalnoj kulturi – najvećoj prepreci na putu stremljenja ka istini – danas ćemo u zajedništvu razgovarati o pitanju „Zašto čovek mora da stremi ka istini?” Zašto čovek mora da stremi ka istini? Jesmo li i ranije već razgovarali o tom pitanju? Zašto uopšte moramo da razgovaramo o tome? Da li je to pitanje važno? (Jeste.) A zašto je ono važno? Podelite s nama svoja razmišljanja o tome. (Kako ja to razumem, stremljenje ka istini neposredno je povezano s čovekovim spasenjem. Budući da nam je svima narav veoma iskvarena i da smo od malih nogu zadojeni i temeljno zatrovani tradicionalnom kulturom, mi naprosto moramo da stremimo ka istini, jer inače nećemo moći da prepoznamo sve ono negativno što potiče od Sotone. Osim toga, nećemo moći da sprovodimo istinu u delo, niti ćemo umeti da postupamo pozitivno i u skladu s Božjim namerama. Neće nam preostati ništa drugo nego da postupamo i vladamo se u skladu s vlastitim iskvarenim naravima. Ako bi tako verovao u Boga, čovek bi, naposletku, i dalje bio pljunuti Sotona, a ne neko koga bi Bog hteo da spase. Stoga je stremljenje ka istini veoma važno. Nadalje, naše iskvarene naravi mogu se očistiti samo kroz stremljenje ka istini m; to je ujedno jedini način da ispravimo svoje pogrešne ideje o tome kako treba da posmatramo druge ljude i stvari, kako da se vladamo i da postupamo. Tek kad istinu bude zadobio i razumeo, čovek će svoju dužnost moći da obavlja u skladu sa merilom i postaće neko ko se pokorava Bogu. U suprotnom, nehotično će slediti svoju iskvarenu narav i tokom obavljanja svoje dužnosti činiti stvari kojima će prekidati i ometati rad crkve.) Naglasili ste dve stvari u svom odgovoru. Kako je glasilo Moje pitanje? (Zašto čovek mora da stremi ka istini?) Da li je to pitanje jednostavno? Na prvi pogled, radi se o prostom, uzročno-posledičnom pitanju. Da li svi smatrate da se stremljenje ka istini, s jedne strane, odnosi na čovekovo spasenje, a sa druge na to da se izbegne stvaranje prekida i ometanja? (Da.) Kad se tako postavi, to pitanje zaista zvuči sasvim jednostavno. Ali, da li je stvarno tako jednostavno? Podelite s nama svoja razmišljanja. (Mislim da je na pitanje „Zašto čovek mora da stremi ka istini?” jednostavnije odgovoriti sa teorijskog stanovišta, ali i da ono prestaje da bude jednostavno ako se njime obuhvati stvarno praktično delovanje i ulazak u stvarnost.) „Zašto čovek mora da stremi ka istini?” – koliko je još drugih pitanja obuhvaćeno tim pitanjem? Ono obuhvata pitanja poput: „kakav je značaj stremljenja ka istini”, „iz kojih razloga se ona vrši” – ima li još neko? (Važnost stremljenja ka istini.) Tako je: tim je pitanjem obuhvaćena i važnost stremljenja ka istini; ono u sebi sadrži sva ta pitanja. Imajući sve to u vidu, da li je pitanje „Zašto čovek mora da stremi ka istini?” jednostavno? (Nije.) Promislite još jedanput o pitanju „Zašto čovek mora da stremi ka istini?” u svetlu svega što je rečeno. Najpre se osvrnite malo unazad – šta znači stremiti ka istini? Kako se to stremljenje definiše? (Posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum.) Da li definicija zaista tako glasi? Izostavili ste reč „isključivo”. Pročitajte je ponovo. („Posmatrati ljude i stvari, vladati se i postupati isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum.”) Pitanje „Zašto čovek mora da stremi ka istini?” odnosi se na način na koji čovek posmatra druge ljude i stvari, kako se vlada i kako postupa. Ono se tiče načina na koji bi čovek trebalo da posmatra druge ljude i stvari, kako bi trebalo da se vlada i da postupa, te zbog čega bi na druge ljude i stvari trebalo da gleda, odnosno da se vlada i da postupa isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Zašto čovek treba da stremi ka takvom načinu postupanja – zar nije upravo to suština ovog pitanja? Nije li to fundamentalno pitanje? (Jeste.) Sada ste, dakle, shvatili osnovni motiv tog pitanja. Vratimo se sada na sȃmo pitanje „Zašto čovek mora da stremi ka istini?” To nije jednostavno pitanje. Njime su obuhvaćeni značaj i vrednost stremljenja ka istini, ali u njemu ima još nečega što je od najveće važnosti: ljudima je, na osnovu njihove suštine i njihovih nagona, istina neophodna koliko i sam život, i zbog toga oni moraju da streme ka njoj. To se, naravno, takođe odnosi na budućnost i opstanak ljudskog roda. Jednostavno rečeno, stremljenje ka istini vezano je za spasenje ljudi i za promenu njihovih iskvarenih naravi. Ono se, svakako, odnosi i na razne druge stvari koje ljudi proživljavaju, na otkrivanja njihovih osećanja i na njihovo ponašanje u svakodnevnom životu. S velikom preciznošću se može reći da su njihove šanse da budu spaseni ravne nuli, ukoliko ne streme ka istini. S druge strane, stopostotna je šansa da će se oni, ako ne budu stremili ka istini, opirati Bogu, izdati Ga i odbaciti. U bilo koje vreme i na svakom mestu, moći će da se opiru Bogu i da Ga izdaju, a pritom će, naravno, uvek i svuda ometati rad crkve i rad Božje kuće, ili nekim svojim postupcima stvarati prekide i ometanja. To su samo neki od najosnovnijih i najjednostavnijih razloga zbog kojih ljudi moraju da streme ka istini, koje je moguće uočiti i razumeti iz njihovog svakodnevnog života. Danas ćemo, međutim, razgovarati samo o nekim ključnim delovima pitanja „Zašto čovek mora da stremi ka istini?” Pošto smo već razgovarali o njegovim najfundamentalnijim aspektima, koje ljudi prepoznaju i shvataju kao stvar doktrine, danas nećemo razgovarati o tim jednostavnim, bazičnim pitanjima. Biće dovoljno da popričamo o nekoliko glavnih elemenata. Zašto razgovaramo na temu stremljenja ka istini? Očigledno je da ta tema sadrži u sebi neka važnija pitanja, pitanja do kojih ljudi ne mogu da prodru, za koja nisu čuli i koja ne razumeju, a koja ipak zahtevaju njihovo shvatanje i razumevanje.

I. Zašto čovek mora da stremi ka istini, iz Božje perspektive

Zašto čovek mora da stremi ka istini? Nećemo započinjati od osnovnih aspekata tog pitanja, koje su ljudi već shvatili i razumeli, kao ni od doktrine koju već poznaju. Odakle ćemo, onda, započeti? Moramo započeti od same srži tog pitanja, to jest, od Božjeg plana upravljanja i Božjih namera. Šta znači započeti od same srži tog pitanja? To znači da ćemo započeti od Božjeg plana upravljanja i od Božjeg stvaranja ljudskog roda. Otkad ljudi postoje, od trenutka kad je Bog živom biću – stvorenom ljudskom rodu – udahnuo život, On je planirao da unutar ljudskog roda pridobije jednu grupu ljudi. Ta će grupa biti u stanju da Njegove reči shvati, razume i da ih se pridržava. Ljudi iz te grupe moći će da, u skladu s božjim rečima, domaćinski brinu o svim stvarima, o nebrojenom mnoštvu Njegovih stvorenja, o biljkama, životinjama, šumama, okeanima, rekama, jezerima, planinama, potocima, ravnicama i svemu ostalom. Nakon što je taj plan sačinio, Bog je počeo da, u skladu s tim, polaže Svoje nade u ljudski rod. On se nada da će ljudi jednog dana moći da igraju ulogu upravitelja nad ovim ljudskim rodom, nad svim stvarima koje postoje u svetu i raznim stvorenjima koja žive među njima, i da će to moći da čine na uređeni način, u skladu s metodama, pravilima i zakonima koje je On uspostavio. Iako je Bog već oblikovao taj plan i ta očekivanja, do ostvarenja Njegovog krajnjeg cilja proteći će mnogo vremena. To nije nešto što se može postići za deset ili dvadeset, ni za sto ili dve stotine godina, pa čak ni za jedan ili dva milenijuma. Za to će biti potrebno čitavih šest hiljada godina. Tokom ovog procesa, ljudski rod mora da doživi različita doba i periode, različite ere i etape Božjeg dela. Ljudi moraju da iskuse kako se zvezde kreću po nebu, kako mora presušuju i kako se kamenje mrvi, moraju da iskuse dramatične promene. Od vremena prvih i malobrojnih ljudskih bića, čovečanstvo je doživljavalo velike uspone i padove, preokrete i promene u svetu, nakon kojih je broj ljudi lagano rastao, a oni postepeno sticali iskustva, pri čemu su se poljoprivreda, ekonomija, načini života i preživljavanja takođe postepeno menjali i rađali nove metode. Tek kad nastupi određeni period i određeno doba, ljudi mogu da dostignu nivo na kojem će im Bog suditi, grditi ih i osvojiti, i na kojem će im Bog saopštiti istinu, Svoje reči i Svoje namere. Da bi dostiglo taj nivo, čovečanstvo je, kao i sve drugo na zemlji, moralo da iskusi veliki preokret. Naravno, dramatične promene takođe su se odvijale na nebesima i u čitavom svemiru. Sav taj niz promena postepeno se odvijao i odigravao paralelno sa Božjim upravljanjem. Trebalo je mnogo vremena da ljudi dostignu tačku u kojoj će stupiti pred Boga i prihvatiti Njegovo osvajanje, sud i grdnju, kao i opskrbu Njegovim rečima. To je, međutim, sasvim u redu; Bog može da čeka, jer to je Njegov plan i takva je Njegova želja. Bog mora dugo da čeka zarad ostvarenja Svog plana i Svoje želje. Do sada je čekao veoma, veoma dugo.

Nakon što je ljudski rod pregrmeo početnu etapu neukosti, zablude i zbunjenosti, Bog je ljude uveo u Doba zakona. Uprkos tome što je ljudski rod tada zakoračio u novo doba i novu etapu Božjeg plana upravljanja, što ljudi više nisu živeli neobuzdano i neuredno poput stada ovaca, i što su se našli u životnom okruženju koje im je pružalo smernice, uputstva i zakonske odredbe, ljudi su poznavali jedva nekoliko prostih stvari kojima ih je zakon podučio, koje im je saopštio ili ih o njima obavestio, pored onih koje su im već bile poznate unutar granica ljudskog života: primera radi, znali su šta je krađa, a šta preljuba, znali su šta je ubistvo i da će odgovarati ako nekoga ubiju, umeli su da komuniciraju s komšijama i znali su da će odgovarati ako učine ovo ili ono. Od svog početnog stanja, u kojem niti su šta znali niti šta razumeli, ljudi su dogurali do spoznaje nekih jednostavnih i suštinskih zakona ljudskog vladanja, koje im je saopštio Bog. Nakon što je Bog objavio te zakone, ljudi koji su po njima živeli znali su da poštuju pravila i da se drže zakona, koji je u njihovim umovima i unutrašnjim svetovima igrao ulogu ograničavanja i usmeravanja njihovog ponašanja, čime su ljudi stekli početno obličje čoveka. Ti su ljudi shvatali da treba da slede nekakva pravila i da poštuju nekakve zakone. U svakom slučaju, ma koliko da su ih ispravno sledili i ma koliko da su ih se strogo pridržavali, ti su ljudi više nalikovali ljudskim bićima od onih koji su živeli pre pojave zakona. U pogledu svog ponašanja i načina života, postupali su i živeli u skladu s određenim merilima i uz neka ograničenja. Nisu više bili onako pogubljeni i neuki kao ranije, niti su u toj meri bili lišeni životnih ciljeva. Božji zakoni i sve izjave koje im je Bog objavio pustili su korenje u njihovim srcima i zauzeli određeno mesto u njima. Ljudi više nisu imali nedoumica u vezi s onim što treba da rade; nisu više živeli besciljno, nesputano, ne znajući kojim putem da krenu. Uprkos svemu tome, bili su još uvek daleko od ljudi koji bi odgovarali Božjim planovima i Njegovim željama. Još uvek su bili daleko od toga da postanu gospodari nad svim stvarima. Bog je još uvek morao strpljivo da čeka. Iako su ljudi koji su živeli pod vladavinom zakona znali kako da se klanjaju Bogu, oni su to radili čisto forme radi. Lik i položaj Boga u dubinama njihovih srca potpuno su se razlikovali od Njegovog pravog identiteta i suštine. Oni, dakle, još uvek nisu predstavljali stvorena ljudska bića kakva je Bog želeo; to još uvek nisu bili ljudi kakve je Bog zamislio, koji bi bili sposobni za ulogu upravitelja nad svim stvarima. Duboko u njihovim srcima, Božja suština, identitet i status nisu bili ništa drugo do odlike Vladara čovečanstva, dok su ljudi bili samo podanici ili korisnici usluga tog Vladara, i ništa više od toga. Bog je, dakle, još uvek morao da vodi te ljude, koji su živeli pod vladavinom zakona i poznavali samo taj zakon, kako bi oni nastavili da napreduju. Ti ljudi nisu razumeli ništa izuzev zakona; nisu umeli da se ponašaju kao upravitelji nad svim stvarima; nisu znali ni ko je Bog, niti kako da na pravi način žive. Nisu znali da se vladaju ni da žive u skladu s Božjim zahtevima, nisu umeli da žive smislenije od onoga kako su živeli, niti su znali ka čemu bi u životu trebalo da streme, i tome slično. Ljudi koji su živeli pod zakonom uopšte nisu imali pojma o tim stvarima. Osim što su poznavali zakon, ti ljudi ništa nisu znali o Božjim zahtevima, o istini, kao ni o Božjim rečima. Zbog svega toga, Bog je i dalje morao da bude trpeljiv prema ljudima koji su živeli u vreme vladavine zakona. Iako su ti ljudi predstavljali veliki korak napred u odnosu na one koji su živeli pre njih – barem su razumeli šta je greh, znali su da treba da slede i poštuju zakon i živeli su unutar zakonskih okvira – i dalje su bili daleko od ispunjenja Božjih zahteva. Pa ipak, Bog je i dalje željno iščekivao i nadao se.

Sa protokom vremena i razvojem ljudskog roda, sa delovanjem svih stvari, zahvaljujući uređenjima stvorenim Božjom rukom, pod Njegovim suverenitetom, usmeravanjem i vođstvom, ljudski rod, sve stvari na zemlji, pa i sama vaseljena, neprestano koračaju napred. Pod vladavinom zakona, nakon što je tim zakonom bio sputavan hiljadama godina, ljudski rod više nije mogao da se drži zakona pa je, sledeći Božje delo, zakoračio u novo doba koje je Bog započeo – u Doba blagodati. Sa dolaskom Doba blagodati, Bog je Svoje delo započeo na osnovu činjenice da je prethodno bio poslao proroke koji su to predskazali. Ova faza dela nije bila tako nežna i poželjna, niti se čovek u njoj osećao tako dobro kako je to u svojim predstavama zamišljao; spolja gledano, sve se naizgled odvijalo suprotno proročanstvu. Iz takvih okolnosti izrodila se činjenica koja čoveku nikad ni na pamet ne bi pala, činjenica da će telo u kojem se Bog ovaplotio – telo Gospoda Isusa – biti prikovano za krst. Sve je to bilo izvan onoga što je čovek predvideo. Iako je sve to spolja ličilo na jedan krvav i okrutan događaj, koji je bilo užasno gledati, to je ipak bio početak kraja Doba zakona i trenutak u kojem je Bog otpočeo novo doba. To novo doba bilo je Doba blagodati, koje sada svi vi dobro poznajete. Čini se da je Doba blagodati nastupilo uprkos Božjim proročanstvima iz Doba zakona. Osim toga, ono je sasvim sigurno nastupilo u formi prikivanja ovaploćenog Božjeg tela na krst. Sve se to zbilo tako nenadano i tako prirodno, u uslovima koji su bili upravo sazreli za to. Takva su bila sredstva koja je Bog upotrebio da staro doba privede kraju i uvede novo – da donese novo doba. Iako je sve ono što se na početku tog doba dešavalo bilo tako okrutno i krvavo, nezamislivo i čak iznenadno, i mada ništa od toga nije bilo tako divno i nežno kao što je čovek zamišljao – drugim rečima, iako je početna scena Doba blagodati bila užasna za gledanje i srceparajuća, šta je to u njemu bilo vredno slavlja? Završetak Doba zakona značio je da Bog više nije morao da trpi razna čovekova ponašanja pod zakonom; to je značilo da je čovečanstvo napravilo veliki korak napred i, u skladu s Božjim delom i Njegovim planom, zakoračilo u novo doba. Naravno, to je ujedno značilo i da su dani Božjeg čekanja postajali sve kraći. Čovečanstvo je ušlo u novo doba, u novu eru, što je značilo da je Božje delo napravilo veliki korak napred, kao i da će se, s napredovanjem Njegovog dela, postepeno ostvarivati i Njegova želja. Na samom početku, dolazak Doba blagodati nije bio nešto naročito lep, ali je zato čovečanstvo, koje je uskoro trebalo da nastane, po Božjem mišljenju bilo sve bliže ispunjenju Njegovih zahteva i ciljeva. Upravo to je bila ta divna i hvale vredna stvar, nešto što zavređuje slavljenje. Mada su ljudi Boga prikovali za krst, što je čoveka jako ražalostilo, upravo je trenutak prikivanja Hrista na krst označio dolazak Božjeg novog doba – Doba blagodati – što je, naravno, ujedno značilo i da Božje delo u tom dobu samo što nije započelo. Štaviše, to je značilo da je veliko delo dotadašnjeg Božjeg ovaploćenja bilo uspešno privedeno kraju. Bog će pred sve ljude sveta stupiti kao pobednik, s novim imenom i likom, i čovečanstvu će otvoreno pokazati sadržaj Svog novog dela. U isto vreme, ljudi više neće morati neprestano da se sekiraju zbog čestih kršenja zakona, niti će više biti kažnjavani zbog kršenja odredbi tog zakona. Dolazak Doba blagodati omogućio je ljudima da izrone iz prethodnog Božjeg dela i zakorače u okruženje potpuno novog dela, koje se sastojalo od novih koraka i koristilo novi metod rada. To je ljudima omogućilo novi ulazak i novi život, a ujedno je, naravno, omogućilo i razvijanje odnosa između Boga i čoveka, koji su se sada za jedan korak približili jedan drugom. Zahvaljujući Božjem ovaploćenju, čovek je sada mogao da se s Bogom sretne licem u lice. Mogao je da čuje pravi, stvarni Božji glas i Njegove reči; svojim je očima mogao da vidi na koji način Bog radi, kakva Mu je narav, i tome slično. Čovek je sve to, u svakom mogućem smislu, mogao svojim ušima da čuje i svojim očima da vidi; krajnje živopisno je iskusio kako se Bog, zaista i uistinu, suočio s čovekom, da je zaista i uistinu došao da živi među ljudima. Iako Božje delo tokom tog ovaploćenja nije dugo potrajalo, to je ondašnjim ljudima pružilo čvrsto i solidno iskustvo o tome kako se čovek zaista oseća dok živi zajedno s Bogom. I mada je, za ljude koji su to iskusili, sve to relativno kratko trajalo, Bog je tokom tog ovaploćenja izgovorio mnoge reči, a sve su te reči bile prilično konkretne. Pritom je mnogo toga i uradio, i stekao veliki broj sledbenika. Ljudi su definitivno prestali da žive po zakonu starog doba i zakoračili u jedno potpuno novo doba – Doba blagodati.

Ušavši u novo doba, ljudi više nisu živeli pod stegom zakona, već u skladu s novim zahtevima i novim rečima Božjim. Upravo zbog tih novih Božjih reči i zahteva, ljudi su razvili novi život drugačijeg oblika, život sa verom u Boga koji je po svojoj formi i sadržaju bio drugačiji. Taj je život, za razliku od njihovog prethodnog života pod okriljem zakona, bio za korak bliži ispunjenju merila određenih Božjim zahtevima prema čoveku. Bog je ljudima izdao nove zapovesti i izložio im nova merila ponašanja, koja su bila znatno preciznija i ljudima bolje prilagođena od pređašnjih, kao i kriterijume i načela po kojima treba da posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju. Reči koje je Bog tada izgovorio nisu bile konkretne poput sadašnjih, niti su bile tako mnogobrojne kao što su danas, ali su ondašnjim ljudima, koji tek što su se bili oslobodili tereta zakona, te reči i zahtevi bili više nego dovoljni. Imajući u vidu rast i opremljenost ondašnjih ljudi, to su bile jedine stvari koje su oni mogli da ostvare i da dostignu. Primera radi, Bog je ljudima govorio da budu ponizni, strpljivi i tolerantni, da nose svoj krst, i tome slično; sve su to bili znatno konkretniji zahtevi koje je Bog pred čoveka postavio u osvit zakona, zahtevi koji su se ticali načina na koji treba proživeti ljudskost. Pored toga, čovek, koji je dotad živeo pod stegom zakona, uživao je u obilju i neprekidnom dotoku blagodati, blagoslova i drugih sličnih stvari koje mu je Bog podario u ime nastupajućeg Doba blagodati. Ljudi tog doba živeli su u pravom pravcatom ružičnjaku. Svi su bili srećni, svi su bili zenica u Božjem oku i odojče na Njegovom dlanu. Morali su, doduše, da poštuju zapovesti i da pokazuju određene odlike lepog ponašanja, koje su bile u skladu s čovekovim predstavama i maštarijama, ali je u svemu ostalom čovek mogao beskrajno da uživa u Božjim blagodatima. Primera radi, ljudi su bili isceljeni od bolesti uzrokovanih opsednutošću demonima, i iz njih su bili proterani prljavi demoni i zli duhovi. Kad god bi im nešto zatrebalo ili bi se našli u nevolji, Bog bi zarad njih učinio izuzetak i pokazivao im znamenja i čuda, te ih tako lečio od raznoraznih boleština, zadovoljavao njihove telesne potrebe, hranio ih i oblačio. U tom je dobu bilo toliko blagodati i blagoslova u kojima je čovek mogao da uživa. Osim što su se prosto pridržavali datih zapovesti, ljudi su, u najgorem slučaju, morali da budu strpljivi, tolerantni, da vole druge ljude, i tome slično. Čovek nije mogao ni da nasluti ništa više od toga, ništa što bi se ticalo istine ili Božjih zahteva prema ljudima. Budući da se baš bio namerio da uživa u blagodatima i Božjim blagoslovima, kao i zbog obećanja koje je Gospod Isus dao ljudima, čovek je počeo da, kao po navici, uživa u Božjoj blagodati, kojoj se nije nazirao kraj. Ljudi su mislili da, ako već veruju u Boga, treba i da uživaju u Njegovoj blagodati, da je to deo koji im pripada. Nisu, međutim, znali da se klanjaju Stvoritelju, niti da na sebe preuzmu status stvorenog bića, nisu znali da ispune dužnost stvorenog bića, niti da budu dobra stvorena bića. Takođe, nisu umeli da se pokore Bogu ni da Mu budu verni, niti su umeli da prihvate Njegove reči i iskoriste ih kao osnovu za vlastita gledišta na ljude i stvari, za svoje vladanje i postupanje. U vezi sa svim tim stvarima, čovek je bio prilično neuk. Osim što je, kao po navici, uživao u Božjoj blagodati, čovek je želeo da posle smrti takođe po navici uđe u raj i da tamo, zajedno s Gospodom, uživa u blagoslovima. Povrh toga, ljudi koji su živeli u Dobu blagodati, okruženi blagodatima i blagoslovima, pogrešno su smatrali da je Bog naprosto jedan milostivi Bog, prepun ljubavi, te da Njegovu suštinu čine milost i dobrota, i ništa drugo. Za njih su milost i dobrota bili simboli Božjeg identiteta, statusa i suštine; oni su istinu, put i život shvatali samo kao Božju blagodat i blagoslove ili, eventualno, kao način da na sebe preuzmu breme krsta i pođu putem krsta. Ničeg osim toga nije bio u Dobu blagodati, barem što se tiče ljudskog znanja o Bogu i usmerenosti prema Njemu, kao i njihovog znanja i usmerenosti ka čovečanstvu i samim ljudima. Da se, dakle, vratimo uzrocima i korenima: šta je tačno dovelo do nastanka takvih okolnosti? Niko za to nije kriv. Ne možete Boga kriviti što nije konkretnije ili temeljnije radio ili govorio, ali odgovornost za to ne možete prebaciti ni na ljude. Zašto? Čovek je, naprosto, stvoreno biće, stvoreno ljudsko biće. Ljudi su izronili iz zakona i ušli u Doba blagodati. Bez obzira na to koliko su godina iskustva u vezi s Božjim delom ljudi nakupili, posmatrajući to delo kako napreduje, sve što je Bog čoveku podario i sve što je uradio bilo je upravo ono što je čovek mogao da dobije i da spozna. Sve izvan toga, sve ono što Bog nije uradio, što Bog nije izrekao i što im Bog nije razotkrio, ljudi ni na koji način nisu mogli ni spoznati ni razumeti. Ako, međutim, pokušamo da sagledamo objektivne okolnosti i širu sliku, videćemo da su ljudi, nakon što su prethodno hiljadama godina napredovali i potom ušli u Doba blagodati, u svom shvatanju mogli da dopru samo dotle, te da je Bog mogao da uradi samo to što je uradio. To je zato što ljudima, tek izašlim iz Doba zakona, nije bilo potrebno da budu podvrgnuti sudu i grdnji, niti da budu osvojeni, a kamoli da budu usavršavani. Samo je jedna stvar bila neophodna ondašnjim ljudima. Koja je to stvar? Žrtve za greh, dragocena krv Božja. Dragocena Božja krv – ta žrtva za greh bila je jedino što je čovečanstvu bilo potrebno po izlasku iz Doba zakona. U toj eri, dakle, zbog ljudskih potreba i stvarnih okolnosti u kojima su živeli, jedino delo koje je Bog trebalo da obavi bilo je da krv Svog vlastitog ovaploćenog tela ponudi kao žrtvu za greh. To je ujedno bio i jedini način da se iskupi čovečanstvo koje je živelo u Dobu zakona. Ponudivši Svoju dragocenu krv kao žrtvu za greh i na taj način plativši cenu, Bog je izbrisao ljudske grehove. I tek nakon što su mu grehovi bili izbrisani, čovek je imao osnova da bezgrešan stupi pred Boga, da primi Njegovu blagodat i Njegovo neprekidno usmeravanje. Dragocena krv Božja ponuđena je ljudima, a pošto je bila ponuđena zarad ljudi, čovečanstvo je moglo da bude iskupljeno. Šta su od svega toga mogli razumeti ljudi, koji tek što su bili iskupljeni? Šta je tek iskupljenim ljudima bilo potrebno? Da su odmah nakon toga bili podvrgnuti osvajanju, sudu i grdnji, ljudi nipošto ne bi bili u stanju da to prihvate. Oni naprosto nisu posedovali sposobnost da tako nešto prihvate, niti je njihovo trenutno stanje omogućavalo da sve to razumeju. Prema tome, pored Božje žrtve za greh, kao i Njegove blagodati, blagoslova, tolerancije, strpljenja, milosti i dobrote, ondašnji ljudi, takvi kakvi su bili, nisu mogli da prihvate ništa više od jedva nekoliko jednostavnih Božjih zahteva u vezi s njihovim ponašanjem. Ništa više od toga. A kad je reč o svim onim istinama koje se dublje dotiču čovekovog spasenja – poput pitanja o tome koja sve pogrešna gledišta i ideje ljudi gaje, koje iskvarene naravi poseduju, šta je suština njihovog buntovništva protiv Boga, kakva je suština tradicionalne kulture koju ljudi podržavaju i o kojoj smo nedavno razgovarali, na koji način Sotona kvari ljude, i tome slično – ondašnji ljudi baš ništa od toga ne bi mogli razumeti. U takvim okolnostima, Bog je samo mogao da ljude opominje i da im zahteve u vezi s njihovim vladanjem postavlja na najjednostavniji i najneposredniji mogući način. Stoga su i ljudi u Dobu blagodati mogli jedino da uživaju u blagodati i da se bezgranično raduju dragocenoj krvi Božjoj, koju je On ponudio kao žrtvu za njihov greh. U Dobu blagodati, međutim, najvažnija stvar je već bila ostvarena. Koja je to stvar? Ona se sastojala u tome da su ljudima, koje je Bog trebalo da spase, svi gresi bili oprošteni dragocenom krvlju Božjom. Bilo je to nešto što je vredelo slaviti, nešto najvrednije što je Bog učinio u Dobu blagodati. Pa ipak, iako su čoveku gresi bili oprošteni i on pred Boga nije više stupao u obličju grešnoga tela ili kao grešnik, već kao neko kome su gresi oprošteni žrtvom za greh i ko je mogao slobodno da izađe pred Boga, čovekov odnos prema Bogu još uvek nije bio dostigao nivo odnosa stvorenog bića prema Stvoritelju. To još nije bio odnos stvorenih ljudskih bića i njihovog Stvoritelja. Čovečanstvo koje je živelo u blagodati još uvek je bilo miljama daleko od ispunjenja zahteva koje je Bog postavio pred ljude, tražeći od njih da gospodare i upravljaju svim stvarima. Bog je, dakle, i dalje morao strpljivo da čeka. Šta je praktično značilo to što je Bog morao da čeka? To je značilo da su ljudi mogli nastaviti da žive usred Božje blagodati i različitih načina Božjeg delovanja u Dobu blagodati. Bog želi da spase mnogo više od šačice ljudi ili pripadnika jedne jedine rase; Njegovo spasenje nipošto nije ograničeno na ljude jedne rase ili jedne veroispovesti. Zbog toga je Doba blagodati, baš kao i prethodno Doba zakona, moralo da potraje hiljadama godina. Čovečanstvo je moralo da, predvođeno Bogom, nastavi da živi u novom dobu godinu za godinom, generaciju za generacijom. Tolike je ere čovek morao da preturi preko glave – nebrojene smene sazvežđa na nebu, mnoga presušena mora i zdrobljene stene, brojne okeane koji ustupiše mesto plodnim ravnicama – te da se podvrgne svakakvim promenama u čovečanstvu tokom raznih perioda i različitim promenama koje su se odvijale među mnoštvom stvari na zemlji. I dok su ljudi sve to doživljavali, Božje reči, Njegovo delo, kao i vest o tome da je Gospod Isus iskupio ljudski rod u Dobu blagodati, širili su se s kraja na kraj zemljine kugle, duž ulica i sokaka, doprevši do svakog ćoška, tako da su danas poznati doslovno svakom domaćinstvu. Upravo je tada to doba – Doba blagodati, koje je nastupilo nakon Doba zakona – trebalo da bude privedeno kraju. Delo koje je Bog obavio u tom periodu nije se sastojalo samo u tihom čekanju; dok je čekao, Bog je na različite načine radio na ljudima iz Doba blagodati. Nastavio je Svoje, na blagodati zasnovano delo, darujući blagodat i blagoslove ljudima onog doba, kako bi vest o Njegovim postupcima, Njegovom delu, Njegovim rečima, o činjenicama koje je stvorio i o Njegovim namerama u Dobu blagodati, doprle do ušiju svake osobe koju bi On odabrao. Svim Svojim izabranicima je omogućio da iskoriste Njegovu žrtvu za greh, kako pred Njega ne bi više stupali u obličju grešnog tela, kao grešnici. I mada čovekov odnos prema Bogu nije više bio nalik onome iz Doba zakona, kada niko od ljudi još uvek nije bio u prilici da Boga vidi rođenim očima, već je bio za korak viši od toga i predstavljao odnos između vernika i Gospoda, između hrišćana i Hrista, taj odnos još uvek nije bio odnos koji je Bog želeo da uspostavi između ljudi i Sebe, između stvorenih bića i njihovog Stvoritelja. Njihov tadašnji odnos je očigledno još uvek bio veoma daleko od odnosa između stvorenih bića i Stvoritelja, ali je zato, u poređenju sa odnosom između ljudi i Boga iz Doba zakona, ipak predstavljao veliki napredak. To je bio povod za slavlje i radost. Bilo kako bilo, Bog je i dalje morao da predvodi ljude; morao je da povede napred ljude koji su duboko u srcu još uvek bili ispunjeni predstavama o Bogu, vlastitim maštarijama i prohtevima, vlastitim zahtevima, buntovništvom i otporom. Zašto? Zato što su tadašnji ljudi možda i znali da uživaju u Božjoj blagodati, zato što su možda i znali da je Bog milostiv i pun ljubavi, ali izvan toga oni pojma nisu imali o pravom Božjem identitetu, statusu i suštini. Budući da su ti ljudi bili podvrgnuti kvarenju od strane Sotone, njihova suština, kao i razne predstave i zamisli koje su gajili duboko u srcu, i dalje su bile protivne Bogu i suprotstavljale Mu se, uprkos tome što su ljudi uživali Božju blagodat. Čovek nije umeo da se pokori Bogu, niti da svoju dužnost ispunjava kao stvoreno biće, a kamoli da bude stvoreno biće u skladu sa merilom. Naravno, još je manje iko od njih umeo da obožava Stvoritelja. Da su tada sve stvari na svetu bile predate u ruke iskvarenom ljudskom rodu, iskvarenom u meri u kojoj su to bili ondašnji ljudi, bilo bi to isto kao da je sve to obilje bilo predato Sotoni. Posledice bi bile identične i ni po čemu se ne bi međusobno razlikovale. Bog je, dakle, morao da nastavi sa Svojim delom, morao je i dalje da predvodi ljude do sledeće etape dela koje je namerio da uradi. Ta etapa bila je nešto što je Bog već dugo iščekivao, nešto čemu se dugo radovao i nešto za šta je unapred platio Svojim dugotrajnim strpljenjem.

Obrni okreni, ovaj svet i ovi ljudi su sada, pošto su se dobrano nauživali u obilju Božje blagodati, napokon dostigli nivo na kojem će Bog obaviti Svoje istinsko delo spasenja ljudskog roda. Došli su do trenutka u kojem će ih Bog osvojiti, izgrditi i suditi im, u kojem će izraziti mnoge istine kako bi ljudski rod usavršio i kako bi zadobio grupu ljudi koji će među tim stvarima upravljati svim stvarima. Budući da je napokon nastupilo to vreme, Bog više ne mora da bude strpljiv, niti više mora da ljude iz Doba blagodati vodi do života u blagodati. On više ne mora da snabdeva ljude koji žive u blagodati, ne mora da ih kao pastir čuva, da ih nadgleda, niti da ih štiti; ne mora više neumorno i bezuslovno da snabdeva ljude blagodatima i blagoslovima; ne mora više biti bezuslovno strpljiv prema ljudima koji žive u blagodati, dok pohlepno i bestidno kamče Njegovu milost, a pritom Ga nimalo ne obožavaju. Umesto toga, Bog će pred ljudima izraziti Svoje namere, Svoju narav, istinski glas Svog srca i Svoju suštinu. Za sve to vreme, dok ljude bude snabdevao mnogostrukim istinama i rečima koje su im potrebne, Bog će neprekidno otkrivati i izražavati Svoju istinsku narav – pravednu narav. To izražavanje Njegove pravedne naravi neće se sastojati u nekakvom ispraznom nuđenju pukih fraza suda i osude; umesto toga, On će posredstvom činjenica razotkrivati ljudsku iskvarenost, njihovu suštinu i njihovu sotonsku grozotu. Razotkriće ljudsko buntovništvo, njihov otpor i njihovo odbacivanje Boga, kao i razne njihove predstave o Njemu i njihove izdaje Boga. Veći deo onoga što Bog tokom ovog perioda izražava izlazi van okvira Njegove milosti i dobrote prema ljudima: umesto toga, On ljude uglavnom osuđuje i izražava Svoju mržnju, odvratnost i odbojnost prema njima. Ovaj nagli zaokret za sto osamdeset stepeni, odnosno nagla promena u Božjoj naravi i položaju, zatiče ljude nespremnim i potpuno nesposobnim da sve to prihvate. Svoju narav i Svoje reči Bog izražava iznenadnom silinom groma. Pritom On, naravno, s ogromnim strpljenjem i tolerancijom, ljude i dalje snabdeva svime što im je potrebno. S koje god strane da se to posmatra, Bog Svoje reči i Svoju narav izražava na najprikladniji, najpravilniji, najkonkretniji i najneposredniji mogući način, onako kako se, sa tačke gledišta Boga kao Stvoritelja, treba odnositi prema stvorenim bićima. Upravo za takvim je načinima, kako rada tako i govora, Bog čeznuo, čekajući na njih punih šest hiljada godina. Šest hiljada godina čežnje, šest hiljada godina čekanja – to dovoljno govori o Božjem, šest hiljada godina dugom strpljenju, ispunjenom sa šest hiljada godina iščekivanja. Iako je čovečanstvo još uvek ono čovečanstvo koje je Bog stvorio, preturivši preko glave punih šest hiljada godina neprestanih promena, tokom kojih su se sazvežđa mešala i čitava mora presušivala, čovečanstvo više nije onakvo kakvim ga je Bog na početku stvorio, niti više poseduje istu suštinu. Iako je Bog to i očekivao, činjenica je da se čovečanstvo, onakvo kakvim ga On vidi danas, dok započinje Svoje delo, ujedno i gnuša Boga, što za Njega, naravno, predstavlja tragičan prizor. Ovde sam upravo pomenuo tri stvari; da li ste ih upamtili? Takvog se čovečanstva, iako ono odgovara Božjim očekivanjima, Bog ujedno i gnuša. Koja je treća stvar? (Ono za Boga predstavlja tragičan prizor.) Takođe je i tragičan prizor za Boga. Svaka od te tri stvari se, u isto vreme, nalazi u ljudima. A šta je Bog zapravo očekivao? Očekivao je da će ljudi, nakon što su iskusili zakon, a potom i iskupljenje, do danas napokon prohodati, i to na temelju razumevanja nekih osnovnih zakona i zapovesti kojih bi čovek trebalo da se pridržava, te da više neće biti prosti ljudi s prazninom na dnu srca, kakvi su bili Adam i Eva. Očekivao je da će, umesto toga, u svom srcu posedovati meru novih stvari. To je ono što je Bog očekivao da će ljudi posedovati. Ali istovremeno, čovečanstvo je čovečanstvo kojeg se Bog i gnuša. Šta je onda ono čega se Bog gnuša? Zar među vama ima nekoga ko to ne zna? (Čovekov otpor i buntovništvo.) Ljudi su puni iskvarene Sotonine naravi i žive užasnim životom, ni kao ljudi ni kao demoni. Oni čak nisu više ni toliko prosti da ne bi mogli da se odupru zmijskom mamljenju. Iako ljudi imaju svoja vlastita mišljenja i gledišta, svoje čvrste stavove i sopstvene načine gledanja na sve stvari i događaje, u njihovim pogledima na druge ljude i stvari, kao ni u njihovom vladanju i postupcima, nema baš ničega od onog što Bog želi. Ljudi mogu da misle i da se drže vlastitih stavova, svoje postupke mogu da zasnivaju na sopstvenim sredstvima i stavovima, ali sve to što oni poseduju ipak vuče svoje poreklo iz Sotonine iskvarenosti. Sve je to zasnovano na Sotoninim stavovima i filozofijama. Kad čovek stupa pred Boga, u njegovom srcu nema ni tračka pokornosti prema Bogu, ni trunke iskrenosti. Čovek je zasićen Sotoninim otrovima i ispunjen sotonskim mislima i obrazovanjem, prepun iskvarene sotonske naravi. Na šta sve to ukazuje? Na to da Bog mora izgovoriti mnogo reči i obaviti mnogo posla zarad čoveka, kako bi promenio njegov način egzistencije i njegov stav prema Bogu – odnosno kako bi, da budem konkretniji, promenio načine i kriterijume na osnovu kojih čovek posmatra druge ljude i stvari, na osnovu kojih se vlada i postupa. Dok sve to ne bude dalo efekta, ljudi će u Božjim očima biti predmet gnušanja. Šta je Bogu potrebno dok radi na spasenju predmeta Svog gnušanja? Ima li u Njegovom srcu radosti? Ima li sreće? Ima li utehe? (Nema.) Nema u Njegovom srcu nimalo utehe, niti sreće. Srce Mu je ispunjeno gnušanjem. U takvim okolnostima, jedino što Bog može da uradi, osim što će bez prekida i neumorno govoriti, jeste da bude strpljiv. To je drugi element Božjeg osećanja prema ljudima, onakvim kakve ih On Svojim očima vidi – gnušanje. Treći element je da su ljudi Bogu tragični za gledanje. U svetlu prvobitne Božje namere prilikom stvaranja ljudskog roda, Bog se prema čoveku odnosi kao roditelj prema detetu, kao prema članu porodice. Iako ova dimenzija odnosa možda ne nalikuje krvnom srodstvu kod ljudi, ona, po mišljenju Boga, prevazilazi čovekov odnos prema krvnim srodnicima. Čovečanstvo koje je Bog prvobitno stvorio, po svom se obličju potpuno razlikuje od čovečanstva koje On vidi u poslednjim danima. Ljudi su, na samom početku, imali prosto i mladalačko obličje i, mada su bili neuki, srce im je bilo neukaljano i čisto. U očima im se ogledala jasnoća i transparentnost, koje su nosili duboko u svojim srcima. Nisu imali čitav ovaj asortiman iskvarenih naravi kakvim ljudi danas raspolažu; u njima nije bilo nepopustljivosti, nadmenosti, zlobe ni lažljivosti, a narav im sasvim sigurno nije bila takva da bi osećali odbojnost prema istini. Iz čovekovih reči i postupaka, iz njegovih očiju i izraza lica, moglo se zaključiti da su ljudi bili onakvi kakvim ih je Bog na početku stvorio i kakvi su Njemu omiljeni. Naposletku, međutim, kad je Bog ponovo bacio pogled na čovečanstvo, ispalo je da u dubinama čovekovog srca ne vlada više ona ista čistota i da mu oči nisu više tako bistre. Čovekovo srce ispunjeno je Sotoninom iskvarenom naravi, a pri susretu s čovekom Bog oseća odvratnost prema njegovom licu, njegovim rečima i postupcima. Postoji, međutim, jedna činjenica koju niko ne može da ospori, i upravo zbog te činjenice Bog kaže kako Mu je isuviše tragično da takvo čovečanstvo pogleda Svojim očima. Koja je to činjenica? Ta neosporna činjenica ogleda se u sledećem: Bog je vlastitom rukom stvorio ovo čovečanstvo, koje je sada došlo da još jedanput stupi pred Njega, ali to više nije isto ono čovečanstvo kakvo je bilo na samom početku. Počev od očiju, preko misli, pa sve do dubina svog srca, čovek je ispunjen otporom i izdajstvom prema Bogu; od čovekovih očiju i misli, pa sve do dubina njegovog srca, iz njega se otkriva ništa drugo do narav samog Sotone. Čovekove sotonske osobine nepopustljivosti, nadmenosti, lažljivosti, rđavosti i odbojnosti prema istini, neskriveno i sasvim prirodno se otkrivaju, kako iz njegovog pogleda tako i iz njegovih izraza. Na isti način se neskriveno otkriva čovekova iskvarena sotonska narav, kao i njegova, od Sotone iskvarena suština, čak i onda kad se čovek suoči s Božjim rečima ili se licem u lice susretne s Bogom. Postoji samo jedna fraza kojom se može verno izraziti ono što Bog oseća usled pojave te činjenice, a to je da je takvo čovečanstvo „isuviše tragično za gledanje”. Čovečanstvo koje je doguralo do naših dana i do ove ere dostiglo je nivo Božjih zahteva za treću i poslednju etapu Njegovog dela, etapu spasavanja čovečanstva, kako u pogledu šireg čovekovog okruženja, tako i u pogledu svakog pojedinačnog aspekta situacije i stanja u kojem se ljudi nalaze – pa ipak, iako od ovog čovečanstva mnogo toga očekuje, Bog ga, takođe, iz dna duše mrzi. Pritom Bog, naravno, budući da svakodnevno posmatra primere ljudske iskvarenosti, i dalje smatra da su ljudi isuviše tragični za gledanje. Uprkos tome, ono što vredi slaviti jeste činjenica da Bog više ne mora da, zarad čoveka, bude besmisleno strpljiv, niti da i dalje besmisleno čeka. Ono što mora da obavi jeste delo na koje je čekao čitavih šest hiljada godina, koje je šest hiljada godina iščekivao i kojem se šest hiljada godina radovao – delo koje se sastoji u izražavanju Njegovih reči, Njegove naravi i svih istina. Naravno, to ujedno znači i da će se, među onima koje je Bog izabrao, pojaviti grupa ljudi koje On odavno iščekuje, ljudi koji će upravljati svim stvarima i postati gospodari svih stvari. Ako čitavu ovu situaciju posmatramo kao jednu celinu, uočavamo da se sve toliko udaljilo od očekivanog, da je sve tako bolno i tužno. Ali ono zbog čega je Bog ponajviše srećan jeste to što su, s protokom vremena i različitih doba, dani čovekove podložnosti Sotoninom kvarenju već na izmaku. Čovečanstvo je prošlo kroz krštenje zakonom i kroz Božje iskupljenje; napokon je došlo vreme za poslednji korak Božjeg dela – za etapu u kojoj spasenje ljudskog roda predstavlja krajnji rezultat njihovog prihvatanja Božje grdnje i suda i Njegovog osvajanja. Za ljude je to, bez sumnje, sjajna vest, dok za Boga to zasigurno predstavlja nešto što On već dugo iščekuje. S koje god strane da se posmatra, to označava početak najveličanstvenijeg doba za čitavo čovečanstvo. Bilo da je reč o ljudskoj iskvarenosti, svetskim trendovima, društvenim strukturama, ljudskoj politici, globalnim svetskim resursima, aktuelnim prirodnim katastrofama – obrni okreni, čovečanstvo se bliži neumitnom kraju i ljudi su stigli do kraja puta. Pa ipak, ovo je takođe i trenutak u kojem Božje delo doživljava klimaks, trenutak koji ponajviše zavređuje da ga se čovek seća i da ga slavi i, naravno, trenutak koji označava početak najvažnijeg i najkritičnijeg perioda, perioda u kojem se, u okviru Božjeg dela i Njegovog plana upravljanja od šest hiljada godina, odlučuje o sudbini čovečanstva. Imajući sve ovo u vidu, šta god da se ljudima dešavalo i koliko god da je Bog strpljivo čekao – naposletku se sve to isplatilo.

Vratimo se sada temi o kojoj smo prvobitno nameravali da razgovaramo – „Zašto čovek mora da stremi ka istini?” Božji plan upravljanja podeljen je na tri etape dela među ljudima. On je već obavio prethodne dve etape. Ako posmatramo odvijanje ovih etapa do današnjeg dana, bilo da se radi o zakonu ili zapovestima, korist koju je čovek od njih imao nije se sastojala ni u čemu drugom do u tome da su ljudi taj zakon i te zapovesti poštovali, da su duboko u srcu čuvali veru i ime Božje, da su se donekle lepo ponašali i usvojili nekoliko dobrih načela. Čovek je, međutim, potpuno podbacio u pogledu ispunjenja merila Božjih zahteva, a naročito u ulozi upravitelja svih stvari i gospodara svih stvari. Zar nije tako? Ljudi su u tom pogledu doživeli potpuni neuspeh. Da je čovek, koji je prethodno iskusio vladavinu zakona i Doba blagodati, bio primoran da uradi ono što je Bog od njega zahtevao, on bi svim stvarima mogao da se bavi jedino posredstvom zakona ili pak putem blagodati i blagoslova koje mu je Bog u Doba blagodati podario. Sve je to, međutim, daleko od ispunjenja Božjeg zahteva da čovek bude upravitelj svih stvari, što znači da čovečanstvo nije ni blizu da ostvari ono što Bog od njega zahteva, niti da ispuni dužnosti i obaveze koje mu Bog nameće. Ljudi, naprosto, nisu u stanju da ispune merilo Božjeg zahteva i postanu gospodari svih stvari i gospodari novog doba. Stoga, u završnoj etapi Svog dela, Bog izražava i ljudima saopštava sve neophodne istine, kao i načela praktičnog delovanja koja su im potrebna, u svim njihovim aspektima, kako bi ljudi saznali koja su Božja zahtevana merila, kako treba da pristupaju svim stvarima, kako na sve stvari treba da gledaju, kako da upravljaju svim stvarima, koji način egzistencije treba da usvoje i kako treba da pred Bogom žive, kao stvorena bića pod vrhovnom vlašću Stvoritelja. Kad ljudi budu razumeli te stvari, spoznaće i koje zahteve Bog pred njih postavlja; kad te stvari budu ispunili, ispuniće i Božja zahtevana merila za njih. Imajući u vidu da zakon, zapovesti i jednostavni kriterijumi ponašanja ne mogu da zamene istinu, Bog u poslednjim danima izražava nebrojeno mnogo reči i istina koje se tiču čovekove prakse, njegovog vladanja i postupaka, kao i njegovih gledišta na druge ljude i stvari. Bog čoveku nalaže kako da posmatra druge ljude i stvari, kako da se vlada i kako da postupa. Šta znači to što Bog sve ovo govori ljudima? To znači da Bog od tebe zahteva da posmatraš druge ljude i stvari, da se vladaš i da postupaš u skladu sa svim tim istinama, i da po njima živiš svoj život na ovom svetu. Kakvu god dužnost da obavljaš i kakav god nalog da prihvatiš od Boga, Njegovi zahtevi prema tebi ostaju nepromenjeni. Nakon što si razumeo Božje zahteve, tvoje je da praktično postupaš, da obavljaš svoju dužnost i ostvaruješ nalog koji ti je Bog dao, u skladu s Njegovim zahtevima, onako kako si ih ti razumeo, bez obzira na to da li se On nalazi kraj tebe ili te ispituje. Jedino na taj način možeš uistinu postati gospodar svih stvari u kojeg Bog ima poverenje, koji je u skladu s merilom i koji zavređuje Njegov nalog. Zar se ovo ne dotiče pitanja zašto čovek mora da stremi ka istini? (Dotiče se.) Da li sada razumete? To su činjenice koje će Bog izneti. Stremljenje ka istini se, dakle, ne sastoji samo u odbacivanju vlastite iskvarene naravi i otpora prema Bogu. Stremljenje ka istini, o kojem ovde govorimo, neuporedivo je značajnije i vrednije od toga. Istinu govoreći, ona se tiče čovekovog odredišta i njegove sudbine. Razumete li? (Da.) Zašto čovek mora da stremi ka istini? U užem smislu, tim se pitanjem bave one najosnovnije doktrine koje čovek razume. U najširem smislu, glavni razlog, posmatrano s Božjeg stanovišta, leži u činjenici da se stremljenje ka istini odnosi na Njegovo upravljanje, na ono što On očekuje od ljudi, kao i na sve nade koje On polaže u čovečanstvo – ovo je jedan deo Božjeg plana upravljanja. Sudeći po tome, ma ko da si i ma koliko dugo da veruješ u Boga, ako ne stremiš ka istini i ne voliš je, onda ćeš naposletku neminovno biti meta isključenja – to je jasno kao dan. Bog obavlja tri etape dela; Svoj plan upravljanja ima još od vremena kad je stvarao ljudski rod i zatim je pristupio sprovođenju svake etape tog plana na ljudima, i čovečanstvo, korak po korak, predvodio do dana današnjeg. Bog je uložio celo Svoje srce i toliko je dugo izdržao, s krajnjim ciljem da u čoveka ugradi istine koje izražava i sve aspekte Svojih zahtevanih kriterijuma koje saopštava čovečanstvu, te da ih pretvori u čovekov život i stvarnost. Po Božjem mišljenju, to je veoma važna stvar i Bog tome pridaje veliki značaj. Bog je mnoge reči izgovorio, ali pre no što je to uradio, On je obavio i ogroman broj pripremnih radova. Ali ako na kraju ne stremiš ka tim rečima i ne zakoračiš u njih nakon što ih On izgovori, kakav će stav Bog o tebi imati? Kakav će sud Bog doneti o tebi? To je jasno kao dan. Kad je reč o bilo kom pojedincu, kakav god da ti je kov, ma koliko godina da imaš ili koliko dugo već veruješ u Boga, svoje napore treba da usmeriš ka putu stremljenja ka istini. Ne treba da ističeš nikakve objektivne izgovore, već bezuslovno treba da stremiš ka istini. Nemoj da dangubiš. Pretpostavimo da stremljenje ka istini shvataš kao veoma značajnu stvar u svom životu, da ka istini težiš i oko nje se trudiš, te da u svom stremljenju možda na kraju ne uspeš da zadobiješ i dosegneš onoliko istine koliko si želeo, ali Bog kaže da će ti dodeliti odgovarajuće odredište s obzirom na tvoj stav prema stremljenju ka istini i na tvoju iskrenost – kako će to onda biti divno! Za sada se nemoj fokusirati na to kakvo će ti biti odredište ili ishod, ili šta će se dogoditi i kakva te budućnost čeka, ili na to hoćeš li biti u stanju da izbegneš katastrofu i da ne umreš – nemoj da razmišljaš o tim stvarima niti da iznosiš zahteve u vezi sa njima. Usredsredi se samo na Božje reči i zahteve i počni da stremiš ka istini, dobro obavljaj svoju dužnost, udovolji Božjim namerama i ispuni očekivanja šest hiljada godina Božjeg čekanja i šest hiljada godina Njegovog iščekivanja. Pruži Bogu malo utehe; dopusti Mu da vidi nadu u tebi i neka se Njegove želje ostvare u tebi. Reci Mi, da li bi se Bog prema tebi nepravedno ophodio ako bi ti tako postupio? Naravno da ne bi! A čak i kad krajnji rezultati ne bi bili onakvi kakve bi ti poželeo, kako bi ti, kao stvoreno biće, trebalo da gledaš na tu činjenicu? Trebalo bi da se u svim stvarima pokoriš Božjim orkestracijama i uređenjima, bez ikakvih ličnih planova. Zar to nije stanovište koje stvorena bića treba da zauzmu? (Jeste.) To je ispravan način razmišljanja. Time ćemo zaključiti ovaj naš razgovor o glavnom motivu zbog kojeg čovek mora da stremi ka istini.

II. Zašto čovek mora da stremi ka istini, iz čovekove perspektive

Tokom ovog našeg razgovora, pitanjem zašto čovek mora da stremi ka istini uglavnom smo se bavili sa aspekta Božjeg plana upravljanja, odnosno iz Božje perspektive. Ako to pitanje posmatramo s druge strane, ono je donekle jednostavnije. Zašto čovek, sa aspekta njega samog, odnosno iz ljudske perspektive, mora da stremi ka istini? Prosto rečeno, kad bi čovek živeo pod zakonom i težio samo tome da ga se pridržava, ne razumevajući istinu, šta bi se na kraju dogodilo? Jedino što bi se na kraju moglo dogoditi bila bi osuda čoveka po zakonu, zbog njegove nesposobnosti da ga se pridržava. Pređimo sada na Doba blagodati: u tom dobu, ljudi su mnogo toga razumeli i od Boga su dobili mnogo novih informacija o čoveku – dobili su smernice i zapovesti u vezi s čovekovim vladanjem. U pogledu doktrine, čovek je u znatnoj meri profitirao. On se, međutim, ipak nadao da će, uprkos tome što nije razumeo istinu, steći više Božje zaštite, naklonosti, blagoslova i blagodati; čovekovo stanovište i dalje se zasnivalo na ispostavljanju zahteva prema Bogu i, dok su ljudi postavljali te zahteve, njihova su stremljenja i dalje bila uperena i usmerena ka životu tela, ka većoj udobnosti i boljem telesnom životu. Cilj njihovog stremljenja bio je i dalje u suprotnosti sa istinom i usmeren protiv nje. Ljudi još uvek nisu bili u stanju da streme ka istini i nisu mogli da zakorače u stvarni život, život u kojem istina predstavlja osnovu čovekove egzistencije. To su realnosti čovekovog života, koji je on živeo na temelju razumevanja svih zakona, zapovesti i ograničenja iz Doba blagodati, ali i na temelju činjenice da još uvek nije razumevao istinu. Ako čovek živi na temelju takvih realnosti, on će, sasvim nesvesno, često gubiti pravac na svom putu. Baš kao kad ljudi kažu: „Zbunjen sam i pogubljen.” U tom stanju neprekidne zbunjenosti, čovek često tone u ništavilo, rastrzan je, ne zna koja je svrha života ni šta mu donosi budućnost, a još manje zna kako da se suoči s raznim ljudima, događajima i stvarima koje mu stvarni život priređuje ili kako da se na pravi način postavi prema njima. Ima čak mnogo Božjih sledbenika, vernika, koji, čak i dok poštuju zapovesti i uživaju mnoge Božje blagodati i blagoslove, neprestano teže bogatstvu, statusu, svetlijoj budućnosti, istaknutom mestu među kolegama, srećnom braku, zadovoljstvu porodičnim životom i sreći – u današnjem društvu, takvi ljudi teže telesnim uživanjima i lakom životu; hteli bi da poseduju skupe vile i luksuzne automobile, da putuju po belom svetu, da istražuju misterije i budućnost čovečanstva. Prihvativši propise i obuzdavanje nametnuto mnoštvom raznih zakona i kriterijuma ponašanja, ljudi su i dalje nesposobni da odbace svoju sklonost ka istraživanju budućnosti, tajni čovečanstva i svih događaja izvan čovekovog vidokruga. Pritom se oni često osećaju prazno, depresivno, ogorčeno, nervozno, uznemireno i uplašeno, u toj meri da im je, zbog mnogih stvari koje im se dešavaju, teško da kontrolišu svoje usijane glave i emocije. Neki ljudi padaju u malodušnost, utučenost, potisnutost i slična stanja, kad god se nađu u iole uznemirujućim okolnostima, poput teških uslova za rad, raskola u porodici, porodičnih i bračnih razmirica ili diskriminacije u društvu. Ima čak i ljudi koje u takvim situacijama obuzimaju izuzetno snažne emocije, a pojedini među njima se čak odlučuju da ekstremnim sredstvima oduzmu sebi život. Naravno, ima i onih koji će se u takvim okolnostima radije povući u osamu. A do kakvih je pojava u društvu došlo zbog svega ovoga? Sve je više usamljenih, kako među muškarcima tako i među ženama, raste broj slučajeva kliničke depresije, i tome slično. Ovakvih pojava ima čak i među hrišćanima i prilično su učestale. Kad se sve sabere i oduzme, osnovni uzrok tih pojava, njihova srž, leži u činjenici da ljudi ne razumeju šta je istina, ne znaju odakle čovek potiče i kuda ide, ne znaju zbog čega čovek živi ni kako bi trebalo da živi. Pri suočavanju sa svakojakim vrstama ljudi, događaja i stvari, oni ne umeju da svim tim stvarima upravljaju, ne znaju da ih reše, odbace, da ih sagledaju, niti da u njih proniknu, kako bi mogli srećno i opušteno da žive pod suverenošću i orkestracijom Stvoritelja. Ljudi ne poseduju takvu sposobnost. Kada Bog ne izražava istinu i kad ljudima ne govori kako treba da gledaju na druge ljude i stvari, kad im ne kaže kako da se vladaju i da postupaju, ljudi se oslanjaju na vlastiti trud, na stečeno znanje i na životne veštine kojima su ovladali, oslanjaju se na pravila igre koja su razumeli, kao i na pravila vladanja i filozofije za ovozemaljsko ophođenje. Oslanjaju se na iskustvo ljudskog života i na svoju izloženost tom životu, pa čak i na ono što su naučili iz knjiga – uprkos tome, kad se suoče sa svim poteškoćama koje im stvarni život priređuje, oni su nemoćni. Ljudima koji žive u takvom stvarnom okruženju, čitanje Biblije nije ni od kakve koristi. Uzalud im je čak i da se mole Gospodu Isusu, a pogotovo da se mole Jahveu. Ni čitanje proročanstava drevnih proroka ne može da razreši nijedan od njihovih problema. Stoga pojedini među njima odlučuju da putuju svetom, da se bave istraživanjem Marsa i Meseca, ili se pak daju u potragu za prorocima koji mogu da predvide budućnost i onda razgovaraju sa njima. Međutim, čak i kad sve to obave, ljudska su srca i dalje nemirna, lišena radosti i utehe. Cilj i smer njihovog napredovanja i dalje im izgledaju tako prazno i nedokučivo. U celini gledano, ljudski je život i dalje tako isprazan. Pošto im je životni status kvo takav kakav jeste, ljudi smišljaju raznovrsne načine zabave: moderne video igre, na primer, zatim bandži-skokove, surfovanje, planinarenje ili skakanje padobranom, u kojima Zapadnjaci naročito uživaju, kao i svakojake dramske predstave, pesme i igre, koje vole Kinezi, ili predstave sa travestitima, posebno popularne na jugoistoku Azije. Ljudi čak gledaju stvari koje ispunjavaju njihove duhovne svetove i telesne požude. Pa ipak, ma šta da gledaju i ma čime da se zabavljaju, duboko u svom srcu ljudi i dalje ostaju zbunjeni u pogledu budućnosti. Koliko god da je neko proputovao belim svetom, pa čak i ako je posetio Mesec ili Mars, čim se vrati kući i malo primiri, opet će se osećati isto onako iscrpljeno kao i pre. Ako ništa drugo, biće čak tužniji i uznemireniji nego što bi bio da nikud nije ni išao. Ljudi misle da razlog zbog kojeg se osećaju tako isprazno, tako nemoćno, tako zbunjeno i potreseno, zbog kojeg žele da istražuju nepoznato i ono što će tek doći, leži u tome što ne umeju da se zabavljaju, što ne umeju da žive. Razlog za to nalaze u činjenici da ljudi ne umeju da uživaju u životu ili bar u pojedinim njegovim trenucima; misle da su im interesi i načini razonode pojednostavljeni i nedovoljno široki. Pa ipak, ma koliko interesovanja da razviju, ma koliko zabava da iskuse i ma koliko mesta na svetu da posete, ljudima se i dalje čini da način na koji žive, kao i pravac i cilj njihovog postojanja, nisu onakvi kakve bi oni želeli. Jednom rečju, ono što ljude generalno muči jeste osećaj ispraznosti i dosade. Neki bi, upravo zbog te ispraznosti i dosade, hteli da probaju sve svetske gurmanluke i poslastice; gde god da odu, najpre sedaju za punu trpezu. Drugi su uvek i na svakom mestu spremni za zabavu, pa se zato do mile volje zabavljaju, jedu i do zore vesele – ali su ipak, nakon što su se najeli, napili i proveselili, još prazniji nego pre. Šta se povodom toga može uraditi? Zašto je nemoguće otresti se tog osećaja? Kad se nađu u ćorsokaku, neki počnu da se drogiraju, da konzumiraju opijum, uzimaju ekstazi ili se, pak, stimulišu svakojakim materijalnim stvarima. A šta je posledica svega toga? Da li ijedan od navedenih metoda ima ikakvog efekta u pogledu eliminisanja osećaja ispraznosti? Može li ijedan od tih metoda u korenu rešiti čovekove probleme? (Ne može.) Zašto ne može? Zato što ljudska bića žive po osećaju. Ljudi ne razumeju istinu, ne znaju zbog čega nastaju problemi poput ispraznosti, nemira, zbunjenosti i tome slično, niti znaju kojim sredstvima da te probleme otklone. Misle da će im osećaj ispraznosti iščileti iz srca ako se pobrinu oko svog telesnog uživanja i ako im je telesni duh zasićen i ispunjen. Da li to zaista tako funkcioniše? Činjenica je da ne funkcioniše. Ako sa ovih propovedi odlaziš prihvatajući ih kao nekakvu doktrinu, ali pritom uopšte ne stremiš ka onom o čemu ovde govorimo, niti te stvari upražnjavaš, ako ove Božje reči ne uzimaš kao osnovu i kriterijum po kojem posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš, onda se tvoj način postojanja i tvoj pogled na život nikada neće promeniti. A ako te stvari ostaju nepromenjene, nikada se neće promeniti ni tvoj život, njegov stil, kao ni vrednost njegovog postojanja. Šta znači to da se stil i vrednost postojanja tvog života nikada neće promeniti? To znači da ćeš jednog dana, pre ili kasnije, doktrine koje razumeš početi da smatraš stubovima duhovnosti; pre ili kasnije, one će za tebe postati mudre izreke i teorije, nešto čime ćeš, kad okolnosti budu to zahtevale, popuniti taj osećaj ispraznosti u svom unutrašnjem svetu. Ako se cilj i smer tvog stremljenja ne promene, bićeš isti kao i oni koji nikad nisu čuli nijednu Božju reč. Cilj i smer tvog stremljenja i dalje će biti potraga za zabavom, za telesnom utehom. I dalje ćeš nastojati da se svoje ispraznosti i zbunjenosti rešavaš putovanjima po belom svetu i istraživanjem tajni. Nema nikakve sumnje u to da ćeš, u tom slučaju, hodati istim onim putem kojim idu pomenuti ljudi. Pošto su isprobali sve svetske đakonije i nauživali se u luksuzu, osećaju se isprazno, a tako ćeš se osećati i ti. Možeš doveka da se držiš istinitog puta i Božjih reči, ali ako ne stremiš ka njima i ne upražnjavaš ih, završićeš kao i oni, tako što ćeš se često osećati isprazno, potreseno, ogorčeno i potlačeno, bez prave sreće, bez istinske radosti, bez prave slobode i, povrh toga, bez pravog spokoja. A onda će, na kraju, tvoj ishod biti identičan njihovom.

Na šta Bog obraća pažnju kad je reč o čovekovom ishodu? Njega ne zanima koliko si Njegovih reči pročitao, niti koliko si propovedi odslušao. Boga te stvari ne zanimaju. Zanima Ga koliko si istina zadobio u svom stremljenju, koliko istina možeš da sprovedeš u delo, zanima Ga da li Njegove reči uzimaš kao osnovu, a istinu kao kriterijum po kojem posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš u svom životu – zanima Ga poseduješ li uopšte takvo iskustvo i svedočanstvo. Ako takvog svedočanstva nema u tvom svakodnevnom životu, niti na putu kojim slediš Boga, ako ništa od toga nije potkrepljeno dokazima, Bog će na tebe gledati isto kao što gleda na nevernike. Da li je, s takvim Njegovim stavom, priča završena? Nije; daleko od toga da će Bog formirati takav stav o tebi i da će se čitava stvar na tome završiti. On će, naime, na osnovu toga odrediti tvoj ishod. Bog tvoj ishod određuje na osnovu puta kojim ideš, On određuje tvoj ishod na osnovu učinka koji ostvaruješ u pogledu svog stremljenja i svojih ciljeva, na osnovu tvog stava prema istini, kao i na osnovu toga da li si se otisnuo na put stremljenja ka istini. Zbog čega On baš tako određuje tvoj ishod? Ako je neko ko naprosto ne stremi ka istini pročitao i odslušao veliki broj Božjih reči, ali još uvek nije u stanju da Njegove reči uzme kao kriterijum po kojem će posmatrati druge ljude i stvari, po kojem će se vladati i postupati, onda taj neko neće na kraju moći da bude spasen. Sledeća stvar je najvažnija: šta bi ta osoba mogla da postane ukoliko bi opstala? Da li bi mogla da postane gospodar svih stvari? Da li bi mogla da, umesto Boga, upravlja svim stvarima? Je li ona vredna tog Božjeg naloga? Zavređuje li poverenje? Kad bi Bog sve stvari prepustio tebi na upravljanje, da li bi ti, kao što to ljudi danas čine, proizvoljno ubijao živa bića koja je Bog stvorio, da li bi proizvoljno rasipao sve stvari koje je On stvorio, da li bi proizvoljno skrnavio sve stvari koje je On ljudima podario? Naravno da bi! Ako bi ti, dakle, Bog predao u ruke čitav ovaj svet i sve stvari na njemu, sa čime bi se sve te stvari naposletku suočile? Ne bi imale istinskog upravitelja, a ljudi, koje je Sotona iskvario, sve bi te stvari oskrnavili i rasuli u paramparčad. Na kraju bi sve te stvari, živa bića među tim stvarima, kao i od Sotone iskvareno čovečanstvo, doživeli istu sudbinu: sve bi ih Bog uništio. To je nešto što Bog svakako ne priželjkuje da vidi. Prema tome, ako je jedna takva osoba čula mnoge Božje reči i među Njegovim rečima razumela samo veliki broj doktrina, a pritom i dalje nije sposobna da preuzme dužnost gospodara svih stvari, niti da posmatra ljude i stvari, vlada se i postupa u skladu s Božjim rečima, takvoj osobi Bog zasigurno neće ništa poveravati, jer je ona za to nesposobna. Bog nipošto ne bi želeo da vidi kako sve te stvari, koje je On mukotrpno stvarao, bivaju po drugi put rasute u paramparčad i oskrnavljene od strane ljudi koje je Sotona iskvario, niti bi želeo da vidi kako čovečanstvo, kojim je šest hiljada godina upravljao, biva uništeno rukom takvih ljudi. Jedino što Bog želi da vidi jeste neprekidno postojanje svih tih, Njegovom teškom mukom stvorenih stvari, pod upraviteljstvom grupe ljudi koji su od Njega zadobili spasenje i koji, pod Božjom brigom, zaštitom i vođstvom, žive u skladu s poretkom svih stvari i sa zakonima koje Bog donosi. Kojoj sorti pripadaju ti ljudi, koji su u stanju da ponesu tako teško breme? Jedna jedina sorta je u stanju da sve to iznese, a čine je upravo ljudi o kojima vam govorim, oni koji streme ka istini, oni koji su u stanju da posmatraju druge ljude i stvari, da se vladaju i da postupaju strogo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Takvi ljudi zavređuju poverenje. Njihov način postojanja u celosti je prevazišao načine postojanja onih ljudi koje je Sotona iskvario; po cilju i načinu svog stremljenja, po tome kako posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju, oni su potpuno usklađeni s Božjim rečima i potpuno su sposobni da kao jedini kriterijum koriste istinu. Takvi su ljudi uistinu sposobni da nastave da žive i sposobni su da od Boga preuzmu zadatak upravljanja svim stvarima. Upravo su to ljudi koji mogu da ponesu tako teško breme kao što je Božji nalog. Bog nipošto neće sve stvari prepustiti ljudima koji ne streme ka istini. Nipošto neće sve stvari prepustiti onima koji naprosto ne slušaju Njegove reči, niti će po bilo koju cenu takvim ljudima poveriti bilo kakav zadatak. Takvi nisu u stanju da valjano obave ni vlastite dužnosti, a kamoli Božji nalog. Kad bi Bog sve stvari poverio njima, oni Mu ne bi bili nimalo odani, niti bi postupali u skladu s Njegovim rečima. Raduckali bi ponešto dok su raspoloženi za to, a kad im dosadi otišli bi da jedu, piju i da se vesele. Često bi osećali ispraznost i nelagodu, ne znajući kud bi sa sobom, bez imalo odanosti prema Božjem nalogu. Takvi ljudi zasigurno nisu oni koje Bog želi. Prema tome, ako razumeš Božje namere, ako su ti poznati nedostaci iskvarenog čovečanstva, kao i put kojim bi iskvareno čovečanstvo trebalo da krene, počni da stremiš ka istini. Slušaj Božje reči i kreni u smeru koji će te dovesti do toga da posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš isključivo u skladu s Božjim rečima, uzimajući istinu kao kriterijum. Orijentiši se prema tom cilju, u tom smeru, pa će, pre ili kasnije, doći dan u kojem će te se Bog setiti i prihvatiti sav tvoj trud i cenu koju si platio. Tada će tvoj život dobiti neku vrednost, dobićeš od Boga priznanje i nećeš više biti samo običan čovek. Niko od tebe ne traži da izdržiš onoliko dugo koliko je Noju trebalo da sagradi barku, ali moraš izdržati barem do kraja ovog života. Da li ćeš živeti sto dvadeset godina? To niko ne zna, ali dovoljno je reći da prosečni životni vek savremenog čoveka ne traje toliko. Sada je mnogo lakše stremiti ka istini nego što je nekad bilo sagraditi barku. Zamisli koliko je teško bilo sagraditi barku u ono vreme, kad nije bilo savremenih alata – sve je učinjeno isključivo snagom ljudskih mišića, pod, blago rečeno, nepovoljnim uslovima. Trebalo je mnogo vremena da se posao završi, a pomoći skoro pa niotkuda. Tebi je danas neuporedivo lakše da stremiš ka istini nego što je nekad bilo sagraditi barku. Tvoje najšire okruženje, kao i, u užem smislu, okolnosti u kojima živiš, daju ti ogromnu prednost i pružaju takve pogodnosti, barem što se stremljenja ka istini tiče.

Tokom našeg današnjeg razgovora u zajedništvu o tome „Zašto čovek mora da stremi ka istini” uglavnom smo obrađivali dva aspekta ove teme. Prvi se sastojao od besede iz Božje perspektive o Njegovom planu upravljanja, Njegovim željama i Njegovoj čežnji; drugi aspekt odnosio se na detaljnu analizu problema u samim ljudima, iz njihove perspektive, što nam je poslužilo da objasnimo značaj i neophodnost stremljenja ka istini. Posmatrano iz bilo kojeg od ta dva ugla, stremljenje ka istini je od vrhunske važnosti i kritične hitnosti za čoveka. Stremljenje ka istini, sa bilo kojeg stanovišta, predstavlja životni put i cilj za koje bi svaki Božji sledbenik, svako ko je čuo Njegove reči, trebalo da se opredeli. Stremljenje ka istini ne treba smatrati nekakvom aspiracijom ili željom, niti bi izjave u vezi s tim stremljenjem trebalo uzimati kao neku vrstu duhovne utehe; umesto toga, reči koje Bog izgovara i Njegove zahteve prema ljudima čovek treba da, na sasvim pragmatičan način, pretvori u načela i osnovu svog praktičnog delovanja u stvarnom životu, kako bi mogao da promeni svoj životni cilj i način svog postojanja i da time, naravno, svoj život učini vrednijim. Na taj će način, u užem smislu, put kojim ideš i odluke koje donosiš dok stremiš ka istini biti ispravni – a pritom ćeš, u širem smislu, zahvaljujući stremljenju ka istini, konačno odbaciti svoju iskvarenu narav, usled čega će ti život biti spasen. Sa Božjeg stanovišta, ljudi koji će biti spaseni nisu samo zenice Njegovog oka ili blago u Njegovoj ruci, a još manje su samo potporni stubovi Njegovog carstva. Blagoslovi kojima ćeš kao pripadnik budućeg čovečanstva biti darovan, zaista su veličanstveni, takvi kakvi nikad nisu bili, niti će ikad više biti viđeni; predivne stvari će ti se događati jedna za drugom, i to na način koji ne možeš ni da zamisliš. U svakom slučaju, prvo što sada treba uraditi jeste postaviti cilj stremljenja ka istini. Svrha postavljanja tog cilja nije popunjavanje praznine u tvom duhovnom svetu, niti da iz tvog srca ukloni osećaj potlačenosti i ogorčenosti, neizvesnosti ili zbunjenosti. To nije svrha postavljanja cilja. Umesto toga, postavljeni cilj treba da posluži kao pravi i istinski cilj prema kojem čovek može da se vlada i da postupa. Prosto i jednostavno. Slažete li se da je to krajnje jednostavno? Ne usuđujete se da to potvrdite, ali činjenica je da je stvar zaista krajnje jednostavna – sve se svodi na pitanje da li je neka osoba odlučna da stremi ka istini. Ako zaista poseduješ takvu odlučnost, ima li ijedne istine za koju ne postoji konkretan put njenog sprovođenja u delo? Za sve istine postoji takav put, zar ne? (Postoji.) Cilj koji se, u bilo kojoj oblasti, sastoji u posedovanju konkretne osnove za sprovođenje istine u delo, kao i konkretnih načela praktičnog delovanja za bilo koji projekat u radu, može da ostvari svako ko zaista poseduje takvu odlučnost. Neko će možda reći; „Još uvek ne znam kako da praktično delujem kad naiđem na neki problem.” To je zato što nisi tražio. Da si tražio, našao bi put. Ima jedna izreka u vezi s tim, zar ne? Ona kaže: „Tražite i naći ćete, kucajte i otvoriće vam se” (Matej 7:7). Jesi li tražio? Jesi li pokucao? Promišljaš li o istini dok čitaš Božje reči? Ako u to promišljanje uložiš malo više truda, moći ćeš sve da razumeš. Sva istina je u Božjim rečima; treba samo da je pročitaš i da o njoj duboko razmisliš. Ne budi lenj i dobro obrati pažnju. U vezi s problemima koje ne možeš samostalno da rešiš, moraš se moliti Bogu, moraš neko vreme tražiti istinu i moraš sa Bogom ponekad da budeš strpljiv, da sačekaš Njegovo vreme. Ako Bog postavi nekakvo okruženje za tebe i ako ti u njemu sve razotkrije, ako te prosvetli u vezi s nekim pasusom iz Svojih reči i na taj način ti unese jasnoću u srce, tako da dobiješ konkretna načela praktičnog delovanja, zar onda nećeš to razumeti? Stremljenje ka istini, dakle, nije nešto preterano apstraktno, niti nešto isuviše teško. Bez obzira da li na to gledaš iz ugla svog svakodnevnog života, obavljanja svoje dužnosti, iz ugla crkvenog dela ili iz ugla komunikacije s drugim ljudima, kako god okreneš, ti možeš da tražiš istinu koja će ti ukazati na smer i na kriterijume praktičnog delovanja. To uopšte nije tako teško. Čoveku je danas mnogo lakše da veruje u Boga nego što je to ranije bio slučaj, zato što sada ima toliko Božjih reči, zato što si u prilici da slušaš mnoge propovedi i da u zajedništvu nadugačko razgovaraš o svakom aspektu istine. To su već razumeli svi oni koji imaju duhovno razumevanje i koji su dobroga kova. Jedino ljudi lišeni duhovnog razumevanja i oni užasno lošeg kova stalno se žale kako nisu razumeli ovo ili ono i kako nikad ni u šta ne mogu da proniknu. Načisto se zbune kad god im se nešto desi i, mada im se u glavi donekle razbistri nakon što u zajedništvu porazgovaraju o istini, posle nekog vremena oni su ponovo zbunjeni. Sve je to zbog toga što po vasceli dan potpuno bezbrižno dokoličare. Naprosto su isuviše lenji i ni za čim ne tragaju. Sve ćeš mnogo lakše razumeti ako budeš tražio i čitao što je moguće više relevantnih Božjih reči, zato što su sve te reči izražene prostim i lako razumljivim jezikom. Ako izuzmemo mentalno zaostale osobe, svaki normalan čovek može te reči da razume. Te reči kristalno jasno izlažu mnoge stvari i sve ti saopštavaju. Pod uslovom da na stremljenje ka istini ne gledaš kao na nešto nevažno, ako zaista svim srcem žudiš da zadobiješ istinu i ako stremljenje ka njoj smatraš nečim najvažnijim u životu, onda te baš ništa ne može sprečiti ili ti onemogućiti da razumeš istinu i da je sprovedeš u delo.

Najjednostavnija praksa stremljenja ka istini jeste u tome da moraš da prihvatiš sve stvari od Boga i da se u svemu pokoravaš. To je jedan aspekt. Drugi aspekt je da, kad je reč o tvojoj dužnosti i tvojim odgovornostima i, da to kažemo u širim razmerama, o nalogu koji ti je Bog dao, kao i o nekim važnim poslovima koje ti je Bog dodelio, uvek treba da platiš cenu. Bez obzira na to koliko bi to moglo biti teško – bez obzira na to da li moraš da zapneš iz sve snage, bez obzira na to da li će te zadesiti progon ili bi to čak moglo život da ti dovede u pitanje – ne treba da žališ zbog cene, već da ponudiš svoju odanost i da se pokoriš do smrti. Ovo su istinsko ispoljavanje, istinsko davanje sebe i istinska praksa stremljenja ka istini. Da li je teško? (Ne, nije teško.) Dopadaju Mi se ljudi koji kažu da nije teško, jer oni imaju srce puno čežnje, odlučnosti i vere u pogledu stremljenja ka istini – oni u svom srcu imaju tu snagu – pa im ništa što ih zadesi ne pada teško. Zabrinjavajuće je to što nekim ljudima nedostaje vera, baš kao i nedostatak samopouzdanja koji ljudi često pominju. U takvom slučaju, s njima je gotovo. Pretpostavimo da je neki čovek beznadežan slučaj, nemotivisan da radi bilo kakav ispravan posao, ali živne kad je reč o jelu, piću i veselju. A ipak, postaje negativan kad se suoči s teškoćama i nema elana, pa čak nema ni trunku motivacije kad je reč o razgovoru u zajedništvu o istini. Kakav je to čovek? To je neko ko ne voli istinu. Da se od čoveka zahtevalo da stremi ka istini u Doba blagodati ili u Doba zakona, to bi mu malo otežalo stvari, ne bi mu bilo lako. Razlog je u tome što su se razlikovale okolnosti u kojima je ljudski rod bio tada, baš kao i merila koja je Bog od ljudi zahtevao. Dakle, u prošlim dobima nije bilo mnogo ljudi koji su mogli da obrate pažnju na Božje reči i da Mu se pokore, osim istaknutih ličnosti kao što su Noje, Avram, Jov i Petar. Ali Bog nije krivio ljude iz ta dva doba, jer im On nije rekao kako da postupaju da bi ispunili merila za spasenje. Na kraju, u ovoj fazi dela u poslednjem dobu, Bog ljudima jasno govori o svakom aspektu istina koje oni treba da primenjuju. Ako ih ljudi i dalje ne primenjuju i još uvek ne mogu da ispune Božje zahteve, Bog za to nije odgovoran; problem je u tome što oni ne vole istinu i što prema njoj imaju odbojnost. Dakle, tražiti od ljudi da streme ka istini u ovom sadašnjem periodu doživljavanja Božjeg dela ne znači otežavati im stvari; naprotiv, to je nešto što su oni u stanju da postignu. S jedne strane, ovaj Božji zahtev je savršeno prikladan; s druge strane, ljudi imaju dovoljne uslove i dovoljan temelj da bi stremili ka istini. Ako neko na kraju ipak ne uspe da zadobije istinu, to je zato što su njegovi problemi jednostavno previše ozbiljni. Takav čovek zaslužuje svaku kaznu koju pretrpi, svaki ishod koji dobije, svaku smrt s kojom se suoči. On ne zaslužuje nikakvo sažaljenje. Za Boga ne postoje takvi izrazi kao što su sažaljenje ili saosećanje prema ljudima. On sudi o ishodu koji neki čovek treba da ima i određuje kakav će za tog čoveka biti ovaj život i svet koji dolazi, na osnovu Svoje naravi, kao i na osnovu zakona i pravila koje je On uspostavio, Svojih zahteva prema ljudima i ispoljavanja koja taj čovek ima. Stvar je tako jednostavna. Bog ne mari za to koliko će ljudi na kraju preživeti, niti koliko njih će na kraju biti kažnjeno. Šta ste razumeli iz ovih reči? Znate li koje vam informacije ove reči prenose? Da vidim da li ste dovoljno pametni i oštroumni da odgovorite. Ne možete da odgovorite, pa ću vas oceniti dvema rečima – glupi ste. Zašto kažem da ste glupi? Reći ću vam. Rekao sam da Bog ne mari za to koliko će ljudi preživeti, niti koliko njih će na kraju biti uništeno i kažnjeno. Šta vam to govori? To vam govori da Bog nije predodredio određen broj ljudi i da tome možete da težite. Bog ne presuđuje o tome da li ćeš ti, neko drugi ili ostali na kraju preživeti ili biti kažnjeni; On će gledati vaša ispoljavanja. Bog govori i dela kao što to sada čini. On se prema svakoj osobi odnosi pravedno i svakome pruža obilje mogućnosti. On i tebi pruža obilje mogućnosti, obilje blagodati i obilnu meru Svojih reči, Svog dela, Svoje milosti i trpeljivosti. Pravedan je prema svakoj osobi. Ako stremiš ka istini i krenuo si putem sleđenja Boga i ako, bez obzira na to koliku patnju podnosiš ili sa koliko teškoća se suočavaš, možeš da prihvatiš istinu i tvoje iskvarene naravi budu pročišćene, u tom slučaju ćeš biti spasen. Ako možeš da svedočiš o Bogu i da postaneš stvoreno biće koje je u skladu s merilom, gospodar svih stvari koji je u skladu s merilom, preživećeš. A ako budeš preživeo, to neće biti zato što ti se osmehnula sreća; preživećeš zahvaljujući tome što si se trudio i nesebično davao sebe, kao i zahvaljujući svom stremljenju. To će biti isključivo tvoja zasluga i tvoje pravo. Neće Bog ništa morati da ti daje preko toga. Bog ti ne pruža nikakve dodatne smernice ni obuku, ne saopštava ti dopunske reči, niti je posebno tebi naklonjen. On ne čini takve stvari. Radi se naprosto o tome da najjači opstaju, baš kao u prirodi. U skladu s poretkom i pravilima koje postavlja Bog, svaka životinja donosi na svet svoje mladunce, ma koliko da ih već na rođenju, ugine. Oni koji mogu da prežive preživeće, oni koji ne mogu uginuće, a zatim će na svet doći nova generacija mladunaca. Koliko god da ih nakon toga preživi, toliko će ih i biti. Kad naiđe loša godina, nijedno mladunče ne preživi; ako je godina dobra, preživeće ih više. Na kraju, sve se održava u ravnoteži. Kako se, dakle, Bog odnosi prema ljudskom rodu koji je stvorio? Isto kao prema svim ostalim stvorenjima. Tako On svakoj osobi ravnopravno pruža priliku i svakoj se osobi obraća na isti način, javno i bez ikakve nadoknade. Prema svakome je milostiv i svakoga uzdiže; svakog čoveka vodi, brine o njemu i čuva ga. Ako, zahvaljujući stremljenju ka istini, na kraju budeš preživeo i ako budeš ispunio Božja zahtevana merila, to će značiti da si uspeo. Nasuprot tome, ako si povazdan smeten i uludo trošiš dane proklinjući zlu sudbu, ako si sklon preterivanju, ako ne znaš šta bi sa samim sobom i živiš od danas do sutra, onako, po osećaju, ako uopšte ne stremiš ka istini, niti hodaš ispravnim putem, na kraju ćeš ostati praznih ruku. Ako želiš da živiš kao muva bez glave, zanemarujući delo koje Bog obavlja u tebi, ne dajući ni pet para na to što te On vodi, što ti pruža brojne mogućnosti, što te dovodi u red, što te prosvećuje i podržava, Bog će uvideti da si ti jedna tupava budala i potpuno će te ignorisati. Svoje delo će početi da obavlja u tebi tek onda kad počneš da stremiš ka istini. Zaboraviće na sve tvoje ranije prestupe. Ako ne stremiš ka istini, Bog te neće na to primoravati i neće te vući za rukav. Ako stremiš, dobićeš; ako ne stremiš, nećeš ni dobiti. Ljudi mogu svojevoljno da odluče hoće li stremiti ka istini ili neće. O tome isključivo oni sami odlučuju. Kad Svoje delo bude priveo kraju, Bog će od tebe zatražiti odgovore i oceniće te u skladu s merilima istine. Ako ne budeš posedovao nikakvo svedočanstvo, moraćeš da budeš uklonjen i nećeš moći da preživiš. Kazaćeš: „Obavio sam tolike dužnosti i toliko sam dugo službovao. Mnogo sam od sebe dao i platio visoku cenu!” A Bog će te upitati: „Ali, jesi li stremio ka istini?” Kad o tome budeš razmislio, činiće ti se da za svojih dvadeset, trideset, četrdeset ili pedeset godina, koliko veruješ u Boga, nijednom nisi stremio ka istini. Bog će ti na to reći: „Pa ti i sȃm kažeš da nisi stremio ka istini. Gubi se, onda. Idi kud ti je volja.” Ti ćeš na to: „Zar Bog ne misli da bi bilo šteta da spase jednu osobu manje u odnosu na potreban broj, da ostane uskraćen za jednog gospodara svih stvari?” Da li će se Bog, u tom trenutku, sažaliti na tebe? Dovoljno je dugo Bog bio strpljiv, dovoljno je dugo čekao. Njegova očekivanja prema tebi već su iščilela, izgubio je nadu u tebe i stoga na tebe više ni ne obraća pažnju. Neće za tobom ni suzu pustiti, niti će zbog tebe više hteti da trpi bol i da pati. A zašto? Zato što će ishod svih stvari tada već biti određen, Božje će delo biti privedeno kraju, Njegov plan upravljanja biće završen i On će otići na počinak. Bog ni zbog koga neće biti posebno srećan, niti će zbog ikoga trpeti bol, jadovati ili plakati. Neće se, naravno, ni radovati ni biti ushićen zato što je neka konkretna osoba preživela ili što je uspela da postane gospodar svih stvari. Zbog čega je to tako? Bog se isuviše dugo previše trošio zarad ovog ljudskog roda, te stoga mora malo da otpočine. Mora da zaključi knjigu Svog plana upravljanja od šest hiljada godina, tako da više uopšte neće misliti na nju, neće ništa više planirati ni govoriti, niti će išta više raditi na čoveku. Buduće delo i nastupajuće dane prepustiće gospodarima narednog doba. O čemu vam, dakle, sada govorim? Govorim vam o sledećem: Stremljenje ka istini je tako važno. Treba da znate koji će ljudi ostati nakon velikih katastrofa, koja će ispoljavanja posedovati oni koji ostanu, a koja će im omogućiti da prežive, i iz kog razloga će biti uklonjeni oni koji budu uklonjeni – te stvari treba da vam budu jasne u srcu. Ovim vam se pruža prilika da težite, omogućava vam se da shvatite da je jedini put težnje u tome da stremite ka istini. Nemojte dane provoditi smeteni; neće valjati ako ste smetenjaci. To će vas upropastiti. Ako se jednog dana Bog ne bude više sećao da si išta platio, ako više ne bude mario kojim putem ideš, niti kakav će ti biti ishod, upravo će tog dana na tvoj ishod biti stavljena tačka. Šta je to što vi sada morate da uradite? Dok se Božje srce još uvek trudi za čovečanstvo, dok On još uvek pravi planove za čovečanstvo, dok On još uvek oseća tugu i brigu za svaki potez koji čovečanstvo napravi, morate što pre da napravite svoj izbor i odredite cilj i pravac svoje težnje. Ne čekajte da dođe dan Božjeg odmora da biste pravili svoje planove, ili da tek tada zaista osetite žaljenje, kajanje, i duboku tugu i grižu savesti – tada će sve biti prekasno, nijedna osoba neće moći da te spase, a ni Bog. To je zato što, kad dođe taj čas, kad nastupi trenutak da se Božji plan uistinu završi, kad u knjigu Svog plana Bog unese Svoju poslednju zabelešku i konačno je zatvori, On nakon toga neće više ništa raditi. Bogu je neophodan počinak; mora malo da uživa u plodovima Svog plana upravljanja od šest hiljada godina, da uživa gledajući preostale ljude kako, u Njegovo ime, upravljaju svim stvarima. Bog želi da uživa posmatrajući preostala ljudska bića kako svim stvarima rukovode u skladu s pravilima i propisima koje je On uspostavio, kako to čine strogo se pridržavajući poretka koji je On stvorio za sva godišnja doba, za sve stvari i sve ljude, kako to čine ne narušavajući Njegovu volju, niti išta od onoga što On želi. Bog želi da uživa u Svom počinku, želi da uživa u Svojoj udobnosti i da uopšte više ne brine o ljudima, niti o bilo kakvom radu za njihovo dobro. Razumete li to? (Da.) Taj će dan uskoro osvanuti. Da o dugovečnosti ljudskog roda razgovaramo u vreme Adama i Eve, ljudi bi pred sobom imali još mnogo vekova, što znači da bi imali vremena napretek. Pogledajte samo koliko je trebalo Noju da sagradi barku. Mislim da danas postoji jedva šačica ljudi koji će doživeti stotu, a znaš li koliko ti je decenija preostalo do smrti, čak i ako zaista budeš živeo devedeset ili sto godina? Ne baš mnogo. Čak i ako si navršio dvadesetu, a moći ćeš da doživiš devedesetu, što znači da imaš još sedamdeset godina života pred sobom, to je i dalje kraće od vremena koje je Noju bilo potrebno da sagradi barku. Za Boga je šest hiljada godina kao treptaj oka, a ono što je za čoveka šezdeset, osamdeset, pa i čitavih sto godina, za Njega je tek par sekundi – neka bude i nekoliko minuta, tek toliko da okom trepne. Čak i oni koji ne idu ispravnim putem i ne streme ka istini, često kažu: „Kratak je život. Dok lupiš dlanom o dlan, starost je već tu; za tren oka, kuća se ispuni decom i unučićima; čitav život prođe za treptaj oka.” A šta se dešava ako stremiš ka istini? U tom slučaju, još si u žešćoj trci s vremenom. Svima onima koji ne streme ka istini i koji žive u svetu praznine dok im dani uzalud prolaze, ipak se čini da vreme prilično brzo teče. A kakav je slučaj ako stremiš ka istini? Za tebe je prikladno da na neko vreme iskusiš svako okruženje, svaku osobu, svaki događaj i svaku stvar koje je Bog postavio – ali, tek ćeš nakon dužeg vremena steći poneku mrvicu znanja, uvida i iskustva. To nije nimalo lako. Kad budeš zaista stekao to znanje i iskustvo, pašće ti na pamet sledeća misao: „Moj Bože! Čovek ne dobija mnogo ako čitav život posveti stremljenju ka istini!” Mnogi ljudi danas pišu o svom iskustvenom svedočenju i vidim kako neki od njih, koji u Boga veruju već dvadeset ili trideset godina, upravo pišu o svojim greškama i padovima od pre deset ili dvadeset godina. Iako bi hteli da pišu o svom sadašnjem životu ili o nedavnim događajima, nemaju šta o tome da napišu. Iskustvo im je žalosno oskudno. Dok pišu eseje o iskustvenom svedočenju, neki moraju da se prisećaju nekadašnjih grešaka i padova, pa su oni sa slabijim pamćenjem prinuđeni da od drugih traže pomoć kako bi se prisetili nekih stvari. To malo uspomena predstavlja sve što su zadobili za deset, dvadeset, pa čak i trideset godina proživljenih s verom u Boga, pa ih je veoma teško zapisati. Neki eseji su čak sačinjeni od nepovezanih delova, koji kasnije bivaju na volšeban način spojeni u jednu celinu. Takva se štiva uopšte ne mogu svrstati u eseje o životnom iskustvu, jer ona, zapravo, nikakve veze sa životom nemaju. Eto koliko je jadan čovek koji ne stremi ka istini. Zar nije tako? (Tako je.) Stvari stoje upravo tako. Iskreno se nadam da niko od vas neće dočekati da jednoga dana, nakon što Božje delo bude okončano, pokajnički stupi pred Boga, padne na kolena i kaže: „Sada sam spoznao sebe! Sada znam kako da stremim ka istini!” Prekasno! Bog se neće više obazirati na tebe; neće Ga više zanimati jesi li ti neko ko stremi ka istini, ni koju vrstu iskvarene naravi poseduješ, niti kakav stav imaš prema Njemu, neće Ga biti briga koliko te je duboko Sotona iskvario, ni kojoj vrsti ljudi pripadaš. Zar se nećeš do kostiju smrznuti kad ti se to desi? (Hoću.) Zamisli samo: hoćeš li biti tužan ako do toga zaista dođe? (Biću.) A zašto ćeš biti tužan? Zato što se podrazumeva da nikada nećeš dobiti još jednu priliku. Nikada više nećeš čuti Božje reči i Bog se više nikada neće nervirati zbog tebe; nikad više nećeš biti neko ko je Bogu bitan, niti Njegovo stvoreno biće. Nikakve veze s Njim nećeš više imati. Strašno je i pomisliti na tako nešto. Pošto sve to možeš već sada da zamisliš, zar nećeš biti zapanjen ako zaista dođe dan da se nađeš u takvoj situaciji? Biće to baš onako kako je zapisano u Bibliji: kad dođe taj čas, ljudi će se udarati u grudi i leđa, naricaće, škrgutati zubima i jaukati baš kao da umiru. Ali nikakve koristi neće imati od tog jaukanja do smrti – za njih će sve biti prekasno! Bog više neće biti tvoj Bog, a ti više nećeš biti Božje stvoreno biće. Nećeš više imati nikakve veze s Njim i On te neće želeti. Boga se uopšte više neće ticati kako si. Nećeš Mu više biti u srcu i uopšte Ga više nećeš zanimati. Zar tada nećeš stići na kraj svog puta vere u Boga? (Stići ću.) Upravo zbog toga, ako već možeš sebi da predočiš da će možda doći vreme da te se Bog gnuša i da te odbaci, treba da ceniš sadašnjost. Možda će te Bog izgrditi, možda će ti suditi ili će te orezati; možda će te čak i proklinjati ili oštro prekorevati. Sve to vredi ceniti: Bog te barem priznaje kao Svoje stvoreno biće i još uvek očekuje nešto od tebe; barem znaš da te još uvek nosi u srcu i da je još uvek spreman da te prekoreva i proklinje, što znači da se i dalje iskreno brine za tebe. Ta briga nije nešto za šta bi neko mogao da trampi svoj život. Ne budite glupi! Razumete li? (Da.) Ako razumete, onda se samo pravite da ste glupi, je li da? Iskreno se nadam da niste odistinski glupi. Ako ste razumeli ove stvari, nemojte više gubiti vreme. Stremljenje ka istini je velika stvar u čovekovom životu. Nijedna stvar nije toliko važna kao stremljenje ka istini i nijedna stvar po svojoj vrednosti ne premašuje zadobijanje istine. Je li bilo lako slediti Boga do današnjeg dana? Požuri da svoje stremljenje ka istini učiniš važnim! Ova etapa dela u poslednjim danima najvažnija je etapa koju Bog obavlja na ljudima tokom Svog plana upravljanja od šest hiljada godina. Stremljenje ka istini je ono što Bog najviše očekuje od Svog izabranog naroda. On se nada da će ljudi ići ispravnim putem, a to je put stremljenja ka istini. Nemoj izneveriti Boga, nemoj Ga razočarati i nemoj Ga primoravati da te, u završnom času, ukloni iz Svog srca i da prestane da mari za tebe ili da u Sebi čak zadrži imalo mržnje prema tebi. Nemojte dozvoliti da dođe do toga. Razumete li to? (Da.)

Kako glasi tema o kojoj smo danas razgovarali? (Zašto čovek mora da stremi ka istini.) Zašto čovek mora da stremi ka istini – poteža tema za razgovor, zar ne? A zbog čega je teška? Zbog toga što je važna. Ona je presudno važna za život i budućnost svake osobe, kao i za način na koji će svaka osoba egzistirati u narednom dobu. Stoga se nadam da ćete naš današnji razgovor o toj temi preslušati još nekoliko puta, kako biste dodatno produbili svoj utisak o svemu tome. Bez obzira na to da li ste spremni za stremljenje ka istini i da li ste ranije već stremili ka istini, počev od današnjeg razgovora na temu „Zašto čovek mora da stremi ka istini”, pa ubuduće, nastojte da učvrstite svoju odluku i da se s čeličnom voljom opredelite za stremljenje ka istini. To vam je najbolji mogući izbor. Možete li to da učinite? (Možemo.) Odlično. Danas smo razgovarali o tome zašto čovek mora da stremi ka istini. Tema našeg sledećeg zajedništva biće kako stremiti ka istini. Pošto sam vam već saopštio temu narednog razgovora, razmislite malo o tome i potražite u svom srcu znanje koje o toj temi posedujete. Nije loše da o tome malo unapred razmišljate. Ovim je naše današnje zajedništvo završeno.

3. septembar 2022. godine


Kako stremiti ka istini (1)

O kojoj smo temi razgovarali na našem poslednjem okupljanju? (Zašto čovek mora da stremi ka istini.) Na kraju tog razgovora, zadao sam vam drugu temu kao domaći zadatak – o kojoj se temi radilo? (Kako stremiti ka istini.) Jeste li kontemplirali o toj temi? (Ja sam o njoj malo kontemplirao, Bože. Kad je reč o tome kako stremiti ka istini, stvar se svodi na analizu naših otkrivanja iskvarenosti i iskvarenih naravi prema svim ljudima, događajima i stvarima sa kojima se svakodnevno susrećemo, kao i na traženje istine zarad rešavanja tih problema. U isto vreme, obavljanje dužnosti dotiče se određenih načela, te stoga moramo tražiti relevantne istine da bismo razumeli kako da se pridržavamo tih načela kada pristupamo različitim dužnostima – to je još jedan od načina upražnjavanja težnje ka istini.) S jedne strane, dakle, radi se o traženju istine u svakodnevnom životu, a s druge o traženju istina-načela pri obavljanju vlastite dužnosti. Postoje li još neki aspekti te potrage? Ova tema ne bi trebalo da bude naročito teška, zar ne? Jeste li kontemplirali o tome „Kako stremiti ka istini”? Kako ste tačno o tome kontemplirali? O toj temi treba da kontemplirate tako što ćete određeno vreme razmišljati o njoj, a zatim pribeležiti saznanja do kojih ste došli tokom tog razmišljanja. Ako samo nakratko bacite pogled na tu temu i malo razmislite o njoj, ne ulažući pritom nimalo vremena ni energije i ne razmišljajući pažljivo o tome, to onda nije kontemplacija. Kontemplacija podrazumeva da o tome ozbiljno razmislite, da se zaista potrudite oko promišljanja o tome, da iz toga izvučete neka konkretna saznanja, da budete prosvećeni i prosvetljeni i da, na kraju, požanjete nagrade – sve su to rezultati koji se postižu kontemplacijom. Jeste li, dakle, zaista kontemplirali o toj temi? Niko od vas nije uistinu kontemplirao o njoj, zar ne? Na poslednjem sastanku, dao sam vam temu za domaći zadatak, kako biste mogli da se pripremite, ali niko od vas nije o toj temi kontemplirao i niko je nije ozbiljno shvatio. Nadali ste se da ću vam opet sve sažvakati? Ili ste pomislili: „Ovo je krajnje jednostavna tema, nema ničeg dubljeg u njoj. Sve smo već shvatili, pa nema razloga da o tome kontempliramo – sve već razumemo o toj temi”? Ili se, pak, radi o tome da vas pitanja i problemi u vezi sa stremljenjem ka istini uopšte ne zanimaju? U čemu je problem? Nije valjda da ste prezauzeti poslom? Ne, stvarno, koji je razlog? (Nakon što sam saslušao Božja pitanja i preispitao samog sebe, zaključio sam da je glavni razlog to što ja istinu ne volim. Nisam ozbiljno shvatio Božje reči, niti sam zdušno kontemplirao o istini. Takođe sam se nadao da ću dobiti već sažvakan odgovor. Nadao sam se da ću, kad Bog bude zaključio naš razgovor na tu temu, moći da je razumem. Takav je bio moj stav.) Da li je većina vas takva? Izgleda da ste navikli da vam se sve sažvaće. Kada je reč o istini, niste naročito marljivi i ne trudite se preterano. Posebno obožavate da naslepo jurcate i nešto radite. Vi samo uludo traćite vreme; smeteni ste u pogledu istine i ne uzimate je zaozbiljno. To je vaše pravo stanje.

Kako stremiti ka istini jedna je od tema o kojima se najčešće razgovara u Božjoj kući. Većina ljudi razume poneku doktrinu o tome kako stremiti ka istini i poznaje određene pristupe i načine njenog sprovođenja u delo. Ima ljudi koji već dugi niz godina veruju u Boga i manje-više imaju neka stvarna iskustva ali su i oni doživljavali neuspehe i posrnuća, zapadali u slabost i negativnost. U procesu stremljenja ka istini, oni su takođe doživljavali uspone i padove, ali su, u stremljenju ka istini, učili na vlastitim greškama i bivali na određeni način nagrađeni. Naravno, u svom životu i okruženju, susretali su se s mnogim poteškoćama i preprekama, kao i sa najrazličitijim stvarnim problemima. Ukratko, većina ljudi razume stremljenje ka istini do određenog nivoa iz prve ruke, bilo samo po formi ili kroz neke praktične probleme, a takođe poseduje i neko doktrinarno znanje o tome. Nakon što su počeli da veruju u Boga ili se otisnuli na put stremljenja ka istini, bez obzira da li su na tom putu zaista platili cenu ili su se u svom pristupu stremljenju ka istini tek neznatno potrudili, svi ljudi, u manjoj ili većoj meri, iz prve ruke razumeju to stremljenje. Za one koji istinu vole, to razumevanje predstavlja istinske i dragocene nagrade, dok su oni koji ne streme ka istini lišeni bilo kakvog iskustva ili nagrade. Jednom rečju, većina ljudi napreduje kolebljivo, a pri stremljenju ka istini drži se stava da je bolje „ne istrčavati se”, dok istovremeno doživljava tek delić osećaja koji stremljenje ka njoj nosi. Prema mišljenju, stavovima i svesti većine ljudi, stremljenje ka istini predstavlja nešto pozitivno i nadasve značajno. Oni to stremljenje ne smatraju samo životnim ciljem kojem treba da teže, već i ispravnim putem koji u životu treba da slede. Bilo na teoretskom nivou ili na osnovu realnih iskustava i znanja, svi ljudi smatraju da je stremljenje ka istini dobra i najpozitivnija stvar. Nema tog puta ni stremljenja kojima se ljudi bave, a koji bi se mogli porediti sa stremljenjem ka istini ili sa putem koji vodi do tog stremljenja. Stremljenje ka istini je jedini ispravan put koji ljudska bića treba da slede. Kao pripadniku ljudske rase, svakom čoveku bi stremljenje ka istini trebalo da bude životni cilj i on bi to trebalo da smatra ispravnim putem koji ljudi treba da slede. Kako, dakle, treba stremiti ka istini? Upravo ste maločas izneli neke jednostavne teoretske ideje, s kojima bi se verovatno saglasila većina ljudi. Svi misle da se takve težnje i praktični postupci odnose na stremljenje ka istini. Ljudi misle da se ono što se konkretno tiče stremljenja ka istini naprosto svodi na sticanje znanja o samom sebi, ispovedanje i pokajanje, a zatim i na pronalaženje istina-načela za primenu Božjih reči i, naposletku, na proživljavanje Njegovih reči u svakodnevnom životu i ulazak u istina-stvarnost. To je uobičajeni način na koji većina ljudi shvata i razume kako stremiti ka istini. Osim metoda koje su vam prepoznatljive i shvatljive, sumirao sam neke konkretne puteve i metode upražnjavanja težnje ka istini. Tokom današnjeg druženja, detaljnije ćemo popričati o tome kako stremiti ka istini.

Dva puta praktičnog postupanja za stremljenje ka istini: otpuštanje i posvećenost

Pored nekoliko metoda koje ste već nabrojali, Ja sam, nakon detaljnijeg razmatranja, stremljenje ka istini sveo na dva metoda. Jedan od tih metoda je „otpuštanje”. Je li to nešto jednostavno? (Jeste.) Ne radi se ni o čemu apstraktnom niti komplikovanom. Uz to, lako se pamti i jednostavno je za razumevanje. Naravno, praktična primena ovog metoda može biti donekle teška. Kao što vidiš, ovaj metod je znatno jednostavniji od onih koje ste vi izneli. To što ste izneli samo je gomila nekakvih teorija. Sve one, naravno, deluju uzvišeno i duboko, i imaju u sebi nešto konkretno, ali su zato mnogo komplikovanije od onoga što sam maločas pomenuo. Prvi metod je „otpuštanje”, a drugi „posvećenost”. Postoje, dakle, samo dva metoda, od kojih oba sadrže jednu jedinu reč u svom nazivu. Čim čuju te reči, ljudi ih razumeju i znaju kako da primene te metode, bez potrebe da o njima razgovaraju u zajedništvu – pored toga, te reči se lako pamte. Koji je prvi metod? (Otpuštanje.) A drugi? (Posvećenost.) Vidiš? Zar nije jednostavno? (Jeste.) Ovi metodi su neuporedivo sažetiji od onih koje ste naveli. Kako se to zove? To je oštroumnost. Da li je uvek, kada se koristi manje priče, u pitanju oštroumnost? (Nije.) U krajnjoj liniji, potpuno je nevažno da li je nešto izraženo na oštrouman ili na neki drugi način. Ono što je važno jeste da li su izražene ključne stvari i da li se radi o nečem funkcionalnom, što ljudi mogu da primene u praksi. Pored toga, važno je pratiti kakvi se rezultati postižu primenom tih metoda, mogu li se pomoću njih rešavati praktične teškoće ljudi, da li ti metodi ljudima pomažu da slede put stremljenja ka istini, da li im omogućavaju da se iz korena reše svojih iskvarenih naravi, da li primena tih metoda ljudima pomaže da dođu pred Boga, da prihvate Njegove reči i istinu, te da na taj način ostvare rezultate i ciljeve koje bi stremljenje ka istini trebalo da im omogući. Jesam li u pravu? (Jesi.) Sada ste, dakle, upoznati sa metodima „otpuštanja” i „posvećenosti”. Kakav je odnos između ta dva metoda i stremljenja ka istini? Jesu li oni povezani s metodima koje ste vi pomenuli, ili su u suprotnosti s njima? Još uvek niste načisto u vezi s tim, zar ne? (Još uvek nije najjasnije.) Uopšteno govoreći, dva metoda koje sam maločas pomenuo jedini su konkretni metodi upražnjavanja težnje ka istini. Koji je konkretan sadržaj prvog od ta dva metoda – metoda otpuštanja? Šta je najjednostavnija i najneposrednija stvar na koju pomislite kad čujete reč „otpuštanje”? Kako se taj metod praktično primenjuje? Koji konkretni elementi čine sadržaj tog metoda? (Otpuštanje vlastite iskvarene naravi.) Ima li još šta, osim iskvarene naravi? (Predstave i uobrazilje.) Predstave i uobrazilje, osećanja, čovekova volja i preferencije. Šta još? (Sotonske filozofije za ovozemaljsko ophođenje, pogrešne vrednosti i pogledi na život.) (Čovekove želje i namere.) Jednom rečju, kad ljudi razmišljaju o stvarima koje bi trebalo da napuste, osim raznih ponašanja vezanih za njihove iskvarene naravi, oni razmišljaju i o onome od čega se sastoje njihove misli i stavovi. Postoje, dakle, dva glavna dela: jedan se tiče iskvarenih naravi, dok se drugi odnosi na misli i stavove ljudi. Osim te dve stvari, šta vam još pada na pamet? Zbunjeni ste, zar ne? Šta je tome razlog? Razlog je taj što stvari koje vam odmah padnu na pamet predstavljaju teme s kojima se, od trenutka kad ste počeli da verujete u Boga, često susrećete u svom svakodnevnom životu i o kojima ljudi često govore. Što se, pak, tiče problema koje niko ne spominje, a koji ipak postoje u ljudima – vi te probleme ne poznajete, niste ih svesni, ne možete da ih smislite, a ujedno ih nikad niste ni smatrali problemima o kojima treba kontemplirati. U tome leži razlog vaše zbunjenosti. Pričam o tome s vama zato što želim da razmislite i da pažljivo razmotrite problem o kojem ćemo razgovarati na sledećem zajedništvu, i zato što želim da taj problem ostavi na vas dubok utisak.

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

I. Otpuštanje raznih negativnih emocija

Sada ćemo razgovarati o dve glavne stvari koje se tiču načina na koji čovek treba da stremi ka istini: prva je otpuštanje, a druga posvećenost. Hajde da najpre popričamo o prvoj stvari – otpuštanju. Ovde se ne radi samo o otpuštanju osećanja, filozofija za ovozemaljsko ophođenje, samovolje, žudnje za blagoslovima, niti o drugim sličnim tumačenjima. Primena metoda „otpuštanja”, o kojem ću danas besediti, ima konkretnije značenje i zahteva od ljudi da taj metod proučavaju i primenjuju u svom svakodnevnom životu. Šta je ono što, u vezi s otpuštanjem, treba najpre pomenuti? Prvo što ljudi treba da otpuste u svom stremljenju ka istini jesu razne ljudske emocije. Na šta pomislite kad pomenem te razne emocije? Šta tačno spada u te emocije? (Usijana glava, samovolja i negativnost.) Da li gorljivost predstavlja emociju? (Po mom shvatanju, emocije su ono kad ljudi, obavljajući svoju dužnost, postupaju u skladu sa svojim osećanjima. Oni prema stvarima zauzimaju različita gledišta zavisno od toga da li se osećaju dobro ili loše.) Jesu li to emocije o kojima sam govorio? Da li se tako objašnjavaju emocije? (Bože, prema mom shvatanju, emocije se uglavnom sastoje od razdražljivosti, uznemirenosti, kao i zadovoljstva, besa, tuge i radosti.) To je prikladno uopštavanje. Da li je, dakle, emocija ono što je maločas pomenuto da ljudi čine stvari u skladu sa svojim osećanjima? (To je samo manifestacija.) To je neka vrsta manifestacije emocija. Kad se neko oseća loše, razdražljivo i potišteno – sve su to manifestacije, ali nikako ne i definicije emocija. Kako bi onda ljudi trebalo da razumeju ono što bi najpre trebalo da otpuste u svom stremljenju ka istini – razne emocije? Šta to oni zapravo otpuštaju kad otpuštaju razne emocije? To znači da otpuštaju raspoloženja, misli i emocije koje se u njima rađaju u raznim situacijama i kontekstima, kao i u kontaktu s raznim ljudima, događajima i stvarima. Neke od tih emocija pritom prerastaju u samovolju date osobe. Iako neke od njih ne prerastaju u samovolju, one ipak često utiču na stav i postupke te osobe. Od čega se, dakle, te emocije sastoje? Primera radi, one obuhvataju utučenost, mržnju, bes, razdražljivost, nelagodu, kao i potisnutost, osećaj inferiornosti i suze radosnice – sve se to može smatrati emocijama. Jesu li to konkretne manifestacije emocija? (Jesu.) Imajući sve ovo u vidu, znate li šta su emocije? Imaju li one ikakve veze s negativnošću i plahovitošću, koje ste pomenuli? (Ne.) Emocije nemaju s tim nikakve veze. Šta, dakle, predstavljaju stvari koje ste maločas pomenuli? (Iskvarene naravi.) Sve su to nekakve manifestacije iskvarenih naravi. A emocije koje sam upravo nabrojao, poput potisnutosti, utučenosti, osećaja inferiornosti i tako dalje – imaju li one bilo kakve veze sa iskvarenim naravima? (Emocije o kojima je Bog maločas govorio nemaju veze sa iskvarenim naravima, one ne predstavljaju iskvarene naravi, ili još uvek nisu dostigle nivo iskvarenih naravi.) Šta, dakle, one predstavljaju? One predstavljaju zadovoljstvo, bes, tugu i radost normalne ljudskosti – to su emocije koje se rađaju i manifestacije koje se otkrivaju kad se ljudi nađu u određenim situacijama. Neke od njih možda izaziva iskvarena narav, dok druge još uvek nisu dostigle taj nivo i nemaju veze sa iskvarenim naravima, ali u ljudskim mislima te stvari ipak postoje. U takvim okolnostima, bez obzira na kontekst ili na situaciju u kojoj su se ljudi zatekli, sasvim je prirodno da će te emocije, u izvesnoj meri, često uticati na njihov sud i stavove, na poziciju koju bi ljudi trebalo da zauzmu, kao i na put kojim bi trebalo da idu. Razne emocije o kojima smo upravo govorili najčešće su prilično negativne. Ima li među njima nekih neutralnih emocija, koje nisu u tolikoj meri ni negativne ni pozitivne? Ne, među njima nema nijedne relativno pozitivne emocije. Malodušnost, utučenost, mržnja, bes, osećaj inferiornosti, razdražljivost, nelagoda i potisnutost – sve su to prilično negativne emocije. Može li ijedna od tih emocija da omogući ljudima pozitivno suočavanje sa životom, ljudskom egzistencijom i situacijama na koje u svom životu nailaze? Zar baš nema nijedne koja bi bila pozitivna? (Nema.) Sve su to relativno negativne emocije. Koje su onda emocije barem donekle bolje? Šta je sa čežnjom i nedostajanjem? (Te su emocije prilično neutralne.) Da, one mogu da budu neutralne. Šta još? Nostalgija, žudnja i brižnost. Na šta se odnose sve ove emocije o kojima govorimo? To su stvari koje su često skrivene u dubinama ljudskog srca i duše, i koje isto tako često mogu da ovladaju ljudskim srcima i mislima, kao i da utiču na njihova raspoloženja, na njihove stavove i gledišta prema različitim postupcima. Te će emocije, dakle, bilo da figuriraju u stvarnim životima ljudi ili u njihovoj veri u Boga i stremljenju ka istini, u manjoj ili većoj meri ometati ili uticati na njihov svakodnevni život i delovati na njihove stavove prema vlastitim dužnostima. One će, naravno, uticati na njihovo rasuđivanje, kao i na poziciju koju ljudi zauzimaju dok streme ka istini; štaviše, te prilično negativne emocije imaće ogroman uticaj na ljude. Kako se kod ljudi razvija sećanje i kako oni počnu da osećaju raznolike emocije ili da formiraju svest koja prepoznaje stvari i događaje, okruženje i druge ljude, razne emocije postepeno počinju da se rađaju i da se oblikuju u njima. Kada se jednom uobliče, te se emocije postepeno, kako ljudi stare i doživljavaju sve više svetovnih stvari, sve snažnije ukorenjuju u njima, duboko u njihovim srcima, te tako postaju sve dominantnija odlika njihove individualne ljudskosti. One postepeno usmeravaju njihovu individualnost, njihovo zadovoljstvo, bes, tugu i radost, njihove naklonosti, njihovu potragu za ciljevima i pravcem u životu, i tome slično. Upravo zbog toga, te su emocije nužno potrebne svakoj osobi. Zašto to kažem? Zato što, čim ljudi počnu da formiraju subjektivnu svest o stvarima koje ih okružuju, te emocije postepeno počinju da utiču na njihovo zadovoljstvo, bes, tugu i radost, da utiču na njihovo rasuđivanje i spoznavanje ljudi, događaja i stvari, kao i na njihovu ličnost. One će, naravno, uticati i na gledišta i stavove ljudi u pogledu načina na koji se suočavaju i na koji postupaju prema drugim ljudima, događajima i stvarima u svom okruženju. Što je još važnije, te negativne emocije utiču na načine i načela koji upravljaju vladanjem tih ljudi, kao i na ciljeve kojima oni teže i na ono što smatraju osnovnim merilom vladanja. Možda vam se čini da je ovo što sam rekao prilično apstraktno i da se ne može baš lako razumeti. Stoga ću vam dati jedan primer, na osnovu kojeg ćete sve ovo možda malo bolje razumeti.

A. Emocija inferiornosti

Ima nekih ljudi koji su od detinjstva sporog shvatanja, nisu elokventni i neuglednog su izgleda, pa drugi u njihovim porodicama i u društvu daju neke negativne komentare o njima. Na primer, ljudi bi rekli: „Ovo dete je glupak, sporo reaguje na stvari i nevešto govori. Pogledaj dete one osobe, njene slatke reči zaista očaravaju ljude. Kada ovo dete sretne ljude, ne zna šta da kaže ili kako da usreći ljude, a kada uradi nešto pogrešno, ne zna kako da to objasni ili da se opravda. Ovo dete je idiot.” Njihovi roditelji to govore, a takođe i njihovi rođaci, prijatelji i učitelji. Ovo okruženje neprimetno vrši određeni pritisak na takve pojedince, uzrokujući da nesvesno razviju određeni način razmišljanja. Kakav način razmišljanja? Osećaju da su neprivlačni i da se nikome ne dopada njihov izgled, da ne dobijaju dobre ocene u školi i da sporo reaguju; uvek im je neprijatno da otvore usta i govore kada sretnu druge, i previše im je neprijatno da kažu hvala kada im ljudi nešto daju. Misle u sebi: „Zašto ja tako nevešto govorim? Zašto su drugi ljudi tako slatkorečivi? Ja sam prosto glup!” Nesvesno, misle da su izuzetno bezvredni, ali i dalje nisu voljni da priznaju da su toliko bezvredni, toliko glupi. U svojim srcima često se pitaju: „Jesam li ja zaista toliko glup? Jesam li ja zaista toliko nedopadljiv?” Njihovi roditelji ih ne vole, a ni njihova braća i sestre, njihovi učitelji ni školski drugovi. S vremena na vreme, članovi njihove porodice, njihovi rođaci i prijatelji kažu o njima: „Nizak je, oči i nos su mu mali, i sa takvim izgledom, neće mnogo postići kada poraste.” U takvom okruženju, oni od početnog osećaja otpora u srcu prelaze na postepeno prihvatanje i priznavanje sopstvenih neadekvatnosti i nedostataka, ali istovremeno se u dubini njihovih srca javlja negativna emocija. Kako se zove ova emocija? Inferiornost, osećaj niže vrednosti. Ljudi koji se osećaju inferiorno vide samo sopstvene nedostatke, a ne i svoje jače strane; uvek osećaju da su neprivlačni i nedopadljivi, da im um nije oštar i da su im reakcije spore, i da nisu u stanju da čitaju ljude. Ukratko, osećaju se potpuno neadekvatno. Ovaj inferiorni način razmišljanja postepeno počinje da dominira u tvom srcu i postaje nepokolebljiva emocija koja ti zapliće srce. Nakon što odrasteš i izađeš u svet, ili se oženiš, odnosno udaš, i uspostaviš karijeru, bez obzira na tvoj društveni identitet i status, ova emocija inferiornosti koja je usađena u tvom odrastanju od detinjstva i dalje utiče na tebe i kontroliše te, čineći da se osećaš kao da si u svakom pogledu gori od drugih ljudi. Čak i nakon što počneš da veruješ u Boga i uđeš u crkvu, i dalje misliš da nisi elokventan, da imaš loš kov i prosečan izgled, i da ne možeš da obavljaš nijednu važnu dužnost. Misliš: „Radiću samo ono što mogu. Ne treba da stremim ka tome da budem starešina, ne treba da stremim ka razumevanju dubokih istina, samo sam voljan da budem najmanje značajna osoba i drugi mogu da se ponašaju prema meni kako god žele.” Kada se pojave lažne starešine ili antihristi, ti se ne usuđuješ da ih razotkriješ; osećaš da je tvoj kov loš i da nisi dobar kao oni, i da nisi u stanju da ih raspoznaš ili razotkriješ. Misliš da je dovoljno sve dok ti sâm nisi lažni starešina ili antihrist i ne izazivaš prekide i ometanja. U dubini svog srca, osećaš da nisi dobar i da se ne možeš porediti sa drugim ljudima, da su svi ostali možda predmet spasenja, a da si ti, u najboljem slučaju, služitelj, i zato misliš da je traganje za istinom izvan tvog domašaja. Bez obzira na to koliko istina možeš da razumeš, i dalje osećaš da, pošto te je Bog predodredio da imaš takav kov i da izgledaš tako kako izgledaš, možda te je predodredio da budeš samo služitelj, i da nemaš ništa sa traganjem za istinom, sa spasenjem, ili sa služenjem kao starešina ili nadzornik. I tako, miriš se sa tim da budeš najmanje značajan služitelj. Možda se nisi rodio sa ovom emocijom inferiornosti, ali na drugom nivou, zato što su ti tvoje porodično okruženje i odrastanje zadali neke udarce ili doneli neprimerene presude o tebi, to je prouzrokovalo da se u tebi javi emocija inferiornosti. Ova emocija utiče na tvoje stremljenje ka istini i na tvoje vršenje dužnosti stvorenog bića, a uticaće i na tvoje postizanje spasenja. Jednom kada je tvoja rešenost da tragaš za istinom potisnuta, tvoja motivacija da tragaš za istinom i da se trudiš da vršiš dužnost stvorenog bića biće ugušena. To gušenje motivacije nije posledica ni okruženja ni delovanja bio koje osobe, a sasvim je sigurno da ni Bog nije odredio da moraš to da istrpiš; umesto toga, razlog za to treba tražiti u snažnoj negativnoj emociji koju nosiš duboko u srcu. Zar nije tako? (Tako je.)

Iako je osećaj inferiornosti, spolja gledano, emocija koja se ispoljava u ljudima, njen osnovni uzrok zapravo leži u Sotoninom kvarenju ljudi, okruženju u kojem ljudi žive i objektivnim ljudskim razlozima. Čitavo čovečanstvo je potčinjeno vlasti zloga i duboko iskvareno delovanjem Sotone, i niko ne obrazuje narednu generaciju u skladu sa istinom i sa Božjim rečima, već je podučava u skladu sa onim što potiče od Sotone. Prema tome, osim kvarenja naravi i suštine ljudi, posledica podučavanja naredne generacije i čitavog čovečanstva upotrebom stvari koje potiču od Sotone jeste da dovodi i do pojave negativnih emocija kod ljudi. Ukoliko su te negativne emocije samo privremene, one neće imati veliki uticaj na čovekov život. Ako se, međutim, neka negativna emocija duboko ukoreni i zanavek zaglavi u najdubljim delovima čovekovog srca i duše, pa čovek nikako ne može da je zaboravi i da je se oslobodi, ona će neizbežno uticati na različite čovekove odluke, na to kako on pristupa svakojakim ljudima, događajima i stvarima, na njegov izbor prilikom suočavanja s važnim pitanjima koja se tiču načela, kao i na njegov životni put – to je pravi efekat koji ljudsko društvo ima na svaku osobu. Drugi aspekt odnosi se na objektivne razloge u samim ljudima. Drugim rečima, obrazovanje i učenja koja ljudi primaju tokom svog odrastanja, sve misli, ideje i načini vladanja koje prihvataju, kao i raznorazne ljudske izreke – sve to potiče od Sotone, tako da ljudi nisu u stanju da se bave problemima na koje nailaze, niti da ih otklanjaju sa ispravnog stanovišta i perspektive. Stoga se, nesvesno pod uticajem tog surovog okruženja, i pod njegovim ugnjetavanjem i kontrolom, u čoveku se nehotice javljaju razne negativne emocije, poput osećaja inferiornosti, koje on koristi da bi se borio protiv problema koje nije u stanju da reši, promeni ili otkloni. Pretpostavimo da tvoji roditelji, učitelji, tvoje starešine i svi drugi oko tebe daju nerealnu procenu tvog kova, ljudskosti i karaktera, što te naposletku napada, tlači, guši, sputava i vezuje. Na kraju, kada nemaš nikakvu sposobnost da se odupreš, nemaš drugu opciju osim da izabereš život tihog gutanja nezadovoljstva, i da izabereš da nevoljno prihvatiš i tiho trpiš ovu vrstu nepravedne i nepravične stvarnosti. Kada prihvatiš ovu stvarnost, emocija koja se na kraju javi u tebi nije sreća, zadovoljstvo, ili nešto pozitivno ili ohrabrujuće; ne živiš sa više motivacije i većim osećajem za pravac, a još manje težiš tačnim i ispravnim ciljevima za ljudski život, već se u tebi javlja duboko osećanje inferiornosti. Kad se u tebi javi ta emocija, osećaš se bespomoćno. Kada se suočiš sa nečim što od tebe zahteva da izneseš svoje mišljenje, u dubini svog srca ćeš ko zna koliko puta prevrtati ono što želiš da kažeš i mišljenje koje želiš da iskažeš, ali ipak se ne usuđuješ da ga glasno izgovoriš. Kada neko drugi izrazi isto to mišljenje, u svom srcu osećaš potvrdu, potvrdu da nisi ništa gori od ostalih. Ako se, međutim, ponovo nađeš u sličnoj situaciji, opet ćeš reći samom sebi: „Ne smem da govorim nehajno, da se ističem, niti da se izlažem podsmehu. Ni za šta nisam, glup sam, budala sam i tupan. Moram da naučim da se krijem; treba samo da slušam i da ne govorim.” Iz svega ovog se vidi da je, od trenutka kada se javi osećanje inferiornosti, pa sve dok se ono duboko ne ukoreni u čovekovom srcu, zar mu nisu već uskraćeni slobodna volja i legitimna prava koja mu je Bog podario? (Jesu.) Na ovaj način on je lišen svega toga. A ko je čoveka zapravo lišio tih stvari? To ne možete sa sigurnošću da kažete, zar ne? Niko od vas nije u stanju da to kaže sa sigurnošću. To je zato što, tokom čitavog ovog procesa, ti nisi samo žrtva, već i počinilac – žrtva si drugih ljudi, ali si ujedno i žrtva samog sebe. Zašto je to tako? Maločas sam rekao da su jedan od uzroka osećaja inferiornosti koji nastaje u tebi tvoji sopstveni objektivni razlozi. Otkako si počeo da imaš nezavisnu svest, tvoja osnova za prosuđivanje stvari potiče iz Sotonine iskvarenosti, a poglede na stvari usađuju ti društvo i čovečanstvo – njima te nije podučio Bog. Upravo zbog toga, bez obzira kada se i u kom kontekstu osećaj inferiornosti začeo u tebi i bez obzira u kojoj se meri on u tebi razvio, on te nevoljno vezuje i upravlja tobom, a načine koje je Sotona u tebe usadio koristiš u svom pristupu ljudima, događajima i stvarima koje te okružuju. Kad ti osećaj inferiornosti postane duboko ukorenjen u srce, on ne samo da snažno utiče na tebe, već i upravlja tim kako gledaš na ljude i stvari, kao i tvojim vladanjem i postupcima. Kako, dakle, oni kojima dominira osećaj inferiornosti gledaju na ljude i stvari? Oni svakog drugog smatraju boljim od sebe, a takođe i antihriste smatraju boljim od sebe. Oni misle da, mada antihristi imaju zlu narav i rđavu ljudskost, oni su i dalje ljudi koje treba oponašati i uzori od kojih treba nešto da se nauči. Štaviše, oni u sebi kažu: „Iako imaju lošu narav i zlu ljudskost, oni su daroviti i imaju bolju radnu sposobnost od mene. U stanju su da govore pred mnoštvom ljudi, a da pritom ne pocrvene u licu i da im srce ne zalupa u grudima, izražavaju se s lakoćom i sigurnošću. Stvarno imaju petlju. Ja nisam tako hrabar.” Šta je dovelo do ovoga? Mora se reći da razlog za to jednim delom leži u tome što je osećaj inferiornosti uticao na tvoj sud o ljudskoj suštini, kao i na perspektivu i stanovište sa kojeg posmatraš druge ljude. Zar nije tako? (Tako je.) Kako, dakle, osećaj inferiornosti utiče na tvoje vladanje? Ti kažeš: „Rođen sam kao potpuna budala, nemam talenata ni jačih strana i veoma sporo učim. A pogledaj toga i toga: iako ponekad stvara prekide i ometanja, i ponekad postupa samovoljno je i nepromišljeno, barem je obdaren brojnim talentima i jačim stranama. On je slatkorečiv i dobro su prihvaćen gde god da ode, ali ja nisam dobar, ja sam nerazgovetan.” Šta god da se desi, ti prvo donosiš presudu o sebi da nisi dobar i zatvaraš se u sebe. Kakav god da je problem, ti se povlačiš i izbegavaš da preuzmeš inicijativu, plašeći se da će od tebe biti zatraženo da preuzmeš neki posao. „Rođen sam glup. Gde god da odem, ljudi me gledaju sa visine. Ne smem da pokušavam da se ističem. Ne smem da se hvalim sa ono malo profesionalnih veština koje imam. Ako me neko preporuči za ovaj posao, to dokazuje da sam u redu. Ali ako me niko ne preporuči, ne smem da preuzmem inicijativu i kažem da mogu da preuzmem ovaj posao. Ne mogu neobavezno da govorim stvari u koje nisam siguran – šta ako loše uradim posao? A ako bih bio orezan, bilo bi me tako sramota! Zar to ne bi bila strašna sramota? Apsolutno ne mogu biti takva osoba.” Vidiš, zar to nije uticalo na to kako se vladaš? U određenoj meri, tvoj stav je uzrokovan uticajem i kontrolom osećaja inferiornosti. Može se reći da je to posledica osećaja inferiornosti.

Kako taj osećaj inferiornosti utiče na tvoj stav o različitim vrstama ljudi i na tvoju ocenu o tome da li ti ljudi poseduju ljudskost, da li je njihova ljudskost pod znakom pitanja, imaju li zlu ljudskost ili su, pak, potpuno lišeni ljudskosti? Nijedan tvoj stav prema ljudima nije u skladu ni sa istinom ni s Božjim rečima, a još manje je usaglašen s Božjim zahtevima. U isto vreme se, pod uticajem tog osećaja inferiornosti, opredeljuješ za pažljivo, oprezno i stidljivo vladanje, uglavnom si pasivan i malodušan. Nedostaje ti rešenost i motivacija da budeš proaktivan i da težiš napred, a čak i kad se u tebi javi neka pozitivna i aktivna težnja i želja da se malo prihvatiš nekog posla, ti razmišljaš: „Nisam li sad nadmen? Možda se samo guram u prvi plan? Da li se ja to razmećem? Pravim li se važan? Zar ovo nije samo moja želja da steknem status?” Nisi u stanju da precizno ustanoviš prirodu vlastitih postupaka. U svom ćeš srcu nebrojeno puta prevrtati i promišljati o stvarima poput legitimnih ljudskih potreba, spremnosti, rešenosti i želja, kao i o svemu onome što možeš da ostvariš, onome što je ispravno i što bi trebalo da činiš. Dok te tokom noći bude mučila nesanica, stalno ćeš iznova kontemplirati: „Da li da se prihvatim tog posla? Eh, ali nisam dovoljno dobar i ne usuđujem se to da radim. Glup sam i tupav. Nisam nadaren kao ta osoba, niti sam takvog kova!” Dok jedeš, ti ovako razmišljaš: „Ta osoba jede triput dnevno, dobro obavlja svoju dužnost i njen život ima neku vrednost. I ja pojedem po tri obroka dnevno, ali svoju dužnost ne obavljam dobro i život mi je potpuno bezvredan. Dužan sam Bogu i svojoj braći i sestrama! Ne bi trebalo ni da okusim hranu, jer je nisam ni zaslužio.” Preterani kukavičluk čini čoveka bezvrednim i nemoćnim da išta postigne.U kakvoj god situaciji da se nađu, kad se suoče s nekom poteškoćom, kukavice se povlače. Zašto to čine? Jedan od uzroka leži u njihovom osećaju inferiornosti. Zato što se osećaju inferiorno i ne usuđuju se da izađu pred ljude, nisu u stanju da preuzmu čak ni one obaveze i odgovornosti koje bi trebalo da preuzmu, niti mogu da ponesu teret onoga što bi zapravo mogli da postignu u okviru svojih sposobnosti i kova, kao i u okviru svog normalnog ljudskog iskustva. Ovaj osećaj inferiornosti utiče na svaki aspekt njihove ljudskosti, na njihov karakter i, naravno, na njihovu ličnost. Kad se nađu u grupi ljudi, retko izražavaju svoje stavove, a gotovo nikada nećete čuti kako izražavaju svoje mišljenje ili stanovište. Kad se suoče s nekim problemom, ne usuđuju se da progovore, već stalno uzmiču i povlače se u sebe. Kada je prisutno svega nekoliko ljudi, oni još i smognu hrabrosti da sednu među njih, ali ako je prisutan veliki broj ljudi, odlaze gde god nađu neki kutak i slabo osvetljenje, ne usuđujući se da izađu pred druge ljude. Kad god osećaju da bi hteli aktivno nešto da kažu i izraze vlastite stavove i mišljenja, te tako pokažu da ispravno razmišljaju, oni čak ni za to nemaju dovoljno hrabrosti. Kad god im se javi takva pomisao, osećaj inferiornosti ih najedanput svom snagom preplavi, upravlja njima, guši ih i govori im: „Ne pričaj ništa, jer ni za šta nisi. Ne izražavaj svoje stavove, i ideje zadrži za sebe. Ako u srcu zaista imaš nešto što želiš da kažeš, zapiši to na kompjuteru i dovoljno je da to sâm u sebi svariš. Ne smeš nikom drugom o tome da pričaš. Šta ako kažeš nešto pogrešno? Strašno bi se postideo zbog toga!” Taj unutrašnji glas ti stalno govori kako ne treba da učiniš ovo ili ono, kako ovo ili ono ne treba da kažeš, pa si stoga prinuđen da progutaš svaku reč koju bi hteo da izgovoriš. Možda postoji nešto o čemu si dugo razmišljao u svom srcu, ali kada dođe vreme da govoriš, ti se povučeš, ne usuđuješ se da to kažeš, stidiš se da govoriš, i osećaš da je to nešto što ne smeš da uradiš, da bi to bilo kao kršenje nekog pravila ili zakona. A kad jednoga dana konačno budeš aktivno izrazio svoj stav, duboko u sebi osetićeš nemir i nelagodnost kakve nikada pre toga nisi iskusio. Mada taj osećaj neuporedive nelagode postepeno bledi, tvoj osećaj inferiornosti polako guši svaku tvoju ideju, nameru i plan da progovoriš, da izneseš svoje mišljenje, da budeš normalna osoba i da budeš poput svih ostalih. Oni koji te zaista ne poznaju veruju da si ti osoba od malo reči, da si tih, da imaš stidljivu ličnost, da si neko ko ne voli da se ističe u gomili, da se osećaš posramljeno i da ti lice pocrveni kada govoriš pred mnogo drugih ljudi, i da si relativno introvertan. U stvari, samo ti znaš da se osećaš inferiorno. Srce ti je ispunjeno osećanjem inferiornosti, i to osećanje te već dugo prati, to nipošto nije nekakvo privremeno raspoloženje. To osećanje, naime, iz dubine tvoje duše čvrsto upravlja tvojim mislima i čvrsto ti vezuje jezik u čvor, tako da se ti, bez obzira koliko ispravno razumeš stvari i kakvo je tvoje mišljenje o ljudima, događajima i stvarima, nikada ne usuđuješ da o tome glasno progovoriš, već o tome smeš samo u svom srcu da razmišljaš i da se oko toga premišljaš. Drugi ljudi bi možda prihvatili ono što bi im rekao, ili bi te možda ispravili ili kritikovali, ali ti se nikad ne bi usudio da dočekaš bilo koji od tih ishoda, niti da se s njim suočiš. Zašto je to tako? Zato što osećaj inferiornosti čuči u tebi i govori ti: „Nemoj to da radiš, ti prosto nisi dorastao tome. Nisi ti tog kova, ne poseduješ tu vrstu stvarnosti i ne treba to da činiš, jer to jednostavno nisi ti. Nemoj sada ništa da radiš, niti išta da misliš. Bićeš stvarni ti jedino ako živiš u inferiornosti. Nisi kvalifikovan da stremiš ka istini, da ljudima otvaraš svoje srce i govoriš im ono što ti je na duši, niti da se s drugima povezuješ kao ostali ljudi. A sve je to zbog toga što nisi dobar, što nisi dobar kao drugi ljudi.” Ovaj osećaj inferiornosti usmerava način razmišljanja u glavama ljudi, onemogućava im da ispunjavaju obaveze koje bi svaka normalna osoba trebalo da ispuni i da žive s normalnom ljudskošću s kakvom bi trebalo da žive, a pritom im takođe diktira smer i ciljeve, i sredstva i načine na koje treba da posmatraju druge ljude i stvari, da se vladaju i da deluju. Mada iskreno veruju da bi trebalo da budu pošteni i da uživaju u svom poštenju, nikad se nisu usudili da tu svoju želju za poštenjem glasno izraze rečima, niti da je pokažu na delu i na taj način zakorače u život kakvim žive pošteni ljudi. Zbog svog osećaja inferiornosti ne usuđuju se čak ni da budu pošteni ljudi – potpuno su lišeni svake hrabrosti. I kad kažu nešto iskreno, žurno pogledaju ljude oko sebe i pomisle: „Da li sad stiču mišljenje o meni? Da li će me pitati ’Pokušavaš li ti to da budeš pošten? Ili bi da postaneš pošten samo zato da bi bio spasen? Nije li to samo tvoja žudnja za blagoslovima?’ O, ne – ne usuđujem se da išta kažem. Svi mogu iskreno da govore, samo ja ne mogu. Nisam merodavan kao oni, na najnižoj sam lestvici.” Iz ovih konkretnih manifestacija i otkrovenja možemo videti da, čim ova negativna emocija – osećaj inferiornosti – počne da deluje i da pušta svoje korenje u najskrivenijim delovima čovekovog srca, čoveku će, ukoliko ne stremi ka istini, biti jako teško da taj osećaj iskoreni i otrgne se njegovim ograničenjima, usled čega će on nastaviti da ograničava sve čovekove postupke. Iako se za ovu emociju ne može reći da je iskvarena narav, ona je već izazvala ozbiljan negativan efekat na ljude; ona silno tlači njihovu ljudskost i ima veliki negativan uticaj na razne emocije, kao i na govor i postupke njihove normalne ljudskosti. Ove posledice su veoma ozbiljne. U užem smislu, ona utiče na njihovu ličnost, na njihove sklonosti i njihove ambicije; u širem smislu, utiče na njihove ciljeve i pravac u životu. Zar se iz samih uzroka nastanka tog osećaja inferiornosti, iz njegovog razvoja i iz posledica koje ima na čoveka, iz bilo kog ugla gledano, dakle, zar iz svega toga ne možemo da zaključimo da je to nešto što ljudi treba da otpuste? (Možemo.) Neki kažu: „Ne smatram sebe inferiornim i nisam ni pod kakvim ograničenjem. Nikada me niko nije provocirao ni omalovažavao, niti me je iko ikada nečim gušio. Zar to što živim vrlo slobodno ne pokazuje da ne patim od osećaja inferiornosti?” Da li je to tačno? (Nije, ponekad i dalje imamo taj osećaj inferiornosti.) Sasvim je moguće da vi i dalje, u manjoj ili većoj meri, imate taj osećaj. Možda on ne preovlađuje u najskrivenijim delovima tvoga srca, ali, pod određenim okolnostima, začas može da se razbukta. Primera radi, natrčao si na osobu koja ti je idol, na nekoga ko je neuporedivo darovitiji od tebe, ko poseduje više nekih posebnih veština i talenata, na nekoga ko jače dominira, ko je nadmeniji i zlobniji od tebe, na nekoga ko je viši rastom i privlačniji, na nekoga ko je, po svom društvenom položaju, bogatstvu, obrazovanju ili statusu, viši od tebe, na nekoga ko je stariji i koji u Boga duže od tebe veruje, na nekoga čija je vera u Boga bogatija iskustvom i stvarnošću u odnosu na tvoju – natrčao si, dakle, na takvu osobu i naprosto ne možeš da sprečiš da se osećaj inferiornosti začne u tebi. Čim se taj osećaj javi, tvoj „veoma slobodan život” nestaje, postaješ stidljiv i gubiš hrabrost, promišljaš kako da sročiš reči, izraz lica ti postaje neprirodan, osećaš se sputano u govoru i pokretima i počinješ da se prikrivaš. Ova i druge manifestacije posledica su tvog narastajućeg osećaja inferiornosti. Taj osećaj inferiornosti je, naravno, privremenog karaktera, i čim se osetiš inferiorno, trebalo da preispitaš samog sebe, da budeš pronicljiv i da ne dopustiš da te taj osećaj sputava.

B. Emocije mržnje i besa

Razne emocije o kojima smo danas pričali i koje čovek mora da napusti predstavljaju nešto što je usađeno duboko u ljudske duše. Te emocije ne utiču na tebe samo privremeno, već je njihov uticaj dalekosežan i dubok. Kad usred noći nikako ne možeš da zaspiš i kad si sasvim sȃm, svi oni ljudi, događaji i stvari zbog kojih su se u tebi začele negativne emocije i koji su se ukorenili duboko u tvom sećanju, malo po malo isplivavaju na površinu tvog uma. Neka reč, zvuk ili čak kletva, neki gubitak, nekakav prizor ili stvar, grupa ljudi ili neki događaj koji se odigrava od početka do kraja – svi ti ljudi, događaji i stvari iz dubine tvog sećanja, zbog kojih su se u tebi začele svakojake negativne emocije, odigravaju se pred tvojim očima kao na filmu. Taj se film neprekidno odigrava, sve dok se ti, konačno i krajnje nesvesno, ne povučeš nazad u svoje negativne emocije, skrivene duboko u tvojoj duši, i u onaj trenutak koji je toliko uticao na tvoja osećanja, na tvoju ljudskost, tvoju ličnost i tvoj budući život. Kad si sasvim sȃm i suočen s poteškoćama, kad treba da doneseš neku odluku a ispunjen si očajem, ti prosto ne možeš da se odupreš nagonu da se sklupčaš, da izbegavaš svaki kontakt s ljudima i povučeš se u najskriveniji deo sebe, reagujući na taj način na situaciju, događaj ili grupu ljudi, koji su ti naneli bol. Iako su učinili da se zbog tih ljudi, događaja i stvari osećaš napadnuto i povređeno, i u tebe usadili svakojake negativne emocije, kad se osećaš utučeno i malodušno, kad si suočen sa neuspehom, pa čak i onda kad te braća i sestre orezuju ili odbacuju, ti ne možeš a da se ne povučeš nazad u tu negativnu emociju koja utiče na tvoj život, bilo da je to utučenost, mržnja, ljutnja ili inferiornost. I, mada su ti ove emocije nanele užasan bol ili si se zbog njih osećao nelagodno, mada si se zbog njih rasplakao ili bio razdražljiv, ti i dalje ne prestaješ da se uvek iznova vraćaš toj negativnoj emociji koju si u tom trenutku osetio. Kad god se u mislima vratiš na taj trenutak, ta negativna emocija ponovo pojačava svoj uticaj na tebe. Time što uvek iznova utiče na tebe, podseća te i upozorava, ta negativna emocija te neprimetno prekida u slušanju Božjih reči i remeti tvoje razumevanje istina-načela. A kad se te negativne emocije ponovo probude u najskrivenijim zapećcima tvog srca i prevladaju tvojim mislima, tvoje će zanimanje za istinu oslabiti, čak se pretvoriti u odbojnost ili se može javiti osećanje otpora. Možda ćeš, zbog neke ranije uvrede ili nepravednog odnosa ljudi prema tebi, osećati sve snažnije neprijateljstvo prema čovečanstvu i ljudskom društvu, te mrzeti sve što ti se desilo, kao i, naravno, sve ono što će ti se ubuduće dešavati. Ove se emocije neprekidno ispoljavaju u tvom srcu i uvek iznova utiču na tvoja osećanja, tvoje raspoloženje i tvoje trenutno stanje. Pored toga, one stalno iznova utiču na to kako se osećaš prilikom obavljanja svoje dužnosti, kao i na tvoje poglede i stavove u vezi s tom dužnošću i, naravno, na tvoju motivaciju i rešenost da stremiš ka istini. Ponekad čvrsto rešiš da stremiš ka istini, da se više nikad ne osetiš malodušno, da više nikad ne poveruješ kako nisi dovoljno dobar i da zauvek prestaneš da se povlačiš u sebe. Ipak, neka negativna emocija ti na trenutak ispuni srce i tvoja motivacija da stremiš ka istini potpuno iščili i za tren oka netragom nestane. Ako, u takvoj situaciji, tvoja motivacija da stremiš ka istini nestane bez traga, učiniće ti se da je stremljenje ka istini krajnje nezanimljivo, te da vera u Boga i spasenje nemaju za tebe nikakav značaj. Usled rađanja takvog osećanja i stanja, nespreman si da ponovo stupiš pred Boga, da molitveno čitaš ili da slušaš Božje reči i, naravno, još si u manjoj meri rešen i još manje želiš da Božje reči primeniš na delu ili da postaneš neko ko stremi ka istini. To je ogromna prepreka i snažan je uticaj raznoraznih negativnih emocija na ljude koji su se otisnuli na put stremljenja ka istini. Preciznije govoreći, te emocije ometaju ljude i nanose im štetu, a s vremena na vreme će ti čak oduzeti ono malo samopouzdanja koje si nekako uspeo da prikupiš i onih nekoliko načela vladanja koja tek što si uspeo da shvatiš, i sve će ih pretvoriti u ništavilo. Za tren oka će te onesposobiti da duboko u srcu uvidiš da Bog postoji, da te blagosilja, da je suveren i da te snabdeva – dok dlanom o dlan, tobom će ponovo ovladati neka od onih negativnih emocija. Čim budeš ispunjen tim negativnim emocijama, tvoje iskvarene naravi najednom će preuzeti svu vlast nad tobom. A kad te savladaju iskvarene naravi, ti se istog trenutka pretvaraš u drugačiju osobu, pa ljudima, događajima i stvarima koje te okružuju pokazuješ jedno drugačije lice. Nema više one ljubavi i strpljenja koje si nekad imao, nema one energije sa kojom si patio i plaćao cenu, sa kojom si trpeo nevolje i naporno radio; motivacija sa kojom si preskakao obroke i manje vremena provodio u snu, kako bi što bolje obavljao svoju dužnost, takođe je nestala. Njihovo mesto zauzelo je neprijateljstvo prema doslovno svim ljudima. Koji je glavni izvor tog neprijateljstva koje osećaš prema svima? Ono izvire iz tvoje iskvarene naravi, ali i iz situacija, ljudi, događaja i stvari koje si u prošlosti doživljavao i koje su u tebi izazvale buđenje negativnih emocija. Kažeš: „Tolerantan sam prema drugima, ali ko mene toleriše? Prema drugima pokazujem razumevanje, ali ko za mene ima razumevanja? Čak ni moji roditelji, pa ni moja braća i sestre, nemaju nimalo razumevanja prema meni! Svi drugi ljudi greše, pa mogu valjda i ja! Kako to da svi drugi, dok ih orezuju, mogu da iskale svoju negativnost, samo ja ne mogu? Ako drugi mogu da se bore za svoj uticaj i položaj, zašto ne bih mogao i ja? Ako ti možeš, mogu i ja! I ja ću, kao i drugi, varati i pokušavati da izbegnem svoje obaveze prilikom obavljanja dužnosti. Ni drugi ljudi ne streme ka istini, pa neću ni ja. Drugi se ponašaju neprincipijelno; i ja ću tako. Ni drugi ne štite interese Božje kuće, pa neću ni ja. Naprosto ću raditi ono što i svi ostali rade. Šta je pogrešno u tome?” Šta se ovim ispoljava? Bilo da to posmatramo sa aspekta tvojih misli ili sa aspekta naravi koju razotkrivaš, reč je o zaokretu za čitavih 180 stepeni, kao da si postao sasvim druga osoba. Šta se, zapravo, dešava? Osnovni uzrok je u tome što si pretrpeo promenu iznutra. Spolja gledano, izgledaš isto kao pre i tvoja dnevna rutina ostala je nepromenjena, boja glasa i spoljašnji izgled ostali su isti, i nema nikoga ko bi iza zavese upravljao tvojim postupcima i ko bi te podstrekivao – pa otkud onda tako iznenadni izliv emocija? Jedan od uzroka leži u negativnim emocijama koje su usađene duboko u tvom srcu. Neko ko u sebi oduvek gaji negativna osećanja mržnje i besa često će, dok je u dobrom stanju, dolaziti pred Boga da se moli, čitaće Božje reči i staraće se da, u pogledu stremljenja ka istini i obavljanja dužnosti, sve protiče normalno. Kad se, međutim, susretnu s nečim što im nije po volji, ili se u svom životu i radu suoče s bilo kakvom preprekom, neuspehom ili zabunom, kad izgube obraz ili im neko ugrozi interese, oni će se, usled mržnje i besa prouzrokovanih negativnim emocijama koje nose u sebi, izbezumiti i načisto podivljati. Možda su neki od tih ljudi prethodno doživeli nešto neuobičajeno, neko ih je možda zlostavljao ili su ih neki zli ljudi nasumice pretukli, možda im je oteta imovina ili su ih zlobnici maltretirali ili čak ponižavali; možda su nekima od njih kolege ili nadređeni zagorčavali život na poslu, a neki su možda trpeli diskriminaciju i nepravičan odnos od strane svojih školskih drugova i nastavnika zbog lošeg uspeha u školi, nezavidne situacije kod kuće ili zbog toga što su im roditelji sa sela, što pripadaju nižoj društvenoj klasi, i tome slično. Ako neka osoba trpi svakovrsne nepravične odnose u društvu, ako su joj oduzeta ljudska prava, ako su joj ugroženi interesi ili joj je oteta imovina, onda će joj, sasvim prirodno, duboko u srcu biti posejano seme mržnje i ona će, po logici stvari, tu mržnju uneti u svoj pristup društvu, ljudskom rodu u celini, pa čak i članovima svoje porodice, rođacima i prijateljima. Ta mržnja će neminovno uticati na stavove ljudi čija su srca njome zasejana, a naravno da će i njihove emocije biti obojene njome.

Kad mržnja svoje korenje pusti duboko u nečije srce, ona sasvim prirodno prerasta u emociju, a kad neko živi unutar tog osećanja mržnje, njegovi stavovi prema čovečanstvu i svim ostalim stvarima ne mogu više biti ispravni. Takvi ljudi stiču iskrivljene poglede na ljude i stvari, potpuno suprotne onim uobičajenim. Oni više nisu u stanju da pravilno razumeju bilo koju normalnu i ispravnu osobu, događaj ili stvar, a ujedno će o njima loše suditi i osuđivaće ih. Stalno će tražiti priliku da na nekome istresu sve svoje nezadovoljstvo i mržnju. Nadaju se da će, jednoga dana, kad budu stekli dovoljnu vlast i uticaj, moći da isprave sve nepravde koje su im nanete i da se osvete svima koji su ih u prošlosti vređali i maltretirali. Za sada, međutim, ni na koji način ne mogu to da postignu, pa će stoga neki od njih početi da veruju u Boga. Nakon što poveruju u Boga, ovako će razmišljati: „Ah, pa ja sada verujem u Boga i mogu da hodam uzdignute glave. Pustiću da Bog odlučuje umesto mene, pa će svi ti zlobnici dobiti ono što su zaslužili. Sjajna stvar!” Pošto sada, dakle, veruju u Boga, oni svoju mržnju i bes zakopavaju duboko u sebi, svojski se trude i daju sve od sebe, plaćaju cenu, pate, jurcaju unaokolo i rade u Božjoj kući, nadajući se da će svojim naporima privući sreću i stvari preokrenuti u svoju korist i da će se, kad jednog dana prevaziđu slabost i ojačaju, postarati da svi one koji su ih maltretirali i tako strašno ponižavali budu kažnjeni. Svrha svih njihovih napora jeste da svojim očima vide kako se zaslužena kazna i odmazda izvršava nad svima onima koji su im naneli beskrajno mnogo bola i poniženja. Ovu emociju oni prenose na svoju veru u Boga, na svoje plaćanje cene i davanje sebe. Spolja gledano, čini se da se ti ljudi nikad ni zbog čega ne žale, da nemaju nikakvih želja ni prohteva i da se naprosto svim srcem posvećuju obavljanju svoje dužnosti u Božjoj kući, te da nikakvo stradanje za njih nije preveliko. U stvarnosti, međutim, sva ona osećanja mržnje i besa, koja čuvaju u najskrivenijim delovima svog srca, ostaju i dalje nerazrešena jer ih oni nisu otpustili. Onog trenutka kad im neko saopšti svoje mišljenje i razotkrije njihovu iskvarenu narav, odmah se podsvesno vrate svojim emocijama mržnje i besa, ne bi li se s tim problemom suočili i rešili ga. Pritom oni ovako razmišljaju: „Da li ti to mene omalovažavaš? Pokušavaš li da mi se rugaš, jer misliš da sam naivan? Ima mnogo takvih koji mi se rugaju, ali pričekaj da vidiš šta im se sprema!” Čim neko nešto o njima kaže, uvrede se, iako je bilo nenamerno. A ako im ta osoba još i dirne u slabu tačku, istog trenutka im se uskomešaju emocije mržnje i besa, usled čega se oni nesvesno vraćaju svom osećanju mržnje prema svima. Očigledno je da su takvo stanovište i ta emocija uticali na njihovu perspektivu i stav prema ljudima i stvarima, kao i prema načinima i sredstvima na osnovu kojih se oni vladaju i na osnovu kojih postupaju. Bez obzira na to koja im konkretno osoba izlaže svoje legitimno mišljenje ili predlog, oni uvek misle: „Gledaju na mene s visine i hteli bi da mi se narugaju. Da li zaista misle da sa mnom mogu da rade šta hoće?” Takvo stanovište i takav način delovanja oni koriste da bi se izborili sa situacijom, dok im se, za sve to vreme, emocije mržnje i besa sve jače utvrđuju u srcima. A kad im se emocije mržnje i besa usade duboko u srce, one tamo neprekidno rastu, i ti ljudi ih stalno koriste pri suočavanju s najrazličitijim ljudima, događajima i stvarima, neprekidno podsećajući same sebe da moraju svakoga da mrze i da niko nije dobar prema njima. Ako na trenutak čak i poveruju da je neko dobar prema njima, oni će ubrzo zatim, nehotice i podsvesno, reći sebi: „Ne smeš tako da razmišljaš. Izuzev Boga, koji je uistinu dobar, nema dobrih ljudi. Svi se raduju tvojoj nesreći i niko ti ne želi ništa dobro. Misle da si naivan, pa ti se zato rugaju, a čim primete da si u nečemu uspešan, smesta ti laskaju, ne bi li ti se nekako dodvorili. Stoga, ne veruj nikome i nemoj ni prema kome biti ljubazan. Moraš se čuvati i biti sumnjičav prema drugima.” Kad god im neko bilo šta kaže, oni analiziraju njegove reči i ovako razmišljaju: „Da li on to meni preti? Zašto je to rekao? Pokušava li da me napadne i da se sa mnom oko nečega razračuna? Pokušava li da mi zapoveda?” Ova osećanja sumnjičavosti, mržnje i besa uvek ih iznova podsećaju i podsvesno postaju deo njihovog pristupa svakovrsnim ljudima, događajima i stvarima i načina na koji će se izboriti s njima, pri čemu oni ostaju potpuno nesvesni da su to sve tipovi negativnih emocija. Te negativne emocije drže pod čvrstom kontrolom njihovu moć rasuđivanja, čvrsto vezuju njihove misli i sprečavaju ih da sve ljude, događaje i stvari posmatraju sa ispravnog stanovišta i perspektive. Kad čovek počne da živi pod uticajem negativnih emocija, postaje mu veoma teško da se otrgne njihovoj kontroli. Pre nego što otpusti negativne emocije, čovek nesvesno živi unutar njih, posmatrajući iz njih ljude, događaje i stvari, i pristupajući ljudima, događajima i stvarima sa pogrešnim stavovima, proizašlim upravo iz tih negativnih emocija. Kao prvo, to neminovno vodi ekstremizmu, podozrenju, sumnji, pa čak i naprasitosti, a takvi ljudi će, ujedno, prema drugima biti neprijateljski nastrojeni i napadati ih. Te negativne emocije usmeravaju misli i stavove u čovekovom srcu, kao i svaku njegovu reč i delo. Upravo zbog toga, kad se čovek koji stremi ka istini uprlja negativnim emocijama, one u njemu stvaraju prepreke i utiču na njegovo srce i um, usled čega čovek znatno manje upražnjava istinu. Zbog onećišćenja, prekida i oštećenja uzrokovanih negativnim emocijama, čovek može sprovoditi u delo samo ograničeni broj istina, a kad se nađe u određenim situacijama, uvek je pod uticajem vlastitih osećanja. Naravno, najvažniji efekat ogleda se u tome da čovek pada pod uticaj raznih negativnih emocija, usled čega upražnjavanje istine postaje iscrpljujuće za njega. Čovek tada nije u stanju da koristi savest i razum normalne ljudskosti, svoju slobodnu volju i bogomdane nagone, kao ni istina-načela kojih bi trebalo da se drži i da ih primenjuje u svom pristupu prema ljudima i stvarima koje ga okružuju, kao i prilikom donošenja suda o njima.

Put za rešavanje negativnih emocija

Kako god okrenete, iz svega o čemu sam dosad govorio očigledno je da razne negativne emocije u većoj ili manjoj meri zaokupljaju um svake osobe. Pošto im je um zaokupljen njima, ljudi se, pri sprovođenju istine u delo, susreću s određenim poteškoćama. Upravo zbog toga, tokom procesa stremljenja ka istini, oni moraju neprestano da otpuštaju sve one ljude, događaje i stvari, koji u njima uzrokuju nastanak negativnih emocija. Uzmimo, na primer, negativnu emociju inferiornosti, o kojoj smo ranije razgovarali. Bez obzira na to kakva je pozadina tvog osećanja inferiornosti, od koga ono potiče ili usled kog događaja je nastalo, ti treba pravilno da razumeš svoj kov, svoje jake strane, talente i svoj karakter. Nije u redu da se osećaš inferiorno, ali ni da imaš osećaj više vrednosti – u oba slučaja se radi o negativnim emocijama. Inferiornost može da sputava tvoje misli i postupke, i da utiče na tvoja stanovišta i stavove. I osećaj superiornosti ima negativan efekat. Prema tome, bilo da se radi o osećaju inferiornosti ili o nekoj drugoj negativnoj emociji, trebalo bi da pravilno razumeš tuđe opaske koje vode do nastanka te emocije. Kao prvo, treba da shvatiš da su te opaske neprecizne; bilo da se odnose na tvoj kov, talenat ili karakter, ocene i zaključci koje oni donose o tebi su neprecizni. Kako, dakle, da precizno oceniš i spoznaš samog sebe, i da se otrgneš od tog osećaja inferiornosti? Treba da uzmeš Božje reči kao osnovu za sticanje samospoznaje, da pokušaš da spoznaš kakva ti je ljudskost, kakvi su zapravo tvoj kov i talenti, i koje su tvoje jače strane. Primera radi, pretpostavimo da si voleo da pevaš i da ti je to baš išlo od ruke, ali su te neki ljudi stalno kritikovali i omalovažavali te, govorili ti da nemaš sluha i da falširaš, pa ti se čini da ne umeš lepo da pevaš i više se ne usuđuješ da pevaš pred drugima. Ti svetovni ljudi, ti smetenjaci i mediokriteti, izneli su nepreciznu procenu i sud o tebi, ograničavajući prava koja tvoja ljudskost zaslužuje i gušeći tvoj talenat. Usled toga, ti se više ne usuđuješ ni pesmicu da otpevaš i imaš hrabrosti da glasno zapevaš i da se opustiš tek kad ostaneš sasvim sam. Upravo zato što se obično osećaš užasno potisnuto, ne usuđuješ se da pevaš kada nisi sam; usuđuješ se da pevaš samo kada si sâm, uživajući u trenucima kada možeš da pevaš glasno i jasno – kakav je to divan, oslobađajući i osnažujući trenutak! Zar nije tako? Zbog štete koju su ti ljudi naneli, ti ne znaš niti možeš jasno da sagledaš šta zapravo umeš da radiš, u čemu si dobar, a šta ti ne ide baš najbolje od ruke. U takvim situacijama moraš ispravno da proceniš i odmeriš sebe na osnovu Božjih reči. Treba da ustanoviš šta si sve naučio i koje su ti jače strane, i da radiš bilo šta što si sposoban da radiš; a što se tiče stvari koje ne umeš da radiš, tvojih mana i manjkavosti, o njima treba da razmisliš i da ih spoznaš, a takođe treba da imaš preciznu procenu i spoznaju sopstvenog kova, bilo da je on dobar ili loš. Ako ne možeš da razumeš vlastite probleme niti da stekneš jasnu spoznaju o njima, zamoli pronicljivije ljude oko sebe da te ocene. Bez obzira na to da li je ono što kažu tačno, to će ti barem poslužiti kao određena polazna tačka, i omogućiće ti da o sebi doneseš osnovni sud ili karakterizaciju. Tada ćeš moći da rešiš suštinski problem u vezi sa ovim negativnim osećanjem – svoje osećanje inferiornosti – i da postepeno isplivaš iz njega. Ovo osećanje inferiornosti se lako rešava ako čovek može da ga raspozna, da se iz njega trgne i da traga za istinom.

Mogu li ljudi koji su trpeli nejednaki tretman i koji su u društvu bili maltretirani i diskriminisani u različitim profesijama i raznim okruženjima lako da se reše osećaja mržnje i besa koji se rađaju u njima? (Mogu.) Kako se oni rešavaju tih osećaja? (Sve ljude, događaje i stvari moraju da posmatraju u skladu s Božjim rečima i moraju da otpuste negativne emocije mržnje i besa, kao i da otpuste ljude, događaje i stvari koji su ih u prošlosti povredili.) „Otpuštanje” je samo reč – ali, kako da to otpuštanje sprovedeš u delo? Primera radi, žena se sastaje s nekim muškarcem koji je, naposletku, odvlači u krevet i na prevaru joj izmamljuje sav novac; kad god pomisli na taj događaj, nju obuzme iznenadna navala besa. Kad je taj bes obuzme, šake joj se stiskaju u pesnice, a duboko u srcu preplavi je mržnja. Seća se njegovog lica, seća se svega što joj je rekao i svih postupaka kojima ju je povredio; što duže razmišlja o tome, sve je ljuća i razjarenija, sve joj se jače razbuktava bes i sve više narasta mržnja u njoj. Neprestano misli o tome i ne želi više da obavlja svoju dužnost, sve se gore oseća i govori sebi kako ne sme da se odmara, nego mora neprekidno da radi i da razgovara s drugim ljudima, a kad noću ne može da zaspi, prinuđena je da uzme pilule za spavanje. Ne usuđuje se da ostane sama, niti da svom srcu pruži malo odmora. Čim se osami ili otpočine, istog trenutka je ponovo obuzima mržnja, te želi da se osveti, da čoveka koji ju je povredio usmrti što bolnijom smrću. I tek ako jednog dana do nje zaista dopre vest o tragičnoj smrti tog čoveka, ona će konačno moći da otpusti svoja osećanja mržnje i besa. Razmisli o tome: kad bi takav čovek zaista umro, kad bi ga stigla zaslužena kazna, da li bi i ti mogao da iz svog sećanja izbrišeš jedan takav događaj, zakopan u najskrivenijim dubinama tvog srca, koji je u tebi izrodio osećanja mržnje i besa? Bi li zaista mogao da otpustiš mržnju koju osećaš prema takvom događaju? Da li bi ta mržnja uistinu mogla da nestane? (Ne bi mogla.) Možeš li se, dakle, svoje mržnje i besa rešiti time što ćeš učiniti da osoba koja ti je nanela bol nestane, da je stigne zaslužena kazna, da umre u najstrašnijim mukama, da je stigne pravedna odmazda ili da doživi užasan kraj? Je li to način da se otpuste mržnja i bes? (Nije.) Stoga će neki ljudi reći: „Čim otkriješ da u sebi gajiš osećanja mržnje i besa, treba da ih otpustiš.” Da li je to pravi put praktičnog delovanja? (Nije.) Šta je onda u pitanju kad ljudi kažu: „Treba da ih otpustiš”? (To je doktrina.) Tačno – to je doktrina, a ne put praktičnog delovanja. Maločas sam vam govorio kako da se rešite osećaja inferiornosti, a ovo je jedan od načina da otpustite inferiornost. Imate li sada put praktičnog delovanja? (Imamo.) Kako, dakle, otpuštate mržnju i bes? Da li tako što ne razmišljate o njima? (Ne.) Neki kažu kako bi trebalo da ih izbrišete iz svog sećanja – može li se na taj načini rešiti ovaj problem? Da li biste time otpustili ta osećanja? (Ne bismo.) Taj problem ne možete rešiti tako što ćete odmahivati glavom, zatvarati oči pred njim i truditi se da o njemu ne razmišljate, a ni tako što ćete stalno biti nečim zauzeti; to nije ispravan put praktičnog otpuštanja ovih negativnih emocija. U čemu se, dakle, sastoji pravi put praktičnog delovanja? Kako da otpustite te emocije? Kako da rešite ovaj problem? Imate li neki dobar metod za to? Da biste te stvari otpustili, morate se s njima suočiti, umesto da se od njih skrivate ili bežite. Zar se ne plašiš da ostaneš sȃm? Zar se ne bojiš sećanja na taj događaj? Zar se ne plašiš da će ti neko ponovo otvoriti tu ranu? Stoga, suoči se s tim – zapiši imena svih ljudi, događaja i stvari koji su te u prošlosti ranili i probudili u tebi osećaj mržnje i besa, kao i svih ljudi koji su na tebe ostavili dubok utisak i čija si imena upamtio, pa zatim, za svakog od njih pojedinačno, u skladu s Božjim rečima raspoznaj njihovu ljudskost, spoznaj njihove naravi, seciraj, razotkrij i spoznaj njihovu suštinu, pa vidi o kakvim se zapravo ljudima radi. Tvoj konačni zaključak – ujedno i jedini zaključak do kojeg možeš doći – biće da su svi ti ljudi zli, da su zapravo demoni, a ne ljudi! Bez obzira na to kojim se metodima služe da bi te povredili, uhvatili u zamku ili oštetili, njihova suština nije ljudska, već demonska, i zasigurno ne spadaju među one koje je Bog izabrao. Među njima nema nikoga ko bi mogao da uđe u kuću Božju, a tebe je Bog izabrao. Ti sada možeš da slušaš propovedi u Božjoj kući, možeš u njoj da obavljaš svoju dužnost i možeš stupati pred Boga – to te, zapravo, Bog uzdiže i pokazuje ti Svoju dobrotu. S druge strane, sve te zlikovce Bog nikada nije ni smatrao ljudima. To je razlog zbog kojeg bi, čim počneš da veruješ u Boga, trebalo da se distanciraš od njih. Ako i dalje budeš hteo da se družiš s njima, sigurno nećeš moći da ih nadvladaš, a oni će te i dalje tlačiti i mučiti, diskriminisaće te i vređati, nanosiće ti štetu, pa te čak i zlostavljati. Svakim svojim postupkom pokazivaće šta čine demoni i kako se ponaša Sotona. Ako uživaš da se povezuješ i tučeš sa njima, onda ni ti nisi čovek. Isti si kao oni i u stanju si da činiš isto što i oni. To je zato što demoni ne hvataju samo ljude u zamku, već nanose štetu i jedni drugima – takva je priroda demona. Videvši da te je Bog izabrao i da si ti ljudsko biće koje je stvorio Bog, kako bi demoni mogli da ne izaberu baš tebe? Kako bi mogli da te ne povrede i uhvate u zamku? Demoni svima nanose štetu. Oni štetu nanose čak i jedni drugima, što je samo još jedan od razloga zbog kojih ni ljude ne ostavljaju na miru! To pokazuje da su ovaj svet i svi ljudi na njemu demoni i da su potpuno preplavljeni Sotoninim zlodelima. Strašno je teško biti dobar čovek, a isto toliko je teško biti običan čovek koji naprosto ne želi da mu iko zapoveda. Ti pokušavaš da to izbegneš, ali ti ne polazi za rukom. Svet je, naprosto, takav. Ima li ijednog čoveka koga, od kad je stasao za školu, pa ušao u društvo, zaposlio se i radio do smrti, u životnom veku nisu maltretirali, prevarili i progonili? Takvog ama baš nigde nema. Ma koliko da si vešt ili sposoban, uvek će se naći neko strašniji od tebe da te maltretira. Razlika je, međutim, u tome što svako ima drugačiju životnu filozofiju. Neki ljudi su u stanju da trpe nedaće i da se prepuste sudbini, a neki ne. Nakon što su nebrojeno puta bili prevareni, nakon što su ih drugi do te mere maltretirali da više ne mogu to da podnesu i nakon što su strašno propatili, u ljudima se rađaju emocije poput mržnje i besa, usled čega oni mrze ljudsko društvo i čitav ljudski rod. Zar tvoja mržnja, međutim, neće biti umanjena nakon što jasno sagledaš suštinu i prirodu onih koji ti nanose štetu, nakon što uvidiš da je njihova suština demonska, te da sva ta mržnja i bes koje osećaš nisu usmerene prema ljudima, već prema demonima? (Biće umanjena.) Tvoja će se mržnja donekle umanjiti. A koja je prednost tog njenog delimičnog umanjenja? Prednost se ogleda u tome da ti, kad se budeš ponovo našao u sličnoj situaciji, nećeš više biti toliko emotivan i nećeš na nju burno reagovati. Umesto toga, pravilno ćeš je shvatiti, razmotriti je i pristupiti joj koristeći Božje reči i istinu, a one koji su ti ponovo naneli štetu posmatraćeš sa stanovišta ljudske savesti i razuma, na način kojem te je Bog naučio, i prema njima ćeš se ophoditi koristeći put i načela o kojima ti je Bog govorio. Ako im budeš pristupao na način koji ti je Bog saopštio, u tebi se neće ponovo javiti mržnja i bes, već ćeš spoznati ljudsku iskvarenost, upoznaćeš pravo lice demona, te na znatno dublji i napredniji način potvrditi i uveriti se da su Božje reči istina. Ako na takve stvari budeš gledao koristeći Božje reči, na način koji ti je Bog saopštio i kojem te je Bog naučio, onda te stvari ne samo što neće više moći da ti naškode i ne samo što u tebi neće produbiti osećanja mržnje i besa, nego će, naprotiv, učiniti da mržnja i bes duboko u tvom srcu počnu postepeno da gasnu, a dok takve stvari budeš kasnije iznova doživljavao, tvoj će se rast postepeno uvećavati i tvoja će se narav promeniti.

Što se tiče konkretnog načina na koji treba da otpustiš svoja ranija osećanja mržnje i besa o kojima smo govorili, taj se način jednim delom sastoji u jasnom sagledavanju tih takozvanih neljudi. Treba, naime, da shvatiš da njihova priroda-suština potiče od đavola i Sotone, da njihova suština škodi ljudima, da dolazi iz istog izvora i da je identična suštini đavola, Sotone i velike crvene aždaje, da shvatiš kako te oni hvataju u klopku i nanose ti štetu, isto onako kao što Sotona kvari ljudski rod. Kad to budeš razumeo, zar nećeš otpustiti barem jedan deo svojih osećanja mržnje i besa? (Hoću.) Neki kažu: „Te stvari nije dovoljno samo razumeti. Ponekad se rastužim i od same pomisli na njih!” Šta treba da učiniš kad se osetiš tužnim? Možeš li da budeš potpuno oslobođen tuge? Ožiljci uvek ostavljaju tragove, ali ne mora da znači da je loše imati te tragove. A upravo ove pojave nepravde u društvu, kao i svi ti ljudi, događaji i stvari zbog kojih se u tebi javljaju mržnja i bes, omogućavaju ti da osetiš tu nepravdu, da osetiš svu pakost, podmuklost i zlobu čovečanstva, omogućavaju ti da pojmiš svu nepravdu i pustoš ovoga sveta, koji podstiču čežnju za svetlošću, žudnju da te Spasitelj spase sve te patnje koja narasta u tebi. Ima li, dakle, ta tvoja želja nekakav kontekst? (Ima.) Da li se ta želja lako rađa u tebi? (Ne.) Da ti niko iz društva, ili niko od ljudi uopšte, nikada nije učinio ništa nažao, mislio bi da oko tebe ima mnogo dobrih ljudi. Ako se u hodu slučajno spotakneš, pa ti neko pritekne u pomoć, ako na kasi u prodavnici shvatiš kako nemaš dovoljno novca za kupovinu, pa ti osoba do tebe priskoči u pomoć, ako ti neki neznanac vrati novčanik koji si prethodno izgubio, pomislićeš kako ima mnogo dobrih ljudi oko tebe. S takvim načinom razmišljanja i takvim razumevanjem ljudskog društva, koliko ćeš razumevanja imati prema smislu Božjeg spasavanja ljudskog roda ili prema neophodnosti izvršenja Božjeg dela spasenja? Koliko ćeš snažno žudeti da Spasitelj dođe i izbavi te iz ovog mora patnje? Nećeš baš mnogo za tim žudeti, zar ne? Bila bi to samo obična želja, neka vrsta fantazije. Što je čovek više izložen patnji i nedaćama u svetu, što više trpi svakovrsne nepravde ili, drugim rečima, što je duže u ovom društvu i među ovim ljudima živeo neko u kome se začela duboka mržnja i bes prema čovečanstvu i ljudskom društvu, to će on snažnije želeti da Bog što pre privede kraju ovo zlo doba, da što pre uništi ovo zlo čovečanstvo, da njega što pre izbavi iz ovog mora patnje, da nad zlom izvrši odmazdu, a sve što je dobro da zaštiti – zar nije tako? (Tako je.) Ti, dakle, u ovom trenutku ovako razmišljaš: „Oh, zaista bih morao da zahvalim onim demonima. Moram da im zahvalim što su prema meni bili nepravedni, što su me diskriminisali, vređali i tlačili. Upravo su me njihova zlodela, kao i šteta koju su mi naneli, primorali da dođem pred Boga; zbog njih sam prestao da čeznem za ovim svetom i za životom među ovim ljudima, zbog njih sam poželeo da dođem Božjoj kući i da stupim pred Boga, da se svojevoljno predam Bogu i posvetim Mu sav svoj život, da živim smislenim životom i da se više ne družim s rđavim ljudima. Da nije bilo njih, još uvek bih, kao i oni, pratio svetske trendove, težio bih slavi i bogatstvu, udobnom životu, telesnim zadovoljstvima i predivnoj budućnosti. Pošto sada verujem u Boga, nema potrebe da i dalje idem tim krivudavim putem. Ja u njima više ne vidim svoje neprijatelje. Sada ih jasno vidim onakvima kakvi su oduvek bili. Njihova je uloga da pružaju usluge i da služe kao kontrast Božjem delu. Bez njih, ja ne bih mogao jasno da vidim kakva je suština ovog sveta i ovog ljudskog roda, i još uvek bih smatrao kako taj svet i ti ljudi svakim danom bivaju sve krasniji. Nakon što sam pretrpeo svu ovu patnju, svoje želje i nadanja neću više polagati u ovaj svet, niti u ruke ma koje bitne ličnosti. Umesto toga, uzdaću se u dolazak carstva Božjeg i uspon pravične i pravedne vladavine Božje.” Zar se, posle jedne ovakve kontemplacije, osećanja mržnje i besa postepeno ne smiruju u tebi? (Da.) Smiruju se. A zar promenu neće pretrpeti i sva ona stanovišta i stavovi koje u svom srcu gajiš prema ljudima, događajima i stvarima? Ne znači li to onda da će se postepeno menjati i put kojim ćeš se ubuduće kretati, kao i tvoji izbori i ciljevi, te da ćeš se polako okretati težnji ka ispravnim ciljevima i pravcima? (Znači.) Prizivaš u svoj um sve one stvari koje su ti u prošlosti slamale srce i zbog kojih si počeo da mrziš čitav svet, a čim si jasno sagledao smisao i suštinu tih stvari, srce ti je namah preplavila zahvalnost prema Bogu. A kad te preplavi zahvalnost, nećeš li se odmah prepustiti uživanju u njoj? Nećeš li tada pomisliti: „Sve one nevernike, koji u Boga ne veruju, i dalje navodi na pogrešan put, čini im nažao i proždire ih niko drugi do Sotona, kralj đavola. To je tako žalosno! Da nisam poverovao u Boga i stupio pred Njega, bio bih isti kao oni, tragao bih za svetom, jurcao unaokolo pokušavajući da steknem slavu, bogatstvo i status, i kroz tolike bih patnje prolazio, a nikad mi na pamet ne bi palo da promenim kurs. Bio bih uronjen u greh iz kojeg se ne može pobeći – kako bi to bilo tužno! Sada, međutim, pošto verujem u Boga, ja razumem istinu i u stanju sam da sve to prozrem. Put koji ljudi treba da slede jeste put stremljenja ka istini – to je nešto najvrednije i najsmislenije. Budući da, zbog tolike Božje dobrote prema meni, ne moram više da trpim tu patnju, biću rešen da sledim Boga do samog kraja, slušaću Njegove reči i živeti u skladu s njima, i neću više živeti kao ranije, dok uopšte nisam ni živeo kao ljudsko biće.” Vidiš, javila se ova dobra žudnja, zar ne? Nisu li se, u mislima i svesti ljudi, postepeno uobličili ispravni ciljevi i pravac života? Nisu li ljudi sada sposobni da krenu pravim životnim putem? (Jesu.) Kada se, dakle, jave sve ove pozitivne emocije i žudnje, da li je još uvek neophodno razmišljati o negativnim emocijama? Nakon što o njima budeš neko vreme razmišljao ili ih budeš nekoliko puta temeljno razmotrio i konačno razumeo, kad one budu prestale da te uznemiravaju i da kontrolišu put kojim ideš, ti ćeš tada, sasvim nesvesno, otpustiti te emocije mržnje i besa, one ti više neće zaokupljati srce, a s vremenom ćeš rešiti i problem svoje iskvarene naravi. Da li je rešavanje problema iskvarene naravi povezano sa stremljenjem ka istini? (Jeste.) A zar to onda nije stupanje na pravi životni put? Nije teško krenuti pravim putem; čovek najpre mora da otpusti sve one poglede na svet, vlastitu ljudskost i čovečanstvo, koji nisu u skladu s činjenicama. Ali, kako da jasno raspoznaš one svoje stavove koji su u neskladu s činjenicama? Kako da te stavove razrešiš? Stavovi koji nisu u skladu s činjenicama leže skriveni u emocijama tvoga srca, a te emocije usmeravaju misli i način rasuđivanja tvoje ljudskosti, usmeravaju tvoju ličnost, tvoje izjave i dela, kao i, naravno, tvoju savest i razum. Što je još važnije, one usmeravaju tvoje životne ciljeve i put kojim se krećeš, i utiču na njih. Ti, stoga, treba da otpustiš sve svoje negativne emocije i da otpustiš sve ostale emocije koje upravljaju tobom – to je prvi korak koji treba da primeniš u svom stremljenju ka istini. Najpre reši problem raznih negativnih emocija, rešavaj ih čim ih budeš otkrio, i ne ostavljaj za sobom nevolje. Kad ove probleme budeš rešio, nećeš više biti okovan lancima i te negativne emocije nećeš vući za sobom dok stremiš ka istini, i moći ćeš da tražiš istinu, kako bi se rešio svoje iskvarene naravi, kad je budeš otkrio u sebi. Da li je lako postići sve to? To, zapravo, i nije tako lako.

Dok sam vam u zboru govorio o svim tim negativnim emocijama i detaljno ih analizirao, da li ste Moje reči primenjivali sami na sebe? Neki ljudi kažu: „Mlad sam i nemam puno životnog iskustva. Nikada nisam pretrpeo nikakve neuspehe ni padove, niti sam doživeo ikakve traume. Znači li to da nemam nikakvih negativnih emocija?” Svi ljudi ih imaju i svako će se susretati s brojnim poteškoćama, usled kojih će biti podložan da se u njemu rode negativne emocije. Primera radi, zbog rđavih društvenih trendova na kojima se ovo naše doba zasniva, mnoga deca odrastaju u porodicama sa samo jednim roditeljem – neka od njih odrastaju bez majčinske, dok su druga lišena očinske ljubavi. Svako ko je lišen ljubavi majke ili oca može se smatrati osobom kojoj nešto u životu fali. Bez obzira na to u kojem si uzrastu ostao bez majčine ili očeve ljubavi, taj će nedostatak, sa stanovišta normalne ljudskosti, u manjoj ili većoj meri uticati na tebe. Neki će se ljudi zatvoriti u sebe, neki će se osećati inferiorno, jedni će postati razdražljivi, drugi će osećati nemir i nesigurnost, dok će treći diskriminisati i izbegavati osobe suprotnog pola. Bilo kako bilo, unutar normalne ljudskosti osoba koje odrastaju u jednom takvom okruženju doći će, u manjoj ili većoj meri, do razvoja izvesnih abnormalnosti. Kako se danas kaže, postaju malo uvrnute. Na primer, devojčice koje odrastaju bez očinske ljubavi biće relativno neiskusne kada je reč o muškarcima. Od malih nogu moraju da nauče kako da se brinu o svojim osnovnim potrebama, pa čak i da nose teško breme porodičnih finansija i raznih poslova koje moraju da obavljaju, i nesvesno će, baš kao i njihove majke, veoma rano naučiti da brinu o mnogim stvarima i da štite sebe, majku i ostale članove porodice. Imaju snažno izgrađenu svest o samozaštiti, kao i veoma jak osećaj inferiornosti. Nakon što stasaju u jednom takvom okruženju, one će, na nesvesnom nivou, duboko u svom srcu osećati da im nešto nedostaje, i to će osećanje uporno nastaviti da ih prati u životu, bez obzira na to da li je ono u prošlosti snažno uticalo na njihovo rasuđivanje i na odluke koje su donosile. Jednom rečju, kad neka osoba potpuno stasa, ona će i dalje imati određene negativne emocije koje je dugo gajila u sebi, koje upravljaju njenim mislima i za čije će se postojanje u njoj uvek naći neki razlog. Primera radi, dečaci koji odrastaju bez oca, od malih nogu znaju kako da, zajedno sa svojom samohranom majkom, obavljaju kućne poslove, usled čega njihova ličnost postaje donekle majčinska. Sa uživanjem se staraju o devojčicama, saosećaju s njima i rado ih uključuju u svoje društvo, prema ženama se ophode zaštitnički, dok prema muškarcima gaje određene predrasude. Među njima ima i onih koji duboko u sebi gaje čak i blagu nenaklonost i odbojnost prema muškarcima i diskriminišu ih, jer misle da su nemarni i neodgovorni, da ne znaju šta je dobro i ispravno. Naravno, među njima ima i prilično normalnih ljudi. Neizbežno će, međutim, biti i onih koji gaje neke naročite, nerealne i neprikladne misli o muškarcima i ženama, a svi takvi ljudi imaju izvesne mane i nedostatke u svojoj ljudskosti. Ako neko u tebi otkrije i ukaže ti na neki sličan problem, ili ako ti sȃm, uz pomoć samoanalize, u sebi otkriješ i spoznaš neku tako ozbiljnu negativnu emociju, koja je već počela da utiče na tvoje odluke i na način tvog gledanja na druge ljude i stvari, na tvoje vladanje i tvoje postupke, trebalo bi da se preispitaš i da spoznaš samog sebe. Tu negativnu emociju treba da sagledaš i razrešiš u svetlu Božjih reči, treba da stremiš ka oslobađanju od okova, kontrole i uticaja te negativne emocije i treba da se boriš kako bi sprečio da zadovoljstvo, bes, tuga, radost, razmišljanje, rasuđivanje, savest i razum tvoje ljudskosti postanu iskrivljeni, zađu u krajnost ili prekorače granice. Ima li još šta? Ako budeš nastojao da sprečiš da se sve to dogodi, moći ćeš da živiš normalnim životom, sa svešću i razumom, nagonima i slobodnom voljom normalne ljudskosti, koju je ljudima Bog podario. Drugim rečima, treba da stremiš ka tome da svoje misli, nagone, slobodnu volju, moć rasuđivanja, svoju savest i razum, zadržiš u okvirima normalne ljudskosti koju je propisao Bog. Prema tome, ako tobom upravlja bilo koja od negativnih emocija, to je znak da imaš problem upravo sa tim aspektom svoje normalne ljudskosti. Ti to razumeš, zar ne? (Razumem.)

Ljudska težnja ka istini ostvaruje se na osnovu normalne savesti, razuma, nagona i slobodne volje normalne ljudskosti, kao i na čitavom opsegu normalnih ljudskih emocija. Kao što znaš, unutar opsega normalne ljudskosti koju je Bog podario čoveku nema ničeg ekstremnog, ničeg neumerenog i ničeg iskrivljenog, a nema ni izopačenosti ni cepanja ličnosti. Kako se ispoljava nečija neumerenost? Zar nisi neumeren ako stalno misliš kako nisi dobar i kako ničemu ne vrediš? Zar to nije nerealno? (Jeste.) Zar nije neumereno ako bez ikakvog razloga visoko ceniš muškarce, ako slepo veruješ da su svi muškarci dobri i da su sposobniji od žena, ako misliš da žene nisu dobre, da nisu sposobne kao muškarci i da, u celini uzev, nisu tako dobre kao muškarci? (Jeste.) A kako se ispoljava zalaženje u krajnosti? Ispoljava se kroz stalnu želju da postigneš više no što instinktivno možeš i kroz stalnu želju da pomeraš granice. Kad vide druge kako tokom noći spavaju pet sati, a zatim čitav dan mogu normalno da rade, neki ljudi naprosto moraju da testiraju sebe i da vide koliko će dana zaredom moći da izdrže ako budu spavali samo po četiri sata. Ako drugi obeduju samo dvaput dnevno, a ipak imaju toliko energije da ceo dan provedu u poslu, onda ovi moraju da probaju sa jednim obrokom dnevno – zar to nije štetno po zdravlje? Koji je uopšte smisao tih neprekidnih pokušaja da se prikažeš sposobnijim nego što jesi? Oko čega se zapravo nadmećeš koristeći vlastito telo? Nekima svi zubi poispadaju već u pedesetoj, pa više ne mogu da glođu kosti, niti da grickaju semenke. Oni onda kažu: „Ma, nema problema, ne brini, par zuba gore ili dole – samo ću morati malo duže da žvaćem! Moram da savladam i tu poteškoću. Ako ne pokušam, znači da sam slab i beskoristan!” Zar ovo nije zalaženje u krajnost? (Jeste.) Osećaš kako moraš da postigneš nešto što ne možeš da postigneš i što tvoja ljudskost ne može nagonski da ostvari. Uprkos tome što nešto ne možeš da ostvariš svojim talentom, mudrošću, rastom ili onim što si naučio, kao ni na osnovu svog uzrasta i pola, tebi se i dalje čini kako to moraš da učiniš. Pojedine žene preuveličavaju vlastitu snagu, pa kažu: „Mi žene možemo sve što mogu i muškarci. Ako muškarci mogu da zidaju zgrade, možemo i mi; ako oni znaju da upravljaju avionom, znamo i mi; ako oni mogu da se boksuju, možemo i mi; ako muškarac može da nosi džak od sto kila, onda i žena to može.” Naposletku su, međutim, toliko slomljene da počinju da pljuju krv. Da li, ipak, pokušavaju da se prikažu sposobnijima nego što zaista jesu? Zar to nije ekstremno? Zar nije neumereno? Sve su te manifestacije ekstremne i neumerene. Apsurdni ljudi često na ovaj način razmatraju probleme i upravo tako posmatraju druge ljude, događaje i stvari, a to je ujedno i način na koji oni pristupaju problemima i rešavaju ih. Prema tome, ako neko želi da se reši ovih manifestacija neumerenosti, najpre mora da prekine s tim ekstremnim stvarima i da ih otpusti. Od svih tih stvari, najozbiljnije su razne ekstremne emocije koje ljudi skrivaju duboko u srcu. Pod određenim okolnostima, te emocije u njima često izazivaju rađanje ekstremnih misli i korišćenje ekstremnih metoda, usled čega ti ljudi zastranjuju. Osim što zbog tih ekstremnih emocija izgledaju budalasto, neuko i glupo, ljudi zbog njih zastranjuju i trpe gubitke. Bog želi da ka istini streme normalne osobe, a ne neki apsurdni, neumereni i ekstremni ljudi. Zašto je to tako? Apsurdni i ekstremni ljudi nisu u stanju da pravilno razumeju stvari, a kamoli da jasno razumeju istinu. Osim toga, ljudi koji su ekstremni i skloni izobličavanju koriste ekstremne načine da istinu razumeju, da joj pristupe i primene je u praksi, što je za njih same veoma opasno i problematično. Pritom oni mnogo toga gube i nanose veliku sramotu Bogu. Bog od tebe ne traži da pomeraš granice, niti da koristiš ekstremne i radikalne metode za sprovođenje istine u delo. Umesto toga, On želi da ti, pod uslovom da ti je ljudskost u svakom smislu normalna, u okviru ljudskosti koju možeš da razumeš i da je postigneš, praktično primeniš Njegove reči, da sprovedeš istinu u delo i da ispuniš Njegove zahteve. Konačni cilj sastoji se u promeni tvoje iskvarene naravi, u postupnom ispravljanju i promeni svih tvojih misli i stavova, u sve većem produbljivanju tvog razumevanja iskvarenih ljudskih naravi i tvoje spoznaje Boga, čime će, ujedno, tvoja pokornost prema Bogu bivati sve stvarnija i praktičnija – tako se postiže spasenje.

Ima li za Mene smisla da u zajedništvu razgovaram o tome kako se otpuštaju razne negativne emocije? (Ima.) S kojom svrhom to radim? Svrha je u tome da vi, bez obzira da li su se te negativne emocije u vama rodile odavno ili se upravo sada rađaju, budete u stanju da im pravilno pristupite, da ih na pravi način otklonite i razrešite, da sve te pogrešne, negativne emocije ostavite iza sebe i da postepeno dođete do stanja u kojem, ma šta da vam se desi, nećete više biti zaglavljeni u svojim negativnim emocijama. A kada se u tebi iznova budu javile razne negativne emocije, ti ćeš biti svestan i razborit, znaćeš koliko one mogu da ti naškode i, naravno, moraćeš postepeno da ih otpustiš. Kad se te emocije budu začele u tebi, moći ćeš da se obuzdaš i da primeniš vlastitu mudrost, bićeš u stanju da ih napustiš ili da potražiš istinu kako bi se njima pozabavio i kako bi ih se rešio. U svakom slučaju, one ne bi trebalo da utiču na tebe dok usvajaš ispravan način, ispravan stav i ispravno stanovište sa kojeg ćeš posmatrati ljude i stvari, i na osnovu kojeg ćeš se vladati i delovati. Na ovaj način, prepreke i blokade na tvom putu stremljenja ka istini postajaće sve ređe, a ti ćeš, u okviru normalne ljudskosti koju Bog zahteva, ka istini moći da stremiš bez ikakvih ometanja, ili barem uz sve ređa ometanja, a uz to ćeš se rešiti svih onih iskvarenih naravi koje pokazuješ u svakovrsnim situacijama. Da li sada uviđate kojim putem treba da se krećete u smislu rešavanja raznih negativnih emocija? Kao prvo, preispitajte sami sebe u pogledu iskvarenosti koju pokazujete, kako biste saznali da li ove negativne emocije iznutra utiču na vas i da li ih ugrađujete u način na koji posmatrate druge ljude i stvari, na koji se vladate i delujete. Pored toga, analizirajte stvari koje su vam se urezale u pamćenje i koje skrivate duboko u srcu, kako biste saznali da li je sve to što vam se događalo ostavilo ikakve tragove ili ožiljke na vama, da li vas te stvari neprekidno kontrolišu i da li vas ometaju u korišćenju pravilnih načina i metoda gledanja na ljude i stvari, u vladanju i delovanju. Na taj način, nakon što iz sebe iskopate razne negativne emocije koje su se u vama rađale kad god biste se u prošlosti osetili povređeno, sledeće što treba da uradite jeste da ih, u skladu sa istinom, jednu po jednu raščlanite, analizirate i razrešite. Primera radi, neki ljudi su više puta bili unapređeni u starešine, ali su isto toliko puta bivali smenjeni i raspoređeni na druge dužnosti, usled čega su se u njima začele veoma negativne emocije. Tokom čitavog tog procesa neprestanih unapređenja i smenjivanja s dužnosti, oni nijednom nisu shvatili zbog čega im se sve to uopšte dešava, te stoga nisu nikad ni spoznali vlastite mane i nedostatke, vlastitu iskvarenost, kao ni osnovne uzroke prestupa koje su počinili. Oni te probleme nikada nisu rešili, što je na njih ostavilo dubok utisak, pa stoga ovako razmišljaju: „Evo kako Božja kuća iskorišćava ljude. Dokle god od tebe imaju neke koristi, oni te uzdižu, a čim im više nisi koristan, izbacuju te.” Možda takvi ljudi mogu imati svoje mesto u društvu koje im pruža ventil za ispuštanje ovakvih osećanja, ali im se zato u Božjoj kući čini kako nemaju gde, niti znaju kako da se tog osećanja oslobode, a nema ni okruženja u koje bi mogli da ga ispuste, pa im stoga jedino preostaje da ga progutaju. Ovo gutanje vlastitih osećanja ne predstavlja njihovo pravo otpuštanje, već njihovo zakopavanje duboko u sebe. Ima ljudi koji misle da će jednoga dana moći dobro da obavljaju svoju dužnost i da će ih njihova braća i sestre, kad to vide, ponovo izabrati za starešine; ima takođe i onih koji bi radije nastavili da ćutke obavljaju svoju trenutnu dužnost i koji ne žele da ponovo postanu starešine, pa kažu: „Neću da budem starešina, bez obzira ko me na tu dužnost bude unapredio. Ne mogu sebi da priuštim da izgubim obraz, niti mogu da podnesem taj bol. Uopšte me ne zanima ko će biti novi starešina, niti ko će biti smenjen. Neću ponovo biti starešina, te stoga neću morati da trpim bol, a ni onaj osećaj da sam napadnut sa svih strana, koji sa sobom nosi smenjivanje s dužnosti. Naprosto ću svoju sadašnju dužnost obavljati dobro i odgovorno, a što se tiče toga kakvo me odredište i ishod očekuju, to prepuštam Božjoj ruci – na Njemu je da o tome odlučuje.” O kakvoj se emociji ovde radi? Ne bi bilo sasvim ispravno reći da se radi o osećaju inferiornosti; mislim da bi bilo prikladnije nazvati ovo malodušnošću – reč je, dakle, o malodušnosti, utučenosti, zatvaranju u sebe i potisnutosti. Takvi ljudi ovako razmišljaju: „Iako je Božja kuća mesto na kojem se poštuje pravda, mene stalno iznova unapređuju i smenjuju. Osećam da mi je naneta velika nepravda, ali, pošto nemam načina da se tome usprotivim, naprosto ću se pokoriti! Ovo je Božja kuća – gde bih drugo mogao da podnesem svoju žalbu? Navikao sam na ovakav život. Niko na kugli zemaljskoj nema neko naročito mišljenje o meni, a isti je slučaj i u kući Božjoj. Naprosto neću da mislim o tome kako će stvari stajati u budućnosti.” Takvi ljudi su po čitav dan neraspoloženi, ništa ne može da ih zainteresuje, otaljavaju svaki posao kojeg se prihvate, raduckaju ono što znaju, ali ništa više od toga; niti šta uče, niti se oko čega trude, ni o čemu ne razmišljaju duboko i nisu spremni da plate cenu. Naposletku, oni vrlo brzo gube energiju, početni elan im splašnjava, misle kako baš ništa nema veze s njima i kako je ono što su nekada bili odavno umrlo. Zar to nije utučenost? (Jeste.) Kad ih neko pita: „Šta misliš o svojoj smeni sa dužnosti?” Oni odgovaraju: „Šta ću kad sam lošeg kova. Kako bi trebalo da se osećam? Ne razumem pitanje.” A kad ih neko drugi upita: „Kad bi te ponovo izabrali za starešinu, da li bi to rado prihvatio?” Odgovaraju: „Pobogu, zašto bih to učinio? Nisam nimalo praktičan! Lošeg sam kova i ne mogu da ispunim Božju nameru.” Ne bi bilo sasvim realno reći da su se ti ljudi, iz očaja, potpuno predali. Naprosto su uvek neraspoloženi, malodušni, zatvoreni u sebe i utučeni. Ne žele nikome da kažu ono što im leži na srcu, ne žele da se otvore pred drugima, niti da rešavaju vlastite probleme i poteškoće, svoja iskvarena stanja i iskvarene naravi – naprosto se prave da su hrabri i guraju dalje. O kojoj je emociji ovde reč? (Reč je o malodušnosti.) Takođe se čvrsto drže sledeće ideje: „Radiću ono što Bog od mene zahteva i marljivo ću obavljati sve poslove koje mi crkva dodeli. Ako neki posao ne budem mogao do kraja da obavim, nemojte zbog toga mene da krivite, jer nisam sam sebe napravio od tako lošeg kova!” U stvari, jedna ovakva osoba istinski veruje u Boga i poseduje određenu rešenost. Ona nikada neće napustiti Boga, niti će se odreći vlastite dužnosti, i uvek će slediti Boga. Radi se naprosto o tome da ona ne vodi računa o život-ulasku, o vlastitom preispitivanju, niti o rešavanju svoje iskvarene naravi. O kakvom se problemu radi? Može li takva osoba da zadobije istinu ako na ovaj način veruje? Zar to za nju nije problematično? (Jeste.) Ona za sebe ni po koju cenu, makar je nasmrt pretukli, ne bi rekla da ne veruje u Boga. Pa ipak, zbog nekih naročitih okolnosti, zbog toga što je doživela određene situacije i scenarije i što su joj neki ljudi nešto rekli, ona je načisto smrvljena i uvenula, pa nikako ne uspeva da se ponovo uspravi, niti da prikupi makar malo energije. Zar to ne pokazuje da takva osoba ima negativne emocije? (Pokazuje.) Postojanje negativnih emocija ukazuje na neki problem, a kad postoji problem treba i da se rešava. Uvek ima puteva i načina za rešavanje onih problema koje treba rešiti – ti problemi nisu nerešivi. Njihovo rešavanje, međutim, zavisi od toga da li možeš da se suočiš s njima i da li uopšte želiš da ih rešiš. Ukoliko to zaista želiš, ne postoji problem koji je toliko težak da ga je nemoguće rešiti. Treba da stupiš pred Boga i da u Njegovim rečima potražiš istinu, pa ćeš svaku poteškoću moći da rešiš. Međutim, ne samo da ti tvoja potištenost, malodušnost, utučenost i potisnutost ne mogu pomoći u rešavanju problema, nego, naprotiv, mogu prouzrokovati da oni postanu sve ozbiljniji i sve gori. Verujete li u to? (Verujemo.) Stoga se nadam da ćeš, bez obzira na to kojih se emocija trenutno držiš ili u kakve si emocije upravo sada zapao, smoći snage da sva ta pogrešna osećanja ostaviš iza sebe. Ma kakve razloge ili opravdanja da imaš, onog trenutka kad upadneš u neko nenormalno osećanje, znaj da si momentalno upao i u ekstremno osećanje. A kad upadneš u ekstremno osećanje, ono će sasvim sigurno upravljati tvojim težnjama, tvojom rešenošću i tvojim željama, kao i, naravno, ciljevima tvoje životne potrage, a sve to može imati veoma ozbiljne posledice.

Na kraju, ono što želim da vam kažem je: Nemojte dozvoliti da privremena emocija utiče na tvoje doživotno stremljenje ka istini i uništi tvoju nadu u spasenje. Da li razumete? (Da.) Ova tvoja emocija ne samo da nije pozitivna, već, da budem precizniji, ona je zapravo suprotstavljena Bogu i istini. Ti možda misliš da se radi o emociji koja spada u okvir normalne ljudskosti, ali Bog na to ne gleda kao na prosto pitanje osećanja, već kao na način suprotstavljanja Bogu. Ljudi koriste ove negativne emocije kao način da se opiru Bogu, Božjim rečima i istini. Stoga, pošto si voljan da stremiš ka istini, treba da pažljivo ispitaš sebe da vidiš da li negativne emocije zauzimaju tvoje srce, čineći da se tvrdoglavo i budalasto suprotstavljaš istini i takmičiš sa Bogom. Ako si, kroz samoispitivanje, zaista shvatio da je tvoje srce i dalje sputano negativnim emocijama, onda te molim da ih prvo otpustiš. Više ne traži izgovore da ih se držiš, a još više, nemoj ih smatrati normalnim stanjem uma, inače će uništiti tvoje izglede i odredište i uništiće ti svaku šansu i nadu u pogledu stremljenja ka istini i postizanja spasenja. Ovim ujedno i završavam naš današnji razgovor u zajedništvu.
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Kako stremiti ka istini (2)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

I. Otpuštanje raznih negativnih emocija

Na prošlom okupljanju, razgovarali smo o važnoj temi: kako stremiti ka istini. Kako stremiti ka istini – šta smo na tu temu imali da kažemo? (Bog je besedio o dva aspekta: prvi je bio „otpuštanje”, a drugi „posvećenost”. U pogledu otpuštanja, Bog je govorio o negativnim emocijama kod ljudi. Tačnije, besedio je o specifičnim uticajima i posledicama negativnih emocija inferiornosti, besa i mržnje na obavljanje naših dužnosti. Njegova beseda pružila nam je drugačije razumevanje načina na koji treba da stremimo ka istini. Saznali smo da često previđamo negativne emocije koje svakodnevno pokazujemo, kao i da svoje negativne emocije obično ne raspoznajemo, niti ih razumemo. Donosimo jednostran sud da smo naprosto takve osobe. Tim negativnim emocijama obuzeti smo i dok obavljamo svoje dužnosti, što neposredno utiče na naš učinak u vršenju tih dužnosti. Ovo, takođe, utiče i na to kako posmatramo ljude i stvari i kako se nosimo sa svojim problemima u životu. Zbog svega toga, užasno nam teško pada da hodamo putem stremljenja ka istini.) Na našem poslednjem okupljanju, besedio sam o tome kako stremiti ka istini. Kad je reč o praksi, postoje dva glavna puta – put otpuštanja i put posvećenosti. Na poslednjem okupljanju, sumirali smo glavne probleme u vezi s prvim aspektom tog prvog puta, puta „otpuštanja” – to jest, da čovek mora da otpusti različite vrste emocija. Ovde se uglavnom radi o negativnim emocijama – nenormalnim, iracionalnim osećanjima, koja nisu u skladu sa savešću i razumom. U našem zajedništvu smo se fokusirali na negativne emocije inferiornosti, besa i mržnje, kao i na neka ponašanja koja proističu iz življenja u tim negativnim emocijama, zatim na razne negativne emocije nastale kao rezultat nekih konkretnih okolnosti ili razvojne prošlosti, te na negativne emocije koje se ogledaju u nenormalnoj ličnosti. Zašto čovek mora da otpusti ove negativne emocije? Zato što one, objektivno govoreći, u ljudima rađaju negativne mentalne sklopove i stanovišta, i zato što utiču na njihove stavove pri suočavanju sa drugim ljudima, događajima ili stvarima. Prema tome, prvi aspekt ove prakse – to jest, otpuštanja – zahteva da ljudi otpuste sve vrste negativnih emocija. Na poslednjem druženju smo, dakle, pričali o ovim negativnim emocijama. Naravno, pored inferiornosti, besa i mržnje, o kojima smo već govorili, postoji još čitav niz drugih emocija koje mogu da utiču na stavove normalnih ljudi. One deluju na savest, razum, način razmišljanja i rasuđivanja normalnog čoveka, i mogu uticati na rezultate njegovog stremljenja ka istini. To znači da te negativne emocije predstavljaju nešto što ljudi moraju najpre da otpuste u svom stremljenju ka istini. Na našem današnjem druženju nastavićemo razgovor na ovu temu – kako otpustiti razne negativne emocije. Najpre ćemo govoriti o raznim manifestacijama negativnih emocija, kako bi čovek, iz Moje besede o tim manifestacijama, mogao da stekne znanje o negativnim emocijama, da ih uporedi sa sobom i da ih zatim, jednu po jednu, ukloni iz svog svakodnevnog života. Kroz traženje istine i njeno razumevanje, kroz spoznaju i raščlanjivanje negativnih mišljenja i stavova, kao i neprirodnih stanovišta i perspektiva koji se u njima rađaju pod dejstvom negativnih emocija, ljudi mogu početi da se oslobađaju svojih negativnih emocija.

C. Emocija malodušnosti

1. Osećanje malodušnosti zato što neko veruje da ima lošu sudbinu

Prošli put smo govorili o negativnoj emociji „malodušnosti”. Pre svega, da li većina ljudi ima ovo osećanje malodušnosti? Možete li da dokučite koju vrstu osećanja i kakvo raspoloženje predstavlja malodušnost, i kako se ona ispoljava? (Možemo.) To osećanje je lako razumeti. Ovde nećemo preširoko raspredati o „malodušnosti”, već ćemo samo opisati kako se osećanje malodušnosti ispoljava kod ljudi koji u Boga veruju i koji Ga slede. Šta se podrazumeva pod „malodušnošću”? To znači da se osećate potišteno, da vam nije dobro, da niste zainteresovani ni za šta što radite, da nemate elana ni motivacije ni za šta, da ste prilično negativni i pasivni prema svemu što radite i da nemate rešenosti da budete proaktivni i da težite napred. Koji je osnovni uzrok svih pobrojanih manifestacija? Ovo je glavno pitanje koje se mora temeljno analizirati. Kad budete razumeli razne manifestacije malodušnosti, kao i različita stanja uma, različite misli i stavove koje ta negativna emocija unosi u vaše postupke, treba da shvatite i koji su uzroci nastanka tih negativnih emocija, odnosno, koji osnovni uzroci leže u pozadini tih negativnih emocija, zbog čega se one uopšte javljaju u ljudima. Zašto ljudi postaju malodušni? Zašto nemaju motivaciju da išta urade? Zašto su uvek tako negativni, pasivni i nemaju rešenosti u obavljanju poslova? Očigledno je da postoji neki razlog za to. Primera radi, vidiš osobu koja je stalno malodušna i pasivna u svom radu, koja uopšte ne može da prikupi snagu, čije emocije i stavovi nisu baš pozitivni ni optimistični, koja je sve vreme užasno negativna, očajna i stalno za nešto okrivljuje druge. Savetuješ je, ali ona uopšte ne sluša tvoje savete i, mada priznaje da je put na koji joj ukazuješ ispravan i da sjajno rezonuješ, ona nikako ne uspeva da prikupi snagu ni za kakav posao, već ostaje negativna i pasivna. U ozbiljnijim slučajevima, po pokretima tela, figuri, načinu na koji hoda, boji glasa i rečima koje izgovara, primećuješ da su emocije takve osobe naročito malodušne, da joj nedostaje energije u svemu što radi, da liči na zgaženu voćku, te da će negativno uticati na svakoga ko s njom provodi mnogo vremena. O čemu se zapravo radi? Razna ponašanja, izrazi lica, ton govora, pa čak i misli i stavovi koje otkrivaju ljudi koji žive sa malodušnošću, imaju negativne odlike. Koji, dakle, razlog stoji u pozadini ovih negativnih pojava? Koji je njihov osnovni uzrok? Naravno, osnovni uzrok nastanka negativnog osećanja malodušnosti različit je za svaku osobu. Kod jedne vrste ljudi, malodušnost se može javiti zbog toga što neprestano veruju da im je sudbina loša. Zar to nije jedan od uzroka? (Jeste.) Još odmalena su živeli na selu ili u nekom siromašnom kraju, potiču iz ne baš bogatih porodica i, osim nekoliko prostih komada nameštaja, ništa vredno nisu posedovali. Posedovali su možda jedan ili dva odevna predmeta, koja su morali da nose čak i nakon što bi se ta odeća pohabala, i obično nikada nisu mogli da jedu pristojnu hranu, već su morali da čekaju Novu godinu ili praznike da bi pojeli meso. Ponekad su gladovali ili odeća nije mogla da ih ugreje; imati raskošan obrok delovalo im je poput neverovatne težnje – priuštiti čak i jednu voćku, predstavljalo im je veliki prohtev. Živeći u takvom okruženju, osećali su se drugačije od ljudi iz velikog grada, čiji su roditelji bili dobro situirani, koji su mogli da jedu šta god požele i da se oblače kako hoće, koji su istoga časa dobijali sve što bi poželeli i koji su bili upućeni u mnoge stvari. Stoga su ovako razmišljali: „Tim ljudima je sudbina baš naklonjena. Što li je mene snašla tako loša sudbina?” Takvi ljudi su neprestano želeli da se izdvoje iz gomile i da promene svoju sudbinu. To, međutim, nije lako učiniti. Mada čovek koji je na svet došao u takvom okruženju može da pokuša da svoju sudbinu promeni nabolje, u kojoj meri on to zaista može da postigne? Nakon što odraste, kud god da krene nailazi na prepreke u društvu, svuda ga maltretiraju, usled čega se uvek oseća jako nesrećno. Stoga on ovako razmišlja: „Zašto sam tako loše sreće? Zašto uvek nailazim na rđave ljude? Imao sam teško detinjstvo, ali sam morao da se pomirim s tim. Sada, kad sam odrastao, ja i dalje teško živim. Oduvek sam želeo da drugima pokažem za šta sam sve sposoban, ali nikako da dobijem priliku za to. Pa, ako već tako stoje stvari, neka im bude. Ja samo želim da naporno radim i da zaradim dovoljno novca za dobar život. Ali, zašto mi onda čak ni to ne polazi za rukom? Kako je moguće da je toliko teško obezbediti sebi dobar život? Ne tražim da živim bolje od svih. Želim da živim barem kao ljudi iz gradova, da me niko ne gleda s visine i da ne budem građanin drugog ili trećeg reda. Makar mi se ljudi ne bi obraćali sa ’Ej, ti, dođi ovamo!’ Makar bi me oslovljavali po imenu i obraćali bi mi se s poštovanjem. Ali čak ni to sitno zadovoljstvo ne mogu sebi da priuštim. Zašto je moja sudbina tako surova? Kada će svemu ovom doći kraj?” Dok u Boga nisu verovali, takvi ljudi su svoju sudbinu smatrali surovom. A kad poveruju u Boga i shvate da je ovo istiniti put, oni ovako razmišljaju: „Vredela je sva ona patnja koju sam dosad trpeo. Sve je to Bog orkestrirao i uradio, i dobro je uradio. Da nisam onoliko patio, ne bih ni poverovao u Boga. Ako sada, kad u Boga verujem, budem u stanju da prihvatim istinu, sudbina će mi se promeniti nabolje. Sada u crkvi mogu ravnopravno da živim sa svojom braćom i sestrama, koji me oslovljavaju sa ’brate’ ili ’sestro’ i obraćaju mi se s poštovanjem. Ja sada uživam u osećaju da me drugi ljudi poštuju.” Čini se kao da se njihova sudbina promenila, da su prestali da pate i da ih više ne prati zla sudba. Nakon što su počeli da veruju u Boga, čvrsto su odlučili da svoju dužnost u Božjoj kući pravilno obavljaju – da istrpe nedaće i da naporno rade, da sve stvari istrpe više nego iko drugi i da se trude da zadobiju pohvale i poštovanje od većine ljudi. Nadaju se da će čak možda biti izabrani za vođu, nadzornika ili rukovodioca tima, čime bi svakako odali počast vlastitoj porodici i svojim precima, zar ne? A zar time neće ujedno promeniti i vlastitu sudbinu? Stvarnost im, međutim, ne ispunjava želje, te su oni stoga potišteni i ovako razmišljaju: „Kako to da, iako već godinama verujem u Boga i veoma se dobro slažem s braćom i sestrama, kad god se bira vođa, nadzornik ili rukovodilac tima, nikako da na mene dođe red? Da li je to zato što izgledam tako obično ili zato što se nisam naročito dobro pokazao, pa me niko nije ni zapazio? Svaki put kad se održavaju izbori, ja osetim tračak nade i bio bih presrećan da me izaberu makar i za rukovodioca tima. Toliko izgaram od želje da se odužim Bogu, ali svaki put se razočaram kada budu izbori i ja budem potpuno izostavljen. U čemu je stvar? Da li je moguće da mi je zaista suđeno da celoga života budem samo osrednja, obična i sasvim neprimetna osoba? Kad se osvrnem na svoje detinjstvo, mladost i srednje godine, shvatam da sam oduvek išao putem osrednjosti i da ništa značajno nisam uradio. A nije da nemam nikakvih ambicija i da mi je kov loš, nije da se ne trudim u dovoljnoj meri i da ne mogu da podnesem velike nedaće. Imam rešenost i ciljeve, a moglo bi se čak reći i da sam ambiciozan. Pa, zašto mi onda baš nikad ne uspeva da se uzdignem iznad gomile? Kad se sve sabere i oduzme, naprosto me prati zla sudbina i suđeno mi je da patim, jer je Bog tako uredio.” Što više o tome razmišljaju, sve više misle da im je sudbina loša. Ako ih opovrgnu svaki put kad, pri redovnom obavljanju svojih dužnosti, nešto predlože ili izlože svoje stavove, ako ih nikad niko ne sluša niti ih uzima zaozbiljno, oni postaju još malodušniji i ovako razmišljaju: „Ah, ta moja zla sudbina! Ma u kojoj grupi da se zadesim, uvek se nađe neki pokvarenjak da blokira moje napredovanje i da me ugnjetava. Niko me ne shvata ozbiljno i nikad ne mogu da se istaknem. Na kraju krajeva, sve se uvek svodi na isto: naprosto me prati zla sudbina!” Šta god da im se desi, takvi ljudi uvek sve pripisuju svojoj zloj sudbini; uporno se vraćaju toj ideji zle sudbine, nastojeći da je što dublje razumeju i što bolje shvate i, dok je tako prevrću u svojoj glavi, postaju još malodušniji. Kad god pri obavljanju svoje dužnosti naprave neku omašku, oni pomisle: „Ah, kako da svoju dužnost dobro obavljam, kad me prati tako zla sudbina?” Na skupovima, njihova braća i sestre razgovoraju u zajedništvu, a oni neprestano prevrću stvari po glavi, ali ne razumeju i ovako misle: „Oh, kako da išta shvatim, kad me prati tako zla sudbina?” Još su malodušniji kad vide da je neko veštiji govornik od njih i da o nekim stvarima raspravlja jasnije i prosvetljenije nego što su ih oni razumeli. Kad vide nekoga ko može da trpi nedaće i da plaća cenu, ko u obavljanju svoje dužnosti postiže vidljive rezultate, ko od svoje braće i sestara dobija priznanja i biva unapređen, oni se u srcu osećaju nesrećno. Naročito su malodušni kad neko postane starešina ili delatnik, a čak i kad vide kako neko peva ili igra bolje od njih, pa se zbog toga osete inferiornim u odnosu na tu osobu, oni postaju malodušni. Bez obzira sa kojim se ljudima, događajima ili stvarima susreću, bez obzira na situaciju u kojoj su se našli, oni na to uvek reaguju osećanjem malodušnosti. Čak i kad vide da neko nosi odeću koja je iole lepša od njihove ili da ima malo lepšu frizuru, oni se uvek rastuže, u srcu im se razbuktaju zavist i ljubomora, nakon čega ponovo zapadaju u tu svoju malodušnost. Kojim sve razlozima to opravdavaju? Oni otprilike ovako rezonuju: „Oh, zar za sve to nije kriva moja zla sudbina? Zar ne bi sve bilo drugačije da sam samo malo lepši, da sam, kao oni, dostojanstven, visok i zgodan, da imam lepu odeću, gomilu para i dobre roditelje? Zar me ljudi tada ne bi više cenili, zavideli mi i bili ljubomorni na mene? Na kraju krajeva, za to ne mogu da krivim nikoga osim svoje zle sudbine. Sa tako zlom sudbinom ništa mi ne ide od ruke i spotičem se na svakom koraku. Za sve je, naprosto, kriva moja zla sudbina i ja tu ne mogu ništa da učinim.” Na sličan način, oni osećanjem malodušnosti reaguju na orezivanje ili kad ih braća i sestre zbog nečega prekoravaju, kritikuju ili im nešto predlažu. U svakom slučaju, bilo da se nešto dešava samo njima ili svima koji ih okružuju, oni na to uvek odgovaraju raznim negativnim mislima, gledištima, stavovima i stanovištima koji izviru iz njihove malodušnosti.

Takvi ljudi, koji za sebe uvek misle da ih prati loša sudbina, neprestano osećaju kako im srce pritiska nekakva džinovska stena. Uvek veruju da se sve što im se dešava događa zbog njihove loše sudbine, pa tako, šta god da se desi, misle da ništa od toga ne mogu da promene. U stanju su samo da budu negativni i nemarni i da se pomire sa svojom sudbinom. Na šta tačno mislim kad kažem da se mire sa svojom nesrećom? Na to da oni ovako razmišljaju: „Prosto naprosto, moram ovako da se potucam kroz život!” Neki drugi ljudi, kad bivaju orezani, u stanju su da se preispitaju i da sebi kažu: „Zbog čega sam orezan? Šta je to što sam uradio protivno istina-načelima? Koje sam to iskvarene sklonosti pokazivao? Da li je moje razumevanje dovoljno duboko i konkretno? Kako bi trebalo da razumem i da rešim ove probleme?” Ovako sebi govore ljudi koji streme ka istini. Nasuprot tome, kad bivaju orezani ljudi koje prati takozvana zla sudbina, oni odmah misle da ih drugi gledaju s visine, da ih niko ne voli zato što im je sudbina zla i da svako kome se prohte može da ih oreže. Osećaj malodušnosti im malo popusti kad ih niko ne orezuje, ali čim neko krene da ih orezuje, oni postaju još malodušniji. Kad su drugi orezani, oni će se možda osećati negativno nekoliko dana. Za to vreme, oni čitaju Božje reči i, uz pomoć i podršku braće i sestara, osposobljavaju se da prihvate istinu i da se polako preokrenu, ostavljajući za sobom to svoje negativno stanje. Oni koji za sebe misle da ih prati zla sudbina, međutim, ne samo da ne napuštaju svoje negativne emocije, već su, naprotiv, sve ubeđeniji da ih zaista prati zla sudbina. Zašto je to tako? Oni u Božju kuću ulaze sa osećanjem da njihove veštine nikada nisu u potpunosti iskorišćene, da ih se stalno orezuje i da ih drugi koriste kao žrtveno jagnje. Pritom oni ovako razmišljaju: „Vidiš li? Kad drugi ljudi to urade, ne budu orezani, pa zašto onda ja budem orezan kad uradim isto? To je siguran dokaz da me prati zla sudbina!” I tako oni postaju malodušni i padaju u očaj. Ma koliko se drugi trudili da sa njima razgovaraju o istini, to do njih uopšte ne dopire, pa oni i dalje ovako govore: „Vas samo nakratko orežu, ali sa mnom je to drugačije. Nisam u stanju da išta uradim kako valja i rođen sam da trpim da me orezuju. Nikoga za to ne krivim, osim svoje zle sudbine.” Pošto za sebe oduvek misle da ih zla sudba prati i da će ih pratiti dok su živi, ma koliko da im Božja kuća govori kako da streme ka istini, kako da obavljaju dužnost stvorenog bića i kako da tu dužnost obavljaju u skladu sa standardima, to njima uopšte ne dopire do mozga. Budući da su oduvek uvereni kako im je sudbina zla, čini im se da to predivno stremljenje ka istini i dostizanje spasenja nemaju nikakve veze s njima, te stoga svoju dužnost ne obavljaju naročito savesno. U svom su srcu potpuno uvereni da „Ljudi koje prati zla sudbina ne mogu dobro da obavljaju svoju dužnost, već to mogu samo ljudi čija je sudbina dobra. Kad nekoga prati dobra sudbina, gde god da krene, ljudi će ga voleti i sve će mu lako polaziti za rukom. Mene prati zla sudbina, pa stalno nabasam na zle ljude i nikada se ne osećam dobro dok obavljam svoju dužnost – nesreće me sustižu jedna za drugom!” Zbog uverenja da ih prati zla sudbina, uvek se osećaju potišteno i malodušno. Žive u uverenju da je stremljenje ka istini nešto o čemu mogu samo da pričaju, te da ljudi koje, poput njih, prati zla sudbina, nikad ništa ne mogu da postignu stremljenjem ka istini. Čini im se da, čak i kad bi mogli da streme ka istini, na kraju ništa ne bi zadobili, te stoga uvek ovako razmišljaju: „Kako ljudi koje prati zla sudbina mogu da uđu u carstvo? Kako ljudi koje prati zla sudbina mogu da dostignu spasenje?” Ne usuđuju se da poveruju u to, pa stoga neprestano osuđuju sebe, misleći: „Pošto me prati zla sudbina i pošto sam rođen da bih patio, neće biti loše ni ako, na kraju, preživim i postanem službenik. To bi značilo da su me preci blagosiljali srećom i da će njihova dobra dela uroditi plodom u meni. Pošto me prati zla sudbina, dobar sam samo za manje bitne dužnosti, kao što su kuvanje, čišćenje ili čuvanje dece svoje braće i sestara, obavljanje nekih povremenih poslova i tome slično. A što se tiče poslova koji bi mi omogućili da zablistam u Božjoj kući, do kraja svog života verovatno neću imati nikakve veze s njima. Vidiš li na šta sam spao, iako sam bio pun elana kad sam ušao u Božju kuću? Dobar sam samo za kuvanje hrane i fizičke poslove. Niko ni ne primećuje koliko je to teško i koliko iscrpljuje – niko to ne vidi, niti je ikoga briga za to. Ako to nije teško, onda ne znam šta jeste! Drugi ljudi igraju glavne uloge ili su makar statisti, pa snimaju film za filmom, video za videom – kako je to divno! A ja ni jedan jedini put nisam zablistao. Koliko je to teško! Tako je zlehuda moja sudba! Ko je kriv za moju zlu sudbinu? Zar to nije moja vlastita krivica? Nastaviću ovako sve dok mi smrt ne zakuca na vrata.” I tako ovi ljudi tonu sve dublje u tu negativnu emociju. Ne samo što nisu u stanju da preispitaju i spoznaju svoje negativne emocije, da dokuče uzrok njihovog nastanka, da se zapitaju da li sve te emocije imaju bilo kakve veze sa dobrom ili zlom sudbinom, niti da traže istinu kako bi te stvari razumeli, već se još i slepo drže uverenja da je za sve te probleme kriva isključivo njihova zla sudbina. Posledica je to što oni sve dublje tonu u svoje negativne emocije i nesposobni su da se iz njih izvuku. Zbog toga što oduvek veruju da ih prati zla sudbina, oni naposletku padaju u očaj, žive bez ikakvog stvarnog cilja, jedu, spavaju i čekaju da smrt dođe po njih; tako postaju sve manje zainteresovani za stremljenje ka istini, za dobro obavljanje dužnosti, postizanje spasenja i ostale slične Božje zahteve, pa čak sve više odbijaju i odbacuju te stvari. Svoju zlu sudbinu uzimaju kao osnovu i razlog zbog kojeg ne streme ka istini, a svoju nemogućnost da postignu spasenje uzimaju kao nešto što se podrazumeva. Kad se nađu u određenim situacijama, oni ne analiziraju detaljno svoje iskvarene naravi ili negativne emocije, kako bi ih na taj način spoznali i razrešili, već na svaku osobu, stvar ili događaj sa kojima se susretnu i koje iskuse reaguju iz perspektive da ih prati zla sudbina. To čini da sve dublje padaju u malodušnost. Zar nije tako? (Jeste.) Da li je, dakle, to osećanje malodušnosti, po kojem ljudi veruju da ih prati zla sudbina, ispravno? (Nije.) Zbog čega nije ispravno? (Mislim da je to osećanje prilično radikalno. Oni svojom zlom sudbinom objašnjavaju i određuju sve što im se dešava. Kad im se nešto desi, oni ne razmišljaju o tome, ne dolaze ni do kakvog zaključka o razlozima nastanka tih problema, ne traže rešenja, niti o tome kontempliraju. To je krajnje radikalan pristup koji nameće ograničenja.) A zbog čega se javlja taj radikalan i apsurdni pristup? Koji je osnovni uzrok tog osećanja malodušnosti? (Mislim da osnovni uzrok tog osećanja leži u tome što ti ljudi slede pogrešan put i što je polazište njihovog stremljenja pogrešno. Gonjeni su nekim ambicijama i željama i uvek bi da se takmiče i upoređuju s drugima, a kad te svoje ambicije i želje nisu u stanju da zadovolje, u njima se javlja ta negativna emocija.) Niste baš jasno razumeli suštinu ovog problema – stvar se uglavnom sastoji u tome da su njihovi stavovi u pogledu „sudbine” netačni. Ti ljudi stalno streme ka boljoj sudbini, odnosno, ka sudbini koja bi omogućila da im sve ide od ruke, glatko i lako. Stalno motre sudbine drugih ljudi, a šta im se desi kad i sami počnu da streme ka nečem sličnom? Oni posmatraju ljude koji žive u svim mogućim uslovima, kako bi videli šta ti ljudi jedu, kako se oblače i u čemu uživaju, pa zatim sve to porede sa vlastitom situacijom i zaključuju da su oni sami u svakom pogledu gore prošli i da je svima bolje nego njima, te zato veruju da ih prati zla sudbina. U stvari, njihova situacija uopšte ne mora biti najgora, ali je problem u tome što oni sebe stalno odmeravaju i upoređuju sa drugima, što ulažu ogromne napore u razmišljanje, posmatranje i proučavanje fenomena „sudbine”. Oni, bez prestanka, doslovno sve stvari odmeravaju sa stanovišta dobre ili loše sudbine, sve dotle dok sami sebe ne sateraju u ćošak, da bi konačno, našavši se u ćorsokaku, zapali u negativnost. Umesto da posmatraju suštinu stvari, oni spoljašnji izgled svega što se dešava neprekidno odmeravaju sa stanovišta dobre ili loše sudbine. Kakvu grešku oni pritom prave? Njihova su mišljenja i stavovi iskrivljeni, a ideje u vezi sa sudbinom netačne. Čovekova sudbina je najdublje pitanje koje niko ne može jasno da razume. Da li će neku osobu pratiti dobra ili zla sudbina ne zavisi od datuma niti od tačnog vremena njenog rođenja – to je tajna.

Božje uređenje o tome kakva će biti nečija sudbina, dobra ili loša, ne treba posmatrati ni meriti golim okom čoveka niti okom neke gatare, niti ga treba meriti prema tome koliko bogatstva i slave ta osoba uživa tokom svog života, koliko patnje doživljava ili time da li se njeno stremljenje ka dobrim izgledima, slavi i dobitku odvija glatko ili ne. Pa ipak, upravo tu ozbiljnu grešku prave oni koji tvrde da im je sudbina loša; naravno, to je ujedno i način koji većina ljudi koristi za odmeravanje da li im je sudbina dobra ili loša. Dakle, kako treba da odmerimo da li je nečija sudbina dobra ili loša? Na koji način je svetovni ljudi odmeravaju? Oni svoju ocenu zasnivaju prvenstveno na tome da li toj osobi život protiče glatko ili ne, da li ona uživa u slavi i bogatstvu, da li može da živi znatno bolje u odnosu na ostale, koliko ta osoba tokom svog života pati a koliko uživa, koliko dugo živi, kakva joj je karijera i da li je ona puna naprezanja ili je laka i udobna – na osnovu svih ovih i sličnih stvari, ljudi ocenjuju da li je sudbina neke osobe dobra ili loša. Da li i vi sudbinu odmeravate na taj način? (Da.) Kad se, dakle, većina vas suoči s nečim što se glatko ne odvija, kad nastupe teška vremena ili kad ne možete da živite znatno bolje u odnosu na ostale, i vi ćete smatrati da vam je sudbina loša i zapašćete u malodušnost. Ljudi koji tvrde da im je sudbina loša ne moraju obavezno da imaju sudbinu koja je istinski loša, kao što ni sudbina onih koji tvrde kako imaju dobru sudbinu ne mora obavezno da bude istinski dobra. Kako se sudbina tačno odmerava u smislu toga da li je dobra ili loša? Je li ispravno reći da je sudbina neke osobe dobra ako ta osoba veruje u Boga, odnosno, da je loša ako ne veruje? (Ne mora da znači.) Kad kažete „ne mora da znači”, zapravo hoćete da kažete kako među ljudima koji veruju u Boga ima onih čija je sudbina loša, kao i onih čija je sudbina dobra. Da li je, u tom slučaju, ispravno reći da i među onima koji u Boga ne veruju ima ljudi sa dobrom, kao i onih sa lošom sudbinom? (Ne, takav bi zaključak bio pogrešan.) Recite Mi na osnovu čega to tvrdite. Zašto je takav zaključak pogrešan? (Ne verujem da sudbina neke osobe ima ikakve veze s tim da li ona veruje u Boga ili ne.) Tako je; da li će sudbina neke osobe biti dobra ili loša nema nikakve veze s njenom verom u Boga. Od čega, onda, to zavisi? Ima li to ikakve veze s putem kojim ljudi idu ili s njihovim stremljenjem? Da li neko ima dobru sudbinu ako stremi ka istini, dok je onima koji ne streme suđeno da teško žive? Recite Mi, može li se za sudbinu neke udovice reći da je dobra? Iz svetovne perspektive, udovice imaju lošu sudbinu, a naročito lošu sudbinu i zaista težak život imaju žene koje sa svojih trideset ili četrdeset godina postanu udovice! Međutim, ako udovica počne da veruje u Boga kao rezultat velike patnje koju doživljava zbog gubitka muža, da li je njena sudbina tada teška? (Nije.) Zato što žene koje nisu postale udovice možda žive srećno, sve im je potaman, imaju podršku, hranu i odeću, kuća im je puna dece i unučadi, žive udobnim životom, bez ikakvih poteškoća ili duhovnih potreba – one ne veruju u Boga, niti će u Njega početi da veruju, ma koliko se ti trudio da im propovedaš jevanđelje. Dakle, od ove dve vrste ljudi, ko ima dobru sudbinu? (Udovica ima dobru sudbinu, jer je počela da veruje u Boga.) Kao što vidiš, upravo zato što svetovni ljudi smatraju da joj je sudbina loša i zato što je toliko propatila, udovica menja smer svog života i kreće drugačijim putem, pa počinje da veruje u Boga i da Ga sledi – zar to ne znači da ona uživa u blagoslovima? (Znači.) Da li se njena loša sudbina promenila u dobru? (Jeste.) Da li je tako? Ako ima lošu sudbinu, onda njena sudbina u životu treba uvek da bude loša i ne može da se promeni; pa, kako se onda sudbina može promeniti? Da li se to desilo kad je počela da veruje u Boga? (Ne, već zato što su se promenila njena gledišta na stvari.) Promenio se način na koji posmatra stvari; da li se onda promenilo objektivno, činjenično stanje njene sudbine? (Nije.) Pre no što je počela da veruje u Boga, udovica je zavidela udatim ženama i pritom ovako razmišljala: „Pogledaj je samo, koliko sreće ima u životu. Ima muža, ima svoj dom i živi srećno i zadovoljno. Ne može ni da zamisli koliko je bolno biti udovica.” Međutim, kad počne da veruje u Boga, ovako će razmišljati: „Ja sada verujem u Boga i Bog me je izabrao da Ga sledim, te stoga mogu da obavljam svoju dužnost i da zadobijem istinu. Jednoga dana, moći ću da postignem spasenje i da uđem u carstvo. Sudbina mi je tako naklonjena! A kakva je sudbina ove, koja nije ostala udovica? Ona neprestano traga za užitkom, stremi ka slavi, dobitku i statusu, juri karijeru i uživa u bogatstvu i prosperitetu, ali će kasnije, kad umre, ipak završiti u paklu. Ona ima lošu sudbinu. Moja je sudbina bolja od njene!” Iako su, dakle, objektivne činjenice ostale nepromenjene, njeni su se stavovi promenili. Osoba koja ne veruje u Boga, i dalje će razmišljati: „Pih! Moja sudbina je bolja od tvoje! Ti si udovica, a ja nisam. Živim bolje nego ti. Moja je sudbina dobra!” U očima udovice koja veruje u Boga, međutim, tu ženu ne prati dobra sudbina. Kako je došlo to ove promene? Da li se promenilo objektivno okruženje u kojem udovica živi? (Ne.) Kako je onda došlo do promene u njenim stavovima? (Promenili su se kriterijumi na osnovu kojih ona ocenjuje da li je nešto dobro ili loše.) Da, ona sada ima drugačiji stav o tome kako stvari treba posmatrati i odmeravati. Za sudbinu udatih žena ranije je mislila da je dobra, a sad je smatra lošom, dok svoju vlastitu sudbinu, za koju je nekada mislila da je loša, sada smatra dobrom. Ta dva njena stava dijametralno se razlikuju od nekadašnjih, u potpunosti su se preokrenuli. Šta se tu dešava? Budući da su objektivne činjenice i okruženje ostali isti, kako to da su se njeni pogledi na svet toliko promenili? (Nakon što je prihvatila istinu i ostale pozitivne stvari, ona sada, u svojim stavovima i načinu na koji ceni da li je nešto dobro ili loše, primenjuje ispravne kriterijume.) Njeni stavovi su, dakle, promenjeni, a da li su se stvarne činjenice promenile? (Nisu.) Udovica je i dalje bez muža, a srećno udata žena i dalje živi srećno – stvarne činjenice ostale su nepromenjene. Koga, dakle, naposletku prati dobra, a koga loša sudbina? Možete li to da objasnite? Udovica je isprva mislila da je prati loša sudbina, što je jednim delom posledica objektivne situacije u kojoj je živela, dok je drugi razlog ležao u njenim mislima i stavovima koji su bili uzrokovani takvim objektivnim okruženjem. Nakon što je poverovala u Boga, počela da čita Božje reči i razumela neke istine, ona je ujedno menjala i svoja mišljenja, tako da sada drugačije posmatra stvari. Pošto je, dakle, počela da veruje u Boga, ona više ne smatra da je prati loša sudbina. Ona misli da joj je sudbina dobra, jer je dobila priliku da prihvati Božje delo, da razume istinu i da postigne spasenje – to je nešto što je od Boga predodređeno i zbog čega je ona sada najblagoslovenija. Čim je počela da veruje u Boga, usredsredila se isključivo na stremljenje ka istini, koje se potpuno razlikuje od ciljeva kojima je nekada težila. Iako se uslovi u kojima živi, njeno životno okruženje i kvalitet života nisu ni za dlaku promenili i potpuno su isti kao i pre, njeni pogledi na svet sada su sasvim drugačiji. A u stvari, da li je njena sudbina zaista postala dobra zato što ona sada veruje u Boga? Ne mora da znači. Radi se naprosto o tome da je, zahvaljujući veri u Boga, ona stekla nadu i osetila zadovoljstvo u srcu, promenili su se ciljevi kojima teži, njena gledišta o stvarima su drugačija, usled čega se ona sada, u postojećem životnom okruženju, oseća srećno, zadovoljno, radosno i spokojno. Svoju sudbinu ona sada smatra veoma dobrom, mnogo boljom od sudbine onih žena koje nisu udovice. Tek sada shvata koliko joj je nekadašnji stav, dok je smatrala da je prati loša sudbina, bio pogrešan. Šta iz ovoga možete da zaključite? Da li nešto poput „dobre sudbine” i „loše sudbine” uopšte postoji? (Ne.) Ne, tako nešto ne postoji.

Bog je svim ljudima odavno predodredio sudbine, i one su nepromenljive. Ta „dobra sudbina” i „loša sudbina” razlikuju se od čoveka do čoveka, one zavise od okruženja, od toga kako se ljudi osećaju i ka čemu streme. Zbog toga se ni za čiju sudbinu ne može reći ni da je dobra ni da je loša. Možda ti je život veoma težak, ali ti ovako razmišljaš: „Ne težim životu na visokoj nozi. Zadovoljan sam samo time da imam šta da jedem i da obučem. Svako mora da pati u životu. Svetovni ljudi kažu: ’Ne možeš da vidiš dugu ako ne pada kiša’, što znači da patnja ima svoju vrednost. Ovo nije tako loše i ne prati me loša sudbina. Nebesa su mi dodelila malo bola, poneku kušnju i malo stradanja. To je zato što Bog ima visoko mišljenje o meni. Što znači da mi je sudbina dobra!” Neki misle da je patnja loša stvar, da to što pate znači da ih prati loša sudbina i da jedino udoban i lak život, bez patnje, predstavlja dobru sudbinu. Nevernici bi rekli da je to „stvar mišljenja”. A kako ljudi koji veruju u Boga gledaju na pitanje „sudbine”? Kažemo li mi za nekoga da ima „dobru” ili „lošu sudbinu”? (Ne.) Mi ne govorimo takve stvari. Recimo da imaš dobru sudbinu zato što veruješ u Boga; ako onda ne slediš pravi put vere, pa zbog toga budeš razotkriven, kažnjen i eliminisan, da li to onda znači da je tvoja sudbina dobra ili loša? Ako u Boga ne veruješ, ni na koji način nećeš moći da budeš razotkriven ni eliminisan. Nevernici i religiozni ljudi ne govore o razotkrivanju ili raspoznavanju ljudi, niti govore o ljudima koji su uklonjeni ili eliminisani. To bi trebalo da znači da ljudi imaju dobru sudbinu ako su u stanju da veruju u Boga; ali, ako oni na kraju budu kažnjeni, znači li to da ih prati loša sudbina? Sudbina im je čas dobra, čas loša – a kakva je ona, zapravo? Nije moguće oceniti da li je nečija sudbina dobra ili loša; ljudi ne mogu o tome da sude. Sve to čini Bog, a sve što Bog uređuje je dobro. Radi se naprosto o tome da se putanje sudbine svakog pojedinca, kao i okruženja u kojima žive, ljudi, događaji i stvari s kojima se susreću, te životni putevi koje tokom života iskuse, razlikuju od osobe do osobe. Životna okruženja ljudi, kao i okruženja u kojima oni odrastaju, a koja je svima njima Bog uredio, razlikuju se među sobom. Stvari koje svaki pojedinac iskusi tokom svog života potpuno se razlikuju. Takozvana dobra i loša sudbina uopšte ne postoje – sve to Bog uređuje i sve je to Božjih ruku delo. Ako ovo pitanje posmatramo sa stanovišta da je sve to Božje delo, sve što Bog čini je dobro i ispravno; naprosto se radi o tome da neki ljudi, na osnovu vlastitih sklonosti, osećanja i opredeljenja, biraju udoban život, biraju slavu i dobitak, visok ugled, i biraju prosperitet i samoostvarenje u svetu. To, po njihovom mišljenju, znači imati dobru sudbinu, dok se loša sudbina može pripisati osrednjim i neuspešnim ljudima, koji čitav život provode na dnu društvene lestvice. Tako to izgleda sa stanovišta nevernika i svetovnih ljudi, koji teže zemaljskim stvarima i žele da žive svetovnim životom, a upravo je to izvor iz kojeg je nastala ideja o dobroj i lošoj sudbini. Ideja o dobroj i lošoj sudbini proističe isključivo iz ljudskog uskog razumevanja i površnog shvatanja sudbine, kao i iz ljudskih procena o tome koliko fizičke patnje podnose, koliko uživaju i koliko slave i dobitka stiču, i tome slično. U stvari, ako ovu ideju posmatramo sa stanovišta Božjeg uređenja i suverenosti nad čovekovom sudbinom, onda takva tumačenja dobre i loše sudbine uopšte ne postoje. Zar nije tako? (Jeste.) Ako čovekovu sudbinu posmatraš sa stanovišta Božje suverenosti, onda je sve što Bog radi dobro i predstavlja upravo ono što je svakoj osobi potrebno. To je zato što uzrok i posledica igraju ulogu u prošlim i sadašnjim životima, Bog ih je predodredio i ima suverenost nad njima, Bog ih planira i uređuje – ljudi nemaju nikakvog izbora. Ako to posmatramo sa ovog stanovišta, ljudi ne bi trebalo da sude o tome da li im je sudbina dobra ili loša, zar ne? Zar ljudi ne prave strašnu grešku kad olako donose sud o tome? Zar ne greše kad sude o Božjim planovima, uređenjima i suverenosti? (Greše.) A nije li to ozbiljna greška? Zar ona neće uticati na put kojim u životu koračaju? (Hoće.) Ta će ih greška naposletku dovesti do uništenja.

Šta ljudi treba da rade kada je reč o Božjoj suverenosti i uređenju nad njihovim sudbinama? (Treba da se pokore Božjim orkestracijama i uređenjima.) Kao prvo, treba da tragaš zbog čega ti je Stvoritelj uredio baš takvu sudbinu i životno okruženje, zašto ti dopušta da se sa određenim stvarima susretneš i da ih doživiš, i zašto je tvoja sudbina takva kakva jeste. Na osnovu toga bi trebalo da razumeš za čim ti srce žudi i šta je tvom srcu potrebno, te da spoznaš Božju suverenost i Njegova uređenja. Kad te stvari budeš spoznao i razumeo, ono što treba da uradiš je da ne pravis vlastite izbore, da ne budeš prkosan, da ne odbijas, da se ne opires i da ne pokušavaš da pobegneš – naravno, ne treba ni da se cenjkaš s Bogom. Umesto toga, treba da se pokoriš. Zašto treba da se pokoriš? Zato što si stvoreno biće i što vlastitu sudbinu ne možeš da orkestriraš, niti da imaš suverenost nad njom. Bog ima poslednju reč nad tvojom sudbinom. Pasivan si pred svojom sudbinom i ne smeš praviti nikakav izbor. Jedino što treba da učiniš jeste da se potčiniš. Ne treba da donosiš odluke o svojoj sudbini, niti da je izbegavaš, ne treba da se cenjkaš s Bogom i ne treba da osećaš otpor ni da se žališ. Naravno, naročito ne treba da govoriš nešto poput: „Sudbina koju mi je Bog uredio je loša. Moja je sudbina bedna i gora od sudbine drugih ljudi”, ili „Sudbina mi je loša i nije mi dato da uživam u sreći i napretku. Stvari koje mi je Bog uredio loše su po mene.” Te reči predstavljaju osudu; izgovarajući ih, ti prekoračuješ svoj položaj. To nisu reči koje bi trebalo da izgovara stvoreno biće i to nisu stanovišta i stavovi koje bi stvoreno biće trebalo da ima. Umesto toga, treba da napustiš sva ta razna lažna shvatanja, definicije, stavove i razumevanja u vezi sa sudbinom. Ujedno bi trebalo da usvojiš ispravan stav i držanje, kako bi mogao da se potčiniš svemu što će ti se dogoditi u okviru sudbine koju ti je Bog uredio. Ne treba da se protiviš i nipošto ne smeš da budeš malodušan, niti da se žališ kako je Nebo nepravično, kako ti je Bog loše uredio stvari i kako ti nije obezbedio ono što je najbolje. Kada je reč o sudbini, stvorena bića nemaju pravo na izbor; Bog ti nije dao tu vrstu obaveze i nije ti podario takvu vrstu prava. Stoga ne treba ni da pokušavaš da biraš, da se svađaš s Bogom, niti da Mu postavljaš dodatne zahteve. Ma kakva da su Božja uređenja, treba da im se prilagodiš i da se u skladu sa tim suočiš s njima. Šta god da ti je Bog uredio, treba da se suočiš s tim i da to pokušaš da iskusiš i ceniš. Treba u potpunosti da se pokoriš svemu što treba da iskusiš, a što je Bog uredio za tebe. Treba da prihvatiš sudbinu koju je Bog za tebe uredio. Čak i ako ti se nešto ne dopada, ako zbog toga patiš, ili ako to predstavlja izazov za tvoje dostojanstvo i tvoj integritet i vrši pritisak na njih, dokle god se radi o nečemu što treba da iskusiš, nečemu što je Bog za tebe orkestrirao i uredio, ti treba tome da se pokoriš i ne smeš praviti nikakve izbore. Pošto Bog uređuje ljudske sudbine i ima suverenost nad njima, o tome se ne može pregovarati s Njim. Stoga ljudi, ako su pametni i ako poseduju razum normalne ljudskosti, ne bi trebalo da se uvek žale da im je sudbina loša, niti da se žale da ovo ili ono kod njih ne valja; ne treba da malodušno pristupaju svojoj dužnosti, životu, putu kojim hodaju u svojoj veri u Boga, svim situacijama koje je Bog uredio ili Njegovim zahtevima prema čoveku sa malodušnim stavom zato što smatraju da im je sudbina loša. Ta vrsta malodušnosti nije neko jednostavno ili prolazno buntovništvo, niti predstavlja privremeno otkrovenje iskvarene naravi, a još manje otkrovenje iskvarenog stanja. Naprotiv, to je tihi otpor prema Bogu i tihi otpor rođen iz nezadovoljstva prema sudbini koju im je Bog uredio. Iako to može biti neka prosta negativna emocija, njene posledice po ljude mnogo su ozbiljnije od onih koje uzrokuje iskvarena narav. Osim što ti onemogućava da usvojiš pozitivan i ispravan stav prema dužnosti koju treba da izvršiš, prema svom svakodnevnom životu i životnom putu, ona te, što je mnogo ozbiljnije, može dovesti do toga da propadneš od malodušnosti. Prema tome, ako si inteligentna osoba, treba što pre da preokreneš svoje pogrešne stavove, da se, u svetlu Božjih reči, preispitaš i spoznaš sebe i sagledaš razloge zbog kojih misiš da ti je sudbina loša. Treba da ustanoviš kako ti je to dostojanstvo narušeno a srce povređeno, usled čega su se u tebi javile negativne misli, poput one da ti je sudbina loša, pa si zapao u negativnu emociju malodušnosti od koje se nikad, čak ni do dan-danas, nisi oporavio. To je problem o kome bi trebalo da razmisliš i da ga preispitaš. Možda ti se nešto duboko urezalo u srce ili ti je neko rekao nešto ružno što je povredilo tvoje samopoštovanje, pa si pomislio da ti je sudbina loša i zapao u malodušnost; ili se možda, tokom odrastanja ili nekog drugog perioda tvog života, u tebi javila neka misao ili stav o Sotoni ili o svetu, zbog čega si pogrešno razumeo sudbinu i postao strašno osetljiv u pogledu toga da li ti je sudbina dobra ili loša; ili si možda, nakon što si u nekom trenutku doživeo nešto uznemiravajuće, postao osetljiv i počeo naročito ozbiljno da shvataš vlastitu sudbinu, da bi zatim počeo da se sve strastvenije posvećuješ promeni vlastite sudbine – sve su to stvari koje bi trebalo da ispitaš. Ipak, bez obzira na to kako ćeš te stvari ispitati, ono što bi na kraju trebalo da shvatiš je sledeće: svoju sudbinu ne treba da ocenjuješ na osnovu vlastitih misli i stavova o tome šta je dobra ili loša sudbina. Životna sudbina neke osobe u Božjim je rukama i Bog ju je odavno uredio; to nije nešto što ljudi mogu da promene. Međutim, čovek može sâm za sebe da odabere put kojim će se u životu kretati, kao i to da li će živeti vredan život. Možeš odabrati da ti život bude vredan, da živiš za vredne stvari, da živiš za Stvoriteljeve planove i Njegovo upravljanje, i da živiš za pravednu stvar čovečanstva. Možeš, naravno, da odabereš da ne živiš za pozitivne stvari, već da živiš stremeći ka slavi i dobiti, za karijerom u vladi, novcem i belosvetskim trendovima. Možeš da se opredeliš za život bez ikakve vrednosti i da budeš poput hodajućih mrtvaca. Sve su to opcije koje ti stoje na raspolaganju.

Jeste li, zahvaljujući ovakvom razgovoru u zajedništvu, razumeli da li su mišljenja i stavovi ljudi koji stalno govore da im je sudbina loša ispravni ili pogrešni? (Pogrešni su.) Očigledno je da se ti ljudi osećaju malodušno zato što su zaglibili u ekstremizam. Usled toga što ih, zbog tih ekstremnih mišljenja i stavova, obuzima ekstremno osećanje malodušnosti, oni nisu u stanju da se pravilno suoče sa onim što im se u životu dešava, ne mogu na normalan način da koriste funkcije koje bi ljudi trebalo da imaju, niti da na normalan način obavljaju dužnosti, odgovornosti ili obaveze stvorenog bića. Zato su istovetni svim onim raznim tipovima ljudi koji potonu u negativne emocije, o kojima smo govorili na našem poslednjem druženju. Mada ljudi koji misle da ih prati loša sudbina veruju u Boga i u stanju su da ostave neke stvari, da daju sebe za Boga i da Ga slede, oni su isto tako nesposobni da svoje dužnosti u Božjoj kući obavljaju nesputano, oslobođeno i opušteno. Zašto su nesposobni za to? Zato što u sebi gaje jedan broj ekstremnih i nenormalnih mišljenja i stavova, zbog kojih se u njima rađaju ekstremna osećanja. Kao posledica tih ekstremnih osećanja, način na koji oni sude o stvarima i na koji razmišljaju, kao i njihovi stavovi o stvarima, izviru iz jednog ekstremnog, netačnog i iskrivljenog stanovišta. Pitanja i ljude oni posmatraju sa ove ekstremne i pogrešne tačke gledišta, čime se više puta izlažu dejstvu i uticaju ove negativne emocije dok žive, gledaju na ljude i stvari, vladaju se i postupaju. Na kraju, bez obzira na to kako žive deluju tako umorno i nisu u stanju da prikupe nikakav elan za svoju veru u Boga i stremljenje ka istini. Ma kako da odluče da žive svoj život, oni svoju dužnost ne mogu da izvršavaju pozitivno ni aktivno, a uprkos tome što već dugi niz godina veruju u Boga, nikada se ne usredsređuju na to da svoju dužnost obavljaju svim srcem i umom ili da je izvršavaju u skladu s merilom, a još manje, naravno, streme ka istini ili postupaju u skladu sa istina-načelima. Zašto je to tako? Kad se sve sabere i oduzme, razlog za to leži u njihovom uverenju da imaju lošu sudbinu, zbog čega postaju duboko malodušni. Sasvim se obeshrabre, postanu mlitavi, poput hodajućih leševa, gube svaku vitalnost i ne pokazuju nikakvo pozitivno niti optimistično ponašanje, a kamoli ikakvu rešenost ili istrajnost da ponude odanost koju treba da ponude vlastitoj dužnosti, odgovornostima i obavezama. Umesto toga, oni se nevoljno bore iz dana u dan uz površan stav i tako svoje dane provode smeteno, u bunilu, ne osećajući povodom toga baš ništa. Pritom čak pojma nemaju koliko dugo će se još tako smucati. Naposletku im ne preostaje ništa drugo, do da sami sebe opominju rečima: „Ah, naprosto ću nastaviti da se smucam okolo dokle god mogu. Ako crkva bude poželela da me izopšti i ukloni, kad jednog dana budem posustao, neka tako i učini. Šta bih mogao da uradim povodom svoje loše sudbine?” Vidiš, čak su i u govoru tako obamrli. Ova malodušnost ne stvara samo obično raspoloženje, već, što je još važnije, ima razoran uticaj na ljudske misli, srce i na njihovo stremljenje. Ako nisi u stanju da svoje osećanje malodušnosti brzo i pravovremeno preokreneš, ono ne samo da će uticati na čitav tvoj život, već će ti ujedno uništiti život i odvesti te u smrt. Čak i ako zaista veruješ u Boga, nećeš moći da zadobiješ istinu, niti da postigneš spasenje i naposletku ćeš propasti. Upravo zbog toga, svi oni koji misle da ih prati loša sudbina treba sada da se probude; treba da shvate da uopšte nije dobro stalno mozgati o tome da li ti je sudbina dobra ili loša, stalno stremiti ka nekakvoj sudbini i neprestano se brinuti za svoju sudbinu. Ako svoju sudbinu uvek uzimaš zaozbiljno, onda ćeš, pri suočavanju čak i s neznatnim smetnjama i razočaranjem, ili s neuspehom, posrnućima i sramom, veoma brzo poverovati kako je za sve to kriva tvoja loša sudbina i zla sreća. I tako ćeš se, iz dana u dan, podsećati da te prati loša sudbina, da tvoja sudbina nije dobra kao kod drugih ljudi, i stalno ćeš iznova potanjati u malodušnost, bićeš okružen, sputan i zahvaćen tom negativnom emocijom malodušnosti, od koje nikako ne možeš da pobegneš. Sve je to prilično zastrašujuće i veoma opasno. Uprkos tome što zbog tog osećanja malodušnosti nećeš postati nadmeniji ni lažljiviji, niti ćeš razotkriti vlastitu zlobu, nepopustljivost ili neke druge iskvarene naravi, iako te to osećanje neće dovesti do nivoa na kojem ćeš pokazati svoju iskvarenu narav i prkositi Bogu, ili otkriti iskvarenu narav i kršiti istina-načela, ili izazivati prekide i ometanja ili činiti zlodela, to osećanje malodušnosti, u suštini govoreći, ipak predstavlja najozbiljniju manifestaciju čovekovog nezadovoljstva stvarnošću. To ispoljavanje nezadovoljstva stvarnošću je, po svojoj suštini, ujedno i nezadovoljstvo prema Božjoj suverenosti i Njegovim uređenjima. A kakve su posledice po čoveka koji je nezadovoljan Božjom suverenošću i uređenjima? Posledice su, bez sumnje, veoma ozbiljne i u najmanju ruku će te dovesti do toga da prkosiš Bogu i buniš se protiv Njega, učiniće te nesposobnim da prihvatiš Božje izjave i ono čime te On snabdeva, pa nećeš moći da razumeš, niti ćeš hteti da slušaš Božja učenja, uveravanja, podsećanja i upozorenja. Pošto si ispunjen osećanjem malodušnosti, ne možeš da prihvatiš aktuelne Božje izjave i nikako ne možeš da prihvatiš sadašnje Božje delo, kao ni prosvećenje, smernice, pomoć, podršku i sve ostalo što ti Sveti Duh pruža. Iako Bog deluje, ti ne možeš to da osetiš; iako Bog i Sveti Duh deluju, ti to ne možeš da prihvatiš. Ne možeš da prihvatiš te pozitivne stvari, te Božje zahteve i sve ono što ti pruža; srce ti je ispunjeno i zaokupljeno isključivo tim osećanjem malodušnosti, a ništa od onoga što Bog čini nema nikakvog uticaja na tebe. Na kraju ćeš propustiti svaki korak Božjeg dela, svaku fazu Njegovih izjava, pa čak i svaku etapu dela Božjeg i sve ono čime te On snabdeva. Kad Božje izjave i svi koraci Njegovog dela budu završeni, ti i dalje nećeš biti u stanju da se rešiš svog osećanja malodušnosti, nećeš moći da ga ostaviš iza sebe, ostaćeš okružen i ispunjen osećanjem malodušnosti, i tako ćeš propustiti celokupno Božje delo. A propustiš li celokupno delo Božje, na kraju ćeš se suočiti s otvorenim Božjim sudom i osudom čovečanstva, a tada će Bog objaviti ishode ljudskoga roda. Tek tada ćeš shvatiti: „Avaj, treba da preispitam sebe i da napustim ovo osećanje malodušnosti, treba više da čitam Božje reči, da dođem pred Boga i zatražim od Njega pomoć i podršku, treba da tražim da me snabde, da iznađem način da prihvatim Njegov sud i grdnju i da budem očišćen, kako bih mogao da se potčinim Njegovoj suverenosti i uređenjima.” Prekasno! Propustio si svoju priliku. Prekasno je da se sada budiš, a šta je to što te čeka? Udaraćeš se u grudi, zapomagaćeš i bićeš ispunjen kajanjem. Iako malodušnost predstavlja samo vrstu emocije, zbog njene prirode i vrlo ozbiljnih posledica koje donosi trebalo bi da pažljivo ispitaš sebe i da tom osećanju malodušnosti nikako ne dozvoliš da ovlada tobom, kao ni da upravlja tvojim mislima i ciljevima kojima težiš. Treba da se rešiš tog osećanja i ne dozvoliš mu da postane kamen spoticanja na tvom putu stremljenja ka istini ili bedem koji te sprečava da stupiš pred Boga. Ako to ne možeš jasno da shvatiš ili ako preispitivanjem otkriješ u sebi to ozbiljno osećanje malodušnosti, treba momentalno da promeniš kurs, da napustiš tu emociju i ostaviš iza sebe osećanje malodušnosti. Nemoj se uporno držati trenutnog kursa i tvrdoglavo misliti: „Ma šta Bog govorio ili radio, znam da mi je sudbina loša. Sa lošom sudbinom, i treba da se osećam malodušno. Treba naprosto da prihvatim tu lošu sudbinu i napustim svaku nadu.” Suočavati se sa svime što se dešava sa tako negativnim stavom krajnje je svojeglavo i tvrdoglavo. Čim ustanoviš da te muči osećanje malodušnosti, trebalo bi da napraviš zaokret i rešiš se toga što brže možeš. Ne čekaj da ono potpuno preuzme kontrolu nad tobom, jer će tada biti kasno da se probudiš i to shvatiš.

Recite Mi, da li verovanje u sudbinu predstavlja izraz stremljenja ka istini? (Ne predstavlja.) Koji je, dakle, ispravan stav koji bi ljudi trebalo da zauzmu kad pristupaju pitanju sudbine? (Treba da veruju u Božje orkestracije i uređenja i da im se potčine.) Tako je. Ako se čovek neprestano fokusira na to da li mu je sudbina dobra ili loša, koji problem može time da reši? A da li je ispravno stanovište ako čovek priznaje da mu je sudbina loša, ali pritom veruje da mu je tu lošu sudbinu Bog uredio i orkestrirao, i spreman je da se potčini Božjoj suverenosti i uređenjima? (Nije ispravno.) Zbog čega je takvo stanovište pogrešno? (Zato što se i ono zasniva na tumačenju da čovekova sudbina može biti dobra ili loša.) Je li to neki propis? Koju istinu ljudi ovde treba da razumeju? (Za sudbinu se ne može reći ni da je dobra ni da je loša. Sve što Bog predodredi je dobro i ljudi treba da se povinuju svim Božjim orkestracijama.) Ljudi treba da veruju da sudbinu orkestrira i uređuje Bog, a pošto je ona u celosti orkestrirana i uređena od strane Boga, ljudi je ne mogu ocenjivati kao dobru ili lošu. Ocenu o tome da li je nečija sudbina dobra ili loša ljudi donose na osnovu vlastitih stanovišta, mišljenja, naklonosti i osećanja, njihov se sud bazira na njihovim stavovima i uobraziljama, i nije u skladu sa istinom. Neki kažu: „Sudbina mi je predivna, jer sam rođen u porodici koju čine sve sami vernici. Nikada nisam podlegao uticaju okruženja sveta nevernika, niti su me ikada zaveli ili obmanuli trendovi tog sveta. Mada je i moja narav iskvarena, odrastao sam u crkvi i nikada nisam krenuo stranputicom. Imam tako dobru sudbinu!” Da li je ispravno to što govore? (Nije.) A zašto nije? (Bog je predodredio da budu rođeni u porodici sačinjenoj od vernika, to je zasluga Božje suverenosti i uređenja. To nikakve veze nema s njihovom dobrom ili lošom sudbinom.) Tako je, pogodili ste pravo u centar. Za to su zaslužni Božja suverenost i Njegova uređenja. To je jedan način na koji Bog uređuje ljudske sudbine i sprovodi suverenost nad njima, i jedan od oblika koje sudbina može da poprimi – ljudi o tome ne smeju da sude na osnovu svog uverenja o tome da li im je sudbina dobra ili loša. Kako biste, dakle, opovrgli stav onih koji kažu da im je sudbina dobra zato što su rođeni u hrišćanskoj porodici? Mogli biste im reći: „Ako kažeš da ti je sudbina dobra samo zato što potičeš iz hrišćanske porodice, to znači da ko god nije rođen u hrišćanskoj porodici ima lošu sudbinu. Da li tvrdiš da je sudbina, koju je svim tim ljudima Bog uredio, loša?” Da li je ispravno opovrgavati ih na taj način? (Jeste.) To je sasvim ispravan način opovrgavanja. Takvim opovrgavanjem ti zapravo dokazuješ da je njihova tvrdnja da svi ljudi koji potiču iz hrišćanskih porodica imaju dobru sudbinu neodrživa i da nije u skladu sa istinom. Da li je sada vaše mišljenje o dobroj ili lošoj sudbini ispravnije? (Jeste.) Od raznih stavova koje ljudi imaju po pitanju vere u sudbinu, koji je stav najispravniji, najprikladniji i najviše u skladu sa istinom? Kao prvo, sud o tome da li je nečija sudbina dobra ili loša ne sme se donositi sa stanovišta svetovnih ljudi. Nadalje, treba da verujete da sudbinu svakog pripadnika ljudske rase uređuje Božja ruka. Neki se pitaju: „Da li to što ljudske sudbine uređuje Božja ruka znači da ih Sȃm Bog uređuje?” Ne znači. Postoji čitavo mnoštvo načina, sredstava i kanala kroz koje Bog uređuje ljudske sudbine, kao i komplikovane pojedinosti u duhovnom carstvu vezi s tim, o kojima ovde neću govoriti. Stvar je veoma složena, ali, uopšteno govoreći, sve to uređuje Stvoritelj. Neka od tih uređenja lično obavlja Sâm Bog za različite vrste ljudi, dok neka druga uključuju razvrstavanje raznih tipova i grupa ljudi, u skladu sa odredbama, upravnim odlukama, načelima i sistemima koje je uspostavio Bog; sudbine ljudi se, u skladu sa njihovom kategorijom i putanjom sudbine koju im je Bog zacrtao, uređuju i formulišu u duhovnom carstvu, i oni se tada rađaju. Radi se o veoma složenom pitanju, ali je bitno da, generalno govoreći, sve to uređuje Bog i sve to potpada pod Njegovu suverenost. Božja suverenost i uređenja obuhvataju načela, zakone i pravila Njegove suverenosti i Njegovih uređenja. Tu nema ničeg dobrog ni lošeg, za Boga je sve to, naravno, prirodna stvar koja se tiče uzroka i posledica. Kada je reč o osećanjima ljudi u vezi sa sudbinom, ta osećanja mogu biti dobra ili loša, a sudbina im može biti takva da im sve ide glatko od ruke ili da nailaze na puno prepreka, mogu imati teške ili nesrećne sudbine – ali nikako ne može biti dobrih i loših sudbina. Kakav stav ljudi treba da zauzmu prema sudbini? Treba da se povinuješ uređenjima Stvoritelja i da u pozadini Njegovih uređenja svih tih stvari aktivno i marljivo tragaš za svrhom i smislom, kako bi postigao razumevanje istine, kako bi u ovom životu koji ti je Bog uredio iskoristio svoju najbolju funkciju, kako bi obavljao dužnosti, odgovornosti i obaveze stvorenog bića i kako bi svoj život učinio smislenijim i vrednijim, sve dok te Stvoritelj ne bude konačno prihvatio i dok te ne bude upamtio. Naravno, bilo bi još bolje ako bi mogao da se potrudiš da postigneš spasenje kroz traganje za istinom i prihvatanje istine – to bi bilo najbolje. U svakom slučaju, što se sudbine tiče, najprikladniji stav koji stvoreni ljudski rod treba da zauzme nije stav proizvoljne osude i definisanja niti korišćenja ekstremnih metoda za obračunavanje sa sudbinom. Još manje bi, naravno, ljudi trebalo da se opiru vlastitoj sudbini, da je odbacuju ili menjaju; umesto toga, svojim srcem treba da je cene, da za njom tragaju, osećaju je i sa njom se usklađuju, a zatim da se s njom na pozitivan način suoče. Konačno, u životnom okruženju i na životnom putovanju koje ti je Bog postavio, treba da tragaš za načinom vladanja kojem te je Bog podučio, da tragaš za putem kojim Bog zahteva da ideš, da doživiš sudbinu kakvu ti je Bog ovako uredio, da bi na kraju dobio Njegov blagoslov. Kad budeš doživeo sudbinu kakvu ti je Stvoritelj na ovaj način uredio, ne samo što ćeš početi da ceniš tugu, setu, suze, bol, frustracije i neuspeh, nego ćeš, što je mnogo važnije, iskusiti radost, spokoj i utehu, kao i prosvećenje i prosvetljenje istinom koju ti je Stvoritelj podario. Štaviše, kad na svom životnom putu budeš zalutao, kad se budeš suočio sa frustracijama i neuspehom i kad budeš morao da doneseš neku odluku, osetićeš kako te Stvoritelj usmerava, i naposletku ćeš razumeti, doživeti i shvatiti kako da živiš najsmislenijim životom. Otad pa nadalje, nikada više nećeš zalutati u životu, nećeš se nikad više naći u stanju konstantne strepnje i, naravno, nikada se više nećeš požaliti na svoju lošu sudbinu, a kamoli potonuti u osećanje malodušnosti zbog toga što misliš da te prati loša sudbina. Ako zauzmeš ovakav stav i upotrebiš ovaj metod pri suočavanju sa sudbinom koju ti je Stvoritelj uredio, ne samo da će tvoja ljudskost postati normalnija, ne samo da ćeš steći normalnu ljudskost, kao i mišljenje, gledišta i načela za posmatranje stvari koja pripadaju normalnoj ljudskosti, već ćeš, štaviše, svakako steći poglede i razumevanje smisla života kakve nevernici nikada neće imati. Nevernici se stalno pitaju: „Odakle dolazimo? Kuda idemo? Zašto smo živi?” Uvek se nađe neko ko postavlja ovakva pitanja – i do kakvih odgovora naposletku dolazi? Umesto odgovora, stalno mu se otvaraju nova pitanja. Zašto nevernici ne mogu da pronađu odgovore na ta pitanja? Mada pojedini inteligentni ljudi veruju u sudbinu, oni pojma nemaju kako da pristupe pitanju sudbine, niti kako da se postave prema brojnim teškoćama, frustracijama, neuspesima i nezadovoljstvu, koje im sudbina donosi; takođe ne umeju da objasne stvari zbog kojih, iako im se sudbinski dešavaju, osećaju sreću i radost – oni ne znaju kako da se nose s njima. Čas kažu da im je sudbina dobra, da bi već u sledećem trenutku tvrdili kako je zapravo loša; čas kažu da im je život srećan, a odmah zatim tvrde da nemaju sreće u životu – pritom, obe tvrdnje izgovaraju ista usta. Jedno govore kad su srećni, a nešto sasvim suprotno kad su nesrećni; kad im sve ide od ruke kažu jedno, a čim naiđu na neku poteškoću tvrde nešto sasvim drugo; sami govore kako su nesrećni, da bi, zatim, takođe sami tvrdili kako imaju dobru sudbinu. Očigledno je da im baš ništa u životu nije jasno i da ništa ne razumeju. Neprekidno bauljaju u magli i žive u potpunoj i bezizlaznoj konfuziji. Prema tome, ljudi treba jasno da razumeju i da pred očima imaju jasnu sliku puta kojim treba ići, u smislu pravilnog odnosa prema sudbini, onoga što treba činiti i načina na koji se treba suočiti s ovim važnim životnim pitanjem. Kad to pitanje razreše, njihovi stavovi prema sudbini trebalo bi da budu relativno korektni i usklađeni sa istina-načelima, nakon čega ti njihovi stavovi nikada više neće zalaziti u krajnosti.

Jesu li sve ove izjave o sudbini, o kojima sam vam upravo besedio, u skladu sa istinom? (Jesu.) Znate li po čemu su karakteristične izjave koje su u skladu sa istinom? (Po tome što, kad ih čuju, ljudima sve postaje jasnije i mnogo su opušteniji.) (Te izjave su veoma praktične, jer govore o načinima praktičnog delovanja.) Upravo tako, one su veoma praktične; preciznije je tako reći. Ima čak i još preciznijih načina da se takve izjave opišu. Ko se sledeći javlja za reč? (Te izjave mogu da reše aktuelne probleme ljudi.) To je efekat njihove praktičnosti. One mogu da rešavaju probleme upravo zato što su praktične. Budući da ljudi veruju u sudbinu, dok im se u mislima stalno prepliće ideja o dobroj i lošoj sudbini, recite Mi – da li su oni, duboko u svom srcu, slobodni ili sputani? (Oni su sputani.) Ako ne razumeš istinu, stalno ćeš biti sputan tom idejom. Kad istinu budeš razumeo, osim shvatanja da je to praktično i da vidiš put kojim treba da napreduješ, šta ćeš još osećati? (Slobodu.) Tako je, bićeš nesputan i osećaćeš se slobodno. Kad budeš uvideo put praktičnog delovanja i kad više ne budeš zarobljen, zar tvoj duh tada neće biti slobodan? Svi ti iskrivljeni i apsurdni stavovi neće ti više sputavati misli, niti vezivati ruke i noge; imaćeš pred sobom put koji treba da slediš, a ti stavovi neće više upravljati tobom. Kad budeš odslušao Božju propoved o ljudskoj sudbini, osetićeš slobodu i kazaćeš: „Ah, tako znači stoje stvari! Avaj, koliko je moje dosadašnje shvatanje sudbine bilo iskrivljeno i ekstremno! Sada, međutim, ja sve to razumem i više me ne muči pogrešna zamisao da sudbine mogu biti dobre ili loše. To me uopšte više ne dotiče. Da ovo nisam shvatio, zauvek bih svoju sudbinu smatrao čas dobrom a čas lošom i stalno bih oko toga razbijao glavu! Neprestano bih se brinuo zbog toga.” Kad tu istinu budeš razumeo, imaćeš put koji treba da slediš, doći ćeš do pravilnog mišljenja po tom pitanju i imaćeš pred sobom ispravan put praktičnog delovanja – što, drugim rečima, znači da ćeš biti nesputan i slobodan. Prema tome, da bi razlučio da li su nečije reči istinite i u skladu sa istina-načelima, moraš da saslušaš te reči i da razaznaš da li su one praktične ili nisu; ujedno treba da posmatraš da li si, saslušavši te reči, uspeo da razrešiš svoje probleme i poteškoće – ako jesi, osetićeš se nesputano i slobodno, kao da su ti sa nogu upravo skinuli teške okove. Prema tome, svaki put kad budeš razumeo neko istina-načelo, moći ćeš da rešiš odgovarajuće probleme i da deo istine sprovedeš u delo, usled čega ćeš se osećati nesputano i slobodno. Zar ishod neće biti upravo takav? (Hoće.) Da li sada razumete kakav je tačno efekat istine? (Da.) Koje efekte istina može da ostvari? (Može učiniti da se ljudski duh oseća nesputano i slobodno.) Da li je to jedini efekat istine? Samo to jedno osećanje? (Ona prvenstveno otklanja pogrešne i radikalne stavove koje ljudi gaje prema nekim stvarima. Kad na neke stvari počnu da gledaju na način koji je čist i u skladu sa istinom, ljudi će osetiti da im je duh oslobođen i neće ih više sputavati ni ometati sve one negativne stvari koje potiču od Sotone.) Pored osećanja nesputanosti i slobode u duhu, od ključne je važnosti to što će ti istina omogućiti da zakoračiš u određenu istina-stvarnost, tako da više ne budeš sputan ni pokoleban pogrešnim i iskrivljenim mišljenjima i stavovima. Njihovo mesto zauzeće načela za sprovođenje istine u delo, a ti ćeš tada moći da uđeš u tu istina-stvarnost. Ovim ujedno završavam besedu o načinima ispoljavanja ljudi koji se osećaju malodušno zbog toga što misle da ih prati loša sudbina.

2. Osećanje malodušnosti zato što neko veruje da ima lošu sreću

Još jedan od razloga zbog kojih neki ljudi postaju malodušni, pritom čak ne misleći da im je sudbina toliko loša, jeste taj što im se čini da baš nikad nemaju sreće i da im se u životu nikad ništa ne dešava, pa se osećaju kao u onoj izreci nevernika: „Bog sreće me uvek zaobiđe”. Mada okolnosti u kojima žive ne smatraju preterano lošim i uprkos tome što su visoki rastom i zgodni, što su obrazovani, nadareni i imaju radnu sposobnost, oni se ipak pitaju zbog čega im bog sreće nikad nije bio naklonjen. Oni su, usled toga, stalno nezadovoljni i stalno misle kako nemaju sreće. To počinje one godine kada treba da izađu na prijemni ispit za upis na fakultet, kada im je srce ispunjeno nadom da će biti primljeni, a na sam dan ispita dobiju grip i padnu u groznicu. Naravno, zbog bolesti ostvaruju lošiji učinak na ispitu, pa ostaju za svega dva ili tri poena ispod crte. Tada oni ovako razmišljaju: „Kako je moguće da sam baš toliki baksuz? Dobar sam student i uglavnom veoma marljivo učim. Zašto sam, od svih mogućih dana, baš na dan ispita morao da dobijem groznicu? To je, prosto, loša sreća. Pobogu! Zar da pokleknem na prvom važnom događaju u svom životu. I šta sad da radim? Nadam se da ću ubuduće biti bolje sreće.” Kasnije u životu, međutim, oni se susreću s mnoštvom različitih problema i poteškoća. Primera radi, neka firma zapošljava novo osoblje, ali, taman kad su se spremali da podnesu prijavu, saznaju da su sva mesta već popunjena i da ta firma više nema potrebe za novim radnicima. Opet se pitaju: „Kako je moguće da sam toliko loše sreće? Zašto me svaka dobra prilika, kad god se pojavi, naprosto zaobiđe? Neviđen sam baksuz!” A kad se negde zaposle, već prvog dana na novom radnom mestu saznaju da su, koliko juče, neki drugi ljudi unapređeni na položaj menadžera, zamenika menadžera i načelnika odeljenja. Ma koliko naporno radili, nikakve vajde od toga; moraće da sačekaju sledeći krug unapređenja. Pošto im je učinak na radu dobar i nadređeni imaju prilično lepo mišljenje o njima, nadaju se da ih u narednom izvlačenju unapređenje neće mimoići, ali njihovi nadređeni naposletku dovedu menadžera odnekud, a oni opet ostaju kratkih rukava. Tada oni opet kažu sebi: „Pobogu! Izgleda da sam stvarno baksuz. Sreća baš nikako da zakuca na moja vrata – kao da mi bog sreće nikada nije bio naklonjen.” Kasnije, kad počnu da veruju u Boga, i budući da uživaju u pisanju, nadaju se da će im biti poverena neka dužnost u vezi s pisanjem tekstova, ali se na kraju ni u toj oblasti ne pokažu dobro i padnu na proveri. Tada ovako razmišljaju: „Kako sam mogao da padnem na ispitu kad mi pisanje obično ide veoma dobro? Bog me nije vodio i nije me prosvetio! Mislio sam da ću, zahvaljujući pisanju tekstova, moći više da pijem i jedem Božje reči i da ću moći bolje da razumem istinu. Prava je šteta što sam toliki baksuz. Imao sam dobar plan, ali se naprosto nije ostvario.” Na kraju, od velikog broja ponuđenih dužnosti biraju jednu, misleći: „Pridružiću se timu koji radi na propovedanju jevanđelja.” Rad u timu za jevanđelje je odličan za početak, pa im se čini kako su konačno otkrili pravu dužnost, na kojoj će svoje veštine napokon moći dobro da upotrebe. Za sebe misle da su pametni i da imaju radnu sposobnost, i spremni su da se bave praktičnim radom. Zahvaljujući svom trudu, uspevaju da postignu određene rezultate, pa tako postaju nadzornici. Naprave, međutim, nekakvu grešku, što dođe do ušiju njihovog sterešine. Kažu im da je to što su učinili suprotno načelima i da je negativno uticalo na rad crkve. Kada njihov tim bude orezan, saopšte im sledeće: „Odlično nam je išlo dok se ti nisi pojavio. Čim si došao, po prvi put smo bili orezani.” A ovi se iznova pitaju: „Je li to opet moj baksuzluk za sve kriv?” Posle nekog vremena i određenih premeštaja usled izmena u načinu obavljanja dela jevanđelja, oni sa mesta nadzornika bivaju vraćeni na položaj običnih članova tima i poslati u neka nova područja da propovedaju jevanđelje. Tada ovako razmišljaju: „Oh, ne! Umesto da se uspinjem, ja padam sve niže. Pre no što sam došao, niko nikad nije bio preraspoređen, pa kako to da se tako velika preraspodela dešava baš nakon mog ulaska u tim? Sada, kad su me ovde poslali, moje su nade u pogledu unapređenja zakopane.” U tom području, naime, ima malo crkava, sa tek po nekoliko članova. Nailaze na brojne poteškoće u pokušaju započinjanja crkvenog dela, a uz to nemaju nikakvog iskustva. Treba im neko vreme da se snađu, a tu je još i jezička barijera – pa šta onda da rade? Pada im čak na pamet da se odreknu svojih dužnosti, ali se ipak ne usuđuju da to učine; hteli bi da svoju dužnost dobro obave, ali to je toliko teško i iscrpljujuće, pa stoga misle: „Ah, mora da je opet u pitanju moja zla sreća! Kako da je preokrenem?” Kud god da se okrenu, udaraju glavom o zid, stalno im se čini kako nemaju sreće, uvek ih nešto sapliće i na svakom koraku nailaze na ogromne poteškoće. Mnogo su napora uložili da bi postigli nekakve rezultate i ugledali bar tračak nade za sebe, da bi se odmah zatim okolnosti promenile, a njihove nade raspršile, tako da nemaju drugog izbora osim da opet krenu ispočetka. Sve više postaju malodušni, misleći: „Zašto mi je toliko teško da postignem barem neke rezultate i da zaslužim priznanje od drugih ljudi? Zašto je toliko teško steći čvrsto uporište u nekoj grupi ljudi? Zašto je toliko teško postati neko koga ljudi priznaju i vole? Zašto je toliko teško da sve ide kako treba i glatko? Zašto mi toliko toga u životu ide naopako? Zašto ima toliko prepreka? Zašto u svemu što radim nailazim na zid?” Konkretno govoreći, neki ljudi svoju dužnost nikad ne obavljaju dobro, ma gde da se nađu, te stoga uvek bivaju smenjeni i uklonjeni. Zbog toga postaju strašno malodušni i stalno misle da ih prati zla sreća, pa govore sebi: „Ja sam poput brzog konja kojeg niko ne primećuje. Ili, kao što stara izreka kaže, ’mnogo je brzih konja, ali malo onih koji mogu da ih prepoznaju.’ Ja sam, dakle, kao brzi konj koji još nije otkriven. Na kraju krajeva, kud god da krenem, ja naprosto nemam sreće i ništa ne mogu da postignem, niti mogu da se iskažem u bilo kojoj oblasti. Svoje prednosti nikako ne uspevam korisno da upotrebim, ne mogu da se pohvalim njima, niti da pomoću njih dobijem ono što želim. Ah, koliko sam zlosrećan! U čemu je stvar?” Stalno osećaju da ih prati zla sreća i svaki bogovetni dan provode u oblaku strepnje, misleći: „Oh, ne! Molim te, ne daj da me premeste na drugu dužnost”, ili: „Oh, ne! Molim te, ne dozvoli da se išta ružno desi”, ili: „Oh, ne! Molim te, ne dozvoli da se išta promeni”, ili: „Oh, ne! Molim te, ne dozvoli da dođe do nekih većih problema.” Ne samo što postaju malodušni, već se takođe osećaju užasno nelagodno, nemirno, razdražljivo i anksiozno. Stalno misle kako su loše sreće, pa su zbog toga strašno malodušni, a ta malodušnost izvire iz njihovog subjektivnog osećaja da ih prati loša sreća. Stalno im se čini da nemaju sreće, da nikada ne dobijaju unapređenje, da nikada neće biti vođe tima ili nadzornici i da nikada neće dobiti priliku da se izdvoje iz gomile. Te dobre stvari im se nikad ne dešavaju, a oni nikako ne uspevaju da shvate zašto je, pobogu, to tako. Razmišljaju otprilike ovako: „Ništa mi, ni u kom pogledu, ne nedostaje, pa zašto me onda ne vole ma gde da odem? Nikoga nisam uvredio, niti sam ikome hteo da učinim išta nažao, pa zašto sam onda tako loše sreće?” Pošto se stalno tako osećaju, njihovo osećanje malodušnosti ih stalno podseća na to i govori im: „Ti si jedan baksuz, pa stoga nemoj biti zadovoljan samim sobom, nemoj da se šepuriš unaokolo i nemoj stalno da žudiš za isticanjem. Naprosto nemaš sreće, pa zato i ne pomišljaj na to da postaneš starešina. Kad si već loše sreće, moraš pažljivije da obavljaš svoju dužnost i da se malo suzdržiš, čisto za slučaj da te jednog dana razotkriju i smene, ili za slučaj da te neko iza leđa prijavi i uhvati se za neku tvoju grešku ne bi li ti naškodio, ili za slučaj da uvek prednjačiš, pa napraviš neku grešku i budeš orezan. Čak i ako budeš postao starešina, i dalje ćeš neprestano morati da budeš pažljiv i oprezan, kao da hodaš po ivici sečiva. Nemoj biti nadmen, moraš da budeš ponizan.” Ta negativna emocija ih sve vreme podseća da treba da budu ponizni, da se šunjaju unaokolo podvijenog repa i da se više nikad ne vladaju dostojanstveno. Ta ideja, misao, stanovište, odnosno svest o vlastitoj zloj sreći stalno ih podseća da ne smeju da budu pozitivni ni aktivni, da ne smeju da se ističu, niti da hodaju uzdignute glave. Umesto toga, moraju sve vreme da budu malodušni, ne usuđujući se da žive pred drugima. Čak i ako sa ostalima borave u istoj kući, moraju pronaći neko neupadljivo mesto na kojem će sedeti i biti neprimetni. Ne smeju odavati utisak preterane nadmenosti, jer čim počnu da se ponašaju iole nadmeno, zla sreća će ih odmah pronaći. Pošto ih osećanje malodušnosti neprestano okružuje i stalno ih u dubini srca upozorava na sve te stvari, oni su plašljivi i oprezni u svemu što rade. U srcu uvek osećaju nelagodu, nikako ne uspevaju da pronađu svoje mesto i nikada nisu u stanju da se svim srcem, umom i snagom posvete ispunjavanju svojih odgovornosti i obaveza. Kao da se stalno od nečega brane i čekaju da se nešto dogodi. Brane se od nailaska loše sreće, odnosno od loših stvari i srama koje će im loša sreća doneti. Zbog svega toga, pored bitaka koje se vode u dubini njihovog srca, osećanje malodušnosti je ono što ponajviše dominira nad načinima i metodama po kojima oni gledaju na druge ljude i stvari, po kojima se vladaju i deluju. Uvek koriste dobru i lošu sreću kako bi odmerili vlastito ponašanje i ocenili da li na ispravan način gledaju na ljude i stvari, da li se ispravno vladaju i deluju, pa ih upravo zbog toga stalno iznova obuzima osećanje malodušnosti iz kojeg ne mogu da se izvuku, i upravo zbog toga ne mogu da se s pravilnim mišljenjem i stavom suoče s takozvanim „zlosrećnim” stvarima, niti da se pozabave i oslobode onoga što sami nazivaju svojim užasnim baksuzlukom. Upavši u takav začarani krug, oni su pod neprekidnom kontrolom i uticajem tog osećanja malodušnosti. Uz veliki trud, oni nekako uspevaju da pred drugima otvore srce i da s njima porazgovaraju o svom stanju i idejama, da bi onda nešto, što bi neko od braće i sestara na nekom skupu slučajno ili namerno izgovorio, dirnulo u njihovo trenutno stanje i u srž njihovog problema, usled čega osećaju da im je povređen ponos i dostojanstvo. Pritom i dalje veruju da je sve to manifestacija njihove vlastite zle sreće, pa ovako razmišljaju: „Vidiš li? Toliko mi je bilo teško da drugima ispričam ono što mi leži na srcu, a čim sam to uradio, neko se za to uhvatio i sad bi da mi naškodi. Stvarno sam loše sreće!” Ti ljudi veruju da je za sve kriva njihova loša sreća i da se, kad je neko nesrećan, doslovno sve okreće protiv njega.

Šta je zapravo problem sa ljudima koji stalno misle da nemaju sreće? Koristeći isključivo sreću kao merilo, oni ocenjuju da li su im postupci ispravni ili pogrešni i biraju put kojim treba da idu, stvari koje treba da iskuse i probleme s kojima treba da se suoče. Da li je to ispravno ili pogrešno? (Pogrešno je.) Loše stvari oni opisuju kao nesrećne, a dobre kao srećne ili povoljne. Da li je takvo stanovište ispravno ili pogrešno? (Pogrešno je.) Pogrešno je procenjivati stvari iz takve perspektive. To su ekstremni i netačni metodi i merila za ocenjivanje. Zbog takvih metoda ljudi često padaju u malodušnost, često se osećaju nelagodno, i čini im se kao da im baš ništa ne polazi za rukom i da nikad ne dobiju ono što žele, što ih naposletku dovodi u stanje konstantne anksioznosti, razdražljivosti i nelagode. Ako te negativne emocije ostanu nerazrešene, ti ljudi stalno padaju u malodušnost i osećaju da im Bog nije naklonjen. Misle da Bog svima osim njima daruje blagodat i da Bog brine o svim ostalim ljudima, ali ne i o njima. „Zašto se uvek osećam nelagodno i anksiozno? Zašto se loše stvari uvek dešavaju baš meni? Zašto se samo meni nikad ništa dobro ne dešava? Sve što tražim jeste da mi se bar jedom nešto lepo desi!” Ako stvari posmatraš na ovako pogrešan način i sa ovako pogrešnog stanovišta, neminovno ćeš upasti u zamku dobre i loše sreće. A ako stalno iznova upadaš u tu zamku, neprestano ćeš biti malodušan. Usred tog osećanja malodušnosti, naročito ćeš biti osetljiv na to da li su stvari koje ti se dešavaju srećne ili nesrećne. To kad se dogodi, dokaz je da su stanovište i ideja dobre i loše sreće preuzeli kontrolu nad tobom. Kad jedno takvo stanovište upravlja tobom, tvoji pogledi i stavovi prema ljudima, događajima i stvarima izlaze izvan opsega savesti i razuma normalne ljudskosti, već zalaze u neku od krajnosti. A kad zapadneš u neku krajnost, nećeš više izaći iz malodušnosti. Stalno ćeš iznova padati u malodušnost, a čak i ako obično nisi malodušan, momentalno ćeš pasti u malodušnost čim nešto pođe naopako ili ti se učini da te je zadesila loša sreća. Osećanje malodušnosti uticaće na tvoje normalno rasuđivanje i odlučivanje, pa čak i na tvoja osećanja sreće, besa, tuge i radosti. Delovanjem na tvoju sreću, bes, tugu i radost, ta emocija će poremetiti i uništiti tvoj učinak u pogledu obavljanja dužnosti, kao i tvoju rešenost i želju da slediš Boga. Kad sve te pozitivne stvari budu uništene, onih nekoliko istina koje si uspeo da razumeš odneće vetar i neće ti više biti ni od kakve koristi. Upravo zbog toga, kad upadneš u taj začarani krug, biće ti jako teško da primeniš ono malo istina-načela koja si razumeo. Jedino u trenucima kad ti se čini da te sreća prati i kad nisi opterećen malodušnošću, ti nevoljno plaćaš izvesnu cenu, trpiš malo nedaća i pokazuješ zrno iskrenosti, dok radiš ono što si voljan da uradiš. Ali zato, čim osetiš da te je sreća napustila i da ti se ponovo dešava nešto malerozno, veoma brzo malodušnost ponovo preuzima kontrolu nad tobom, a iskrenost, odanost i rešenost da podnosiš nedaće momentalno te napuštaju. Prema tome, ljudi koji misle da ih prati loša sreća i koji sreću shvataju veoma ozbiljno isti su kao i oni koji misle da imaju lošu sudbinu. Njihova su osećanja često veoma ekstremna – tačnije, oni često skliznu u negativne emocije, poput malodušnosti. Izrazito su negativni i slabi, a skloni su čak i naglim promenama raspoloženja. Kad im se učini da ih sreća prati, ispunjeni su radošću, kipe od snage, pa mogu da trpe nedaće i da plaćaju cenu; u stanju su da noću spavaju kraće i da tokom dana manje jedu, spremni su da podnesu svaku teškoću, a ako se na trenutak zbog nečega uzbude, rado će i život za to dati. Međutim, onog trenutka kad pomisle da im je sreća u poslednje vreme okrenula leđa i da im ništa ne polazi za rukom, srce im odmah obuzima osećanje malodušnosti. Odriču se svih ranije datih zakletvi i odluka i najednom su, kao izduvani balon, nesposobni da prikupe iole snage, ili su kao pihtije, bezvoljni da išta kažu ili urade. Oni tada otprilike ovako razmišljaju: „Istina-načela, stremljenje ka istini, postizanje spasenja, pokornost prema Bogu – ništa od toga nema nikakve veze sa mnom. Sve je uzaludno – ja, naprosto, nemam sreće i nikada neću postići spasenje, ma koliko istina sproveo u delo i ma koliku cenu platio. Svršeno je sa mnom. Nalik sam amajliji koja donosi nesreću, ja sam jedan nesrećnik. Uostalom, neka bude kako mora biti, ionako sam nesrećan!” Takvi ljudi su, dakle, u jednom trenutku, kao naduvani balon koji samo što se nije rasprsnuo, da bi se već u sledećem potpuno izduvali. Zar to nije problematično? Kako je taj problem nastao? Koji je njegov osnovni uzrok? Oni neprekidno motre na vlastitu sreću, baš kao da prate berzanske tokove, ne bi li ustanovili da li joj vrednost raste ili opada, da li treba da kupuju ili da prodaju. Stalno su nervozni, užasno osetljivi u pogledu vlastite sreće i neverovatno tvrdoglavi. Ovako ekstremne osobe često padaju u malodušnost zato što su previše zabrinute za vlastitu sreću i žive shodno svojim raspoloženjima. Ukoliko su loše volje, čim ujutru ustanu iz kreveta, oni ovako razmišljaju: „Oh, ne! Kladim se da mi današnji dan neće biti srećan. Već nekoliko dana mi igra kapak na levom oku, jezik mi je utrnuo, a i mozak mi radi usporeno. Ugrizao sam se za jezik dok sam ručao, a i noćas nisam ništa dobro sanjao.” Ili pak kažu u sebi: „Prve reči koje sam danas čuo zvučale su kao loše predskazanje.” Neprekidno su u stanju paranoje, po čitav dan razglabaju o tim besmislicama i prave nauku od njih. Svakoga dana i u svako doba užasno su zabrinuti za vlastitu sreću, za svoje usmerenje i raspoloženje. Pored toga, pažljivo motre na svaki pogled, stav, pa čak i boju glasa kojom im se crkvena braća i sestre obraćaju. Srce im je potpuno zaokupljeno tim stvarima, usled čega su konstantno malodušni. Mada su svesni da im stanje nije baš najbolje, oni se ne mole Bogu, niti traže istinu kojom bi svoje stanje razrešili i, bez obzira koje iskvarene naravi da pokazuju, uopšte ne obraćaju pažnju na njih, niti ih uzimaju zaozbiljno. Zar to nije ozbiljan problem? (Jeste.)

Da li ljudi koji stalno brinu o tome da li ih prati dobra ili loša sreća ispravno posmatraju stvari? Da li dobra i loša sreća uopšte postoje? (Ne.) Na osnovu čega tvrdite da ne postoje? (Ljudi s kojima se srećemo i stvari koje nam se događaju određeni su Božjom suverenošću i uređenjima. Nema dobre ni loše sreće; sve se dešava s razlogom i iza svega stoji neki smisao.) Je li ovo tačno? (Jeste.) To gledište je ispravno i predstavlja teorijsku osnovu za tvrdnju da sreća ne postoji. Sve što vam se događa, bilo dobro ili loše, sasvim je normalno, baš kao što se vreme menja s novim godišnjim dobom – ne može svaki dan da bude sunčan. Ne možeš da kažeš kako Bog uređuje vedre, ali ne i oblačne, kišovite, vetrovite i olujne dane. Sve je određeno Božjom suverenošću i uređenjima, i stvoreno prirodnim okruženjem. To prirodno okruženje nastaje u skladu sa zakonima i pravilima koje Bog uređuje i uspostavlja. Sve je to neophodno i nužno, što znači da su i vremenske prilike, ma kakve one bile, stvorene i generisane prirodnim zakonima. U tome nema ničeg dobrog ni lošeg – to samo ljudi osećaju kao dobro ili loše. Ljudi se ne osećaju dobro kad pada kiša, kad je oblačno ili vetrovito, ili kad se sruči grȁd. Naročito ne vole kišovito i vlažno vreme, jer ih tada obično bole zglobovi i osećaju slabost. Možda si i ti loše raspoložen tokom kišnih dana, ali možeš li reći da te ne služi sreća kad pada kiša? To je naprosto osećaj koji vremenske prilike bude u ljudima – sreća nema nikakve veze sa činjenicom da je vreme kišovito. Takođe možeš da kažeš da su sunčani dani dobri. Kad sunčano vreme, bez ijedne kapi kiše, potraje tri meseca, ljudi se osećaju dobro. Svakoga dana sija sunce, suvo je i toplo, uz tek po koji dašak blagog povetarca, pa mogu da izađu napolje kad god požele. Biljke, međutim, to ne mogu da izdrže, pa usevi stradaju zbog suše i te godine nema žetve. Da li je, dakle, zaista dobro sve ono što se tebi čini dobrim? Kad dođe jesen i kad ne budeš imao šta da jedeš, reći ćeš: „Avaj, nije dobro ni kad ima previše sunčanih dana u toku godine. Ako nema kiše, usevi stradaju, nema se šta obrati i ljudi gladuju.” U tom trenutku shvataš da ni beskrajni sunčani dani nisu dobri. Činjenica je da se ljudska osećanja u vezi s tim da li je neka stvar dobra ili loša zasnivaju isključivo na njihovim sebičnim motivima, željama i vlastitom interesu, a ne na suštini te konkretne stvari. Drugim rečima, pogrešna je osnova po kojoj ljudi ocenjuju da li je nešto dobro ili loše. Pošto im je osnova pogrešna, netačni su i zaključci do kojih na taj način dolaze. Ako se vratimo na temu dobre i loše sreće, sada svi znate da nijedna od tvrdnji vezanih za sreću ne pije vodu i da sreća ne može biti ni dobra ni loša. Ljudi, događaji i stvari sa kojima se susrećeš, bilo da su dobri ili loši, određeni su Božjom suverenošću i Njegovim uređenjima, te stoga treba da se suočiš s njima na pravilan način. Od Boga treba da prihvatiš sve što je dobro, ali i sve ono što je loše. Nemoj govoriti da te prati sreća kad ti se nešto dobro desi, ali ni da si loše sreće ako te zadesi nešto loše. Jedino što se može reći jeste da iz svih tih stvari ljudi mogu da izvuku određene pouke, pa zato ništa od toga ne bi trebalo da odbacuju, niti da izbegavaju. Zahvali Bogu na dobrim stvarima, ali Mu zahvali i na lošim, jer i dobre i loše stvari On uređuje. Dobri ljudi, događaji, stvari i okruženja pružaju pouke koje valja naučiti, ali se još više može naučiti od loših ljudi, događaja, stvari i okruženja. Sve su to iskustva i epizode koje bi trebalo da budu sastavni deo čovekovog života. Ne bi trebalo da ih ljudi ocenjuju na osnovu ideje o sreći. Kakva su, dakle, mišljenja i stanovišta onih ljudi koji na osnovu sreće ocenjuju da li je nešto dobro ili loše? Kakva je suština tih ljudi? Zbog čega oni toliku pažnju posvećuju dobroj i lošoj sreći? Da li se ti ljudi, koji se u velikoj meri fokusiraju na sreću, nadaju da ih prati dobra ili loša sreća? (Nadaju se da im je sreća dobra.) Tačno. Oni, u stvari, teže dobroj sreći i dobrim stvarima samo zato da bi mogli da ih iskoriste i da na njima profitiraju. Uopšte ne mare za to koliko drugi ljudi pate, niti koliko nedaća i poteškoća moraju da podnesu. Ne žele da im se dogodi ništa od onoga što oni smatraju nesrećom. Drugim rečima, ne žele da im se dogodi nijedna loša stvar: nikakva smetnja, nijedan neuspeh ni neprijatnost, nikakvo orezivanje, nijedna izgubljena stvar, nijedan gubitak i nijedna obmana. Ako im se bilo šta od toga dogodi, oni to smatraju lošom srećom. Ako im se išta loše desi, ma ko da je to uredio, znači da nemaju sreće. Hteli bi da im se dešavaju samo dobre stvari – od toga da budu unapređeni, da se istaknu u odnosu na druge ljude i da se okoriste na račun drugih, pa do toga da na nečemu profitiraju, da zarade puno para ili da budu postavljeni na visok položaj – to je ono što oni smatraju dobrom srećom. Ljude, događaje i stvari sa kojima se susreću oni uvek odmeravaju na osnovu sreće. Pritom oni teže dobroj, ali ne i lošoj sreći. Čim neka sitnica krene naopako, oni odmah pobesne, nerviraju se i postaju nezadovoljni. Otvoreno govoreći, takvi ljudi su naprosto sebični. Hteli bi da se okoriste na račun drugih ljudi, da za sebe izvuku neki profit, probiju se do vrha i izdvoje se iz gomile. Bili bi prezadovoljni kad bi se sve dobre stvari dešavale samo njima. To je njihova priroda-suština i njihovo pravo lice.

Svako u životu mora da savlada mnoge prepreke i neuspehe. Ima li čoveka čiji je čitav život ispunjen isključivo zadovoljstvom? Ima li ikoga ko nije doživeo nijedan neuspeh ni posrnuće? Ako ti ponekad ne ide baš sve naruku ili naiđeš na prepreke i doživiš neuspeh, nemoj za to da kriviš svoju lošu sreću, jer je to nešto što je trebalo da iskusiš. To je nešto nalik uravnoteženoj ishrani – moraš podjednako da jedeš kiselo, slatko, gorko i ljuto. Ljudi ne mogu da žive bez soli i moraju da jedu posoljenu hranu, ali ako uzimaju previše soli, stradaju im bubrezi. Tokom određenih godišnjih doba, morate da konzumirate malo zakiseljene hrane, ali ni u tome ne treba preterivati, jer kisela hrana loše deluje na zube i na želudac. Sve treba jesti umereno. Treba jesti kiselo, slano i slatko, ali takođe treba jesti i malo gorke hrane. Gorke namirnice povoljno deluju na neke unutrašnje organe, pa stoga ponekad treba pojesti i nešto gorko. Isto važi i za ljudski život. Većina ljudi, događaja i stvari, sa kojima ćete se susretati u svakoj etapi svog života, neće vam biti po ukusu. Zašto je to tako? Zato što različiti ljudi teže različitim stvarima. Ako težiš za slavom, dobitkom, statusom i bogatstvom i tražiš da budeš viši od ostalih i da ostvariš ogroman uspeh ili nešto tome slično, onda 99 odsto stvari neće biti po tvom ukusu. Baš kao kad ljudi kažu: sve je to loša sreća i baksuzluk. Ukoliko, međutim, prestaneš da razmišljaš o tome koliko si dobre ili loše sreće i ako na to počneš da gledaš smireno i pravilno, shvatićeš da većina tih stvari uopšte nije toliko nepovoljna ni teška za rešavanje. Kad otpustiš vlastite želje i ambicije, kad prestaneš da odbacuješ ili izbegavaš sve nevolje koje te zadese i kad te stvari prestaneš da odmeravaš po tome koliko si dobre ili loše sreće, tada ćeš na mnoge stvari koje si nekada smatrao lošim i zlosrećnim početi da gledaš kao na nešto dobro – loše stvari postaće dobre. Drugim rečima, promeniće se tvoj mentalitet i način gledanja na stvari, što će ti omogućiti da svoje životno iskustvo sagledaš iz drugačijeg ugla i da, ujedno, pobereš drugačije nagrade. To je zaista izvanredno iskustvo, koje će ti doneti nagrade o kojima ni slutio nisi. To je dobra, a ne loša stvar. Neki ljudi, recimo, uvek dobijaju priznanja, uvek bivaju unapređeni, stalno ih hvale i hrabre, braća i sestre često na njih gledaju sa odobravanjem i svi im zavide. Da li je to dobro? Većina ljudi misli da se te stvari ovim ljudima dešavaju zbog toga što je sreća na njihovoj strani. Kažu: „Vidi, taj momak je dobroga kova, rođen je pod srećnom zvezdom i uspeo je u životu – dobija dobre prilike i osvaja unapređenja. Zaista ga prati sreća!” Užasno mu zavide. Ispostaviće se, međutim, da je taj čovek posle nekoliko godina smenjen i ražalovan u običnog vernika. On zbog toga plače na sav glas i pokušava da se obesi, da bi posle nekoliko dana bio izbačen iz crkve. Je li to dobra sreća? Ako tako posmatramo, on je neizlečivi baksuz. Da li se, međutim, zaista radi o lošoj sreći? (Ne.) Ovde zapravo nije reč o njegovoj lošoj sreći, već o tome da nije sledio pravi put. A pošto nije sledio pravi put, dok su mu se događale stvari koje ljudi smatraju „srećnim”, one su za njega postale iskušenje, zamka i katalizator koji je pospešio njegovo uništenje. Da li je to dobro? Oduvek je tražio da bude unapređen, da bude za koplje ispred svih, da bude u centru pažnje i da mu sve ide kao po loju i u skladu s njegovim željama, ali šta se naposletku desilo? Zar nije uklonjen? To je rezultat kojem se mogu nadati svi oni koji ne slede pravi put. A traganje za dobrom srećom, samo po sebi, nije pravi put. Ljudi koji streme ka sreći postaraće se da odbace i izbegnu sve loše stvari, sve ono što ljudi obično smatraju nepoželjnim, sve ono što nije u skladu s njihovom ćudi i njihovim telesnim potrebama. Oni se tih stvari plaše, izbegavaju ih i odbacuju. Kad im se takvo nešto dogodi, oni to opisuju kao „lošu sreću”. Mogu li onda da streme ka istini ako misle da su loše sreće? (Ne mogu.) A misliš li da ljudi koji ne mogu da streme ka istini i koji uvek misle da su loše sreće mogu da idu pravim putem? (Ne.) Naravno da ne mogu. Prema tome, ljudi koji stalno jure za srećom, koji se uvek fokusiraju samo na sreću i kontempliraju isključivo o sreći, jesu ljudi koji ne slede pravi put. Takvi se ljudi ne posvećuju vlastitim dužnostima i ne slede pravi put, pa stoga stalno zapadaju u malodušnost. Oni to i zaslužuju, jer su sami za to krivi! Krivi su, jer idu pogrešnim putem! Zato i zaslužuju da potonu u malodušnost. Da li je lako izaći iz te malodušnosti? U stvari, to zaista jeste lako. Treba samo da napustiš pogrešna stanovišta i da ne očekuješ da sve ide kako treba, kao po loju, odnosno baš onako kako bi ti to hteo. Nemoj se plašiti stvari koje pođu naopako, nemoj im se opirati i nemoj ih odbacivati. Umesto toga, otpusti svoj otpor, smiri se, izađi pred Boga sa pokornim stavom i prihvati sve ono što Bog uređuje. Nemoj težiti takozvanoj „dobroj sreći” i nemoj odbacivati takozvanu „lošu sreću”. Svoje srce i celo svoje biće podaj Bogu, neka On sve obavi i orkestrira, a zatim se potčini Njegovim orkestracijama i uređenjima. Bog će ti dati sve što ti je potrebno, onda kada ti zatreba i taman onoliko koliko treba. Sva neophodna okruženja, ljude, događaje i stvari On će prirediti u skladu s tvojim potrebama i nedostacima, kako bi ti mogao da naučiš sve one lekcije koje treba da naučiš od ljudi, događaja i stvari na koje budeš nailazio. Ti, naravno, kao preduslov za sve to, moraš da poseduješ mentalitet pokornosti prema Božjim orkestracijama i uređenjima. Stoga, nemoj da težiš savršenstvu, nemoj da odbacuješ ni da se plašiš nepoželjnih, neprijatnih i nepovoljnih stvari i nemoj svoju malodušnost da koristiš kako bi se iznutra opirao pojavi loših stvari. Ako, na primer, nekog pevača zaboli grlo, pa neku pesmu ne otpeva kako treba, on će pomisliti: „Baš nemam sreće! Zašto se Bog ne stara o mom glasu? Obično lepo pevam kad sam sȃm, a danas sam se pred svima obrukao lošim pevanjem. Nisam mogao da pogodim intonaciju i tempo mi je izmicao. Napravio sam budalu od sebe!” Dobro je kad napraviš budalu od sebe. To ti pomaže da uočiš vlastite nedostatke i da shvatiš koliko si sklon sujeti. To ti ukazuje na probleme i pomaže ti da jasno shvatiš kako nisi savršen. Nema savršenih ljudi i sasvim je normalno napraviti budalu od sebe. Svi ljudi ponekad naprave budalu od sebe i obrukaju se. Svi se ljudi susreću sa neuspehom, doživljavaju prepreke i svako ima svoje slabe strane. Uopšte nije loše napraviti budalu od sebe. Ako se duboko u sebi ne osećaš osramoćeno i ne padaš u malodušnost kad napraviš budalu od sebe, to ne znači da si debelokožac; naprotiv, to znači da ne mariš da li će to što si od sebe napravio budalu narušiti tvoj ugled i znači da ti taština više ne zaokuplja misli. To znači da si sazreo u svojoj ljudskosti. To je divno! Zar to nije dobra stvar? Dobra je to stvar. Nemoj misliti da se nisi dobro pokazao ili da si loše sreće i nemoj tražiti objektivne uzroke svega toga. To je sasvim normalna stvar. Možeš da napraviš budalu od sebe, drugi ljudi mogu da naprave budalu od sebe, svako može od sebe da napravi budalu – na kraju ćeš shvatiti da su svi isti, da su sve to obični ljudi i smrtnici, da niko nije veći od drugih i da niko nije bolji od ostalih ljudi. Svako ponekad ispadne glup, pa niko zbog toga ne bi trebalo nikog drugog da ismeva. Kako budeš doživljavao brojne neuspehe, postepeno ćeš sazrevati u svojoj ljudskosti; a kad god se budeš ponovo susreo s takvim stvarima, one te više neće sputavati, niti će uticati na tvoje normalno obavljanje dužnosti. Ljudskost će ti biti normalna, a kad ti je ljudskost normalna, onda će i tvoj razum biti normalan.

Ljudi koji uživaju u stremljenju ka sreći jesu ljudi koji u svom životu teže bogatstvu i koji zalaze u krajnosti. Ono za čime ti ljudi teže pogrešno je i trebalo bi da to otpuste. Baš smo maločas razgovarali o tome kako se tim nepoželjnim stvarima treba baviti i kako im treba pristupati – da li vam je sada to jasno? Šta smo na tu temu rekli? (Ljudi treba da se potčine svemu što Bog orkestrira. Ne smeju težiti da postanu savršeni ljudi, ne smeju da se plaše stvari zbog kojih se osećaju neprijatno, kao ni nepovoljnih stvari koje bi se mogle desiti, a kad se one zaista i dese, ne smeju im se opirati koristeći svoje osećanje malodušnosti.) Umiri svoj um i suoči se sa svim tim razmišljajući na pravi način. Kad ti se dese loše stvari, moraš poznavati pravi put da im pristupiš i rešiš ih, a čak i ako ne uspeš da se s njima izboriš na pravi način, ne smeš padati u malodušnost. Ako doživiš neuspeh, pokušaj ponovo; u najgorem slučaju, iz neuspeha možeš izvući pouku, što je ipak bolje od protivljenja, opiranja, odbacivanja i bežanja. Šta god da ti se desi i sa čime god budeš morao da se suočiš u budućnosti, nikada ne smeš to da odbacuješ, niti da pokušavaš da pobegneš od toga, a kamoli da o tome ceniš na osnovu svog stava da te prati dobra ili loša sreća. Kad već priznaješ da je sve orkestrirano Božjom rukom, onda ne bi trebalo da sve te stvari odmeravaš sa stavom i mišljenjem da ti je sreća dobra ili loša, a još manje bi trebalo da odbacuješ loše stvari koje ti se događaju. Naravno, tim stvarima takođe ne bi trebalo da pristupaš sa osećanjem malodušnosti. Umesto toga, treba da usvojiš proaktivan stav i pozitivno raspoloženje pri suočavanju i pristupu tim stvarima, kao i da vidiš koje lekcije možeš da naučiš i koje razumevanje možeš iz njih da izvučeš – to je ono što treba da uradiš. Zar onda tvoje misli i stavovi neće biti ispravni? (Biće ispravni.) Na taj način, kad ti se ponovo budu desile neke loše i nesrećne stvari, moći ćeš da im pristupiš u skladu s Božjim rečima, imaćeš ispravne misli i stavove, a tvoja ljudskost i razum postaće normalni. Ako to posmatraš iz ovog ugla, zar nije veoma važno imati ispravan stav? Zar nije od ključne važnosti jasno razumeti pitanje sudbine u skladu s Božjim rečima? (Jeste.) Pošto se već bližimo kraju našeg razgovora o takozvanoj dobroj i lošoj sreći, da li vam je sada sve to jasno? (Jeste.) Ako možete jasno da razumete suštinu problema te vrste, imaćete ispravan stav po pitanju sudbine.

3. Osećanje malodušnosti zbog počinjenih ozbiljnih prestupa

Postoji, takođe, još jedan osnovni razlog zbog kojeg ljudi padaju u malodušnost, a to je da se ljudima, pre no što dostignu punoletstvo ili nakon što stasaju, dešavaju neke naročite stvari, to jest, oni prave određene prestupe ili čine neke idiotske, glupe i neuke stvari. Zbog tih prestupa i zbog svojih gluposti i idiotarija, oni padaju u malodušnost. Tom vrstom malodušnosti oni zapravo osuđuju sami sebe i na neki način ujedno određuju kojoj vrsti ljudi pripadaju. U prestupe ove vrste nipošto ne spadaju slučajevi kad oni naprosto nekoga karakterišu ili ga iza leđa ocrne, i slične gluposti, već su to pre stvari koje se tiču sramoćenja, povreda nečijeg integriteta i dostojanstva, pa čak i kršenja zakona. Pošto se stalno iznova prisećaju tog događaja, u srcu im se, do današnjeg dana, polako taloži sve snažnije osećanje malodušnosti. O kakvim se prestupima radi? Kao što rekoh, reč je o glupostima, budalaštinama i idiotarijama koje su ti ljudi počinili, bilo u detinjstvu ili nakon što su stasali. Znate li šta sve spada u to? Gluposti, budalaštine i idiotarije – time je obuhvaćeno sve ono što je vama od koristi a drugima može da naškodi, sve ono o čemu je teško i govoriti i zbog čega se stidite. To može da bude nešto prljavo, odvratno, sramotno i nepristojno, zbog čega tonete u osećanje malodušnosti. To osećanje malodušnosti nije neka vrsta blagog samoprekora, već je to oštra osuda samoga sebe. Možete li da se prisetite ičega što bi spadalo u opseg koji sam upravo naveo? Dajte neki primer. (Promiskuitet.) Da, promiskuitet svakako spada u to. Neki su, na primer, prevarili svog muža ili svoju ženu, bilo samo u mislima ili i na delu; drugi su bili promiskuitetni i počinili preljubu, ali i dalje ne odustaju, već stalno smišljaju ko će im biti sledeći ljubavnik, odnosno ljubavnica; treći su nekome na prevaru uzeli sav novac, možda čak i ogromnu sumu novca; četvrti su ukrali nešto tuđe; dok su tamo neki peti napravili nekome nameštaljku ili nad nekim izvršili osvetu. Neke od pomenutih stvari graniče se s kršenjem zakona, dok druge nesumnjivo predstavljaju krivično delo; neke su na samom rubu morala, dok druge sasvim očigledno krše etičke norme normalne ljudskosti. Te su stvari zakopane duboko u sećanju najskrivenijih delova čovekovog srca, odakle mu povremeno dolaze u svest. Kad ostaneš sasvim sȃm, kad u gluvo doba noći nikako ne uspevaš da zaspiš, ti prosto ne možeš da ne razmišljaš o tim stvarima. One ti se, poput filma, odigravaju pred očima, kadar po kadar, a ti nikako ne možeš da ih se otreseš, niti da ih izbrišeš. Svaki put kad na njih pomisliš, osećaš se malodušno, lice ti gori, srce treperi, osećaš se postiđeno, a duh ti je ispunjen nemirom. Mada veruješ u Boga, i dalje ti se čini kao da su se sve te stvari koliko juče dogodile. Ne možeš da pobegneš od njih, ne možeš da se sakriješ i nemaš ideju kako da ih ostaviš iza sebe. Čak i ako svega nekoliko ljudi zna šta si učinio, ili možda niko osim tebe ne zna za to, u srcu ipak osećaš blagu nelagodnost. Iz te nelagodnosti rađa se malodušnost, a zbog te malodušnosti osećaš se okrivljenim dok slediš Boga i obavljaš svoju dužnost. Pritom ti ne možeš sa sigurnošću da kažeš da li taj osećaj okrivljenosti potiče iz tvoje vlastite savesti, da li je zasnovan na zakonu ili na tvom osećaju moralnosti i etičnosti. Bilo kako bilo, ljudi koji su počinili takve stvari često se i nehotice osećaju nelagodno kad se nešto naročito dogodi ili u određenim okruženjima i kontekstima. Zbog tog osećanja nelagodnosti, oni nesvesno padaju u duboku malodušnost i postaju sputani i ograničeni vlastitom malodušnošću. Kad god slušaju neku propoved ili razgovor o istini, ta malodušnost se lagano uvlači u njihov um i u najskrivenije delove srca, pa počinju sebe da rešetaju pitanjima, poput: „Jesam li u stanju da to učinim? Mogu li da stremim ka istini? Mogu li da postignem spasenje? Kakav sam ja to čovek? Činio sam to i ranije i bio sam takav. Zar mi nema spasenja? Hoće li me Bog spasti?” Neki ljudi ponekad uspevaju da svoje osećanje malodušnosti otpuste i ostave ga iza sebe. Koriste svoju iskrenost i svu prikupljenu snagu kako bi ispunili svoje dužnosti, svoje obaveze i odgovornosti, pa se čak i svim srcem i umom posvećuju stremljenju ka istini i razmišljanju o Božjim rečima, napornom trudu da shvate Božje reči. Onoga časa, međutim, kad dođe do neke naročite situacije ili okolnosti, ponovo ih hvata osećanje malodušnosti i oni duboko u srcu osećaju da su ponovo optuženi. Tada ovako razmišljaju: „Ranije si to učinio i bio si takva osoba. Možeš li da postigneš spasenje? Ima li uopšte svrhe primenjivati istinu? Šta Bog misli o onome što si uradio? Da li će ti Bog to oprostiti? Može li ovakvo plaćanje cene da nadomesti tvoj prestup?” Oni često prekorevaju sebe i duboko u sebi se osećaju optuženo, te često sumnjaju u sebe i preispituju se pitanjima. Nikada ne mogu da se oslobode te malodušnosti i u svom srcu osećaju neprekidan nemir zbog sramotne stvari koju su učinili. Dakle, oni dugi niz godina veruju u Boga, a čini se da nisu čuli ništa što je Bog rekao i čini se da ništa od toga nisu razumeli. Kao da ne znaju ima li postizanje spasenja ikakve veze s njima, mogu li da budu oslobođeni i iskupljeni, te da li su sposobni da prime Božji sud i grdnju i Njegovo spasenje. Oni o svim tim stvarima pojma nemaju. Pošto ne dobijaju nikakve odgovore, niti bilo kakvu preciznu presudu, oni se, duboko u sebi, sve vreme osećaju malodušno. U dubini svog srca, oni se iznova i iznova prisećaju onoga što su uradili, iznova i iznova to ponavljaju u svojim mislima, prisećajući se kako je sve počelo i kako se završilo, prisećajući se onoga što je bilo pre i onoga što je bilo posle. Kako god da se toga prisećaju, uvek se osećaju grešno, pa se tako godinama neprestano osećaju malodušno povodom te stvari. Čak i kad izvršavaju svoje dužnosti, čak i kad služe kao nadzornici za određeni segment dela, i dalje osećaju da nema nade da će biti spaseni. Stoga se s pitanjem stremljenja ka istini nikada ne suočavaju direktno kao sa nečim najispravnijim i najvažnijim. Oni naprosto veruju da na grešku koju su napravili ili na stvar koju su uradili u prošlosti većina ljudi gleda veoma loše, ili da je ljudi osuđuju, gnušaju je se i odbacuju je, ili da je čak i Bog osuđuje, te da, čak i ako u budućnosti budu stremili ka istini, ne mogu da budu spaseni. U kojoj god fazi da je Božje delo ili koliko god reči da je On izgovorio, oni se nikada na ispravan način ne suočavaju sa pitanjem stremljenja ka istini. Zašto je to tako? Zato što je konačni zaključak koji izvlače iz iskustva takve vrste stvari pogrešan, pa stoga nisu u stanju da svoju malodušnost ostave za sobom.

Mora da ima mnogo ljudi koji su napravili neki veći ili manji prestup, ali je zato najverovatnije veoma malo onih koji su počinili ozbiljne prestupe, prestupe koji izlaze van okvira moralnog. Ovde nećemo govoriti o ljudima koji su učinili razne druge prestupe; govorićemo samo o tome šta bi trebalo da rade ljudi koji su počinili ozbiljne prestupe i prestupe koji prevazilaze etičke i moralne okvire. Što se tiče počinilaca ozbiljnih prestupa – a ovde govorim o prestupima koji izlaze iz okvira morala – napominjem da u te prestupe ne spadaju uvrede Božje naravi niti kršenja Njegovih upravnih odluka. Razumete li to? Ne govorim o prestupima kojima se vređa Božja narav, Njegova suština, identitet i status, kao ni o prestupima koji predstavljaju svetogrđe prema Bogu. Ono o čemu govorim jesu prestupi koji prekoračuju moralne granice. Takođe, treba nešto reći i o tome kako ljudi koji su počinili takve prestupe mogu da se reše osećanja malodušnosti. Takvi ljudi, prosto i jednostavno, imaju pred sobom dva puta. Prvo, ako u svom srcu osećaš da nikako ne možeš da otpustiš to što si učinio, ili ako imaš priliku da se izviniš osobi kojoj si učinio nažao i da se pred njom iskupiš, slobodno se iskupi i izvini joj se, nakon čega će tvoj duh povratiti osećanja lakoće i spokoja; ako, pak, nisi u prilici da to učiniš i ako to nije izvodljivo, ako si istinski spoznao problem koji nosiš duboko u srcu, ako si shvatio svu ozbiljnost onoga što si počinio i ako se iskreno kaješ, onda treba da se ispovediš i pokaješ pred Bogom. Kad god pomisliš na ono što si učinio i kad se osećaš okrivljeno, a to je upravo trenutak kad pred Bogom treba da se ispovediš i pokaješ, u taj čin moraš uneti svu svoju iskrenost i svoja istinska osećanja da bi od Boga dobio oprost i razrešenje. A kako da od Boga dobiješ oprost i razrešenje? To zavisi od tvog srca. Ako se iskreno ispovediš i iskreno priznaš svoju grešku i svoj problem, prepoznaš šta si uradio – bilo da se radi o prestupu ili sagrešenju, ako zauzmeš pravi ispovednički stav i osetiš iskrenu mržnju prema onome što si počinio, ako se zaista iz korena promeniš i takvu grešku više nikad ne ponoviš, onda će konačno doći dan kada ćeš primiti Božji oprost i razrešenje; drugim rečima, Bog tvoj ishod više neće određivati na osnovu gluposti, budalaština i prljavština koje si u prošlosti činio. Kad budeš dostigao taj nivo, Bog uopšte neće zapamtiti tu stvar; bićeš isti kao i drugi normalni ljudi i ni po čemu se nećeš razlikovati od njih. Sve se to, međutim, zasniva na premisi da moraš da budeš iskren i da je tvoj stav, poput Davidovog, uistinu pokajnički. Koliko je suza David prolio zbog prestupa koji je počinio? Bezbroj suza. Koliko je puta plakao? Nebrojeno puta. Suze koje je prolio mogu se opisati sledećim rečima: „Svake noći nameštam krevet da bih u njemu plivao.” Ja ne znam koliko je tvoj prestup ozbiljan. Ako je zaista ozbiljan, možda ćeš morati da plačeš sve dok ti krevet ne zapluta na suzama – možda ćeš do tog nivoa morati da se ispovedaš i kaješ, pre no što od Boga dobiješ oprost. Ako to ne učiniš, bojim se da će u Božjim očima tvoj prestup prerasti u greh od kojeg nećeš biti razrešen. Time bi zapao u veliku nevolju, pa ne bi ni imalo smisla išta više govoriti o ovome. Prema tome, prvi korak u cilju primanja Božjeg oprosta i razrešenja jeste da moraš biti iskren i da moraš da preduzmeš praktične radnje u cilju iskrene ispovesti i pokajanja. Neki se pitaju: „Moram li svima da ispričam o tome?” To nije neophodno; dovoljno je da staneš pred Boga i pomoliš Mu se. Kad god ti je u srcu nelagodno i osećaš se okrivljenim, treba odmah da dođeš pred Boga da Mu se pomoliš i da primiš oprost od Njega. Neki ljudi pitaju: „Koliko dugo moram da se molim dok ne uvidim da mi je Bog oprostio?” Kad se po ovom pitanju više ne budeš osećao okrivljenim i kad zbog toga više ne budeš upadao u malodušnost, to će značiti da si postigao željene rezultate i to će pokazati da te je Bog razrešio. Kad te više niko, nikakva snaga i nijedna spoljašnja sila ne budu ometali i kad te više nijedna osoba, događaj ili stvar ne budu ograničavali, znaćeš da si postigao rezultate. To je prvi korak koji treba da preduzmeš. U drugom koraku, dok neprestano preklinješ Boga da te razreši, treba aktivno da tragaš za načelima koje valja slediti pri obavljanju svoje dužnosti – jedino tako ćeš svoju dužnost moći dobro da obavljaš. Naravno, to takođe predstavlja praktičnu radnju, praktično ispoljavanje i stav, kojima se iskupljuješ za učinjeni prestup i koji dokazuju da se kaješ i da si se preobrazio; to je nešto što treba da uradiš. Koliko dobro izvršavaš svoju dužnost, odnosno nalog koji ti je Bog dao? Da li toj dužnosti pristupaš s malodušnim stavom, ili na osnovu načela koje Bog od tebe zahteva da slediš? Nudiš li svoju odanost? Na osnovu čega bi Bog trebalo da te razreši? Jesi li izrazio ikakvo kajanje? Šta pokazuješ Bogu? Ako želiš da te Bog razreši, najpre moraš da budeš iskren: s jedne strane, moraš imati stav iskrenog ispovedanja, ali takođe moraš da pokažeš iskrenost i moraš svoju dužnost dobro da obavljaš, jer, u suprotnom, nema o čemu da se priča. Ako si sposoban za ove dve stvari, ako Boga uspeš da dirneš svojom iskrenošću i dobronamernošću tako da te On razreši grehova, bićeš isti kao i ostali ljudi. On će na tebe gledati isto kao što gleda na druge ljude, ponašaće se prema tebi onako kako se ponaša prema drugima, sudiće ti i grdiće te, kušati i oplemenjivati baš kao i sve ostale ljude – tvoj se tretman ni po čemu neće razlikovati od njihovog. Na taj način, ne samo što ćeš steći želju i rešenost da stremiš ka istini, već će te, pri tom stremljenju ka istini, Bog isto tako prosvećivati, usmeravati i snabdevati. Naravno, pošto je sada tvoja želja prava i iskrena, a tvoj stav ozbiljan, Bog će se prema tebi ponašati isto kao prema svima ostalima i ti ćeš, kao i svi drugi ljudi, imati podjednaku šansu da dostigneš spasenje. Tebi je sve ovo jasno, zar ne? (Jeste.) Počiniti neki ozbiljan prestup bilo bi poseban slučaj. Ne možemo reći da to nije strašno; radi se o vrlo ozbiljnom problemu. To nije isto što i obična iskvarena narav, ili kad neko ima pogrešne misli i stavove. To je nešto što se zaista dogodilo, što je postalo činjenica i što sa sobom nosi ozbiljne posledice. Zato se time treba pozabaviti na poseban način. Bez obzira na to da li ćeš se time baviti na poseban ili na uobičajen način, uvek postoji put i način da se to razreši, a oni će zavisiti od toga da li ti možeš da postupaš u skladu s načinima i metodima o kojima ti govorim i ka kojima te usmeravam. Ako zaista budeš postupao na taj način, tvoje će nade u dostizanje spasenja naposletku biti iste kao i nade ostalih ljudi. Naravno, cilj razrešenja svih ovih stvari nije samo u tome da ljudi svoje osećanje malodušnosti ostave iza sebe. Krajnji cilj je da oni, rešivši se svog osećanja malodušnosti, pri susretu sa ljudima, događajima i stvarima, svemu tome mogu ispravno da pristupaju u okvirima savesti i razuma normalne ljudskosti. Ne smeju zalaziti u krajnosti i ne smeju biti tvrdoglavi; treba da odu korak dalje u traženju Božjih namera i istine, da ispune dužnosti i obaveze koje jedno stvoreno biće treba da ispuni, sve dok konačno ne budu u stanju da druge ljude i stvari posmatraju, da se vladaju i da deluju isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Kad zakorače u tu stvarnost, ljudi će se postepeno približavati putu spasenja i na taj način moći će da se nadaju dostizanju spasenja. Da li vam je sada jasan put za rešavanje osećanja malodušnosti, koje se rađa kao posledica ozbiljnih prestupa? (Jeste.)

Da li rešavanje osećanja malodušnosti predstavlja težak problem? Mislim da je veoma težak, zato što se tiče važnih životnih pitanja i puta kojim ljudi idu verujući u Boga, i zato što od toga zavisi da li će ljudi moći da dostignu spasenje ili će im sva vera biti uzaludna – što je itekako veliki problem. Na prvi pogled, ono što se razotkriva predstavlja samo osećanje, a ispostavlja se da postoje jaki razlozi za rađanje tog osećanja. Danas sam o tim razlozima detaljno i jasno besedio, a sada sam vam predočio i put za otklanjanje tih uzroka – pa zar to onda ne znači da se osećanje malodušnosti sada može brzo i lako rešiti? (Znači.) Ono je, u teoretskom smislu, već rešeno. Kad budete razumeli doktrinu, i ako zatim tu doktrinu budete uporedili sa onim što ste u prošlosti činili, koristeći pritom tu doktrinu kao osnovu za postepeno rešavanje svojih životnih poteškoća i poteškoća u razmišljanju, te ako se budete dosledno držali tog puta, vi ćete se postepeno otisnuti na put stremljenja ka istini. Šta mislite o ovom načinu rešavanja tog problema? (To je dobar način.) Ljudi na taj način moraju da reše pomenuti problem. Ako to ne učine, biće čvrsto uvezani složenim problemima koje nose u sebi – problemima u načinu razmišljanja i problemima u svom srcu, mentalnim problemima, kao i vlastitim iskvarenim sklonostima. I tako će oni, svezanih ruku, upasti u zamku, sve vreme će patiti i biće iscrpljeni, neće znati da li da plaču ili da se smeju i nikada neće pronaći izlaz iz svega toga. Kad budeš odslušao današnju propoved, pažljivo razmisli o svemu ovome i pokušaj da sve to razumeš sa aspekta doktrine. Nakon toga, kroz stvarna iskustva iz svakodnevnog života, polako ćeš početi da izranjaš iz tih negativnih emocija i različitih stanja svojih iskvarenih sklonosti. A kad ih konačno budeš ostavio iza sebe, ne samo da ćeš biti istinski slobodan i ne samo da ćeš zakoračiti u istina-stvarnost, nego ćeš, što je najvažnije, razumeti i zadobiti istinu, i moći ćeš da proživiš istina-stvarnost. Ti ćeš tada biti od velike koristi i živećeš život ispunjen vrednošću. Želite li tako da živite? (Da.) Većina ljudi želi da razume istinu i da zakorači u istina-stvarnost, umesto da život provede u negativnim telesnim emocijama, u pohotnim telesnim željama, u ovozemaljskim trendovima i iskvarenim naravima – takav je život pretežak i iscrpljujuć. Da li će vaš život imati dobar ishod ako ga budete trošili na sve te iskvarene naravi i negativne emocije? Živeti u negativnim emocijama isto je što i živeti pod vlašću Sotone. To je kao da živite u mašini za mlevenje mesa – pre ili kasnije, bićete sažvakani, a izlaz je teško pronaći. Ako si, međutim, u stanju da prihvatiš istinu, možeš se nadati da ćeš svu tu zbrku i bol ostaviti iza sebe, i da ćeš moći da pobegneš od bola koji nastaje onda kad si upleten i zbunjen negativnim emocijama.

Prvobitno sam imao nameru da danas porazgovaramo o većem broju tema, ali se ispostavilo da je Moja beseda o malodušnosti dugo potrajala. O svakom se problemu može puno toga reći; ništa se ne može detaljnije objasniti sa svega nekoliko reči. O čemu god da govorim, Ja naprosto ne mogu da vam objasnim samo doktrinu nekog problema i da se na tome sve završi. Svaki problem dotiče se mnogih aspekata istine i stvarnosti; njime su obuhvaćene misli i stavovi ljudi, načini i sredstva po kojima se ponašaju i put kojim idu, a sve to zajedno ima veze s vašim dostizanjem spasenja. Dok vam besedim o istini ili o nekoj drugoj temi, ne smem da budem nemaran, te stoga pokušavam da vam, kao neka džangrizava baba, ove stvari na sve moguće načine i po sto puta ponovim. Nemojte se žaliti zbog toga i nemojte Moje besede smatrati dosadnim i predugačkim. Možda sam o nekoj temi već govorio, pa zašto bih govorio ponovo? Ako se ponekad i ponavljam, neka vam ne bude teško da to ponovo odslušate i smatrajte to obnavljanjem gradiva. Je li to u redu? (Jeste.) Jednom rečju, stvarima koje se odnose na istinu i na put kojim ljudi koračaju morate pristupati savesno i ne smete se prema njima nemarno odnositi. Što su Moje besede konkretnije i što više zalaze u pojedinosti, to ćete vi, pored svega ostalog, jasnije i podrobnije razumeti odnose između raznih istina, kao i njihove međusobne razlike i veze koje među njima postoje. Ako bih vam samo uopšteno i sveukupno govorio o nekim stvarima, bilo bi vam veoma teško da te stvari razumete i da uđete u njih, a ako biste pokušali da o njima samostalno kontemplirate i da ih shvatite, to bi za vas bilo iscrpljujuće, zar ne? (Tako je.) Kada je, na primer, reč o našoj današnjoj temi – o negativnim emocijama koje su plod sudbine, sreće i nekih naročitih prestupa koje su ljudi u prošlosti počinili – vi o tim stvarima ne biste mogli sami da razmišljate, a čak i kad biste mogli, nikako ne biste pronašli izlaz iz svega toga. Pošto ne razumete istinu u tim stvarima, vi nikada nećete moći da dođete do ispravnog odgovora na problem nekog posebnog prestupa počinjenog u prošlosti; za vas će taj problem zauvek ostati tajna i doveka će vas mučiti i saplitati, otimajući vam iz dubine srca spokoj, radost, nesputanost i slobodu. Ili je, možda, zato što se njime niste pravilno pozabavili i što niste sledili ispravan put, taj problem uticao na vaše spasenje. Na kraju su neki ljudi bili napušteni i uklonjeni. Šta li bi mogao da bude razlog za to? Razlog je taj što su u prošlosti počinili neke neopisive stvari, a zatim se nisu time pozabavili kako je trebalo, pa stoga nisu ni dobili oprost. Srce im je neprestano bilo zapetljano tim stvarima, nije im se dalo da streme ka istini, traljavo su obavljali svoju dužnost, nisu ušli u istina-stvarnost i činilo im se da je krajnje beznadežno da streme ka istini. Uporno su se držali tog negativnog stava do samog kraja, nikada nisu govorili o iskustvenom svedočenju i nisu zadobili istinu. Tek tada su počeli da osećaju kajanje, ali bilo je prekasno. Imaju li, dakle, sve te stvari veze sa istinom i sa postizanjem spasenja? (Imaju.) Nemoj misliti da te stvari ne postoje samo zato što se nisu dogodile tebi ili nekome koga poznaješ, ili zato što se nisu dogodile nikome od ljudi iz tvog okruženja. Da ti nešto kažem: možda si ti u prošlosti počinio neke skandalozne stvari, koje još uvek nisu dovele ni do kakvih zastrašujućih posledica, možda si i ranije zapadao u takve negativne emocije ili si trenutno zaglibljen u njima, samo što to ne primećuješ i nisi svestan toga, a onda se, jednoga dana, desi nešto stvarno, pa to osećanje ostvari snažan uticaj na tebe i dovede do ozbiljnih posledica. Tek kad dublje analiziraš sebe, shvataš da si u toj negativnoj emociji bio zaglibljen mnogo godina, ili još duže, a da toga nisi bio svestan. Upravo zbog toga, ljudi o tim stvarima moraju neprestano da kontempliraju, da ih preispituju, shvate, razumeju i da ih doživljavaju, kako bi postepeno mogli da ih otkriju. Za tebe bi, naravno, konačno otkriće tih stvari bila neverovatno dobra vest i pružilo bi ti sjajnu priliku da postigneš spasenje. A kad ih zaista budeš otkrio, ujedno ćeš dobiti priliku ili nadu da ih možeš ostaviti iza sebe, a to će takođe značiti da sve ono o čemu sam vam danas govorio nije uzalud rečeno. Nijedna istina, nijedna tema i nikakve reči ne mogu se u potpunosti razumeti ni doživeti za dan ili dva. Budući da se ova tema dotiče istine, ona se time ujedno dotiče i ljudskosti, iskvarenih sklonosti ljudi, puta kojim ljudi idu i njihovog spasenja. Stoga ti ne smeš da previdiš nijednu istinu, već svemu tome moraš da pristupaš savesno. Čak i ako ove istine još uvek ne razumeš sasvim dobro i ne znaš kako da, u skladu s njima, analiziraš sebe da bi saznao koji te problemi muče, te istine će te možda, nakon što ih nekoliko godina budeš doživljavao, izbaviti iz ograničenja tvojih iskvarenih naravi, te tako postati dragocene istine koje su te spasle. A kad se to bude desilo, ove istine će te usmeravati ka ispravnom putu kroz život, da bi ti potom, za nekih desetak ili više godina, ove reči i ove istine u potpunosti promenile misli i stavove, i u celosti preobratile ciljeve i smer tvog života.

Ovim završavam naše današnje druženje. Zbogom!
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Kako stremiti ka istini (3)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

I. Otpuštanje raznih negativnih emocija

Dokle smo stigli u razgovoru na našem poslednjem okupljanju? Razgovarali smo u zajedništvu o tome kako stremiti ka istini, a to se odnosi na dve glavne teme koje predstavljaju dva primarna aspekta delovanja u praksi. Koji je prvi? (Prvi se odnosi na otpuštanje.) A drugi? (Drugi je posvećivanje.) Prvi je otpuštanje, a drugi je posvećivanje. Kada je reč o primeni „otpuštanja”, prvo smo u zajedništvu razgovarali o otpuštanju različitih negativnih emocija. Prvi aspekt „otpuštanja” obuhvata otpuštanje različitih negativnih emocija. Dakle, kada smo govorili o otpuštanju različitih negativnih emocija, koje od njih smo pomenuli? (Bog je najpre govorio o osećaju inferiornosti, mržnji i besu, a potom o malodušnosti.) Pri prvom susretu sam govorio o potrebi da se otpuste mržnja, bes i inferiornost – prvenstveno sam govorio o ove tri negativne emocije, a uzgred sam pomenuo i malodušnost. Pri drugom susretu sam govorio o primeni otpuštanja malodušnosti, kao jedne od negativnih emocija. Ljudi postaju malodušni iz najrazličitijih razloga, a poslednji put sam uglavnom govorio o nekoliko načina na koje se može javiti negativna emocija malodušnosti. Recite Mi, koje uzroke sam naveo kao glavne za javljanje emocije malodušnosti? (Bože, postoje ukupno tri uzroka. Prvi je u tome što ljudi stalno osećaju da ih prati loša sudbina; drugi je u tome što se ljudi, kad im se nešto desie, žale na lošu sreću; i treći se odnosi na slučaj kada su ljudi u prošlosti počinili ozbiljne prekršaje ili su učinili stvari iz gluposti ili neznanja i zbog toga potonuli u malodušnost.) To su tri glavna razloga. Prvi je u tome što ljudi veruju da ih prati loša sudbina, pa su često malodušni; drugi je u tome što ljudi veruju da nemaju sreće, pa su i oni često malodušni; a treći je u tome što su ljudi počinili ozbiljne prestupe, zbog čega se često osećaju malodušno. Ovo su tri glavna uzroka. Emocija malodušnosti nije prolazno osećanje negativnosti ili tuge. Naprotiv, to je uobičajena negativna emocija koja se, izazvana određenim uzrocima, povremeno pojavljuje u umu. Ta negativna emocija navodi ljude da imaju brojne negativne misli, gledišta i stavove, pa čak i mnoge ekstremne i izopačene misli, gledišta, načine ponašanja i metode. To nije privremeno raspoloženje niti prolazna ideja, već uobičajena negativna emocija, koja se ponavlja i s ljudima ostaje sve vreme; u životu ih prati u najdubljim odajama srca i duboko u duši, sveprisutna je u njihovim mislima i postupcima. Ta negativna emocija ne samo da utiče na savest i razum čovekove normalne ljudskosti, već može da utiče i na različite stavove, gledišta i perspektive koje ljudi imaju u svom pogledu na ljude i stvari, kao i u svom vladanju i postupcima u svakodnevnom životu. Stoga je neophodno da analiziramo različite negativne emocije, da ih raščlanimo i prepoznamo, pre nego što ih otpustimo i jedno po jedno promenimo, uz nastojanje da ih postepeno ostavljamo za sobom, kako bi tvoja savest i razum, baš kao i način razmišljanja tvoje ljudskosti, postali normalni i praktični. I kako način na koji gledaš na ljude i stvari i način na koji se vladaš i obavljaš stvari u svom svakodnevnom životu više ne bi bili pod uticajem, kontrolom niti pod pritiskom ovih negativnih emocija – to je glavni cilj raščlanjivanja i razaznavanja ovih različitih negativnih emocija. Glavni cilj nije da slušaš šta govorim, da to spoznaš, razumeš i zatim to ostaviš tu gde jeste, već da iz Mojih reči spoznaš koliko su negativne emocije zapravo štetne za ljude, da spoznaš koliko su štetne i koliko veliki uticaj imaju na svakodnevne ljudske živote, na način na koji ljudi gledaju na druge ljude i stvari, i na način na koji se vladaju i ponašaju.

Prethodno smo, takođe, u zajedništvu razgovarali o tome kako, u izvesnoj meri, te negativne emocije ne dostižu nivo iskvarenih naravi i iskvarene suštine, već da donekle olakšavaju i pogoršavaju ljudsku iskvarenu narav, služeći kao osnova da ljudi obavljaju stvari prema svojoj iskvarenoj naravi, i pružajući ljudima razlog više da žive prema svojim iskvarenim naravima, potpomognuti tim negativnim emocijama, kao i razlog da svakog drugog ili sve drugo posmatraju na temelju svoje iskvarene naravi. Sve te negativne emocije, dakle, u različitom stepenu utiču na ljudski svakodnevni život i, u određenoj meri, utiču na različite ljudske misli i kontrolišu ih, utiču na stavove, perspektive i gledišta koje oni imaju o istini i o Bogu. Može se reći da te negativne emocije uopšte nemaju dobar uticaj na ljude, niti ikakvo pozitivno ili korisno dejstvo, već da, naprotiv, ljudima mogu samo da naude. Baš zato, kada ljudi žive unutar ovih negativnih emocija, njihovo je srce prirodno pod njihovim uticajem i kontrolom, i ne mogu da prestanu da žive u stanju negativnosti, pa čak sa apsurdnih polazišta usvajaju ekstremna gledišta o ljudima i stvarima. Kada ljudi posmatraju neku osobu ili stvar iz perspektive i sa gledišta negativnih emocija, prirodno je da će ponašanje, pristupi i dejstva vladanja i postupaka koje oni proizvode biti ukaljani ekstremnim, negativnim i malodušnim emocijama. Te negativne, malodušne i ekstremne emocije navešće ljude da se oglušuju o Boga, da Bogom budu nezadovoljni, da se žale na Njega, da Mu prkose i da se čak suprotstavljaju i, naravno, da Ga mrze. Na primer, ako neka osoba veruje da je prati loša sudbina, koga će za to okriviti? Možda to neće izgovoriti, ali će u svom srcu verovati da je Bog pogrešno postupio i da je On nepravedan, pa će razmišljati: „Zašto ga je Bog učinio tako privlačnim? Zašto mu je Bog dozvolio da se rodi u tako poznatoj porodici? Zašto mu je On dao takve talente? Zašto mu je podario tako dobar kov? Zašto je moj kov toliko loš? Zašto je za njega Bog uredio da bude vođa? Zašto na mene nikada ne dođe red, zašto se meni makar jednom ne ukaže prilika da budem vođa? Zašto se njemu sve odvija kao podmazano, a kada ja bilo šta radim, ništa se ne odvija kako treba ni glatko? Zašto me prati tako jadna sudbina? Zašto se meni dešavaju sasvim drugačije stvari? Zašto mi se događaju samo loše stvari?” Iako ovakve misli koje nastaju iz emocija malodušnosti ne navode ljude da se žale na Boga, niti da se u svojoj subjektivnoj svesti protive Bogu i svojoj sudbini, one ipak ljude navode da često i nevoljno zapadaju u emocije neposlušnosti, nezadovoljstva, ogorčenosti, zavisti i mržnje u najdubljim odajama svog srca. U ozbiljnim slučajevima, kod ljudi mogu čak izazvati i ekstremnije misli i ponašanja. Neki ljudi, na primer, kada vide da su drugi bolji od njih u poslu i da ih Bog odobrava, osećaju zavist i gnušanje. Rezultat toga je pokretanje niza sitničavih postupaka: govore loše o toj osobi i podrivaju je iza leđa, krišom rade neke mutne i nerazumne stvari i tome slično. Nastanak ovog niza problema neposredno je povezan sa njihovom malodušnošću i negativnim emocijama. Taj niz misli, ponašanja i pristupa koji proizlaze iz njihove malodušnosti isprva može izgledati samo kao neke vrste emocija, međutim, kako se stvari budu odvijale, te negativne i malodušne emocije sve više mogu podsticati ljude da žive prema svojoj iskvarenoj sotonskoj naravi. Međutim, kada se kod ljudi koji shvataju istinu i žive sa normalnom ljudskošću jave ove negativne emocije i malodušnost, njihova savest i razum mogu trenutno da stupe u akciju. Tada ovi ljudi mogu da opaze da je ova malodušnost prisutna i da ih ometa, i mogu da je prozru. Tada svoju malodušnost mogu vrlo brzo da ostave za sobom i da, kada se susretnu sa ljudima, događajima i stvarima u svom sadašnjem okruženju, donose racionalne sudove, te da iz ispravne perspektive racionalno posmatraju situacije sa kojima se susreću i stvari koje doživljavaju. Kada sve te stvari rade racionalno, najosnovnije što će ti ljudi moći da postignu jeste da prihvate upravljanje savesti i razuma normalne ljudskosti. A što je još bolje, ako shvataju istinu, moći će na racionalniji način da postupaju u skladu sa istina-načelima, na temelju svoje savesti i razuma, a ne da se vladaju ili postupaju pod vlašću svoje iskvarene naravi. Međutim, ako im u srcu preovladaju negativne emocije, koje utiču na njihove misli, gledišta i način na koji se bave stvarima i na koji se vladaju, tada će ove negativne emocije prirodno uticati na njihov napredak u životu i dovesti do opstrukcije i ometanja njihovih misli, odluka, ponašanja i pristupa u svakakvim situacijama. Sa jedne strane, te negativne emocije omogućavaju ljudsku iskvarenu narav, navodeći ljude da se osećaju opušteno i da imaju opravdanje da žive u svojoj iskvarenoj naravi; sa druge strane, one takođe mogu navesti ljude da se opiru pozitivnim stvarima i da žive u negativnosti, nespremni da vide svetlost. Na taj način, negativne emocije kod ljudi podivljaju i sve su ozbiljnije, pa ljudima nipošto ne dozvoljavaju da racionalno postupaju u granicama savesti i razuma. Umesto toga, one ljude sprečavaju da traže istinu i da žive pred Bogom, pri čemu ljudi prirodno postaju sve izopačeniji, i ne samo da se osećaju negativno, već se i udaljavaju od Boga. I kakve će biti posledice budu li se stvari i nadalje ovako odvijale? Ne samo da negativne emocije ne mogu da razreše ljudske iskvarene naravi, već će ih olakšavati, što će dovesti do toga da se ljudi bave stvarima i da se vladaju na osnovu svoje iskvarene naravi i da krenu sopstvenim putem. Šta će ljudi učiniti kada u njima preovladaju pogrešne i ekstremne misli i gledišta? Hoće li ometati rad crkve? Hoće li iskaljivati negativnost i osuđivati Boga i radne aranžmane Božje kuće? Hoće li se žaliti na Boga i prkositi Mu? Sasvim sigurno hoće! To su krajnje posledice. Kod ljudi će se javiti niz pristupa, kao što su neposlušnost, nezadovoljstvo, negativnost i protivljenje – sve su to posledice negativnih emocija koje već dugo preovlađuju u ljudskom srcu. Vidite, i sasvim neznatna negativna emocija – emocija koju ljudi gotovo da ne bi mogli ni da osete, čije postojanje ne bi mogli čak ni da naslute niti da osete bilo kakvo njeno dejstvo na sebi – ta sitna negativna emocija ih i dalje prati kao da je sa njima od samog rođenja. Ona ljudima nanosi štetu svih oblika i veličina, pa te čak sve vreme obavija, zastrašuje, zauzdava i vezuje, do te mere da te neprestano prati, baš kao što to čini i tvoj život. Ipak, nimalo je nisi svestan, već često živiš unutar nje i uzimaš je zdravo za gotovo, misleći: „Ovako bi ljudi trebalo da misle, nema ničeg lošeg u tome, sasvim je normalno. Ko nema neke aktivne misli poput ovih? Ko nema negativne emocije?” Nisi u stanju da osetiš štetu koju ti ova negativna emocija nanosi, a ta šteta je sasvim stvarna i ti ćeš, podstaknut njome, često nevoljno prirodno otkriti svoju iskvarenu narav i postupati i vladati se na osnovu svoje iskvarene naravi, sve dok naposletku ne budeš sve činio na osnovu svoje iskvarene naravi. Možete zamisliti kakvi su konačni rezultati ovoga: svi su redom negativni, svi štetni, bez ičega korisnog ili pozitivnog, a kamoli da u sebi imaju ičega što ljudima može pomoći da zadobiju istinu i odobravanje od Boga – to nisu optimistični ishodi. Prema tome, dokle god u čoveku postoje negativne emocije, sve vrste negativnih misli i gledišta ozbiljno će uticati na njegov život i u njemu će preovladavati. Dokle god negativne misli i gledišta utiču na čovekov život i u njemu preovlađuju, postojaće i ogromne prepreke koje će ga sprečavati da stremi ka istini, da istinu sprovodi u delo i da zakorači u istina-stvarnost. I zato je neophodno da nastavimo sa razotkrivanjem i raščlanjivanjem ovih negativnih emocija, kako bi sve one mogle da se razreše.

D. Emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti

Negativne emocije o kojima smo upravo razgovarali u zajedništvu ozbiljno utiču na ljude i nanose im veliku štetu, ali postoje i druge negativne emocije koje takođe deluju na ljude i škode im. Pored negativnih emocija mržnje, besa, inferiornosti i malodušnosti, o kojima smo već razgovarali, postoje i negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti. Ove emocije su, takođe, duboko ukorenjene u najdubljim odajama ljudskog srca, i prate ljude u njihovom svakodnevnom životu, u njihovim rečima i postupcima. Naravno, kada se ljudima nešto dogodi, te emocije, takođe, utiču na misli i gledišta koji nastaju u njima, kao i na stavove i uglove posmatranja koje zauzimaju. Danas ćemo raščlaniti i razotkriti negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, u nastojanju da ljudima pomognemo da ih u sebi otkriju. Nakon što u sebi otkriju ove negativne emocije, ljudima je krajnji cilj da temeljno spoznaju te negativne emocije, da ih otklone, da više ne žive pod njihovim uticajem, i da više ne žive i ne vladaju se koristeći ove negativne emocije kao svoj osnov i polazište. Pogledajmo, pre svega, reči „uznemirenost, strepnja i zabrinutost”. Nisu li to načini izražavanja emocija? (Jesu.) Pre nego što zajedno porazgovaramo o ovoj temi, hajde da je najpre malo promislimo, kako biste stekli osnovni koncept o „uznemirenosti, strepnji i zabrinutosti”. Bilo da dopirete do doslovnog značenja tih reči ili do njihovog dubljeg značenja mimo onog doslovnog, steći ćete osnovno znanje o tim negativnim emocijama. Prvo Mi recite šta vas je u prošlosti navodilo na zabrinutost, odnosno, zbog kojih stvari oduvek osećaš uznemirenost, strepnju i zabrinutost. One mogu biti poput velikog kamena koji te mrvi ili poput senke koja te uvek prati i za koju si vezan. (Bože, reći ću nekoliko reči. Kada u svojoj dužnosti ne postižem rezultate, ova emocija je prilično izražena i zabrinut sam hoću li biti otkriven i uklonjen, hoću li imati dobru budućnost i dobro odredište. Kada u svojoj dužnosti postižem dobre rezultate, ne osećam se tako, ali kada ih neko vreme ne postižem, ova vrsta negativne emocije postaje krajnje očigledna.) Nije li to ispoljavanje negativnih emocija uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti? (Jeste.) Tako je. Ova vrsta negativnih emocija sve vreme se krije u najdubljim odajama ljudskog srca, i neprekidno utiče na misli ljudi. I premda ljudi, ako im se ništa loše nije dogodilo, ne mogu da osete ovu vrstu negativne emocije, ona je nalik mirisu, ili nekoj vrsti gasa, a možda je još i više nalik električnom talasu. Ne možeš da je vidiš, a kad je nisi svestan, ne možeš čak ni da je osetiš. Međutim, u najdubljim odajama svog srca, njeno prisustvo uvek možeš da naslutiš, putem takozvanog šestog čula, i uvek podsvesno možeš da osetiš postojanje takve misli i emocije. U odgovarajuće vreme, na odgovarajućem mestu i u odgovarajućim okolnostima, ova vrsta negativne emocije će malo-pomalo narasti i malo-pomalo izbijati na površinu. Zar nije tako? (Jeste.) Dakle, zbog kojih drugih stvari osećate uznemirenost, strepnju i zabrinutost? Zar, osim ovoga što je upravo pomenuto, nema više nečega? Ako je tako, onda vi zasigurno živite srećno i bezbrižno, bez ikakve strepnje, i osećaja uznemirenosti zbog bilo čega – u tom slučaju biste zaista bili slobodna osoba. Da li tako stoje stvari? (Ne.) Pa onda, recite Mi, šta vam je u srcu. (Kada svoju dužnost ne obavljam kako treba, uvek sam zabrinut da ću izgubiti ugled i status, brinem šta će moja braća i sestre misliti o meni i kakvo će mišljenje moj vođa imati o meni. Isto tako, kada u saradnji sa svojom braćom i sestrama obavljam svoju dužnost i neprekidno otkrivam svoju iskvarenu narav, uvek sam zabrinut zbog toga što već dugi niz godina verujem u Boga, a ipak se uopšte nisam promenio, te da bih, budu li se stvari i dalje tako odvijale, jednoga dana mogao biti uklonjen. To su bojazni koje imam.) Kada imate ove bojazni, da li u vama nastaju negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti? (Nastaju.) Dakle, većina vas strepi i zabrinuta je jer svoju dužnost ne obavlja kako treba, je li tako? (Uglavnom sam zabrinut za svoju budućnost i za svoju sudbinu.) Preovlađuje zabrinutost za sopstvenu budućnost i sudbinu. Kada ljudi nisu u stanju da prozru okruženja koja Bog orkestrira i Njegovu suverenost, kada ne mogu da ih shvate, da ih prihvate niti da im se pokore, i kada se ljudi u svom svakodnevnom životu suočavaju sa raznim teškoćama ili kada te poteškoće nadilaze ono što normalni ljudi mogu da podnesu, oni podsvesno osećaju razne vrste zabrinutosti i strepnje, pa čak i uznemirenost. Ne znaju šta im donosi sutrašnji dan, ili dan nakon toga, niti kakva će im biti budućnost, pa zato, povodom svakakvih stvari, osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost. U kom kontekstu dolazi do ovih negativnih emocija? To je zato što ne veruju u suverenost Božju – odnosno, nisu u stanju da poveruju u Božju suverenost niti da je prozru, i u svom srcu nemaju iskrenu veru u Boga. Čak i kad svojim očima vide činjenice o Božjoj suverenosti, oni je ne shvataju niti u nju veruju. Ne veruju da nad njihovom sudbinom Bog ima suverenost, ne veruju da je čitav njihov život u Božjim rukama, pa se otud u njihovom srcu javlja nepoverenje prema Božjoj suverenosti i uređenjima, te se rađaju pritužbe i nesposobnost da se pokore. Pored toga što se žale i nisu u stanju da se pokore, ljudi žele da zagospodare svojom sudbinom i da postupaju pokrenuti vlastitom inicijativom. A kakvo je stvarno stanje stvari kad samoinicijativno počnu da deluju? Tada jedino mogu da žive uzdajući se u sopstveni kov i sposobnosti; međutim, postoje mnoge stvari koje, uz sopstveni kov i sposobnosti, ne mogu da postignu, do kojih ne mogu da dođu niti da ih ostvare. Na primer: šta će im se dogoditi u budućnosti, hoće li moći da se upišu na fakultet, hoće li, kad završe fakultet, moći da pronađu dobar posao i hoće li se, kada dobiju taj posao, za njih sve odvijati kako treba; a ako žele da se uzdignu na društvenoj lestvici i obogate se, da li će za nekoliko godina moći da ostvare svoje težnje i želje; a kada požele da pronađu partnera, da se venčaju i zasnuju porodicu, kakav će im partner odgovarati? Čoveku su takve stvari nepoznate. A kada su im takve stvari nepoznate, ljudi ne znaju kako da postupaju. Kada ne znaju kako da postupe, ljudi postaju uznemireni, strepe i zabrinuti su – osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost u pogledu svega što im budućnost donosi. Zašto je to tako? Zato što, u okvirima normalne ljudskosti, ljudi naprosto ne mogu da podnesu sve te stvari. Niko ne zna šta mu predstoji za nekoliko godina, niko ne zna kakvi će mu u budućnosti biti posao, brak ili deca – ljudi naprosto ne znaju te stvari. U okviru sposobnosti normalne ljudskosti, takve stvari se ne mogu predvideti, pa zato spram njih ljudi uvek osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost. Ma kako jednostavan bio čovekov um, dokle god je čovek u stanju da razmišlja, ove negativne emocije će se, jedna za drugom, pojavljivati u najdubljim odajama njegovog srca čim on zakorači u odraslo doba. Zašto se kod ljudi javljaju uznemirenost, strepnja i zabrinutost? Zato što se ljudi uvek uzrujavaju i uznemiravaju oko stvari koje prevazilaze njihove mogućnosti; uvek žele da znaju, da shvate i dostignu stvari koje nadilaze njihove mogućnosti, pa čak i da kontrolišu stvari koje su van okvira sposobnosti normalne ljudskosti. Žele da kontrolišu sve to, pa i više od toga – žele da se zakonitosti i rezultati razvoja ovih stvari odvijaju i ispunjavaju u skladu sa njihovom voljom. Stoga, kada u njima preovladaju takve iracionalne misli, ljudi osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost, a posledice tih emocija se razlikuju od osobe do osobe. Bez obzira na to zbog čega osećaju snažnu uznemirenost, strepnju ili zabrinutost, čime i stvaraju ove negativne emocije, ljudi bi trebalo da ih shvate veoma ozbiljno i da traže istinu kako bih ih razrešili.

1. Osećanje uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti povodom sopstvene budućnosti

Razgovaraćemo o negativnim emocijama uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti prvenstveno iz dva ugla posmatranja: prvi će biti da raščlanimo ljudske poteškoće da bismo ustanovili šta su one zapravo i da bismo, sa tog polazišta, uvideli koji su tačno razlozi za nastanak negativnih emocija uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, i kako one tačno nastaju. Drugi ugao posmatranja biće da analiziramo negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti kroz različite stavove koje ljudi imaju prema Božjem delu. Da li razumete? (Da.) Koliko uglova posmatranja postoji? (Dva.) Razloge za nastanak negativnih emocija uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti treba da raščlanimo prvo na osnovu poteškoća koje ljudi imaju, a zatim na osnovu ljudskih stavova prema Božjem delu. Ponovite Mi to. (Razloge za nastanak negativnih emocija uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti treba da raščlanimo prvo na osnovu poteškoća koje ljudi imaju, a zatim na osnovu ljudskih stavova prema Božjem delu.) Ljudi mogu imati brojne poteškoće, pri čemu se sa svima njima susreću u svom svakodnevnom životu, sa poteškoćama koje se često javljaju u okviru odvijanja života normalne ljudskosti. Kako nastaju ove poteškoće? Nastaju tako što ljudi uvek pokušavaju da nadmaše sebe, uvek nastoje da kontrolišu sopstvenu sudbinu, da unapred saznaju svoju budućnost. Ako im budućnost ne izgleda dobro, istoga časa kreću u potragu sa stručnjakom za feng šui ili za gatarom, koji će to otkloniti i ispraviti. Baš zato se ljudi susreću sa toliko poteškoća u svom svakodnevnom životu, a upravo te poteškoće ljude navode da često skliznu u negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti. Koje su to poteškoće? Pogledajmo prvo šta ljudi smatraju svojom najvećom poteškoćom – šta bi to moglo biti? To su njihovi izgledi za budućnost, odnosno, kakva će biti budućnost neke osobe u ovom životu, hoće li ona u budućnosti biti imućna ili obična, hoće li moći da se istakne, da postigne veliki uspeh i da napreduje u svetu i među ljudima. Naročito onima koji veruju u Boga možda nije poznato šta će se drugima dogoditi u budućnosti, ali su često zabrinuti zbog sopstvene budućnosti i stalno se pitaju: „Da li se na ovo svodi verovanje u Boga? Da li ću u budućnosti ikada uspeti da se izdvojim iz gomile? Hoću li u Božjoj kući moći da preuzmem važnu ulogu? Hoću li moći da budem vođa tima ili nadzornik? Hoću li moći da budem starešina? Šta će biti sa mnom? Ako svoju dužnost u Božjoj kući stalno obavljam na ovaj način, šta će na kraju biti sa mnom? Hoću li dostići spasenje? Imam li ikakvih izgleda za budućnost? Treba li da i dalje obavljam svoj posao u svetu? Treba li da nastavim da stičem profesionalne veštine koje sam ranije učio ili da se dodatno obrazujem? Ako mogu da nastavim da obavljam svoju dužnost u Božjoj kući sa punim radnim vremenom, ne bi trebalo da imam problema sa osnovnim životnim potrepštinama, ali ako svoju dužnost ne obavljam kako treba i budem premešten ili smenjen, od čega ću onda živeti? Treba li sada da iskoristim priliku, pre nego što budem smenjen ili uklonjen, kako bih se pripremio za takvu mogućnost?” Pitaju se o tim stvarima, nastoje da imaju neku ušteđevinu i razmišljaju: „Koliko godina mogu da izdržim sa ovom ušteđevinom? Sada sam u tridesetim, a za deset godina ću biti u četrdesetim godinama. Ako me počiste iz crkve, kada se vratim u svet, hoću li moći da idem u korak sa postojećim okolnostima? Hoću li biti dovoljno dobrog zdravlja da mogu da nastavim sa radom? Hoću li moći dovoljno da zaradim za život? Hoće li mi biti teško da živim? U Božjoj kući obavljam svoju dužnost, no, da li će me Bog zadržati do kraja?” Iako o ovim stvarima neprekidno razmišljaju, odgovore nikad ne pronalaze. I premda nikada nema nikakvog zaključka, ne mogu a da o ovim stvarima neprestano ne razmišljaju – to je van njihove kontrole. Kada se suoče sa nekim neuspehom ili sa poteškoćom ili ako se nešto ne odvija prema njihovoj želji, u najdubljim odajama svog srca razmatraju ove stvari, a da nikome o tome ne govore. Kada budu podvrgnuti orezivanju, kada budu smenjeni sa svojih dužnosti, kada budu premešteni na neke druge dužnosti ili kada se suoče sa nekom kriznom situacijom, neki ljudi nevoljno traže put za povlačenje i ne mogu da odole da ne kuju i da ne razrađuju planove u pogledu svojih narednih koraka. Šta god da se na kraju dogodi, ljudi, ipak, često kuju i razrađuju planove vezane za stvari zbog kojih osećaju zabrinutost, strepnju i uznemirenost. Nisu li to stvari o kojima ljudi razmišljaju zarad svojih budućih izgleda? Zar te negativne emocije ne nastaju zato što ljudi ne mogu da otpuste svoje buduće izglede? (Da, zato nastaju.) Kada se ljudi osećaju naročito poletno i kada se tokom obavljanja njihove dužnosti stvari odvijaju kao podmazane, i posebno onda kada budu unapređeni, kada budu angažovani za neke važne zadatke, kada uživaju podršku većine svoje braće i sestara, i kada se u tome ogleda njihova sopstvena vrednost, oni ne razmišljaju o ovim negativnim emocijama. Onoga časa kada njihov ugled, status i interesi budu ugroženi, oni ne mogu a da se ne povuku u negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti. Nakon što se vrate u te negativne emocije, način na koji pristupaju tim negativnim emocijama ne sastoji se u tome da od njih pobegnu ili da ih odbace, već radije u tome da im udovolje i da uporno pokušavaju da potonu u ova osećanja uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, da što dublje uđu u njih. Zašto ovo govorim? Kada ljudi potonu u ove negativne emocije, tada imaju razlog više, opravdanje više da prave planove za svoju budućnost i za svoje naredne korake i to mogu da čine slobodnije. I dok prave te planove, smatraju da baš tako i treba da bude, da je to ono što treba raditi, i koriste izreku: „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi”, kao i još jednu izreku: „Ko na budućnost ne misli, na korak je od nevolje”, u značenju da ako unapred ne isplaniraš svoju budućnost i sudbinu i o njima ne razmisliš, niko drugi o njima neće brinuti umesto tebe, niti će za njih mariti. Kada nemaš predstavu kako da preduzmeš svoj sledeći korak, suočićeš se sa nespretnošću, bolom i sramotom, i ti si taj koji će patiti i podnositi nedaće. Dakle, ljudi smatraju da su veoma pametni i svakim korakom koji preduzmu predviđaju deset koraka unapred. Onoga časa kada se suoče sa bilo kakvom poteškoćom ili razočaranjem, odmah se vraćaju u svoje negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti kako bi sebe zaštitili, kako bi osigurali svoju budućnost i svoj naredni korak u životu, kako bi imali nešto da pojedu i nešto da obuku, kako ne bi tumarali ulicama i kako ne bi oskudevali u hrani ili odeći. Stoga, pod uticajem ovih negativnih emocija, sebe često upozoravaju, misleći: „Moram unapred da napravim planove, da zadržim neke stvari za sebe i da sebi napravim odstupnicu. Ne smem da budem glup – moja sudbina je u mojim rukama. Ljudi često govore: ’Naša je sudbina u Božjim rukama i Bog suvereno vlada nad čovekovom sudbinom’, ali je to samo isprazna slatkorečivost. Ko je to uopšte video? Kako to Bog ima suverenost nad našom sudbinom? Ko je zaista video Boga da za nekoga lično organizuje tri obroka dnevno ili da uređuje sve stvari koje su mu potrebne u životu? Niko.” Kada ne vide Božju suverenost i ako zbog svojih budućih izgleda osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost, ljudi smatraju da su im tada te negativne emocije neka vrsta zaštite, poput odbrambenog štita, sigurnog utočišta. Neprestano sebe upozoravaju i podsećaju da naprave planove za budućnost, da moraju da brinu o sutrašnjem danu, da ne smeju da po ceo dan samo pune stomake i besposličare, da nije pogrešno praviti planove za sebe, pronaći izlaz za sebe i raditi danonoćno za sopstvenu budućnost. Sebi govore da je to prirodno i savršeno opravdano i da nema razloga za stid. Prema tome, iako ljudi veruju da su uznemirenost, strepnja i zabrinutost negativne emocije, nikad ne pomišljaju da je loše to što ih osećaju, nikada ne pomišljaju da bi im te negativne emocije na bilo koji način mogle naškoditi, niti da bi mogle biti prepreke u njihovom stremljenju ka istini i za ulazak u istina-stvarnost. Umesto toga, u njima neumorno uživaju, svojevoljno i bez prestanka žive u tim negativnim emocijama. A to je stoga što veruju da mogu biti sigurni jedino ako žive unutar ovih negativnih emocija i ako neprekidno osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost zbog svojih budućih izgleda. U suprotnom, ko bi još osećao uznemirenost, strepnju i zabrinutost zbog svoje budućnosti? Niko. Niko ih ne voli više od njih samih, niko ih ne razume kao što ih oni razumeju, niti ih iko stiče kao što ih oni stiču. Prema tome, čak i ako ljudi, u izvesnoj meri i u smislu reči i doktrina, mogu da prepoznaju da je postojanje takvih negativnih emocija za njih štetno, ipak nisu voljni da odustanu od tih negativnih emocija jer im te negativne emocije omogućavaju da čvrsto preuzmu inicijativu kako bi dograbili i zauzdali sopstvenu budućnost. Da li je ispravno ovo reći? (Da.) Prema tome, za ljude je zabrinutost, osećanje strepnje i osećanje uznemirenosti zbog sopstvene budućnosti stvar ogromne odgovornosti. Nije im sramno, nije im jadno, nije im mrsko, već im je baš potaman. Zato je ljudima veoma teško da otpuste ove negativne emocije, baš kao da ih one prate od samog rođenja. Sve o čemu ljudi razmišljaju od svog rođenja tiče se njih samih i vlastiti budući izgledi su im najvažniji. Ako svoju budućnost čvrsto prigrabe i na nju neprekidno motre, misle da će proživeti život bez ikakvih briga. Misle da će uz dobre buduće izglede imati sve što požele i da će to biti prosto kao pasulj. I tako, ljudima nikada ne dosadi da svaki put iznova osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost zbog svoje budućnosti. Iako je Bog dao Svoje obećanje, iako su ljudi uživali ili dobili toliko blagodati od Boga, iako su videli da Bog ljudskom rodu daruje svakakve blagoslove i svedočili drugim sličnim činjenicama, ljudi i dalje žele da žive u negativnim emocijama uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, kao i da prave planove i projekte za sopstvenu budućnost.

2. Osećanje uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti povodom sopstvenog braka

Osim budućih izgleda, postoji još nešto važno, nešto zbog čega ljudi, takođe, često osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost, a to je brak. Neki ljudi se ne opterećuju time i ne brine ih što u svojim tridesetim još uvek nisu u braku, jer danas ima mnogo nevenčanih u tim godinama. To je česta pojava u društvu i niko ti se zbog toga neće podsmevati, niko neće reći da sa tobom nešto nije u redu. Ako se, međutim, ne venčaju ni do četrdesete, duboko u sebi počinju da osećaju blagi napad panike i razmišljaju: „Treba li da potražim partnera ili ne? Treba li da se venčam ili ne? Ako se ne venčam i ne zasnujem porodicu, ako ne budem imao dece, hoću li imati ikoga da brine o meni kada ostarim? Hoće li se iko brinuti o meni kada se razbolim? Hoću li imati ikoga da mi organizuje sahranu kad umrem?” Ljudi brinu o ovim stvarima. Oni koji ne planiraju da se venčaju ne osećaju toliku uznemirenost, strepnju ili zabrinutost. Na primer, neki ljudi kažu: „Sada verujem u Boga i spreman sam da se dam za Boga. Ne nameravam da tražim partnera niti da se venčam. Bez obzira na svoje godine, zbog ovih stvari ne nameravam da se osećam uznemireno.” Neoženjeni, ljudi koji nisu u vezi po 10 ili 20 godina, koji su sami od svoje 20. do 40. godine, ne bi trebalo da imaju većih briga. Iako povremeno mogu osetiti manju zabrinutost i uznemirenost zbog uticaja okruženja ili objektivnih razloga, pošto veruju u Boga i zauzeti su obavljanjem svoje dužnosti, i pošto se dosad nisu predomislili, osećaju samo nejasnu zabrinutost koja se javlja tek povremeno i ne predstavlja neki naročit problem. Ovakva emocija, koja ne utiče na normalno obavljanje dužnosti, nije štetna za ljude, niti se može smatrati negativnom emocijom. Odnosno, za tebe se ova stvar nije pretvorila u negativnu emociju. A kada je reč o onima koji su već u braku, o čemu oni brinu? Ako i muž i žena veruju u Boga i obavljaju svoje dužnosti, hoće li taj brak opstati? Da li porodica postoji? Šta je sa decom? Osim toga, kad jedan od supružnika stremi ka istini a drugi ne, ako onaj koji ne stremi ka istini uvek teži svetovnim stvarima, teži bogatstvu u životu, dok onaj koji stremi ka istini uvek želi da obavlja svoju dužnost, onda bi onaj koji ne stremi ka istini uvek rado svog supružnika sprečio u tome ali mu je neprijatno, te povremeno iznosi pritužbe ili govori negativno kako bi sputao svog supružnika. Tada će se onaj supružnik koji stremi ka istini zapitati: „Moj muž zapravo ne veruje u Boga, pa šta će sa nama biti u budućnosti? Ako se razvedemo, biću sama i neću moći da se izdržavam. Ostanem li sa njim, nećemo ići istim putem, snevaćemo o različitim stvarima, i šta ću onda da učinim?” Zbog tih stvari, ta osoba oseća uznemirenost, strepnju i zabrinutost. Kad počnu da veruju u Boga, pojedine sestre smatraju da ih muževi, iako sami nisu vernici, zapravo previše ne koče u veri u Boga, da ih ni na koji način ne progone, te da nema razloga da se od njih razvedu. Međutim, ostanu li zajedno, uvek se osećaju sputano i kao da trpe neki uticaj. Šta to na njih utiče? Sputane su sopstvenim osećanjima i pod njihovim su uticajem, a različite poteškoće u porodičnom životu i braku povremeno uskomešaju stvari u dubini njihovih srca, navodeći ih da osete izvesnu uznemirenost, strepnju i zabrinutost, za koje se ne može reći da su ni prevelike ni premale. U takvim okolnostima, brak je formalnost koja održava normalan porodični život i postaje nešto što sputava normalan način razmišljanja žena, njihov normalan život, pa čak i normalno obavljanje njihovih dužnosti – taj brak je teško održati, ali one iz njega ne mogu da se izvuku. Nema naročitog razloga da se takav brak održi, niti naročitog razloga da se one razvedu; nema dovoljnog razloga da se preduzme nijedan od ovih koraka. One ne znaju koju bi odluku bilo pravilno doneti, a ne znaju ni šta je pogrešno. Stoga u njima nastaju uznemirenost, strepnja i zabrinutost. Ova osećanja uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti im neprestano lebde u mislima, sputavaju ih u svakodnevnom životu, a utiču i na njihov normalan život. Tokom obavljanja dužnosti, ove su im stvari neprestano u mislima i javljaju se u najdubljim odajama njihovog srca, utičući na normalno obavljanje njihovih dužnosti. Iako ove stvari ne daju jasnu poruku o tome šta ove žene treba da učine ili kakvu odluku treba da donesu, one uzrokuju da te žene budu duboko zaglavljene u negativnim emocijama uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, usled čega se osećaju potlačeno i zarobljeno. Zar to nije još jedna od poteškoća? (Jeste.) To je još jedna od poteškoća i to ona izazvana brakom.

3. Osećanje uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti povodom sopstvene porodice i dece

A ima i onih koji, zato što su počeli da veruju u Boga, da žive crkvenim životom, da čitaju Božje reči i obavljaju svoje dužnosti, neće imati vremena da se normalno druže sa svojom decom, ženama (ili muževima), roditeljima, prijateljima ili srodnicima koji su nevernici. Konkretno, oni neće moći da se pravilno staraju o svojoj deci koja su nevernici, niti da obavljaju išta od onih stvari koje su potrebne njihovoj deci, pa su stoga zabrinuti za budućnost i izglede svoje dece. Naročito kada im deca odrastu, pojedini ljudi će početi da se uzrujavaju: hoće li se moje dete upisati na fakultet ili neće? Ako upiše fakultet, za koji smer će se odlučiti? Moje dete ne veruje u Boga i želi da upiše fakultet. Da li ja, kao neko ko veruje u Boga, treba da mu plaćam studiranje? Treba li da brinem o njegovim svakodnevnim potrebama i da ga izdržavam tokom studija? A kada dođe do toga da se dete venča, zaposli ili čak ima sopstvenu porodicu i decu, kakvu ulogu treba da obavljam? Šta treba i šta ne treba da radim? Oni nemaju pojma o ovim stvarima. Čim se ovakva okolnost pojavi, čim se nađu u takvoj situaciji, potpuno se izgube i nemaju predstavu šta da učine, niti znaju kako da se bave ovim stvarima. I kako vreme prolazi, povodom ovih stvari nastaju tuga, strepnja i zabrinutost: ako za svoje dete nešto učine, plaše se da se time okreću protiv Božjih namera i ne udovoljavaju Mu, a ako ništa ne učine, plaše se da ne ispunjavaju svoje roditeljske dužnosti i da će ih vlastito dete i ostali članovi porodice osuđivati; ako rade ove stvari, plaše se da će izgubiti svedočanstvo, a ako ih ne rade, plaše se da će im se svetovni ljudi rugati, da će im se susedi podsmevati, da će ih izrugivati i osuđivati ih; plaše se da će osramotiti Boga, ali se, takođe, plaše da će steći lošu reputaciju i da od tolikog srama neće moći da promole glavu. I dok se premišljaju oko ovih stvari, u njihovom srcu nastaju tuga, strepnja i zabrinutost; tužni su jer ne znaju šta da urade, osećaju strepnju da će učiniti pogrešnu stvar kakvu god odluku da donesu, a svakako ne znaju da li išta ispravno rade, i zabrinuti su da sa ovim stvarima, budu li se one nastavile, jednoga dana više neće moći da se nose, te da će im, ako dožive nervni slom, te stvari tada pasti još teže. Ljudi u tim situacijama osećaju tugu, strepnju i zabrinutost zbog svih tih stvari koje iskrsavaju u životu, bez obzira na njihov stvarni značaj. I, kada se ove negativne emocije u njima pojave, nađu se zaglavljeni u ovoj tuzi, strepnji i zabrinutosti i ne mogu da se oslobode: učine li ovo, pogrešno je, učine li ono, pogrešno je, i ne znaju koja je to ispravna stvar koju treba učiniti; žele da udovolje drugim ljudima, ali se boje da neće udovoljiti Bogu; žele da učine razne stvari za druge kako bi se o njima lepo govorilo, ali ne žele da Boga osramote ili da Ga navedu da ih prezre. Baš zato su stalno zaglavljeni u ovim osećanjima tuge, strepnje i zabrinutosti. I zbog drugih i zbog sebe osećaju tugu; i zbog drugih i zbog sebe osećaju strepnju; a takođe su i zbog drugih i zbog sebe zabrinuti, pa su tako zaglavljeni u dvostrukoj nevolji iz koje ne mogu da se izbave. Takve negativne emocije ne utiču samo na njihov svakodnevni život, već i na obavljanje dužnosti i u izvesnoj meri, naravno, utiču i na njihovo stremljenje ka istini. To je svojevrsna poteškoća, odnosno, to su teškoće koje se odnose na brak, porodični i lični život, i zbog takvih poteškoća ljudi se često nađu zaglavljeni u tuzi, strepnji i zabrinutosti. Kada se nađu zaglavljeni u takvoj negativnoj emociji, zar ljudi nisu za žaljenje? (Jesu.) Jesu li za žaljenje? I dalje kažete „jesu”, pokazujući time da još uvek izrazito saosećate sa njima. Kada se neko nađe zaglavljen u negativnoj emociji, bez obzira na okolnosti njenog nastanka, koji je razlog za nastanak te negativne emocije? Da li je to zbog okruženja, zbog ljudi, događaja i stvari koje okružuju tu osobu? Ili je to stoga što ih uznemirava istina koju Bog izražava? Utiče li okruženje na tu osobu ili Božje reči ometaju njen život? U čemu je tačno razlog? Znate li? Recite Mi, bilo da je reč o normalnim životima ljudi ili o obavljanju njihovih dužnosti, jesu li ove poteškoće prisutne i onda kada oni streme ka istini i spremni su da istinu sprovode u delo? (Nisu.) Te poteškoće su prisutne u vidu objektivne činjenice. Kažete da one nisu prisutne, da li je, onda, moguće da ste te poteškoće razrešili? Jeste li u stanju da to učinite? Ove poteškoće se ne mogu razrešiti i prisutne su na nivou objektivne činjenice. Kakav će biti ishod ovih poteškoća kod ljudi koji streme ka istini? A kakav će biti njihov ishod kod onih koji ne streme ka istini? Njihovi ishodi će biti potpuno različiti. Ako ljudi streme ka istini, oni se neće uplesti u ove poteškoće i neće potonuti u negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti. Naprotiv, ako ljudi ne streme ka istini, ove poteškoće će ih zapetljavati tako da ne mogu da se izbave, pa ako ne mogu da ih razreše, one će na kraju postati negativne emocije koje se u najdubljim odajama njihovog srca vezuju u čvorove, utičući na njihov normalan život i na normalno obavljanje dužnosti, pa će se zbog svega toga osećati potisnuto i nemoćno da se oslobode – takav će ishod one imati po ljude. Ova dva ishoda se razlikuju, zar ne? (Da.) Dakle, vratimo se na pitanje koje sam upravo postavio. Koje sam to pitanje postavio? (Da li faktori okruženja ili uznemirujuće Božje reči dovode do toga da se u ljudima javljaju negativne emocije?) Koji je, dakle, razlog? Šta je odgovor? (Razlog je u tome što ljudi ne streme ka istini.) Tako je. Nije u pitanju nijedan od navedenih razloga, već činjenica da ljudi ne streme ka istini. Kada ljudi ne streme ka istini, često se nađu zaglavljeni u ekstremnim mislima i negativnim emocijama i nisu u stanju da se oslobode. Ponovite pitanje koje sam upravo postavio. (Da li je razlog nastanka negativnih emocija kod ljudi u njihovom okruženju i ljudima, događajima i stvarima koji ih okružuju ili je razlog u činjenici da istina koju Bog izražava ljude uznemiruje?) Da pojednostavimo, da li je to zbog faktora okruženja ili zbog Božjih reči koje uznemiruju ljude? Koje od ta dva? (Nijedno.) Tačno, nijedno. Okruženje podjednako utiče na svakoga; ako stremiš ka istini, nećeš potonuti u negativnu emociju zbog tamo nekog okruženja. Međutim, ako ne stremiš ka istini, sasvim prirodno će te tvoje okruženje svaki put iznova zatrpavati i naći ćeš se zaglavljen u negativnim emocijama uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti. Posmatrano iz ove perspektive, zar stremljenje ka istini nije važno? (Jeste.) Postoje istina-načela koja treba tražiti u svemu što se događa. Međutim, u stvarnosti, ako ljudi ne streme ka istini i ne traže istina-načela ili, obrnuto, ako im je vrlo dobro poznato šta Bog zahteva, koja su istina-načela, koji put treba da primenjuju i koji su kriterijumi za primenu, ali na njih ne obraćaju pažnju niti ih slede, šta će im se na kraju dogoditi budu li stalno donosili svoje odluke i pravili svoje planove? Kada ljudi ne postupaju praktično u skladu sa Božjim rečima, brinući stalno o ovome ili onome, u tom slučaju postoji samo jedan ishod, a on je u tome da će se naći zaglavljeni u uznemirenosti, strepnji i zabrinutosti, odakle više neće moći da izađu. Je li moguće da se ljudi uvek oslanjaju na sopstvenu uobrazilju da će se stvari uvek odvijati kako bi oni to želeli, da će druge ljude usrećiti, kao i da će dobiti Božje odobravanje? To je nemoguće! Oni uvek žele da postupaju na način kojim će sve oko sebe usrećiti, kojim će svima udovoljiti i kod svih izmamiti samo reči hvale. Žele da ih nazivaju dobrom osobom i da Bogu udovolje, a ako ne ispune ovo merilo, osećaju se uznemireno. Pa, zar ne zaslužuju da se osećaju uznemireno? (Da.) To je ono što ljudi biraju za sebe.

Neki ljudi koji su skloni izopačenostima kažu: „Da Bog nije izgovorio tolike reči, stvari bih radio u skladu sa moralnim standardima koji čine dobru osobu. To bi bilo sasvim jednostavno i ne bi bilo dato toliko izjava. Baš kao što je u Doba blagodati, kada su se ljudi držali zapovesti, trpeli i podnosili, nosili krst i patili, sve bilo jednostavno. Nije li time sve završeno? Sada, uz mnoštvo istina koje Bog izgovara i mnoštvo načela primene izrečenih u zajedništvu, zašto ni nakon toliko vremena ljudi ne mogu da ih postignu? Ljudi su odveć manjkavog kova, pa ne mogu sve to da razumeju niti mnoge istine da dostignu. Pošto nailaze na brojne teškoće kada istinu sprovode u delo, čak i kada razumeju istinu, i dalje im je teško da je dostignu. Ako razumeš istinu, ali je ne sprovodiš u delo, osećaš se nelagodno, a i kada je sprovodiš u delo, u praksi postoji mnogo teškoća.” Ljudi smatraju da ih Božje reči uznemiravaju, no da li je tako u stvarnosti? (Nije.) To se zove biti nerazuman i neracionalan. Osećaju odbojnost prema istini i ne streme ka istini, niti istinu sprovode u delo, ali i dalje žele da se pretvaraju da su produhovljeni, da istinu sprovode u delo, te žele da postignu spasenje. Na kraju, kada te stvari ne mogu da postignu, osećaju se malodušno i uznemireno i u sebi razmišljaju: „Ko može da uspostavi ravnotežu između svih ovih stvari? Bilo bi bolje kada bi Bog malo snizio Svoja zahtevana merila; ljudima bi tada bilo dobro, Bogu bi bilo dobro, svima bi bilo dobro – kakav bi to rajski život bio!” Ovakvi ljudi uvek smatraju da su reči koje Bog izgovara bezobzirne prema čoveku. Zapravo, kada ljudi osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost, brojne su stvari zbog kojih su nezadovoljni Bogom. Konkretno, kada je u pitanju način na koji pristupaju istina-načelima, oni ne mogu da ih ostvare niti dostignu, o njima ne mogu uopšte da razgovaraju, i to ozbiljno utiče na njihov ugled i prestiž u očima drugih, baš kao što utiče i njihova želja da budu blagosloveni. Zbog toga su zaglibili u uznemirenosti, strepnji i zabrinutosti, pa još i smatraju da ima mnogo stvari koje Bog radi, a kojima oni nisu zadovoljni. Ima čak i onih koji kažu: „Bog je pravedan, to ne poričem; Bog je svet, ne poričem ni to. Sve što Bog kaže sasvim sigurno jeste istina, samo je prava šteta što je ono što Bog sada govori previše uzvišeno, Njegovi zahtevi prema ljudima su prestrogi i ljudima nije lako da ih sve ispune!” Oni nemaju ljubav prema istini i svu odgovornost svaljuju na Boga. Kreću od pretpostavke da je Bog pravedan i da je Bog svet, i smatraju da je sve to istina. Bog jeste pravedan, Bog jeste svet – da li je potrebno da ti potvrdiš Božju suštinu? To su činjenice; nisu istina jedino zato što ih ti potvrđuješ. Da ne bi bili osuđeni jer se žale na Boga, oni brže-bolje kažu da je Bog pravedan, da je Bog svet. Međutim, šta god da kažu o Božjoj pravednosti i svetosti, njihove negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti i dalje su prisutne. I ne samo da su te emocije prisutne, već ljudi nisu voljni da ih otpuste, nisu voljni da ih ostave za sobom, nisu voljni da promene svoja načela primene, da promene pravac svog stremljenja i promene put koji slede kroz život. Takvi ljudi zaslužuju i žaljenje i mržnju. Naprosto ne zaslužuju ničije saosećanje niti su, koliko god da pate, vredni našeg sažaljenja. Treba samo da im kažemo ovih nekoliko reči: tako ti i treba! I ako umreš od osećanja tolike uznemirenosti, svejedno te niko neće žaliti! Ko te je sprečio da tragaš za istinom i da time rešiš svoje probleme? Ko te je onemogućio da se pokoravaš Bogu i da istinu sprovodiš u delo? Zarad koga osećaš tugu, strepnju i zabrinutost? Osećaš li ove stvari da bi došao do istine? Ili da bi zadobio Boga? Ili zarad Božjeg dela? Ili zarad Božje slave? (Ne.) Pa, zbog koga onda imaš ta osećanja? Imaš ih samo zbog sebe, zbog svoje dece, svoje porodice, zbog svog samopoštovanja, zbog svog ugleda, zbog svoje budućnosti i izgleda, zbog svega onoga što ima veze sa tobom. Takva osoba ni od čega ne odustaje niti išta otpušta, ni protiv čega se ne buni niti išta ostavlja; nema pravu veru u Boga ni iskrenu odanost obavljanju svoje dužnosti. U svojoj veri u Boga, ona se istinski ne daje, već samo veruje da će dobiti blagoslove, a u Boga veruje jedino sa ubeđenjem da će dobiti blagoslove. Ispunjena je „verom” u Boga, u Božje delo i Božja obećanja, ali Bog ne odobrava takvu veru, niti je pamti. Naprotiv, On je prezire. Takvi ljudi ne poštuju niti sprovode načela za rešavanje ijedne stvari koju im Bog nalaže, ne otpuštaju stvari koje treba da otpuste, ne odustaju od stvari od kojih treba da odustanu, ne ostavljaju stvari koje treba da ostave i ne nude odanost koju treba da ponude, pa stoga i zaslužuju da potonu u negativnim emocijama tuge, strepnje i zabrinutosti. Koliko god da pate, to čine jedino radi sebe, a ne radi svoje dužnosti niti zarad crkvenog rada. Prema tome, takvi ljudi naprosto ne streme ka istini – samo su gomila koja nominalno veruje u Boga. Znaju tačno da je ovo istiniti put, ali ga ne primenjuju niti ga slede. Njihova je vera žalosna, ne može zadobiti Božje odobravanje i Bog je neće upamtiti. Takvi ljudi su zaglibili u negativnim emocijama uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti zbog mnogobrojnih životnih teškoća u svom domu.

4. Osećanje uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti povodom sopstvene bolesti

A tu su i oni koji su lošeg zdravlja, koji su krhke građe i nedostaje im energije, koji često obolevaju od težih ili lakših bolesti, koji ne mogu da obave čak ni najosnovnije stvari neophodne u svakodnevnom životu niti mogu da žive ili da se sa lakoćom kreću poput normalnih ljudi. Dok izvršavaju svoje dužnosti, takvi ljudi se često osećaju nelagodno i loše; neki su fizički slabi, neki imaju stvarne bolesti, a naravno ima i onih koji imaju poznate i potencijalne bolesti ove ili one vrste. Budući da imaju takve praktične poteškoće, takvi ljudi često tonu u negativne emocije i osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost. Zbog čega osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost? Zabrinuti su hoće li im se, ako tako nastave da izvršavaju svoju dužnost, da se tako daju i trčkaraju za Boga, uz stalni osećaj velikog umora, još više narušiti zdravlje. Kada napune 40 ili 50 godina, hoće li biti prikovani za krevet? Da li su ove brige osnovane? Ako jesu, hoće li neko da navede konkretan način kako se sa time postupa? Ko će za ovo preuzeti odgovornost? Ko će za to biti prozvan? Zbog takvih stvari, ljudi koji su fizički slabi i imaju krhku građu osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost. Bolesni ljudi će često razmišljati ovako: „Oh, rešen sam da dobro izvršavam svoju dužnost. Imam ovu bolest i molim Boga da me zaštiti. Uz Božju zaštitu, ne plašim se, ali ako se iscrpim dok izvršavam svoju dužnost, hoće li se moja bolest pogoršati? Šta da radim ako se moja bolest zaista pogorša? Ako budu morali da me operišu u bolnici, ja za to nemam novac. Ako ne pozajmim novac za lečenje, hoće li se moja bolest još više pogoršati? A kada stvari postanu zaista gadne, hoću li umreti? Može li se takva smrt smatrati normalnom smrću? Budem li zaista umro, hoće li Bog upamtiti dužnosti koje sam izvršio? Hoće li se smatrati da sam obavio dobra dela? Hoću li postići spasenje?” Ima i onih koji znaju da imaju neku stvarnu bolest ili neko drugo oboljenje, na primer, stomačna oboljenja, bol u donjem delu leđa i nogama, artritis, reumatizam, kožna oboljenja, ginekološka oboljenja, oboljenja jetre, hipertenziju, srčana oboljenja i tako dalje. Oni razmišljaju: „Ako nastavim da izvršavam svoju dužnost, hoće li Božja kuća platiti za lečenje moje bolesti? Ako se moja bolest pogorša i to se odrazi na obavljanje moje dužnosti, hoće li me Bog izlečiti? Drugi ljudi su izlečeni nakon vere u Boga, pa, hoće li i mene Bog izlečiti, baš kao što prema drugima pokazuje dobrotu? Ako posvećeno izvršavam svoju dužnost, Bog treba da me izleči, ali ako od Boga tražim da me izleči zato što je to moja pusta želja, pa On to ne učini, šta ću onda da radim?” Kad god pomisle na ove stvari, u njihovom srcu narasta duboko osećanje strepnje. Iako nikada ne prestaju sa izvršavanjem svoje dužnosti i uvek rade ono što treba, neprestano razmišljaju o svojoj bolesti, o svom zdravlju, o svojoj budućnosti i o svom životu i smrti. Konačno dolaze do zaključka koji je jedino utemeljen na njihovoj pustoj želji: „Bog će me izlečiti, Bog će me zaštititi. Bog me neće napustiti i Bog neće samo stajati po strani, a da ništa ne preduzme kad vidi da se razbolevam.” Za takva razmišljanja nema nikakvog osnova; čak se može reći da su svojevrsna predstava. Uz ovakve predstave i uobrazilje, ljudi ne mogu uopšte da razreše svoje praktične teškoće, pa zbog svog zdravlja i bolesti u najdubljem delu srca osećaju nejasnu uznemirenost, strepnju i zabrinutost; nemaju pojma ko će za te stvari preuzeti odgovornost ili hoće li je neko uopšte preuzeti.

Ima i onih koji, iako se zapravo ne osećaju bolesnim i nije im ustanovljena nikakva bolest, znaju da imaju neko latentno oboljenje. Kakvo latentno oboljenje? To recimo može biti neka nasledna bolest poput srčanog oboljenja, dijabetesa ili hipertenzije, ili, pak, Alchajmerova bolest, Parkinsonova bolest ili neka vrsta raka – sve su to latentna oboljenja. Budući da potiču iz takve porodice, nekim ljudima je poznato da će ih to genetsko oboljenje, pre ili kasnije, pogoditi. S obzirom na to da veruju u Boga i streme ka istini, da pravilno obavljaju svoju dužnost, čine dovoljan broj dobrih dela i Bogu mogu da ugode, pitaju se hoće li ih takvo latentno oboljenje zaobići, da ih nikad ne zadesi? Bog im, međutim, ništa slično nikada nije obećao, a oni nikada nisu imali takvu veru u Boga, nikada se nisu usudili da traže garancije, niti da imaju ikakve nerealne zamisli. Pošto ne mogu da imaju nikakvu garanciju niti obećanje, oni troše mnogo energije i ulažu ogromne napore u obavljanje svoje dužnosti. Usredsređuju se na to da pate i da plate cenu, uvek će učiniti više i više se isticati od drugih, s mišlju: „Biću prvi koji će patiti i poslednji koji će uživati.” Ovom krilaticom sebe uvek motivišu, ali se unutrašnji strah i zabrinutost zbog latentne bolesti ne mogu oterati, a ova zabrinutost, ova uznemirenost, njihov su stalni pratilac. Iako u obavljanju svojih dužnosti mogu da podnesu patnju i naporan rad i spremni su da plate cenu, ipak osećaju kako na ovu temu ne mogu da dobiju Božje obećanje niti preciznu reč od Boga, pa su povodom ove stvari i dalje ispunjeni uznemirenošću, strepnjom i zabrinutošću. Iako se trude da ništa ne rade povodom te svoje latentne bolesti, povremeno i nesvesno ipak traže svakakve narodne lekove ne bi li sprečili da ih ova latentna bolest jednog dana i sata iznenada zadesi ili da ih zatekne nespremne. Neki ljudi povremeno mogu spravljati neke kineske lekovite travke koje će uzimati, drugi se povremeno raspituju o narodnim lekovitim preparatima koje, po potrebi, mogu uzeti, dok treći na internetu povremeno pretražuju savete za vežbanje kako bi mogli da rade fizičke vežbe i tako eksperimentišu. Iako je to možda samo latentna bolest, ona im, ipak, ne izlazi iz glave; iako se ovi ljudi ne osećaju loše niti imaju ikakve simptome, zbog nje su svejedno ispunjeni zabrinutošću i strepnjom. Duboko u sebi osećaju uznemirenost i malodušnost i uvek se nadaju da će kroz molitvu ili obavljanje svojih dužnosti ublažiti ili raspršiti te negativne emocije koje nose u sebi. Ljudi koji su zaista bolesni ili koji imaju latentno oboljenje, zajedno sa onima koji su zabrinuti da će se u budućnosti razboleti, onima koji su rođeni sa narušenim zdravljem, i onima koji nemaju nikakvu ozbiljnu bolest ali vazda pate od manjih tegoba – svi oni stalno osećaju uznemirenost i zabrinutost zbog bolesti i različitih telesnih poteškoća. Žele da se od njih izbave, da im pobegnu, ali nemaju načina da to i učine; žele da ih napuste, ali ne mogu; žele da zamole Boga da ih oslobodi ovih bolesti i poteškoća, ali ne mogu to da izuste i osećaju se neprijatno jer smatraju da za takav zahtev nema opravdanja. Znaju dobro da Boga u vezi sa ovim ne treba moliti, ali se u srcu osećaju bespomoćno; pitaju se, ako sve svoje nade polože u Boga, hoće li se osećati lagodnije i da li će im to umiriti savest? Stoga se, u najdubljim odajama svog srca, povremeno tiho mole za tu stvar. Ako dobiju neku dodatnu ili neočekivanu milost ili blagodat od Boga, osete izvesnu radost ili utehu; ako od Božje kuće ne dobiju nikakvu posebnu brigu i ne osete nikakvu dobrotu od Boga, onda nesvesno ponovo klize u negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti. Iako su, u ljudskom rodu, rođenje, starost, bolest i smrt nepromenljive stvari i ne mogu se izbeći u životu, ima ljudi sa određenom telesnom konstitucijom ili sa posebnom bolešću koji, bez obzira na to da li obavljaju svoje dužnosti, zbog poteškoća i bolesti tela dospevaju u stanja uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti. Ti ljudi brinu o svojoj bolesti, brinu o brojnim mukama koje im bolest može izazvati, o tome da li će njihova bolest postati ozbiljna, kakve će biti posledice ako se to dogodi, te hoće li zbog toga umreti. U posebnim situacijama i u određenim kontekstima, ovaj niz pitanja ih navodi da zaglibe u uznemirenosti, strepnji i zabrinutosti i da ne mogu da se izvuku; neki ljudi čak žive u stanju uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti zbog ozbiljne bolesti za koju već znaju da je imaju ili zbog latentne bolesti koju naprosto ne mogu izbeći, pa dospevaju pod uticaj, dejstvo i kontrolu tih negativnih emocija. Kada jednom dospeju pod kontrolu tih negativnih emocija, neki ljudi sasvim odustaju od svih prilika i od nade da će dostići spasenje; odlučuju da odustanu od obavljanja svoje dužnosti, pa čak i od svake prilike da dobiju Božju dobrotu. Umesto toga, odlučuju da se suoče i da se nose sa svojom bolešću, ne tražeći ničiju pomoć i ne čekajući nikakvu priliku. Posvećuju se lečenju svoje bolesti i više ne obavljaju svoju dužnost. Čak i kada su za tu dužnost fizički sposobni, ipak je ne izvršavaju. Zbog čega je tako? Zato što brinu: „Ako se moja bolest nastavi i Bog me ne izleči, mogao bih kao i do sada da obavljam svoju dužnost i da svejedno na kraju umrem. Budem li prestao da obavljam svoju dužnost i budem li potražio lek, mogao bih da poživim još nekoliko godina, i možda se ta bolest na kraju izleči. Nastavim li da obavljam svoju dužnost, a Bog nije rekao da će me izlečiti, moje zdravstveno stanje se možda još i pogorša. Ne želim da narednih 10 ili 20 godina obavljam svoju dužnost i onda da umrem. Želim da proživim još nekoliko godina, ne želim da umrem tako brzo, tako prerano!” Onda oni u Božjoj kući jedno vreme obavljaju svoju dužnost, neko vreme samo osmatraju i, mogli bismo reći, neko vreme posmatraju šta će se dogoditi, a zatim počinju da se pitaju: „Svoju dužnost obavljam, ali mi se zdravlje nije poboljšalo, bolest mi se nije ublažila. Čini se da nema nade da će se stanje popraviti. Ranije sam imao plan – mislio sam da bi me Bog možda rešio ove bolesti ako sve ostavim i ako odano obavljam svoju dužnost. Ipak, ništa se nije odvijalo onako kako sam planirao, zamišljao i želeo. Stanje moje bolesti je nepromenjeno. Prošle su tolike godine, a ova bolest ni najmanje ne popušta. Izgleda da ću morati sȃm da je izlečim. Ni na koga ne mogu da se oslonim, ni u koga ne mogu da se pouzdam. Moram da uzmem sudbinu u svoje ruke. Nauka i tehnologija su danas uznapredovale, baš kao i lekovi. Na raspolaganju su delotvorni lekovi za lečenje svakakvih bolesti i za sve postoje napredne metode lečenja. Siguran sam da se ova bolest može izlečiti.” Kad naprave takve planove, počnu da pretražuju po internetu i da se raspituju unaokolo, sve dok na kraju ne pronađu neko rešenje. Na kraju odluče koji lek da uzmu, kako da leče svoju bolest, kako da vežbaju i kako da se brinu o svom zdravlju. U sebi razmišljaju: „Ako ne obavljam svoju dužnost, već se usredsredim na lečenje ove bolesti, ima nade da ću se izlečiti. Brojni su slučajevi izlečenja ove bolesti.” I pošto neko vreme ovako kuju i razrađuju planove, napokon odluče da više ne obavljaju svoju dužnost, pa lečenje bolesti postaje njihov najvažniji zadatak – ništa im nije važnije od života. Njihova uznemirenost, strepnja i zabrinutost se pretvaraju u svojevrsno praktično delovanje; iz običnih misli, njihova strepnja i zabrinutost se pretoče u neku vrstu akcije. Nevernici imaju poslovicu koja glasi: „Manje misli, više radi i to radi odmah.” Takvi ljudi čim nešto pomisle, to i urade, i to brzo. Jednog dana pomisle na lečenje svoje bolesti, a već sledećeg jutra su spakovali stvari i spremni su da odu. Nekoliko meseci kasnije stiže loša vest da su umrli, a da bolest nisu izlečili. Jesu li se oporavili od svoje bolesti? (Nisu.) Nije uvek moguće da sȃm izlečiš svoju bolest, no, da li je sigurno da se nećeš razboleti dok u Božjoj kući obavljaš svoju dužnost? Tako nešto ti niko ne može obećati. Prema tome, kakvu odluku treba da doneseš i kako da pristupiš pitanju razbolevanja? Vrlo je jednostavno i postoji samo jedan put koji treba slediti: stremi ka istini. Stremi ka istini i posmatraj tu stvar u skladu sa Božjim rečima i u skladu sa istina-načelima – ljudi bi to tako trebalo da shvate. A kako treba da postupaš? Razumevanje koje si zadobio i istina-načela koja si razumeo u skladu sa istinom i Božjim rečima treba da sprovedeš u delo u stvarima koje doživljavaš i da ih pretvoriš u svoju stvarnost i u svoj život – ovo je jedan aspekt. Drugi aspekt je da ne smeš da napustiš svoju dužnost. Bilo da si bolestan ili osećaš bol, makar ti preostao jedan jedini dah, dokle god si još uvek živ, sve dok i dalje možeš da govoriš i hodaš, ti još uvek imaš energiju da izvršavaš svoju dužnost i treba da budeš iskren i utemeljen u obavljanju svoje dužnosti. Ne smeš da napuštaš dužnost stvorenog bića niti odgovornost koju ti je Stvoritelj poverio. Sve dok ne ispustiš poslednji dah, treba da izvršavaš i ispunjavaš svoju dužnost. Neki ljudi kažu: „Ovo što govoriš nije baš uviđavno. Bolestan sam i osećam se užasno!” Kad se osećaš užasno, možeš da se odmoriš, možeš da se pobrineš za sebe i da se podvrgneš lečenju. Ako i dalje želiš da nastaviš da izvršavaš svoju dužnost, možeš da smanjiš količinu posla i da izvršavaš neku prikladnu dužnost, neku koja neće uticati na tvoj oporavak. To će dokazati da u svom srcu nisi napustio svoju dužnost, da se tvoje srce nije udaljilo od Boga, da u svom srcu nisi porekao Božje ime i da u svom srcu nisi odustao od želje da budeš pravo stvoreno biće. Neki ljudi kažu: „Ako sam sve to učinio, hoće li me Bog osloboditi ove bolesti?” Hoće li? (Ne mora da znači.) Bez obzira na to hoće li te Bog osloboditi te bolesti ili ne, bez obzira na to hoće li te Bog izlečiti ili ne, ti radiš ono što stvoreno biće treba da radi. Bez obzira na to da li te tvoje fizičko stanje čini sposobnim da preuzmeš bilo kakav posao i dozvoljava ti da izvršavaš svoju dužnost, tvoje se srce ne sme udaljiti od Boga i u svom srcu ne smeš napustiti svoju dužnost. Time ćeš ispuniti ono za šta si odgovoran, kao i svoje obaveze i svoju dužnost – to je odanost koje treba da se pridržavaš. Samo zato što stvari ne možeš da obavljaš rukama ili zato što više ne možeš da govoriš, zato što si izgubio vid ili više ne možeš da se krećeš, ne smeš da pomisliš da Bog treba da te izleči i da, ukoliko te On ne izleči, poželiš da Ga se u najdubljem delu svog srca odrekneš, da napustiš svoju dužnost i da Boga ostaviš za sobom. Koja je priroda takvog čina? (To je izdaja Boga.) To je izdaja! Kad nisu bolesni, neki ljudi će često dolaziti pred Boga da se mole, a kada su bolesni i nadaju se da će ih Bog izlečiti, položiće sve svoje nade u Boga, i dalje dolaziti pred Njega i neće Ga napustiti. Međutim, kad prođe izvesno vreme i Bog ih ne izleči, oni se razočaraju u Boga, duboko u svom srcu napuštaju Boga i napuštaju svoje dužnosti. Kada nisu ozbiljno bolesni i Bog ih ne izleči, neki ljudi ne napuštaju Boga; međutim, kada im se bolest pogorša i kad se suoče sa smrću, tad zasigurno znaju da ih Bog zapravo nije izlečio, da su sve to vreme u stvari iščekivali smrt, pa onda u svom srcu napuštaju Boga i poriču Ga. Pošto ih nije izlečio, smatraju da Bog ne sme ni da postoji; pošto ih nije izlečio, Bog ne sme uopšte ni da bude Bog i u Njega nije vredno verovati. Pošto ih Bog nije izlečio, žale što su u Njega ikada i verovali i prestaju da veruju. Nije li ovo izdaja Boga? Ovo je ozbiljna izdaja Boga. Prema tome, ne smete nipošto krenuti tim putem – jer istinsku veru imaju samo oni koji su do smrti pokorni Bogu.

Kad ih zadesi bolest, kojim putem bi ljudi trebalo da idu? Kako treba da načine izbor? Ljudi ne treba da potonu u stanja uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, razmišljajući o svojoj budućnosti i izlazu. Naprotiv, što više sebe zatiču u takvim trenucima i u takvim posebnim situacijama i kontekstima, i što se više suočavaju sa takvim ličnim poteškoćama, ljudi tim pre treba da tragaju za istinom i da ka njoj streme. Jedino tako propovedi koje si čuo i istine koje si shvatio u prošlosti imaju efekta i nisu uzaludne. Što se više suočavaš sa takvim poteškoćama, tim pre treba da otpustiš sopstvene želje i da se pokoriš Božjim orkestracijama. Kad postavi takvu situaciju i za tebe uredi takve uslove, Božji naum nije da te navede da potoneš u emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, kao ni to da Boga iskušavaš hoće li te On zaista izlečiti nakon što te bolest zadesi, i da time otkriješ istinu o toj stvari. Bog ti postavlja ove naročite situacije i uslove kako bi iz njih mogao da izvučeš praktične pouke, da postigneš dublji ulazak u istinu i u pokornost Bogu, i kako bi jasnije i tačnije saznao na koji način Bog orkestrira sve ljude, događaje i stvari. Ljudska sudbina je u Božjim rukama; bez obzira na to mogu li to da osete i zaista osveste, ljudi treba da se pokore, da se Bogu ne opiru, da Ga ne odbijaju i da Ga nikako ne iskušavaju. Mogao bi da umreš i na ovaj i na onaj način, a ako se Bogu opireš, odbijaš Ga i iskušavaš, suvišno je reći kakav će ti biti konačan ishod. Nasuprot tome, pretpostavimo da si, kad se suočiš s bolešću, u stanju da tragaš kako stvoreno biće treba da se pokori Stvoriteljevim orkestracijama, da tragaš za poukama koje Bog želi da izvučeš i koje od tvojih iskvarenih naravi Bog želi da spoznaš u ovoj situaciji koja te je zadesila, pa da time razumeš Božje namere i da daš dobro svedočanstvo kako bi ispunio Božje zahteve. Postupaš li na ovaj način, onda ćeš moći da postigneš istinsku pokornost Bogu. Kad ti Bog uredi da se razboliš, tako što ćeš dobiti neku ozbiljnu ili manje ozbiljnu bolest, Njegov cilj nije u tome da te navede da doživiš sve pojedinosti o toj bolesti, štetu koju ti ona nanosi, različite neprijatnosti i poteškoće koje ta bolest izaziva i sva ta različita osećanja koja ona u tebi stvara. Njegov cilj nije da bolest doživiš time što ćeš se razboleti. Naprotiv, Njegov cilj je da iz te bolesti izvučeš pouke, da naučiš kako da dokučiš Božje namere, da spoznaš iskvarene naravi koje otkrivaš i pogrešne stavove koje prema Bogu imaš dok si bolestan, da naučiš kako da se pokoravaš Božjoj suverenosti i Njegovim uređenjima, te da postigneš istinsku pokornost Bogu i da možeš da budeš postojan u svom svedočenju – to je ključ svega. Bog želi da te kroz bolest spasi i pročisti. Šta kod tebe On želi da pročisti? Želi da pročisti sve tvoje neumerene želje i zahteve koje postavljaš Bogu, pa čak i da pročisti razne kalkulacije, sudove i planove koje po svaku cenu praviš da bi opstao i održao se u životu. Bog ti ne dozvoljava da praviš planove, ne dozvoljava ti da donosiš sudove i ne dozvoljava ti da prema Njemu imaš ikakve neumerene želje; traži samo da Mu se pokoriš i da, u svojoj primeni i doživljavanju pokornosti, spoznaš sopstveni stav prema bolesti i svoj stav prema telesnim stanjima koja ti On daje, kao i svoje lične želje. Nakon što spoznaš ove stvari, moći ćeš da uvažiš koliko je za tebe korisno to što ti je Bog priredio te okolnosti bolesti, odnosno što ti je pružio ta telesna stanja; i moći ćeš da uvažiš koliko je to korisno u promeni tvoje naravi, u dostizanju spasenja i postizanju tvog život-ulaska. Baš zato, kad te bolest zadesi, ne smeš stalno da se pitaš kako možeš da je se otarasiš ili kako da se od nje izbaviš ili da je odbaciš. Neki ljudi kažu: „Kažeš da od nje ne smem da pobegnem niti da je odbacim, kao i da ne smem da pokušam da se od nje izbavim. Pod tim, dakle, misliš da ne smem ni da se lečim!” Nikada to nisam rekao; to je tvoje pogrešno shvatanje. Podržavam te u aktivnom lečenju bolesti, ali ne želim da živiš u svojoj bolesti niti da zbog uticaja koji ta bolest ima na tebe zapadneš u uznemirenost, strepnju i zabrinutost, da bi na kraju od Boga odlutao i napustio Ga zbog sveg bola koji ti je ta bolest izazvala. Ako ti bolest nanosi veliku patnju i želiš da se lečiš i da je odagnaš, onda je to naravno u redu. To je tvoje pravo; imaš pravo da odlučiš da se lečiš i niko nema pravo da te sprečava u tome. Međutim, time što se lečiš, ne smeš da živiš u svojoj bolesti i da odbijaš da obavljaš svoju dužnost ili da je napustiš, kao ni da odbacuješ Božje orkestracije i uređenja. Ako tvoja bolest ne može da se izleči i zapadneš u stanje uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, ako si pun žalbi i sumnji u pogledu Boga, i čak izgubiš veru u Boga, izgubiš nadu, i odlučiš da napustiš svoje dužnosti – to je nešto što nipošto ne treba da učiniš. Kada se suočavate sa bolešću, možete aktivno da tražite lek, ali i tome treba pristupiti uz pozitivan stav. A kad je reč o tome u kojoj meri se tvoja bolest može lečiti, da li se uopšte može izlečiti i šta bi na kraju moglo da se dogodi, treba uvek da se pokoravaš, bez prigovora. To je stav koji treba da usvojiš, jer si stvoreno biće i nemaš drugog izbora. Ne možeš reći: „Ako budem izlečen od ove bolesti, poverovaću da je to zbog Božje velike sile, a ako se ne izlečim, onda neću biti zadovoljan Bogom. Zašto mi je Bog dao ovu bolest? Zašto ne izleči ovu bolest? Zašto sam se od nje baš ja razboleo, a ne neko drugi? Ne mogu to da prihvatim! Zašto moram da umrem prerano, ovako mlad? Zašto drugi ljudi i dalje mogu da žive? Zašto?” Ne postoji zašto – to je Božja orkestracija. On je stvari tako uredio i isplanirao. Ne postoji razlog i ne treba da postavljaš to pitanje. Buntovnički govoriš kad pitaš zašto i to nije pitanje koje stvoreno biće treba da postavlja. Pitaš li zašto, može se jedino reći da si previše buntovan, previše nepopustljiv. Kada nečim nisi zadovoljan ili kada Bog ne učini onako kako bi ti želeo ili ne dozvoli da bude po tvom, postaješ nesrećan, nezadovoljan i uvek se pitaš zašto. Dakle, pretpostavimo da te Bog pita: „Zašto kao stvoreno biće nisi dobro izvršio svoju dužnost? Zašto svoju dužnost nisi obavio s posvećenošću?” Kako ćeš Mu odgovoriti? Ako kažeš: „Ne postoji zašto, takav sam kakav sam”, da li je ovaj odgovor prihvatljiv? (Nije.) Prihvatljivo je da ti se Bog tako obraća, ali ne i da se ti tako obraćaš Bogu. Stojiš na pogrešnom mestu i nemaš nimalo razuma. Kakve god da su poteškoće sa kojima se suočava stvoreno biće, sasvim je prirodno i opravdano da treba da se pokoriš uređenjima i orkestracijama Stvoritelja. Na primer, roditeljima si se rodio, oni su te odgajili i zoveš ih majkom i ocem – to je savršeno prirodno i opravdano i tako i treba da bude; ne postoji zašto. Prema tome, Bog za tebe orkestrira sve ove stvari i, bilo da uživaš u blagoslovima ili podnosiš patnje, to je takođe savršeno prirodno i opravdano, i po tom pitanju nemaš nikakav izbor. Ako možeš da se pokoravaš do samoga kraja, onda ćeš dobiti spasenje kao što ga je dobio Petar. Međutim, ako se žališ na Boga, ako Boga napuštaš i Boga izdaješ zbog neke privremene bolesti, u tom slučaju, sva odricanja, svako tvoje davanje, obavljanje dužnosti i cena koju si ranije platio bili su uzaludni. Zato što sav tvoj pređašnji naporan rad neće postaviti nikakav temelj da svoju dužnost stvorenog bića dobro obavljaš niti da kao stvoreno biće zauzmeš svoje pravo mesto, i to kod tebe neće ništa promeniti. To će te potom navesti da zbog svoje bolesti izdaš Boga i ishod će ti biti kao Pavlov, bivajući kažnjen na kraju. Razlog za takvu karakterizaciju je u tome što si sve prethodno činio ne bi li stekao krunu i dobio blagoslove. Kada se konačno suočiš sa bolešću i smrću, ako, bez prigovora, možeš i dalje da se pokoravaš, to dokazuje da si za Boga prethodno sve činio iskreno i dragovoljno. Bogu si pokoran i konačno će tvoja pokornost označiti savršen kraj tvoga života verovanja u Boga, i Bog to odobrava. Prema tome, bolest može dovesti do toga da imaš dobar ishod ili može prouzrokovati onaj loš; kakav će biti tvoj ishod zavisi od puta kojim ideš i od tvog stava prema Bogu.

Da li je sada rešen problem zbog koga ljudi dospevaju u negativne emocije izazvane bolešću? (Jeste.) Imate li sada ispravne ideje i gledišta o načinu na koji treba da se suočavate s bolešću? (Da.) Znate li kako da to primenjujete? Ako ne znaš, otkriću ti keca koji držim u rukavu, ono najbolje što možeš da učiniš. Znate li šta je to? Pretpostavimo da te zadesi bolest i, koliko god da razumeš doktrinu, još uvek ne možeš da je prevaziđeš, i tvoje srce ipak dospe u stanje uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, i ne samo da ovoj stvari ne možeš da pristupiš smireno, već da ti je srce takođe ispunjeno pritužbama. Sve vreme se pitaš: „Zašto neko drugi nije oboleo od ove bolesti? Zašto baš ja da je dobijem? Kako mi se to dogodilo? Zato što nemam sreće i prati me loša sudbina. Nikada nikoga nisam uvredio, niti sam učinio ikakav greh, pa zašto mi se onda ovo događa? Bog je prema meni tako nepravičan!” Dakle, vidiš, osim uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, dospevaš i u stanje malodušnosti, pri čemu jedna negativna emocija sustiže drugu i nema načina da ih izbegneš, ma koliko to želeo. I pošto je to prava bolest i ne možeš je se tako lako rešiti niti je izlečiti, pa šta treba da uradiš? Želiš da se pokoriš, ali ne možeš, a ako se jednog dana i pokoriš, već sledećeg ti se stanje pogorša i osećaš ogroman bol, pa više ni ne želiš da se pokoravaš i iznova počinješ da prigovaraš. Sve vreme ovako ideš napred-nazad, pa šta bi onda trebalo da učiniš? Dozvoli da ti otkrijem tajnu uspeha. Bilo da se suočavaš sa vrlo ozbiljnom ili manje ozbiljnom bolešću, onoga časa kada se tvoja bolest pogorša ili kada se suočiš sa smrću, upamti samo jedno: ne boj se smrti. Čak i ako si dospeo u terminalno stanje raka, čak i ako je stopa smrtnosti za tvoju konkretnu bolest izrazito visoka, nemoj se bojati smrti. Koliko god da je velika tvoja patnja, ako se bojiš smrti, nećeš se pokoriti. Neki ljudi kažu: „Kad čujem da to kažeš, osećam se nadahnuto i imam čak i bolju ideju. Ne samo da se neću bojati smrti, već ću je preklinjati da dođe. Zar to neće olakšati prolazak kroz nju?” Zašto preklinjati da smrt dođe? Preklinjati smrt da dođe predstavlja ekstremnu zamisao, dok je odsustvo straha od smrti razuman stav koji treba usvojiti. Zar nije tako? (Tako je.) Koji ispravan stav treba da usvojite da se ne biste plašili smrti? Ako se vaša bolest u toj meri pogorša da od nje možete umreti, ako je stopa smrtnosti visoka bez obzira na starosnu dob obolelog i ako je kratko vreme od nastupanja bolesti do smrti, o čemu u svom srcu treba da razmišljaš? „Ne smem se bojati smrti, na kraju svi umiru. Međutim, većina ljudi ne može da se pokori Bogu, pa ovu bolest mogu da iskoristim da primenjujem pokoravanje Bogu. U razmišljanju i stavu, treba da se pokoravam Božjim orkestracijama i uređenjima i ne smem se bojati smrti.” Lako je umreti, znatno lakše nego živeti. Može se desiti da trpiš ogroman bol i da ga ne budeš svestan, i čim ti se oči zaklope i prestaneš da dišeš, tvoja duša napušta telo i tvoj život se gasi. Tako nastupa smrt; toliko je prosto. Ne plašiti se smrti samo je jedan od stavova koje treba usvojiti. Osim toga, ne smeš da brineš da li će se tvoja bolest pogoršati, da li ćeš umreti ako ne možeš da se izlečiš, koliko ti je preostalo do smrti, niti kakvi će te bolovi zadesiti kada dođe vreme da umreš. Ne smeš da brineš o ovim stvarima; to nisu stvari zbog kojih treba brinuti. Zato što taj dan jednom mora doći, mora doći jedne godine, jednog meseca i jednog određenog dana. Od toga se ne možeš sakriti i tome ne možeš uteći – takva je tvoja sudbina. Tvoja takozvana sudbina je predodređena od Boga i On ju je već uredio. Broj godina koje imaš na raspolaganju, životnu dob i trenutak tvoje smrti Bog je već odredio, pa zašto si onda zabrinut? O tome možeš da brineš, ali time nećeš ništa promeniti; o tome možeš da brineš, ali to ne možeš sprečiti; o tome možeš da brineš, ali dolazak tog dana nećeš zaustaviti. Prema tome, tvoja je briga izlišna i tvojoj bolesti donosi samo još veće breme. Jedan aspekt je da ne brineš, a drugi da se smrti ne bojiš. Još jedan aspekt je da ne osećaš strepnju i da ne govoriš: „Nakon što umrem, hoće li se moj muž (ili žena) ponovo venčati? Ko će brinuti o mom detetu? Ko će preuzeti moju dužnost? Ko će me se sećati? Nakon što umrem, kakav će mi ishod Bog odrediti?” O takvim pitanjima ne treba da brineš. Svi koji umru imaju svoje sopstveno mesto na koje odlaze i Bog se za to pobrinuo. Oni koji žive nastaviće da žive; postojanje nijedne pojedinačne osobe neće uticati na uobičajenu aktivnost i opstanak ljudskog roda, kao što ni bilo čiji nestanak neće ništa promeniti, pa stoga o tim stvarima ne treba da brineš. Nema potrebe da brineš o raznim svojim rođacima, a još i manje da brineš hoće li te se nakon smrti iko sećati. U čemu je svrha i ako te se neko bude sećao? Da si poput Petra, bilo bi vredno da te neko pamti; da si poput Pavla, ljudima bi jedino doneo nesreću, pa zašto bi iko želeo da te pamti? A tu je još jedan razlog za brigu koji za ljude predstavlja krajnje realističnu misao. Oni kažu: „Nakon što umrem, nikada više neću baciti pogled na ovaj svet i više nikada neću moći da uživam u materijalnom životu svih ovih stvari. Nakon što umrem, ništa na ovom svetu me više neće doticati, a osećaj življenja će nestati. Nakon što umrem, kuda ću otići?” Mesto tvog odlaska nije nešto o čemu ti treba da brineš, niti da se oko toga uznemiravaš. Više nećeš biti osoba koja živi, a brineš o tome da u materijalnom svetu nećeš moći da osetiš sve ljude, događaje, stvari, okruženja i slično. Tek o tome ne treba da brineš, a čak i da ne možeš da napustiš te stvari, od toga neće biti nikakve koristi. Međutim, ono što ti može doneti malu utehu jeste činjenica da bi tvoja smrt ili tvoj odlazak mogli označiti novi početak za tvoje sledeće ovaploćenje, bolji početak, zdrav početak, sasvim dobar početak, početak novog povratka tvoje duše. To neće nužno biti loša stvar, jer bi mogao da se vratiš u drugačiji način postojanja i u drugačijem obliku. A kakav će to tačno biti oblik zavisiće od uređenja Božjeg i Stvoriteljevog. A kada je o tome reč, može se reći da svako samo treba da sačeka i da vidi. Ako biraš da živiš na bolji način i u boljem obliku nakon što u ovom životu umreš, tada su, bez obzira na ozbiljnost tvoje bolesti, najvažniji način na koji se sa njom nosiš i dobra dela koja treba da pripremiš, a ne tvoja besmislena uznemirenost, strepnja i zabrinutost. Kada razmišljaš na ovaj način, zar se time ne smanjuje stepen tvog straha, užasa i odbacivanja smrti? (Jeste.) O koliko aspekata smo upravo razgovarali? Jedan je bio da se smrti ne treba plašiti. Koji su bili ostali? (Ne treba da brinemo hoće li se naša bolest pogoršati i ne treba da osećamo zabrinutost zbog svojih supružnika ili dece, niti zbog svog sopstvenog ishoda i odredišta i tome slično.) Prepustite sve to u Božje ruke. I šta još? (Ne treba da brinemo kuda nakon smrti odlazimo.) Briga o tim stvarima je besmislena. Živi u sadašnjosti i dobro obavljaj stvari koje treba da obavljaš ovde i sada. Ne znaš kako će se stvari odvijati u budućnosti, pa sve to treba da prepustiš u Božje ruke. I šta još? (Treba da požurimo da pripremimo dobra dela za svoje buduće odredište.) Tako je, ljudi treba da pripreme još dobrih dela za budućnost, treba da streme ka istini i da budu ljudi koji razumeju istinu i poseduju istina-stvarnost. Neki ljudi kažu: „Sada kada govoriš o smrti, znači li to da će svako u budućnosti morati da se suoči sa smrću? Je li to neko loše predskazanje?” Nije loše predskazanje niti se time preventivno vakcinišete, a još manje to predstavlja kletvu da iko umre – ove reči nisu kletve. Pa, šta su onda? (Za ljude su one put primene.) Tačno, one su ono što ljudi treba da primenjuju, ispravna gledišta i stavovi kojih ljudi treba da se drže, kao i istine koje ljudi treba da razumeju. Čak i oni koji nemaju baš nikakvu bolest treba da usvoje ovakav stav pri sopstvenom suočavanju sa smrću. Tako, neki ljudi kažu: „Ako se smrti ne plašimo, znači li to da smrt po nas neće doći?” Je li to istina? (Nije.) Pa šta je onda? (To je predstava i njihova uobrazilja.) To je izopačeno, logičko razmišljanje i sotonska filozofija – to nije istina. Ne radi se o tome da smrt po tebe neće doći i da nećeš umreti ako se smrti ne plašiš i ako zbog nje nisi zabrinut – to nije istina. Govorim o stavu kakav bi ljudi trebalo da imaju prema smrti i bolesti. Kada usvojiš takav stav, za sobom možeš da ostaviš negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti. Tada nećeš biti zarobljen svojom bolešću i tvoje razmišljanje i svet tvoga duha neće biti narušeni niti ometeni činjenicom da si bolestan. Jedna od ličnih poteškoća sa kojima se ljudi suočavaju jesu njihovi budući izgledi, a drugu čine bolest i smrt. Budući izgledi i smrtnost mogu da zagospodare ljudskim srcem. Ipak, ako sa ova dva problema možeš pravilno da se suočiš i da prevaziđeš svoje negativne emocije, tada te uobičajene poteškoće neće savladati.

5. Osećanje uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti povodom sopstvenog telesnog života

Osim u slučaju bolesti, ljudi i zbog drugih stvarnih problema u svom životu često osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost. U životu postoje mnogi stvarni problemi. Na primer, u vašem domu može biti starijih ljudi ili dece o kojima treba brinuti ili ih odgajati. Novac je vašoj deci potreban za školovanje i za životne troškove, starijim ljudima je potreban novac za lečenje, a veliki novčani iznosi neophodni su za svakodnevne životne troškove. Želite da obavljate svoju dužnost, međutim, ako napustite posao, od čega ćete živeti? Kućna ušteđevina će se vrlo brzo potrošiti, pa kako ćete onda živeti bez novca? Budete li odlazili da zaradite novac, to će dovesti do odlaganja u obavljanju vaše dužnosti, a ako napustite posao da biste obavljali svoju dužnost, tada nećete moći da rešavate kućne poteškoće. Šta, dakle, treba da učinite? Mnogi ljudi muku muče i zbunjeni su pred ovakvim stvarima, pa svi redom čeznu da dođe dan Božji i pitaju se kada će ih zadesiti velike katastrofe i treba li da naprave zalihe hrane. Ako se za to pripreme, kod kuće neće imati dodatnog novca i život postaje vrlo težak. Primećuju da drugi ljudi nose bolju odeću i da se bolje hrane, pa se osećaju nesrećno i život im je pretežak. Dugo već nisu jeli meso, a ako imaju nekoliko jaja, nisu voljni da ih pojedu, već žurno odlaze na pijacu da ih prodaju i zarade koji dinar. I dok razmišljaju o svim ovim mukama, počinju da brinu: „Kada će doći kraj ovim teškim danima? Sve vreme mi govore: ’Dan božji stiže, dan božji stiže’ i ’Delo božje uskoro će se privesti kraju’, ali hoće li mi neko reći kada će se to zaista i dogoditi? Ko to zasigurno može da kaže?” Neki ljudi provode godine obavljajući svoju dužnost daleko od kuće i povremeno razmišljaju: „Nemam predstavu kolika su mi sada deca, a ne znam ni da li su mi roditelji dobrog zdravlja. Sve ove godine sam daleko od kuće i nisam se brinuo o njima. Da li su ih zadesile kakve nedaće? Šta će biti ako se razbole? Hoće li se iko brinuti o njima? Do sada su moji roditelji sigurno ušli u devetu ili desetu deceniju života, a ja nemam predstavu ni da li su živi.” Kada razmišljaju o ovim stvarima, u njihovom srcu nastaje neka bezimena strepnja. Osim što strepe, oni će i brinuti, međutim, zabrinutost nikada ništa ne rešava, pa zato počinju da osećaju uznemirenost. A kada su veoma uznemireni, svoju pažnju usmeravaju na Božje delo i na dan Božji i pitaju se: „Zašto dan božji još uvek nije stigao? Hoćemo li zauvek živeti ovakvim životom lutanja i izopštenosti? Kada će doći dan božji? Kada će se božje delo privesti kraju? Kada će bog uništiti ovaj svet? Kada će se carstvo božje pokazati na zemlji? Kada ćemo videti pojavljivanje božje ličnosti?” Svaki put iznova razmišljaju o ovim stvarima i negativne emocije zabrinutosti, strepnje i uznemirenosti naviru u njihovom srcu, istog trenutka im se na licu pojavljuje izraz zabrinutosti, ne osećaju više radost, hodaju tromo, jedu bez ikakvog apetita i svaki dan provode sa uskovitlanim mislima u svom umu. Da li je dobro živeti u takvim negativnim emocijama? (Nije.) Čak i najmanja životna teškoća ljude može navesti da povremeno zapadnu u ove negativne emocije. Ponekad, bez ikakvog razloga ili bez nekog naročitog konteksta, čak ni kad nijedna konkretna osoba nije izgovorila ništa posebno, ove negativne emocije će nesvesno navirati u njihovom srcu. Kada ove negativne emocije nahrupe u ljudsko srce, želje koje ljudi imaju dok žude za dolaskom dana Božjeg, dok žude da se Njegovo delo privede kraju i da Njegovo carstvo stigne, bivaju još upornije. Neki ljudi čak usrdno kleče i mole se Bogu u bujicama suza, govoreći: „O, bože, mrzim ovaj svet i mrzim ovaj ljudski rod. Molim te da sve ovo što pre okončaš, okončaj ljudske telesne živote i privedi kraju svu ovu muku.” Mnogo puta se bez ikakvih rezultata ovako mole, a negativne emocije zabrinutosti, strepnje i uznemirenosti i dalje im obavijaju srce, ostaju u njihovim mislima i duboko su prisutne u njihovom duhu, dok ih obavijaju i vrše dubok uticaj na njih. U stvari, to se ne događa ni zbog čega drugog već zato što oni žude da što pre dođe dan Božji, da se Božje delo što pre privede kraju, da što je pre moguće dobiju blagoslove, da dobiju dobro odredište, da uđu u nebo ili u carstvo koje zamišljaju i za kojim žude u svojim sopstvenim predstavama; zato su u najdubljim odajama svoga srca uvek toliko uzbuđeni zbog ovih stvari. Na površini pokazuju uzbuđenost, dok zapravo osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost. Kada takva osećanja uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti neprestano okružuju ljude, u njima se budi aktivna misao i počinju da razmišljaju: „Ako dan Božji neće doći uskoro i ako se Božje delo neće privesti kraju u najkraćem roku, trebalo bi da iskoristim svoju mladost i svoju sposobnost da naporno radim. Želim da radim i zaradim novac, da neko vreme u svetu vredno radim i da uživam u životu. Ako dan Božji ne dolazi uskoro, želim da se vratim kući i da ponovo budem sa svojom porodicom, da pronađem partnera, da neko vreme dobro živim, da pomognem roditeljima i odgajam decu. Kada ostarim, imaću mnogo dece i oni će živeti zajedno sa mnom, uživaćemo u porodičnom životu – kako je to samo divan prizor! Kakva draga slika!” Razmišljajući na ovaj način, oni se raduju uživanju u takvom životu. Kad god pomisle da će dan Božji doći uskoro i da će se Božje delo uskoro privesti kraju, ljudske želje se još žešće rasplamsaju, a njihova žudnja da se Božje delo što pre privede kraju dodatno se pojača. U takvoj situaciji, kada činjenice nisu u saglasju sa onim što ljudi žele, kada ljudi ne mogu da vide nikakvu naznaku završetka Božjeg dela niti da će dan Božji stići, pogoršaju im se osećanja uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti. Brinu o tome šta će biti za nekoliko godina, kada ostare a ne nađu partnera, ko će u starosti brinuti o njima. Ako sve vreme u Božjoj kući obavljaju svoju dužnost i već su sa društvom prekinuli sve veze, brinu hoće li, nakon što se vrate kući da tamo žive, moći da se ponovo uključe u društvo. Ako se za nekoliko godina vrate svom poslovanju ili se vrate na svoj posao, brinu hoće li moći da uhvate korak sa vremenom, hoće li moći da se izdvoje iz gomile i hoće li moći da prežive. Što se više brinu o takvim stvarima i zbog njih osećaju veću strepnju i uznemirenost, sve manje su u stanju da smireno obavljaju svoju dužnost i da slede Boga u Božjoj kući. Prema tome, oni sve više brinu o svojoj budućnosti, o svojim izgledima i svom porodičnom životu, baš kao što brinu o svim poteškoćama koje mogu nastati u životu u budućnosti. Razmišljaju o svemu što mogu i brinu o svemu o čemu mogu; brinu se čak i za život svojih unuka i potomaka svojih unuka. Njihove misli dosežu daleko, misli su im veoma temeljne i o svemu detaljno promišljaju. Kada ljudi imaju ova osećanja zabrinutosti, strepnje i uznemirenosti, postaju nesposobni da svoje dužnosti obavljaju smireno i ne mogu jednostavno da slede Boga, već umesto toga često imaju aktivne misli i svaki čas menjaju raspoloženje. Kada uvide da se širenje jevanđelja vrlo dobro odvija, razmišljaju: „Dan božji uskoro će doći. Pa, svoju dužnost moram da obavljam kako treba! Samo napred! Moram da nastavim još nekoliko godina, nije ostalo još tako mnogo. Sva ova patnja biće vredna truda i urodiće plodom, pa više neću imati briga!” Međutim, posle nekoliko godina, velike katastrofe se i dalje nisu dogodile i niko ne pominje dan Božji, pa se njihovo srce ohladi. Ova uznemirenost, strepnja i zabrinutost, baš kao i aktivne misli, opet im dolaze, odlaze i ponavljaju se na ovaj način svaki put iznova, vrteći se u beskrajnim krugovima kao reakcija na međunarodnu situaciju i na stanje u Božjoj kući, i nema načina da ih oni kontrolišu – šta god drugi govorili, oni ne mogu da promene stanje u kom se nalaze. Postoje li takvi ljudi? (Da.) Da li je ovakvim ljudima lako da budu postojani? (Nije.) Njihov stav i raspoloženje u obavljanju dužnosti i količina energije koju ulažu u svoje dužnosti, svi se redom temelje na „najnovijim vestima”. Neki ljudi kažu: „Sudeći prema pouzdanim vestima, Božje jevanđelje se divno širi!” A neki drugi vele: „Najnovije vesti poručuju da su širom sveta vrlo učestale katastrofe i, sudeći prema stanju u svetu i prema tim katastrofama, očito je da se već sada ispunila ta i ta katastrofa iz Knjige otkrivenja. Božje delo će uskoro biti završeno, dan Božji će uskoro stići, a ceo verski svet je pod uzbunom!” Kad god čuju „najnovije vesti” ili „pouzdane vesti”, njihova uznemirenost, strepnja i zabrinutost privremeno popuste i više ih ne remete, pa na neko vreme napuštaju svoje aktivne misli. Ipak, kada u dogledno vreme ne čuju nikakve „pouzdane vesti” niti ikakve „tačne vesti”, njihova uznemirenost, strepnja i zabrinutost, baš kao i njihove aktivne misli, počinju da nadolaze. Neki ljudi čak počinju da se pripremaju razmišljajući o tome gde da se prijave za posao, gde da potraže zaposlenje, koliko dece će imati, gde će im za nekoliko godina deca ići u školu, kako da se pripreme za njihovu školarinu na studijama, pa čak planiraju da kupe kuću, zemljište ili automobil. Međutim, nakon što čuju „pouzdane vesti”, ove stvari na neko vreme ostavljaju po strani. Zar ovo ne podseća na neki vic? (Podseća.) Posle višegodišnje vere u Boga i spoznaje Božjeg dela, neki ljudi su u stanju da svedoče za Boga, uz reči: „Vera u Boga je pravi put u životu. To je najsmisleniji život. Živeti ovako ima najveću vrednost. Bez obzira na to kako me Bog vodi ili šta Bog radi, siguran sam da Bog sve čini sa ciljem da spase ljude, pa ću Boga slediti do samoga kraja. Pa makar to bilo tek kada nebo i zemlja sasvim ostare, tek kada zvezde promene svoj položaj, kada se mora osuše, a planine pretvore u prah, odnosno kada se mora pretvore u kopno, a kopno postane more, moje srce ostaće nepromenjeno i sasvim u tome. Predaću srce Bogu do kraja svog života, a ako nakon ovog ima još neki život, ja ću i dalje slediti Boga.” Međutim, ti ljudi sa toliko nedaća u svom životu ne razmišljaju na ovaj način. Njihova vera u Boga počiva jedino na pogledu na sadašnje stanje stvari i oni svoj život žive onako kako misle da treba da ga žive. Svoj stil života ili polazne težnje neće promeniti samo zato što veruju u Boga. Već nekoliko godina veruju u Boga i ne menjaju baš ništa, već poput nevernika nastavljaju da žive kao što su pre toga oduvek živeli. Ipak, vera u Boga obuhvata i jednu posebnu stvar, a ona je u tome da će uskoro doći dan Božji, da će uskoro doći Božje carstvo, da će uslediti velike katastrofe i da će oni koji veruju u Boga tada izbeći ove katastrofe, one ih neće zadesiti i moći će da budu spaseni. I samo su zbog te posebne stvari oni u toj meri zainteresovani da veruju u Boga. Njihov cilj i ono na šta se usredsređuju u svojoj veri u Boga stoga uvek čini samo ta jedna stvar. Koliko god propovedi da su slušali i koliko god istina o kojima ljudi govore da su čuli, odnosno koliko god dugo da veruju u Boga, način njihove vere u Boga nikada se ne menja i od njega nikada ne odustaju. Ni zbog propovedi koje slušaju, ni zbog istina koje razumeju, oni ne menjaju niti ostavljaju svoja pogrešna gledišta o veri u Boga. Prema tome, bilo da se nešto promenilo ili da se nešto govori o situaciji u spoljnom svetu ili u Božjoj kući, to se uvek odražava na ovu stvar koja ih najviše zabrinjava u najdubljim odajama njihovog srca. Ako čuju da će Božje delo uskoro biti privedeno kraju, presrećni su; međutim, čuju li da je još uvek prerano da Božje delo bude privedeno kraju i to više ne mogu da izdrže, njihova uznemirenost, strepnja i zabrinutost će rasti iz dana u dan i krenuće da se pripremaju da u svakom trenutku napuste Božju kuću i svoju braću i sestre, da se jasno izdvoje od Božje kuće. Naravno, ima i onih koji, u svakom trenutku, počinju da se pripremaju da potpuno obrišu sve kontakt podatke svoje braće i sestara i sve njihove poruke, te da knjige Božjih reči koje im je Božja kuća poslala vrate crkvi. Razmišljaju: „Zaista ne mogu dalje da sledim ovaj put vere u boga i da stremim ka istini. Smatrao sam da vera u boga znači da ću živeti srećnim životom, da ću imati decu, dobiti blagoslove i ući u carstvo nebesko. Sada je taj divan san raspršen, ali ću ipak izabrati da živim srećnim životom, da imam decu i uživam u životu. A opet, još uvek ne mogu da odustanem od svoje vere u boga. Postoji li i dalje šansa da dobijem stostruko u ovom životu, kao i večni život u svetu koji će doći, zar to ne bi bilo još i bolje?” Ovakvo je njihovo gledište na veru u Boga, to je njihov plan i, naravno, to predstavlja ono što oni rade. To je način razmišljanja i planiranja u najdubljim odajama srca onih koji se u svojoj veri u Boga oslanjaju na sopstvenu uobrazilju, koji zbog svog telesnog života uvek osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost, i to predstavlja ono za čim streme i put koji slede u svojoj veri u Boga. Za šta su se najviše zakačili? Najviše su se zakačili za pitanja kada će stići dan Božji, kada će Božje delo biti privedeno kraju, kada će uslediti velike katastrofe i hoće li iz tih velikih katastrofa moći da se izbave – za to su najviše zainteresovani.

Kad je reč o onima koji uvek osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost zbog svog telesnog života, njihovo stremljenje u njihovoj veri u Boga sastoji se u tome „da dobiju stostruko u ovom životu, kao i večni život u svetu koji će doći”. Međutim, njima se ne dopada da čuju u kojoj meri je napredovalo Božje delo, da li su oni koji veruju u Boga postigli rezultat dobijanja spasenja, koliko ljudi je zadobilo istinu, spoznalo Boga i dalo dobro svedočanstvo, baš kao da te stvari nemaju nikakve veze sa njima. Pa, šta oni onda žele da čuju? (Kada će Božje delo biti privedeno kraju.) Oni imaju znatno veće nade, zar ne? Većina ljudi je previše uskogruda. Pogledajte samo na šta su se namerili i nadaju se samo velikim stvarima – u kakvom su samo uzvišenom stanju! Većina ljudi je toliko prosta, uvek govore o promenama naravi, o pokoravanju Bogu, odanom obavljanju svoje dužnosti, obavljanju stvari u skladu sa istina-načelima – kakvi su ovi ljudi? Previše su uskogrudi! Kako to Kinezi kažu? Previše su niski. Šta znači to da su niski? Da su isuviše prosti. I na šta su se namerili ovi ljudi? Nadaju se velikim stvarima, uzvišenim stvarima, vrhunskim stvarima. Oni koji se nadaju vrhunskim stvarima uporno žele da se sve više uspinju, i dalje se uzaludno nadajući da će ih Bog jednoga dana podići u vazduh da se sa Njim susretnu. Želiš da se susretneš sa Bogom, ali se ne pitaš želi li Bog da se susretne sa tobom – samo nastavljaš da želiš ove neverovatne stvari! Jesi li se barem nekoliko puta susreo sa Bogom? Ljudi Boga ne poznaju, pa ćeš Mu, kad se susretneš s Njim, i dalje prkositi. Prema tome, koji je razlog u osnovi uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti ovih ljudi? Da li su zaista njihove životne teškoće uzrok svemu tome? Ne, nije reč o tome da oni zaista imaju poteškoće u svom životu, već o tome da su težište svoje vere u Boga usmerili na svoj telesni život. Težište njihovog stremljenja nije istina, već to da žive srećnim životom, da uživaju u dobrom životu i da uživaju u dobroj budućnosti. Mogu li se problemi ovih ljudi lako rešiti? Ima li ovakvih ljudi u crkvi? Kod drugih se uvek raspituju: „O, kada će doći dan božji? Zar pre nekoliko godina nije rečeno da božje delo samo što nije privedeno kraju? Pa, zašto onda još uvek nije završeno?” Ima li načina da se izađe na kraj sa ovakvim ljudima? Samo im recite jednu jedinu reč: „Uskoro!” Kada je reč o ovakvim ljudima, prvo ih upitajte: „Uvek se o tome raspituješ. Jesi li napravio nekakve planove? Ako jesi, ne trudi se da ovde ostaneš kad to ne želiš. Samo idi za onim što želiš. Nemoj ići protiv sopstvenih želja i nemoj sebi da otežavaš život. Božja kuća te ovde ne zadržava, nisi zarobljen na ovom mestu. Možeš otići kad god to poželiš. Ne raspituj se sve vreme o najnovijim glasinama. U svim najnovijim glasinama biće ti jedino rečeno: ’Uskoro!’ Ako nisi zadovoljan takvim odgovorom, ako si u svom srcu već napravio planove i ako ćeš ih, pre ili kasnije, svejedno sprovesti, poslušaj moj savet: svoje knjige Božjih reči što pre vrati u crkvu, spakuj se i idi. Jednostavno ćemo se pozdraviti i zbog ovih stvari ti se više nikada neće ponoviti osećanja uznemirenosti, strepnje ili zabrinutosti. Vrati se kući i živi svoj život. Želim ti sve najbolje! Želim ti život ispunjen srećom i zadovoljstvom i nadam se da ćeš u svemu uspeti u budućnosti!” Šta mislite o tome? (Dobro je.) Posavetujte ih da napuste crkvu; ne pokušavajte da ih zadržite. Zašto da ne pokušavate da ih zadržite? (Oni istinski ne veruju u Boga, pa ih nema svrhe ni zadržavati.) Tako je; oni su bezvernici! U čemu bi bila svrha zadržati bezvernike, a ne izbaciti ih? Neki ljudi kažu: „Ali oni nisu učinili nikakvo zlo i nisu ništa prekinuli.” Treba li išta da prekinu? Recite Mi, zar ostanak nekog ovakvog u grupi ljudi sam po sebi ne predstavlja prekid? Kud god da ode, njegovo ponašanje i postupci već predstavljaju prekid. Nikada ne sprovodi duhovnu posvećenost, nikada ne čita Božje reči, na skupovima se nikada ne moli niti sa drugima komunicira, samo mehanički obavlja dužnost, uvek se raspitujući koje su najnovije glasine. Izuzetno je emotivan i hirovit. Takođe je izuzetno usredsređen na jelo, piće i lično uživanje, a ima i onih koji su lenji, koji se prepuštaju jelu, koji se prepuštaju spavanju, koji se glupiraju, koji su tu samo da popune broj u Božjoj kući. Oni ne brinu o obavljanju svoje dužnosti, već samo dokoličare. Kada dođu u Božju kuću, u njoj samo traže pogodnosti i stvari koje će im lično koristiti. Ako nešto ne mogu da iskoriste, otići će za tili čas. Budući da će otići za tili čas, zar nije bolje da odu odmah, a ne kasnije? Ovakvi ljudi ne mogu čak ni da službuju do kraja, a njihovo službovanje ne daje dobre rezultate. Pa i kad službuju, ne rade prave stvari – naprosto su bezvernici. U svojoj veri u Boga, stvari posmatraju iz trećeg lica. Srećni su kada Božja kuća napreduje, razmišljajući da ima nade da budu blagosloveni, da su u prednosti, da njihova vera u Boga nije bila uzaludna, da nisu na gubitku i da su se kladili na pobedničku stranu. Međutim, ako je Božja kuća ugnjetena od sotonskih sila, napuštena od društva, izložena klevetama i progonima i u nezavidnoj situaciji, ne samo da ih to ne uznemirava, već se tome i smeju. Možemo li u crkvi zadržati takve ljude? (Ne.) Oni su bezvernici i neprijatelji! Ako je neprijatelj u tvojim redovima, a ti se prema njemu ophodiš kao prema bratu ili sestri, zar te to ne čini glupim? Ako ovakvi ljudi nisu u stanju da dragovoljno službuju, u tom slučaju ih treba izbaciti, zar ne? (Tako je.) Naravno da je tako. Učinite to brzo i temeljno. Nema potrebe da ih savetujete, samo ih opušteno zamolite da odu. Nema potrebe da na njih trošite reči, treba samo da ih pošaljete kući. U suštini, to nisu ljudi kojima je mesto u Božjoj kući, već su samo bezvernici koji su se uvukli u crkvu. Naprosto treba da se vrate tamo odakle su došli i samo treba da ih zamolite da odu. Nakon što dospeju u crkvu, neki ljudi zaista naprave jasnu razliku između sebe i braće i sestara i Božje kuće. A to je stoga što tačno znaju šta su došli da urade, znaju da li zaista veruju ili ne i, osim njihovih nada o tome kada će se Božje delo privesti kraju i da li će moći da dobiju blagoslove, nikakvo delo Božje kuće niti ikakva istina za koju Bog od ljudi zahteva da u nju uđu nema baš nikakve veze sa njima; ne obraćaju pažnju na ove stvari, ne čitaju knjige Božjih reči koje im crkva šalje da pročitaju, već ih ostavljaju da tako leže sasvim neraspakovane. Takvi ljudi samo na rečima veruju u Boga; samo naizgled deluju kao da veruju onako kako to drugi čine i mehanički obavljaju svoje dužnosti, ali nikada ne čitaju Božje reči. Nijednom nisu otvorili knjigu Božjih reči, nisu okrenuli nijednu stranicu – nikada nisu pročitali nijedan njen deo. Nikada ne gledaju video priloge o iskustvenim svedočenjima, filmove o jevanđelju, kao ni himne i slične stvari koje Božja kuća postavlja na internetu. Šta obično gledaju? Gledaju vesti, popularne emisije, video priloge i komedije, gledajući jedino ono što je besmisleno. Ko su ovi ljudi? Oni povremeno posećuju crkvu da bi se raspitali: „U koliko zemalja se do sada proširilo delo jevanđelja? Koliko ljudi se okrenulo bogu? U koliko zemalja su do sada osnovane crkve? Koliko ima crkava? U kojoj fazi je božje delo?” U svoje slobodno vreme, uvek se raspituju o ovim stvarima. Zar ne postoji sumnja da je ova osoba špijun? Recite Mi, da li je u redu da se neko takav zadrži? (Nije.) Ako već svojom voljom ne napuste crkvu, čim ih otkrijete, morate ih počistiti i osloboditi crkvu takve pošasti. Njihovo zadržavanje je besmisleno i samo će prouzrokovati nevolje. Dakle, stvari zbog kojih ovih ljudi osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost nemaju sa nama baš nikakve veze. Nemojte se ni truditi da im dajete savete, a sa njima je beskorisno razgovarati o istini. Naprosto ih počistite i stavite tačku na tu stvar – ovo je najbolji način da izađete na kraj sa takvim ljudima.

6. Osećanje uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti povodom sopstvene pozne dobi

Osim bezvernika, među braćom i sestrama ima i starijih ljudi, starosti od 60 pa sve do 80 ili 90 godina, koji se, zbog svoje pozne dobi, takođe suočavaju sa određenim teškoćama. Uprkos godinama, način njihovog razmišljanja nije nužno tako ispravan niti racionalan, a njihove zamisli i gledišta nisu nužno u skladu sa istinom. I ovi stariji ljudi podjednako imaju probleme i uvek brinu: „Zdravlje mi više nije tako dobro kao ranije i ograničen sam u pogledu dužnosti koju mogu da izvršavam. Budem li samo izvršavao ovu sitnu dužnost, hoće li me Bog upamtiti? Ponekad se razbolim, pa neko treba da brine o meni. Kada nema nikog da brine o meni, ne mogu da izvršavam svoju dužnost, pa šta onda mogu da učinim? Star sam i ne pamtim Božje reči kad ih pročitam, pa mi je teško da shvatim istinu. Kada u zajedništvu razgovaram o istini, govorim smeteno i nelogično, i nemam nikakva dobra iskustva da podelim sa drugima. Star sam i nemam dovoljno energije, vid mi nije dobar i snaga me je napustila. Sve mi pada teško. Ne samo da ne mogu da izvršavam svoju dužnost, već stvari lako zaboravljam i radim ih pogrešno. Ponekad se zbunim, pa crkvi i braći i sestrama stvaram probleme. Veoma mi je teško da stremim ka istini i da postignem spasenje. Šta mogu da uradim?” Kad razmišljaju o tim stvarima, oni su zabrinuti: „Drugi ljudi su počeli da veruju u Boga u svojim 20-im ili 30-im godinama – kako to da sam ja počeo da verujem u Boga u tako poodmaklim godinama? Velike nesreće samo što nisu stigle. Tako kasno sam počeo da verujem u Boga – mogu li još uvek da postignem spasenje? Iako je Božja blagodat to što sam naišao na Njegovo delo, previše sam star. Pamćenje me ne služi dobro, a telo me više ne sluša. Nakon što neko vreme slušam na okupljanjima, postajem pospan i zadremam. Mogu li ovako da zadobijem istinu? Šta mogu da uradim? Tako sam zabrinut! U ovim mojim godinama, deca su mi odrasla i više im ne trebam da se brinem o njima niti da ih odgajam. Sada mogu da verujem u Boga bez ikakvih briga ili uznemirenosti. Ništa drugo više nije važno. Najveća mi je želja da stremim ka istini i da ispunim dužnost stvorenog bića u vremenu koje mi je preostalo, te da na kraju postignem spasenje. Avaj, moje telo nije ono što je nekad bilo. Vid mi slabi, um mi je maglovit i telo me ne sluša. Čak i kada radim ono malo posla što mogu, često grešim i drugima stvaram probleme. Izgleda da će mi zadobijanje istine i postizanje spasenja biti teško! Kao da te stvari nemaju nikakve veze sa starijima, a da su mladi ti koji su blagosloveni. Star sam i iako sam dočekao ovo veliko vreme, nisam dovoljno blagosloven da u njemu uživam!” U srcu se osećaju sve više uznemireno i zabrinuto. Ponekad žele da plaču i uvek u njihovom srcu postoji dašak tuge. Šta bi, dakle, trebalo da učine? Konkretno, postoje neki stariji ljudi koji žele da sve svoje vreme provode dajući se za Boga i u obavljanju svoje dužnosti, ali im fizičko stanje nije dobro. Neki imaju visok krvni pritisak, neki povišen šećer u krvi, neki imaju probleme sa organima za varenje i njihova fizička snaga ne može da ide u korak sa zahtevima njihove dužnosti, pa su stoga uzrujani. Posmatraju mlade ljude koji mogu da jedu i piju, da trče i skaču, i prema njima osećaju zavist. I što više viđaju mlade ljude kako rade sve te stvari, osećaju se sve uznemirenije, razmišljajući: „Želim da dobro obavljam svoju dužnost, da stremim ka istini i da je shvatim. Želim i da primenjujem istinu, pa zašto je to tako teško? Previše sam star i beskoristan! Zar Bog ne želi ljude koji su stari? Jesu li stari ljudi zaista beskorisni? Zar mi ne možemo da dostignemo spasenje?” Ma koliko da razmišljaju o tome, tužni su i ne mogu da se osećaju srećno. Ne žele da propuste tako divno vreme i tako odličnu priliku, a ipak ne mogu da se, poput mladih ljudi, svim srcem i dušom daju i da obavljaju svoju dužnost. Zbog svoje starosti, ovi stariji ljudi zapadaju u duboku uznemirenost, strepnju i zabrinutost. I svaki put kada naiđu na neku poteškoću, smetnju, nedaću ili prepreku, svaljuju krivicu na svoju starost, čak preziru sebe i prema sebi nemaju nimalo simpatija. Svejedno, stvari ostaju bezuspešne, nema rešenja i za njih nema puta napred. Da li je moguće da za njih zaista nema puta napred? Postoji li ikakvo rešenje? (I stariji ljudi treba da izvršavaju svoje dužnosti u skladu sa svojim mogućnostima.) Izvodljivo je da stariji ljudi izvršavaju svoje dužnosti u skladu sa svojim mogućnostima, zar ne? Je li moguće da, zbog svojih godina, stariji ljudi više ne mogu da streme ka istini? Zar nisu u stanju da shvate istinu? (Jesu, u stanju su.) Mogu li stariji ljudi da shvate istinu? Mogu da shvate nešto istine. Ni mladi ne mogu u potpunosti da je shvate. Stariji ljudi su uvek u zabludi kada smatraju da su smeteni, da im je pamćenje loše i da zbog toga ne mogu da shvate istinu. Da li je to činjenica? (Nije.) Iako, u odnosu na starije, mladi ljudi imaju znatno više energije i fizički su snažniji, zapravo je njihova sposobnost da shvate, razumeju i spoznaju potpuno ista kao i kod starijih ljudi. Zar nisu i stariji ljudi nekada bili mladi? Nisu rođeni stari, a i svi mladi ljudi će jednoga dana ostariti. Stariji ljudi ne treba stalno da misle da se po nečemu razlikuju od mladih ljudi zato što su stari i fizički slabi, zato što su lošeg zdravlja i pamćenje ih izdaje. U stvari, među njima nema nikakve razlike. Na šta mislim kada kažem da među njima nema nikakve razlike? Nezavisno od toga da li je neko star ili mlad, njegova iskvarena narav je ista, njegovi stavovi i gledišta o najrazličitijim stvarima su isti, baš kao što su isti i njegovi uglovi posmatranja i stanovišta o najrazličitijim stvarima. Prema tome, samo zato što su stari, zato što u odnosu na mlade imaju manje prekomernih želja i zato što mogu da budu postojani, stariji ljudi ne bi smeli da smatraju da nemaju nikakvih želja ili divljih ambicija, te da im je narav manje iskvarena – to je pogrešno shvatanje. Mladi ljudi mogu svim silama da se bore za neku poziciju, pa zar to isto ne mogu i oni stariji? Mladi ljudi stvari mogu da obavljaju protivno načelima i da postupaju proizvoljno, pa zar to isto ne mogu i oni stariji? (Da, mogu.) Mladi ljudi mogu da budu nadmeni, pa zar i oni stariji ne mogu to isto? Samo što, kada su stariji ljudi nadmeni, imajući u vidu njihove poodmakle godine, oni u tome nisu toliko agresivni, pa to nije tako izražena nadmenost. Zbog svojih pokretljivih udova i uma, mladi ljudi znatno očitije ispoljavaju nadmenost, dok su oni stariji, zbog krutih udova i nefleksibilnog uma, manje očigledni u ispoljavanju nadmenosti. Ipak, suština njihove nadmenosti i njihova iskvarena narav ostaju isti. Ma koliko da neka starija osoba veruje u Boga, ili ma koliko godina da obavlja svoju dužnost, ako ne stremi ka istini, njena iskvarena narav će ostati. Na primer, neki stariji ljudi koji žive sami navikli su da se oslanjaju na sebe i imaju svoje uspostavljene navike: imaju utvrđene periode i sopstveni raspored za jelo, spavanje i odmor, pa nisu voljni da remete redosled odvijanja tih stvari u životu. Spolja posmatrano, stariji ljudi izgledaju kao divne osobe, ali ipak imaju iskvarene naravi, što ćete i spoznati nakon dužeg druženja sa njima. Neki stariji ljudi su neverovatno hiroviti i nadmeni; moraju da jedu baš ono što su naumili i ne daju se zaustaviti kada se negde zapute radi razonode. Kada nešto naume da učine, nema sile koja bi ih sprečila u tome. Niko ne može da ih promeni i hiroviti su celoga svog života. Takvi tvrdoglavi stariji ljudi problematičniji su čak i od svojeglave mladeži! Prema tome, kada neki ljudi kažu: „Stariji ljudi nisu tako duboko iskvareni kao mladi. Stariji ljudi su živeli u vremenu koje je bilo znatno konzervativnije i puno ograničenja, pa zato ova generacija starih ljudi nije toliko duboko iskvarena”, da li u tim kazivanjima ima istine? (Nema.) Ona predstavlja njihovo vlastito gunđanje u sopstvenu korist. Mladim ljudima se ne dopada da sarađuju sa drugima, pa zar i oni stariji ne mogu biti isti takvi? (Mogu.) Neki stariji ljudi imaju iskvarene naravi koje su teže nego kod mladih, uvek se razmeću svojim poodmaklim godinama i ponosni su na svoje veteransko iskustvo, uz reči: „Ja sam u poznim godinama. Koliko godina ti imaš? Ko je od nas dvojice stariji? Neće ti se dopasti da ovo čuješ, ali sam u ovom kraju bio češće nego što ti možeš i da zamisliš, pa zato moraš da me slušaš. Iskusan sam i obrazovan. Šta ti, žutokljunac, razumeš? U Boga sam verovao i pre nego što si se ti rodio!” Nije li ovo još problematičnije? (Jeste.) Jednom kada steknu titulu „starijih”, stariji ljudi mogu biti znatno problematičniji. Dakle, nije reč o tome da stariji ljudi nemaju šta da rade, niti da nisu u stanju da izvršavaju svoje dužnosti, a još je manje slučaj da nisu u stanju da streme ka istini – postoje mnoge stvari koje treba da rade. Tokom celog svog života nakupio si svakakve jeresi i zablude, kao i različite tradicionalne ideje i predstave, glupe i tvrdoglave stvari, konzervativne stvari, nerazumne i izobličene stvari. One su se i previše nagomilale u tvom srcu. U odnosu na mlade ljude, trebalo bi još i više vremena da provodiš u njihovom kopanju, raščlanjivanju i spoznavanju. Nije reč o tome da nemaš šta da radiš. Kad ničim nisi zauzet, ti počinješ da osećaš uznemirenost, strepnju i zabrinutost, a to nisu ni tvoj zadatak niti tvoja odgovornost. Stariji ljudi, pre svega, treba da imaju ispravan način razmišljanja. Iako si možda već u godinama i fizički si donekle ostario, i dalje bi trebalo da imaš mladalački način razmišljanja. Iako stariš, razmišljanje ti je usporilo, a pamćenje ti je loše, ako i dalje možeš da spoznaš sebe, ako još uvek možeš da shvatiš reči koje govorim i još uvek shvataš istinu, to onda dokazuje da nisi star i da ti kov nije loš. Ako je neko u osmoj ili devetoj deceniji života, a ne može da shvati istinu, onda to pokazuje da je njegov rast premali i nedovoljan. Prema tome, godine života su nebitne kada je reč o istini i, povrh toga, životna dob je nebitna kada je reč o iskvarenoj naravi. Sotona postoji već desetinama hiljada godina, stotinama miliona godina, pa je i dalje Sotona, a ipak pre reči „Sotona” moramo, svejedno, dodati pridev tako da dobijemo „starog Sotonu”, u značenju da je on zlo n-tog stepena, zar ne? (Da.) Dakle, kako bi stariji ljudi trebalo praktično da postupaju? Jedan aspekt je u tome da treba da imaš isti način razmišljanja kao i mladi ljudi, da stremiš ka istini i spoznaš sebe, a kad spoznaš sebe, trebalo bi da se pokaješ. Drugi aspekt je u tome da treba da tražiš načela u obavljanju svoje dužnosti i da praktično postupaš u skladu sa istina-načelima. Kad je reč o stremljenju ka istini, sebe ne treba da otpisuješ tvrdeći da si star, da si u poodmaklim godinama, da nemaš aktivne misli kakve imaju mladi ljudi, da nemaš iskvarenu narav kakvu imaju mladi ljudi, da si iskusio sve u ovom životu, da si stekao uvid u sve, te da stoga nemaš želje ni divlje ambicije. Ono što zapravo misliš kada to kažeš glasi: „Moja narav nije u toj meri iskvarena, pa je stoga stremljenje ka istini predviđeno za vas mlade ljude. Ono nema nikakve veze sa nama starima. U Božjoj kući, mi stari radimo samo ono što možemo i ulažemo onaj napor koji možemo, pa ćemo svoju dužnost time obaviti kako treba i bićemo spaseni. A kada je reč o tome da Bog razotkriva ljudske iskvarene naravi, naravi antihrista i suštinu antihrista, to je ono što vi mladi treba da razumete. Vi to možete pažljivo da slušate, a biće dovoljno da vas mi lepo ugostimo i da motrimo na okolinu kako biste bili bezbedni. Mi stariji nemamo divlje ambicije. Starimo, mozak nam sporo reaguje i zato su sve naše reakcije pozitivne. Pre nego što umremo, postajemo dobrodušni. Kad ostare, ljudi postaju bezazleni, tako da smo mi bezazleni ljudi.” Ovim zapravo hoće da kažu kako nemaju iskvarenu narav. Jesmo li ikada rekli da stariji ljudi ne moraju da streme ka istini ili da se stremljenje ka istini razlikuje u zavisnosti od vaše životne dobi? Jesmo li to ikada pomenuli? Ne, nismo. U Božjoj kući i u prisustvu istine, da li stariji ljudi čine neku posebnu grupu? Ne, ne čine je. Godine života su nebitne u prisustvu istine, baš kao i kad je reč o iskvarenim naravima, dubini čovekove iskvarenosti, činjenici da li je čovek podoban da stremi ka istini, da li može da postigne spasenje ili verovatnoći da će biti spasen. Zar nije tako? (Tako je.) Tolike godine u zajedništvu razgovaramo o istini, ali nikada nismo razgovarali o različitim vrstama istine shodno različitoj životnoj dobi ljudi. O istini nikada nismo razgovarali niti smo iskvarene naravi razotkrivali isključivo iz ugla mladih ili starijih ljudi, niti je ikada bilo reči o tome da se, zbog njihove starosti, krutog razmišljanja i nesposobnosti da prihvataju nove stvari, iskvarena narav starijih ljudi prirodno smanjuje i menja – takve stvari nikada nisu bile rečene. U zajedništvu nismo razgovarali ni o jednoj istini specifičnoj za određenu životnu dob niti smo izostavljali starije ljude. Stariji ljudi ne predstavljaju posebnu grupu u crkvi, u Božjoj kući, kao ni pred Bogom, već su isti kao i svaka druga starosna grupa. U vezi sa njima nema ničeg posebnog, već je reč samo o tome da su proživeli nešto duže od ostalih, da su u ovaj svet stigli koju godinu ranije nego drugi, da u kosi imaju nešto više sedih nego drugi i da im je telo ostarilo nešto ranije nego drugima; osim toga, nema nikakve druge razlike. Pa tako, ako stariji ljudi uvek razmišljaju: „Star sam, a to, dakle, znači da sam bezazlena osoba, da nemam iskvarenu narav i da sam tek pomalo iskvaren”, zar to onda nije pogrešno shvatanje? (Jeste.) Nije li to malo besramno? Neki stariji ljudi su prevejani lisci, podmukli do n-tog stepena, ali kažu da nemaju iskvarenu narav, kažu čak i da je njihova iskvarena narav sasvim iščezla. U stvari, otkrivanja njihove iskvarene naravi nisu ništa manji nego kod drugih ljudi. U stvarnosti, postoje brojni načini na koje možemo da opišemo iskvarenu narav i karakter ove vrste starijih ljudi. Na primer, u oba izraza „prevejani lisci” i „staro je vino najukusnije – mladost gubi bitku pred iskustvom” – koristi se reč „star”, zar ne? (Tako je.) U kojim se još opisima koristi reč „star”? (Stare varalice.) Da, taj opis je dobar, „stare varalice”. Vidiš, u svima njima se koristi reč „star”. A tu su i „stare Sotone” i „stari đavoli” – oličenja vremešnog starešine! U šta veruju oni ljudi koji se ubrajaju u starije? Oni ovako veruju: „Sva naša iskvarena narav je iščezla. Pitanje iskvarene naravi se odnosi na vas mlade ljude. Mnogo ste iskvareniji od nas.” Nije li ovo namerno iskrivljivanje stvari? Želeli bi da sebe predstave u najboljem svetlu i da sebi odaju priznanje, dok to zapravo nije slučaj i stvari uopšte ne stoje tako. „Stari đavoli”, „stare Sotone”, „stare varalice”, „prevejani lisci” i „razmetanje svojim poznim godinama” – svi ovi opisi u kojima se koristi reč „star” ne predstavljaju dobre i pozitivne stvari.

Sada o ovome razgovaramo kako bismo starije ljude upozorili, posavetovali ih i usmerili, i kako bismo mlade ljude preventivno vakcinisali. Pominjanje ovih stvari prevashodno je usmereno na rešavanje kog tačno problema? Da bi se rešili uznemirenost, strepnja i zabrinutost ovih starijih ljudi, te da bismo se pobrinuli da oni shvate da su ova uznemirenost, strepnja i zabrinutost izlišni i nepotrebni. Ako želiš da obavljaš dužnost i podoban si za obavljanje dužnosti, hoće li te Božja kuća odbiti? (Neće.) Božja kuća će ti, svakako, pružiti priliku da obavljaš dužnost. Sasvim sigurno neće reći: „Zbog svoje starosti ne možeš da obavljaš dužnost. Odlazi. Nećemo ti pružiti priliku.” Ne, Božja kuća se prema svim ljudima pravično odnosi. Pod uslovom da si podoban za obavljanje dužnosti i da nema nikakve skrivene opasnosti, Božja kuća će ti pružiti priliku i omogućiće ti da obavljaš dužnost u meri u kojoj to možeš. Štaviše, ako želiš da spoznaš sebe i da stremiš ka istini, hoće li ti se iko rugati i reći: „Da li je tako stara osoba poput tebe podobna da stremi ka istini?” Hoće li ti se iko rugati? (Neće.) Hoće li iko reći: „Star si i zbunjen. U čemu je svrha da ti stremiš ka istini? Bog neće spasti nekoga tako starog kao što si ti”? (Neće.) Ne, neće to reći. Pred istinom su svi jednaki i prema svima se postupa pravično. Radi se samo o tome da možda nećeš stremiti ka istini, već da ćeš uvek nastupati kao član stare garde i uvek razmišljati: „Star sam i ne mogu da obavljam nikakvu dužnost.” Zapravo, postoje mnoge dužnosti koje možeš da obavljaš u skladu sa svojim sposobnostima. Ako ne obavljaš nikakvu dužnost, već se umesto toga razmećeš svojim poznim godinama, u želji da drugima držiš pridike, ko bi onda želeo da te sluša? Niko. Stalno govoriš: „Pa, vi mladi ništa ne shvatate!”, „Vi mladi ste tako sebični!”, „Vi mladi ste tako nadmeni!” i „Vi mladi ste prave lenštine. Mi stariji smo radni i vredni i, u moje vreme, bili smo takvi i takvi.” Koja je korist od pričanja takvih stvari? Ne raspredaj o svojoj „veličanstvenoj” prošlosti; niko to ne želi da sluša. Besmisleno je govoriti o tim zastarelim stvarima; one ne predstavljaju istinu. Ako već želiš da pričaš o nečemu, malo se više potrudi oko o istine, u malo većoj meri shvati istinu, spoznaj sebe, posmatraj sebe kao još jednu običnu osobu, a ne kao pripadnika neke posebne grupe koju drugi treba da poštuju, da je veličaju, da je uzdižu u nebesa i da se oko nje sjate. To je prekomerna želja i pogrešan način razmišljanja. Godine starosti nisu simbol tvog identiteta, godine starosti ne znače podobnost, godine života ne predstavljaju starešinstvo, a još manje znače da poseduješ istinu ili ljudskost i, na kraju, godine starosti ne mogu da ublaže tvoju iskvarenu narav. Dakle, isti si kao i svi drugi ljudi. Ne označavaj sebe stalno kao „starijeg” kako bi se izdvojio od ostalih ili se čak ustoličio kao svetac. Time pokazuješ da uopšte nemaš samosvest! Tokom svog života, stariji ljudi bi trebalo još i više da teže tome da streme ka istini, da teže život-ulasku i da sa braćom i sestrama složno sarađuju u obavljanju svoje dužnosti; jedino tako mogu povećati svoj rast. Stariji ljudi nipošto ne smeju da polaze od pretpostavke da su nadređeni u odnosu na druge ni da se razmeću svojim poznim godinama. Kod mladih ljudi se mogu otkriti sve vrste iskvarene naravi, a isto važi i za tebe; mladi ljudi mogu da učine razne gluposti, a isto važi i za tebe; mladi ljudi gaje predstave, a isto to rade i stariji ljudi; mladi ljudi mogu da budu buntovni, a isti takvi mogu da budu i stariji; kod mladih ljudi se može otkriti narav antihrista, a isti je slučaj i kod starijih; mladi ljudi imaju želje i divlje ambicije i isto to, bez i najmanje razlike, važi i za one starije; mladi ljudi mogu da izazovu prekide i ometanja i da budu izbačeni iz crkve, a isto će biti i sa starijima. Prema tome, pored svoje sposobnosti da dobro izvršavaju svoju dužnost shodno svojim mogućnostima, ima mnogo stvari koje mogu da rade. Osim ukoliko nisi zaglupeo i postao senilan, pa ne možeš da shvatiš istinu, i ukoliko nisi nesposoban da brineš o sebi, ima mnogo stvari koje treba da radiš. Baš kao i mladi ljudi, možeš da stremiš ka istini, možeš da tragaš za istinom i treba često da dolaziš pred Boga da se moliš, da tragaš za istina-načelima, da se trudiš da na ljude i stvari gledaš i da se vladaš i postupaš u potpunosti prema Božjim rečima, uzimajući istinu kao svoj kriterijum. Ovo je put koji treba da slediš i ne treba uvek da osećaš uznemirenost, strepnju i zabrinutost zato što si star, zato što imaš brojne bolesti ili zato što ti telo stari. Nije ispravno osećati uznemirenost, strepnju i zabrinutost – to je nerazumno ispoljavanje. Stariji ljudi treba da otpuste svoju „staračku” titulu, da se uklope sa mladim ljudima i da sa njima sede kao sa sebi ravnima. Ne smete da se razmećete svojim poznim godinama, uvek smatrajući da ste uzvišene veličine dostojne poštovanja, da ste vrhunski kvalifikovani, da možete da upravljate mladim ljudima, da ste starešine i nadređeni mladima, uvek sa ambicijom da kontrolišete mlade ljude i uvek sa željom da njima upravljate – to je okorela iskvarena narav. Budući da stariji ljudi, baš kao i mladi, imaju iskvarene naravi i budući da često u svom životu i pri izvršavanju svoje dužnosti, baš poput mladih, otkrivaju svoje iskvarene naravi, zašto onda stariji ljudi ne rade ono što je ispravno, već umesto toga uvek osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost zbog svojih poznih godina i zbog onoga što će im se dogoditi nakon smrti? Zašto poput mladih ljudi ne izvršavaju svoje dužnosti? Zašto poput mladih ljudi ne streme ka istini? Ova ti je mogućnost pružena, međutim, ako je ne ugrabiš, onda ćeš, kad zaista toliko ostariš da izgubiš sluh, vid ili sposobnost da brineš o sebi, zbog toga zažaliti i život će ti zaista na taj način proći. Da li razumeš? (Da.)

Da li je problem negativnih emocija starijih ljudi sada rešen? Kada ostarite, hoćete li se razmetati svojim poznim godinama? Hoćete li postati prevejani lisci i stare varalice? Kada ugledate stariju osobu, hoćete li je osloviti sa „stari brate” ili „stara sestro”? Oni imaju imena, ali ih vi ne oslovljavate njihovim imenima, već umesto toga dodajete reč „stari”. Ako pri obraćanju starijim ljudima uvek dodaješ reč „stari”, zar im time nećeš naškoditi? Oni o sebi već razmišljaju kao o starima i imaju neke negativne emocije, pa ako ih i ti zoveš „starima”, isto je kao da im kažeš: „Star si, stariji si od mene i od tebe više nema nikakve koristi.” Hoće li im biti prijatno da čuju kako to govoriš? Svakako će se osećati nesrećno. Zar ih neće povrediti ako im se obratiš na ovaj način? Kada čuju da im se ovako obraćaš, neki stariji ljudi će biti oduševljeni i pomisliće: „Vidiš, posedujem uzvišenu vrlinu koja je dostojna poštovanja i ugleda. Kada me braća i sestre ugledaju, ne oslovljavaju me po imenu. U Božjoj kući, ljudi ne oslovljavaju starije sa striče, deda ili bako. Umesto toga, kada mi se braća i sestre obraćaju, dodaju reč ’stari’ i obraćaju mi se sa ’stari brate’ (ili ’stara sestro’). Pogledaj kako sam dostojanstven i vidi koliko sam ugledan među drugima. Božja kuća je dobro mesto – ljudi poštuju stare i brinu o mladima!” Da li si dostojan poštovanja? Kakvo si podučavanje doneo svojoj braći i sestrama? Kakvu su korist imali od tebe? U čemu je tvoj doprinos Božjoj kući? Koliko istine si shvatio? Koliko istine sprovodiš u delo? Smatraš da poseduješ uzvišenu vrlinu dostojnu poštovanja, a nisi pružio nikakav doprinos, pa da li onda zaslužuješ da ti se braća i sestre obraćaju sa „stari brate” ili „stara sestro”? Nipošto ne zaslužuješ! Razmećeš se svojim poznim godinama i od drugih ljudi uvek tražiš da te poštuju! Je li dobro da se neko oslovljava sa „stari brate” ili „stara sestro”? (Nije.) Ne, nije, ali to često čujem. Toliko je loše, a opet ljudi se starijima i dalje često obraćaju na ovaj način. Kakva se atmosfera time gradi? Odvratna, zar ne? I što se starijoj osobi češće obraćaš sa „stari brate” ili „stara sestro”, to više oni smatraju da su kvalifikovani i da poseduju uzvišenu vrlinu dostojnu poštovanja; što više ih oslovljavaš sa „stari taj i taj”, oni sve više smatraju da su posebni, da su važniji i bolji od drugih, u svom srcu imaju tendenciju da druge ljude predvode i sve više se udaljavaju od stremljenja ka istini. Uvek žele da predvode i da upravljaju drugim ljudima, sebe uvek smatraju boljima, dok druge ljude uvek smatraju neprijatnim, u drugima uvek vide probleme dok kod sebe samih ne vide nijedan. Recite Mi, može li takva osoba i dalje da stremi ka istini? Ne, ne može. Prema tome, oslovljavanje ljudi sa „stari brate” ili „stara sestro” nimalo im ne koristi, već samo može da ih povredi i da im naškodi. Ako ih prosto nazoveš po imenu i izostaviš tu titulu „stari”, ako se prema njima ophodiš na ispravan način, kao prema sebi ravnima, njihovo će stanje i mentalitet postati normalni i više se neće dičiti svojim poodmaklim godinama i na druge popreko gledati. Time im se olakšava da sebe posmatraju kao ljude koji su jednaki drugima; moći će pravilno da se ophode prema sebi i prema drugima, moći će da uvide da su isti kao drugi, baš isti kao i obični ljudi, i ni po čemu bolji od ostalih. Ovim će se njihove poteškoće ublažiti i neće doživljavati negativne emocije koje mogu nastati zbog njihovih poodmaklih godina i zato što nisu zadobili istinu, pa će u tom slučaju biti nade da će stremiti ka istini. Ako se ove negativne emocije ne pojavljuju, oni će se prema sopstvenim problemima, a posebno prema svojoj iskvarenoj naravi, ophoditi uz ispravan način razmišljanja. To ima pozitivno i korisno dejstvo na njihovo stremljenje ka istini, na njihovu samospoznaju i na njihovu sposobnost da slede put stremljenja ka istini. Neće li se time rešiti problemi negativnih emocija kod starijih ljudi? (Hoće.) Rešiće se i više neće biti teškoća. Prema tome, kakav način razmišljanja stariji ljudi treba, pre svega, da usvoje? Moraju da usvoje pozitivan način razmišljanja; ne samo da moraju da budu razboriti, već moraju da budu i velikodušni. Ne smeju da dižu larmu zbog stvari koje čine mladi ljudi, već treba da im daju primer i pokažu pravi put, a ne da prema njima budu previše strogi. Mladi ljudi su žustri i hitri na jeziku, stoga nemojte da dižete larmu zbog stvari koje oni čine. Mladi su, nezreli i neiskusni i treba im nekoliko godina da se prekale. Ovo je način na koji stvari treba da se odvijaju i stariji ljudi to treba da razumeju. Dakle, kakav način razmišljanja treba da usvoje stariji ljudi da bi bili u skladu sa istinom? Prema mladima treba ispravno da se ophode, a pritom ne smeju da budu nadmeni i uobraženi, smatrajući sebe veoma iskusnim i pronicljivim. Sebe treba da posmatraju kao obične ljude, koji su isti kao i svi ostali – to je ispravan način postupanja. Stariji ljudi ne bi smeli da budu sputani sopstvenim godinama niti moraju da se menjaju da bi imali mentalitet mlade osobe. Nije normalno ni da promenite svoj mentalitet u mentalitet mlade osobe, kako ne biste bili sputani svojim godinama. Nemojte uvek razmišljati: „Pa, ja sam toliko star, ne mogu da uradim ovo, ne mogu da kažem ovo, ne mogu da uradim ono. Budući da sam tako star, moram da uradim ovo, moram da uradim ono, moram da sedim na određeni način i da na određeni način stojim, a moram i da se hranim na neki dobar način, sve to sa ciljem kako bi mladi ljudi to uvideli i kako starije ljude ne bi gledali popreko.” Ovakav pogled na stvari je pogrešan i, kada tako razmišljate, kontroliše vas i sputava pogrešan način razmišljanja, pomalo ste izveštačeni, lažni i varljivi. Neka vas ne sputavaju vaše godine, budite isti kao i svi drugi, uradite sve što možete i što treba da uradite – tako ćete imati normalan način razmišljanja. Da li razumete? (Da.) Prema tome, kada starija osoba ima normalan način razmišljanja, različite negativne emocije koje se kod nje javljaju usled njenih poodmaklih godina, i bez njenog znanja nestaju; te negativne emocije više ne mogu da je zapetljavaju, pa nestaje i šteta koju joj te emocije nanose, te tada njena humanost, njena razumnost i njena savest svi redom postaju relativno normalni. Pod pretpostavkom da imaju normalnu savest i razum, ljudi stiču relativno ispravnu polaznu tačku za stremljenje ka istini, za obavljanje svoje dužnosti, za upuštanje u bilo kakvu aktivnost i posao, pa su postignuti rezultati relativno ispravni. Pre svega, stariji ljudi neće biti sputani svojim poznim godinama, već će moći da objektivno i praktično sebi uzmu pravu meru, da rade ono što treba da rade, da budu isti kao i drugi ljudi i da, najbolje što mogu, obavljaju dužnost koju treba da obavljaju. Mladi ljudi ne bi trebalo da razmišljaju: „Imaš toliko godina, a nikada mi ne napraviš mesta niti o meni brineš. Imaš toliko godina, trebalo bi da si iskusan, ali me ne savetuješ kako da postupam i za mene nema nikakve koristi da budem s tobom. Imaš toliko godina, pa kako onda ne znaš kako da pokažeš razumevanje prema mladim ljudima?” Da li je u redu tako reći? (Nije.) Takve zahteve nije primereno upućivati starijim ljudima. Prema tome, pred istinom su svi ljudi jednaki. Ako je celokupno tvoje razmišljanje praktično, objektivno, tačno i racionalno, tada će ono sigurno biti u skladu sa istina-načelima. Ako na tebe nimalo ne utiču nikakvo objektivno stanje, uzrok, okruženje niti bilo koji faktor, ako samo radiš ono što ljudi treba da čine i samo ono čemu Bog ljude podučava, tada će ono što činiš zasigurno biti prikladno i ispravno, i u svojoj osnovi u skladu sa istinom. A nećeš se, zbog svojih poodmaklih godina, zaglaviti u negativnim emocijama uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, i taj će problem biti rešen.

Odlično. Ovim završavam današnji razgovor. Doviđenja!

22. oktobar 2022. godine


Kako stremiti ka istini (4)

Dodatak: Oni koji imaju odbojnost prema istini i mrze je biće neizbežno uklonjeni

Verujući u Boga sve ove godine, da li ste osetili neprekidne promene koje nastaju u ljudima i stvarima oko vas, kao i u stanju u spoljnom svetu? Posebno u poslednjih nekoliko godina, jeste li primetili da se događaju neke velike promene? (Da.) Primetili ste to. I jeste li doneli nekakav zaključak o tome? (Božje delo se približava svom kraju.) Tako je, Božje delo se zaista približava svom kraju, pa su svi ljudi, događaji, stvari i okruženja u stanju neprekidne promene. Na primer, ranije je u ovoj grupi bilo desetoro ljudi, a sada ih je osmoro. Šta se dogodilo sa to dvoje? Jedan je otpušten, a drugi smenjen sa svoje dužnosti. U crkvi najrazličitije vrste ljudi stalno prolaze kroz promene i ti ljudi neprekidno bivaju otkriveni. Isprva neki ljudi deluju kao da su puni elana, da bi posle nekog vremena najednom postali slabi i toliko negativni da ne mogu da nastave dalje. Više nema tog elana, vatrene energije i takozvane odanosti koje su imali u početku, nestala je njihova rešenost da istrpe patnju, više ih uopšte ne zanima da veruju u Boga i čini se kao da su najednom sasvim drugačiji ljudi, a da niko ne zna zašto. I okruženja se neprekidno menjaju. Kakve to promene nastaju u ljudskim okruženjima? Na nekim mestima, okruženje je neprijateljsko i proganjanje je žestoko, pa ljudi više ne mogu da se okupljaju niti da budu u kontaktu sa svojom braćom i sestrama; na nekim je mestima okruženje donekle bolje i sigurnije; dok su na nekim drugim mestima okruženje za obavljanje dužnosti i životni uslovi nešto povoljniji, mirniji i stabilniji nego što su bili ranije, pa su tamošnji ljudi mnogo bolji od onih koji su tu bili nekada; svi se oni iskreno daju za Boga, više je ljudi koji mogu da podnose patnju i plate cenu, svi radni projekti bolje napreduju, posao se odvija efikasnije, a uočeni rezultati i efekti su optimističniji i znatno više zadovoljavajući. Osim toga, planovi, oblici, kao i načini i metode sprovođenja radnih projekata neprekidno se poboljšavaju. Ukratko, iako ljudi primećuju da se stalno pojavljuju svakakvi pogrešni i negativni ljudi, događaji i stvari, sve vreme se, naravno, pojavljuju i svakakvi dobri, ispravni i pozitivni ljudi, događaji i stvari. Kada ljudi žive u takvom društvenom okruženju, uz različite pozitivne i negativne stvari koje se oko njih neprekidno smenjuju i menjaju, od toga na kraju koristi zapravo imaju oni koji snažno žele Boga, streme ka istini i žude za istinom. To su oni koji žude za svetlošću i pravdom, dok oni koji ne streme ka istini, koji se prepuštaju poroku i koji osećaju odbojnost prema istini bivaju otkriveni, isključeni i napušteni u odnosu na različite ljude, događaje, stvari i okruženja. Uz sva ova različita okruženja, ljude i događaje koji bivaju otkriveni, kao i uz nova okruženja, ljude i događaje koji se neprekidno javljaju, koja je Božja namera? Verujući u Boga sve ove godine, da li ste to razumeli? Da li makar osećate da Bog svim ovim orkestrira i da Bog ovim stvarima oduvek rukovodi? (Da.) Božji cilj i smisao u obavljanju svega ovoga jeste u tome da onima koji Ga slede omogući da izvuku pouke, da steknu uvid i iskustvo i time postepeno uđu u istina-stvarnost. Da li ste i sami to postigli? Nezavisno od toga koliko su ljudi zauzeti poslom ili koliko im je okruženje povoljno ili neprijateljsko, njihov je cilj u njihovoj veri u Boga da streme ka istini bez promene. Zbog činjenice da su zauzeti poslom, da su obuzeti raznim stvarima ili žele da izbegnu svoje neprijateljsko okruženje, ljudi ne smeju da zaborave da streme ka istini, ne smeju da zaborave da sve ove situacije priređuje Bog niti smeju da zaborave da je Božja namera da iz tih različitih situacija izvuku pouke, da nauče da razaznaju svakakve ljude, događaje i stvari, da shvate istinu, da steknu uvid i spoznaju Boga. Svi vi bi trebalo da sačinite iskrenu rekapitulaciju o tome da li ste postigli te stvari.

U crkvi je poslednjih godina bilo veoma mnogo posla, pa su premeštanja i preraspoređivanja, kao i razotkrivanje, isključivanje i pročišćavanje članova u svakoj grupi bili relativno česti. Tokom obavljanja ovog posla, premeštanje članova tima bilo je posebno učestalo i opsežno. Međutim, nezavisno od broja obavljenih premeštanja ili stepena promene stvari, kod onih koji istinski veruju u Boga i žele Boga, ne menja se rešenost da streme ka istini, ne menja se njihova želja da postignu spasenje, ne jenjava njihova vera u Boga, uvek se razvijaju u dobrom pravcu i sve do danas istrajavaju u obavljanju svoje dužnosti. Ima i onih koji su mnogo bolji i od toga i koji, kroz neprekidno preraspoređivanje, pronalaze svoje pravo mesto i nauče kako da traže načela u svojoj dužnosti. Međutim, oni koji ne streme ka istini, koji ne vole pozitivne stvari i koji osećaju odbojnost prema istini, ne rade kako treba. Neki ljudi sebe trenutno prisiljavaju da nastave da obavljaju svoje dužnosti, pri čemu je njihovo unutrašnje stanje zapravo već u potpunom metežu, pa su krajnje malodušni i negativni. Ipak, oni još uvek nisu napustili crkvu i deluju kao da veruju u Boga i da još uvek obavljaju svoje dužnosti, dok im se u stvarnosti srce promenilo, od Boga su se udaljili i napustili su Ga. Neki ljudi stupaju u bračnu zajednicu i vraćaju se domovima da žive svoj život, uz reči: „Ne mogu da dozvolim da protraćim svoju mladost. Samo jednom si mlad i svoju mladost ne smem nipošto da protraćim! U svom srcu verujem da postoji bog, ali ne mogu da budem tako prostodušan kao vi koji žrtvujete svoju mladost da biste stremili ka istini. Trebalo bi da se venčam i živim svoj život. Život je kratak, a mladost traje tek nekoliko godina, koje za tren oka prođu. Svoju mladost naprosto ne mogu da protraćim ovde. Pre nego što mi mladost prođe, mogu da budem bezbrižan i da nekoliko godina živim punim plućima.” Neki ljudi nastavljaju da slede svoj san da postanu bogati; neki nastavljaju da jure svoju zvaničnu karijeru i ostvaruju svoj san da postanu funkcioneri ili činovnici; neki tragaju da se ostvare kao roditelji, pa stupaju u brak i osnivaju porodicu; zbog vere u Boga, neke ljude šikaniraju i godinama ih proganjaju sve dok ne zanemoćaju i razbole se, a zatim napuštaju svoje dužnosti i vraćaju se kući da prožive ostatak života. Kod svakoga je situacija drugačija. Neki ljudi svojom voljom odlaze i više ih nema na spisku, neki su bezvernici koji su izbačeni, a neki bivaju proterani nakon što počine svakakva zlodela. Šta se krije u srži svih ovih ljudi? Šta im je suština? Da li ste je jasno uvideli? Dirne li te duboko svaki put kad priče ovih ljudi dopru do tvojih ušiju? Možda pomišljate: „Kako su mogli ovako da završe? Kako je mogao da ih zadesi takav ishod? Ranije su bili divni, nisu bili takvi, pa kako su onda tako brzo mogli da se promene?” I ma koliko da o njima razmišljate, te stvari ne možete da shvatite niti da razumete. Neko vreme o tome razbijate glavu i pomišljate: „Ta osoba ne voli pozitivne stvari; ona je bezvernik.” Posle izvesnog vremena, stvari koje ovi ljudi rade, njihov rad, ponašanje, neke od njihovih reči i opaski, kao i njihove težnje blede u tvom umu ili u ljudskoj svesti, i nakon toga te stvari zaboravljaš, pa malo-pomalo nestaju tvoja osećanja prema njima. Kada se takvi ljudi, događaji ili stvari opet pojave, iznova pomisliš: „O, pa to je nezamislivo! Kako su mogli? Ranije nisu bili takvi. Naprosto ne mogu da shvatim.” Ponovo osećaš te iste stvari i razumeš ih na isti način. Recite Mi, da li je šteta kada se ovi ljudi otkriju i isključe? (Nije.) Zar vam ti ljudi ne nedostaju? (Ne.) Zar ne stajete u njihovu odbranu? (Ne.) U tom slučaju, biće da ste baš nemilosrdni. Kako to da ste svi tako bezosećajni? Napustili su crkvu; kako ne staješ u njihovu odbranu i za njih nemaš nimalo saosećanja niti sažaljenja? Kako to da uopšte nemaš milosti za njih? Zar naprosto nisi u stanju da saosećaš? Jesi li nemilosrdan? (Ne.) Recite Mi, da li je prikladno da Božja kuća ovako postupa sa takvim ljudima? (Jeste.) Kako je to prikladno? Recite Mi. (Tolike godine ti ljudi su verovali u Boga i čuli su toliko istine, a to što se sada tako ponašaju, Boga izdaju i od Njega odlaze samo pokazuje da su bezvernici koji nisu dostojni našeg sažaljenja niti toga da nam nedostaju.) Dakle, kada su počeli da veruju u Boga, bili su puni elana, napustili su svoje domove, svoja radna mesta i često su za Božju kuću davali priloge i uzimali na sebe rizične poslove. Kako god da ih posmatraš, svi su se iskreno davali za Boga. Pa, kako to da su se sada promenili? Je li razlog u tome što ih Bog od početka nije voleo i iskorišćavao ih je? (Ne.) Bog se prema svima odnosi pravedno i jednako i svima pruža prilike. Svi oni su živeli crkvenim životom, jeli su i pili Božje reči i živeli životom u kome ih je Bog opskrbljivao, zalivao i kao pastir čuvao, pa kako su se onda toliko promenili? Način njihovog ponašanja kad su prvi put počeli da veruju u Boga i način njihovog ponašanja u trenutku kad su napustili crkvu kao da ne pripadaju istoj osobi. Da li su zbog Boga izgubili nadu? Da li su Božja kuća ili Božji postupci kod njih izazvali gorko razočaranje? Da li su Bog, reči koje Bog izgovara ili delo koje Bog obavlja povredili njihovo dostojanstvo? (Nisu.) Pa, koji je onda razlog? Ko ovo može da objasni? (Mislim da su ovi ljudi počeli da veruju u Boga nagonjeni sopstvenom željom za blagoslovima. U Boga su verovali jedino da bi dobili blagoslove. I čim su uvideli da nema nade da će dobiti blagoslove, otišli su od Boga.) Pa, zar im blagoslov nije tu pred očima? Još nije došlo vreme da prestanu da obavljaju svoje dužnosti, kuda im se tako žuri? Kako ni to ne mogu da razumeju? (Bože, mislim da su se ovi ljudi, kada su prvi put počeli da veruju u Boga, uzdali u svoj elan i dobru nameru i da su mogli da urade neke stvari, ali da se Božja kuća sada sve ozbiljnije odnosi prema svom celokupnom poslu. Ona od ljudi zahteva da stvari obavljaju u skladu sa istina-načelima. Ipak, ovi ljudi ne prihvataju istinu, tokom obavljanja dužnosti se otimaju kontroli radeći loše stvari, te su često izloženi orezivanju. I tako sve više osećaju kako ne mogu da nastave da taljigaju kao do sada, pa na kraju napuštaju Božju kuću. Mislim da je to jedan razlog.) Ne mogu da nastave da taljigaju kao do sada – da li je to istina? (Jeste.) Ne mogu da nastave da taljigaju kao do sada – to se kaže za ljude koji posao otaljavaju. Ima i nekih ljudi koji su počeli da veruju u Boga i koji posao ne otaljavaju, koji su veoma iskreni, koji se prema tome odnose veoma ozbiljno, pa kako to da ni oni nisu nastavili? (Zato što, prema samoj svojoj prirodi, ti ljudi ne vole istinu. Počeli su da veruju u Boga kako bi dobili blagoslove. Primećuju kako Božja kuća uvek govori o istini, osećaju odbojnost i otpor prema istini, pa su sve manje i manje spremni da prisustvuju okupljanjima i da slušaju propovedi, te tako bivaju otkriveni.) Ovo je jedna od situacija i mnogo je takvih ljudi. Ima i onih koji svoje dužnosti uvek traljavo obavljaju i koji, bez obzira na to šta rade, svoju dužnost nikada ne obavljaju dobro niti za nju preuzimaju odgovornost. Nije reč o tome da za to nisu sposobni niti da svojim kovom tom zadatku nisu dorasli, već se radi o tome da su neposlušni i da stvari ne obavljaju onako kako to nalaže Božja kuća. Stvari uvek obavljaju kako im se prohte, da bi na kraju, pošto se otmu kontroli i rade loše stvari, izazivali prekide i ometanja. Koliko god da su izloženi orezivanju, ti ljudi se ne pokaju, pa na kraju bivaju izbačeni. Ljudi koji su na takav način izbačeni imaju neverovatno odvratnu narav i nadmenu ljudskost. Kud god da odu, želeli bi da njihova reč bude poslednja, svakoga gledaju s visine i ponašaju se kao tirani, sve dok na kraju ne budu počišćeni. Nakon što budu smenjeni i uklonjeni, kuda god da odu, neki ljudi osećaju da im ništa ne ide glatko, da ih više niko ne ceni i ne obraća pažnju na njih. O njima više niko nema visoko mišljenje, više ne mogu da imaju poslednju reč, ne mogu da dobiju ono što žele i nemaju nade da će steći ikakav status, a kamoli da će dobiti blagoslove. Smatraju da više nema nade da u crkvi taljigaju, to ih više ne zanima, pa zato i odlučuju da odu – mnogo je takvih ljudi.

Postoje i ljudi čiji je razlog odlaska isti kao kod većine onih koji su isključeni. Bez obzira na to koliko dugo ovi ljudi veruju u Boga, njihov lični doživljaj i viđenje okupljanja u Božjoj kući jeste da se ona svode na neprekidno čitanje Božjih reči i razgovor o istini, razgovor o samospoznaji, primeni istine, prihvatanju suda i grdnje, prihvatanju orezivanja, o obavljanju sopstvene dužnosti u skladu sa istina-načelima, na razgovor o promeni naravi i odbacivanju sopstvenih iskvarenih naravi. Sadržaj dela koje Bog obavlja – bilo da se o njemu razgovara u crkvenom životu ili je to tema obuhvaćena propovedima i besedom koje daje Svevišnji – sve je to istina, sve su to Božje reči i sve je pozitivno. Ti ljudi, međutim, uopšte ne prihvataju istinu. U Boga su prvobitno počeli da veruju da bi dobili blagoslove i imali koristi. Posmatrajući njihovu priroda-suštinu, ti ljudi ne samo da ne vole pozitivne stvari ni istinu, već su, što je još ozbiljnije, izrazito zgroženi i neprijateljski nastrojeni prema pozitivnim stvarima i istini. I što se više u Božjoj kući razgovara o istini, što se više govori o primeni istine, što se više govori o stremljenju ka istini i postupanju u skladu sa načelima, ti ljudi u sebi osećaju sve veću nelagodu i odbojnost i sve manje su spremni da slušaju. Recite Mi, šta se tim ljudima dopada da slušaju? Znate li to? (Dopada im se da slušaju teme o odredištima i dobijanju blagoslova, kao i o delu širenja jevanđelja koje dostiže neslućene granice.) To su neke stvari koje žele da čuju. Dopada im se i da uzvikuju parole, da propovedaju doktrinu i da razgovaraju o teologiji, teoriji i tajnama. Povremeno razgovaraju o tome kada će se Božje delo privesti kraju, kada će nastupiti velike katastrofe, kakvo će biti buduće odredište ljudskog roda, kako će zle sile postepeno biti uništene kad nastupe katastrofe, kako će Bog učiniti neka znamenja i čuda, i kako će se sile i razmere Božje kuće neprekidno širiti i rasti, ali i o tome kako će se oni sami šepuriti i razmetati. Štaviše, njima je najvažnije da će stalno biti unapređivani i korišćeni u Božjoj kući. Na taj način, moći će neko vreme da u Božjoj kući taljigaju, ali dok taljigaju, nijedno delo koje obavljaju Bog ili Božja kuća nije ono što oni žele da bude, i jedino što oni čuju i vide jesu stvari koje se odnose na istinu. Stoga im je, duboko u srcu, crkveni život izuzetno odbojan; za njega su nezainteresovani, osećaju nespokoj, ne drži ih mesto i zbog njega se osećaju izmučeno. Neki ljudi pronalaze izgovor, razlog i opravdanje i iznalaze način da napuste crkvu, govoreći: „Počiniću neko zlodelo, daću oduška nekoj negativnosti i učiniću nešto loše. Crkva će me tada izbaciti i proterati, pa je stoga savršeno opravdano da napustim crkvu.” A ima i onih koji vraćaju nazad svoje knjige Božjih reči, pakuju stvari i odlaze čim srede dozvolu za boravak u inostranstvu, a da se pritom ni ne pozdrave. Ti ljudi su poput siledžija i kurvi, i ne postupaju onako kako to normalni ljudi rade. Ono o čemu čestite žene i normalni ljudi razmišljaju i ono što kažu kada se nađu u blizini drugih ljudi jesu ozbiljne stvari o tome kako se živi život. Kako živeti dobrim životom, kako omogućiti da se čitava porodica dobro hrani, da bude pristojno odevena i da ima odgovarajuće mesto za život; kako od svoje dece napraviti odrasle ljude i kako svoju decu navesti da idu pravim putem – to su stvari o kojima razmišljaju. Međutim, te siledžije i kurve nikada ne razmišljaju o tome. Ako sa njima razgovaraš o tim ozbiljnim stvarima, oni pobesne, mrze te i od tebe se distanciraju. Pa, o čemu oni razmišljaju? Da li uvek razmišljaju o jelu, piću i zabavljanju? (Da.) Uvek razmišljaju o jelu, piću i zabavljanju, kao i o pohotnim stvarima. Kada sa normalnim ljudima o tome razgovaraju, normalni ljudi na to ne odgovaraju; normalni ljudi nisu poput njih, sa njima nemaju zajednički jezik i nisu na istoj talasnoj dužini. Stvari o kojima normalni ljudi razgovaraju nisu u njihovom srcu, ne mogu da ih podnesu i ne žele da ih slušaju. Za takav život smatraju da znači ozbiljno se ogrešiti o sebe i živeti okovan, bez imalo slobode. Smatraju da to što si uvek lepo obučen da bi zaveo pripadnika suprotnog pola predstavlja uzbudljiv i bezbrižan način života – za njih je to savršen život! Ti ljudi koji napuštaju crkvu zavidni su na životima nevernika, zavidni su na zadovoljstvima greha i smatraju da provoditi dane i živeti životom nevernika predstavlja jedini način da vode uzbudljiv i srećan život, i da je to jedini način da žive a da sebe ne iznevere. Ti bezvernici, baš kao i siledžije i kurve, nemaju nikakvu normalnu ljudskost i nisu normalni ljudi. Zatražiš li od njih da urade išta pozitivno, oni to sasvim odbijaju jer, duboko u svojoj srži i svojoj priroda-suštini, oni ne vole pozitivne stvari i osećaju odbojnost prema istini. Šta oni zapravo rade? Šta rade u crkvi, među braćom i sestrama i tokom obavljanja svojih dužnosti? Svoje dužnosti obavljaju traljavo, raspredaju bombastične teorije, uvek uzvikuju parole, a zapravo ništa ne rade – to je njihovo normalno ponašanje. U obavljanju dužnosti sebe nikada sasvim ne daju, uvek su traljavi i posao samo otaljavaju, obavljaju stvari samo da bi ih drugi videli, dok se istovremeno svim silama upinju da među drugima steknu slavu i dobit. Osim toga, ti zli ljudi drugim ljudima nanose patnju i sputavaju ih, a tamo gde ima zlih ljudi, nema mira ni predaha – postoji jedino haos. Kada su zli ljudi na čelu, posao ne samo da uspešno ne napreduje, već postaje paralisan; kada zli ljudi kontrolišu crkvu, dobri ljudi trpe maltretiranje, crkva dospeva u nepodnošljivo haotično stanje, vera pripadnika Božjeg izabranog naroda postaće mlaka, dok će oni sami postati negativni i slabi. Gde god da se nađu, uloga zlih ljudi jeste da ometaju i uništavaju. Najočitije ispoljavanje zlih ljudi jeste u njihovoj nespremnosti da obavljaju svoje dužnosti. Čak i kad ih obavljaju, čine to traljavo i nikada se prema njima ne odnose ozbiljno, a pritom i druge ometaju u obavljanju njihovih dužnosti. Tu je još jedna stvar koju treba istaći, a sastoji se u tome da zli ljudi nikada ne čitaju Božje reči, nikada se ne mole, nikada sa drugima ne razgovaraju o istini, niti su ikada otvorili svoje knjige Božjih reči. Neki ljudi iznose varljive argumente na račun zlih ljudi, pa kažu: „Iako nisu čitali Božje reči, ipak slušaju propovedi.” No, da li ih razumeju? Oni naprosto ne slušaju ozbiljno, nikada ne gledaju video priloge i filmove koje je izradila Božja kuća, ne slušaju himne, ne slušaju iskustvena svedočenja i ne slušaju snimljene propovedi. Na okupljanjima postaju pospani, a ima i nekih koji se glupiraju na svojim telefonima i gledaju zabavne programe, a ima i onih koji gledaju filmove za odrasle. Šta god da rade po ceo dan to nema baš nikakve veze sa verom u Boga niti sa stremljenjem ka istini. I kako u Božjoj kući sve detaljnije počinje da se govori o istini, odbojnost koju osećaju prema istini i prema pozitivnim stvarima postaje sve očitija. Osećaju se nespokojno i, u vremenskom roku koji mogu da podnesu, nisu u stanju da vide dobro odredište, dobar ishod i velike katastrofe za kojima toliko čeznu i čekaju na te stvari uzalud. Uzalud čekaju na te stvari, pa zar im u srcu nije pravi metež? (Jeste.) Kakav to metež? Zar u svom srcu nisu uvek proračunati? Oni nikada nisu spremni da prihvate Božji sud i grdnju, da prihvate Božju suverenost i uređenja, da se pokore uređenjima Božje kuće i da, u svakom trenutku i na svakom mestu, celo svoje biće predaju obavljanju dužnosti. Kakav je njihov način razmišljanja? Spremni su da, u svakom trenutku i na svakom mestu, spakuju svoje stvari i odu. Već dugo su spremni da u svakom trenutku odu, da se oproste od crkve i braće i sestara, da sa svim raskrste i prekinu sve veze. A trenutak kada odlaze jeste onaj kada istekne za njih podnošljiv vremenski rok. Zar nije tako? (Tako je.)

Nakon što budu smenjeni ili isključeni, nezavisno od razloga za to, neki su ljudi i dalje u stanju da istrajavaju u obavljanju svoje dužnosti onako kako najbolje umeju. Neki uopšte ne traže istinu, pa odlučuju da dužnost više ne obavljaju. Još dok su obavljali svoju dužnost, uveliko su prema njoj ispoljavali odbojnost i nestrpljenje, uvek u želji da pobegnu od crkvenog života i da dužnost više ne obavljaju. Pošto te ljude ne zanima istina, oni ne uživaju u vođenju crkvenog života i nisu spremni da svoju dužnost obavljaju. Raduju se samo dolasku dana Božjeg, kako bi mogli da dobiju blagoslove; nisu u stanju da nastave da taljigaju kao do sada, primećuju da su katastrofe sve veće i veće i smatraju da će, ako sada ne potraže telesna zadovoljstva, izgubiti svaku priliku za to. Zato bez ikakvog osvrtanja, bez i najmanjeg oklevanja, napuštaju crkvu. Od toga trenutka, oni nestaju u ogromnom moru ljudi i u crkvi više niko ništa ne čuje o njima – tako se ti bezvernici otkrivaju i isključuju. Što se više u Božjoj kući razgovara o istini i od ljudi zahteva da primenjuju istinu i da uđu u stvarnost, oni osećaju veću odbojnost i to uopšte ne žele da čuju. Ne samo da te stvari ne prihvataju, već im se opiru. Vrlo dobro shvataju datu situaciju: znaju da za ljude poput njih nema mesta u Božjoj kući, da se u svojoj veri istinski ne daju za Boga, da u obavljanju svoje dužnosti ne daju sve ono što imaju, da su u svojoj dužnosti uvek traljavi i da osećaju izrazitu odbojnost i odvratnost prema istini; isto tako znaju da će, pre ili kasnije, biti isključeni, da će to zasigurno biti ishod. Još odavno su skovali svoj plan, razmišljajući: „U svakom slučaju, neko poput mene sigurno neće dobiti blagoslove, pa je najbolje da sada odem, da nekoliko godina uživam u životu u svetu, da nekoliko godina živim dobrim životom i da sebi ništa ne uskraćujem.” Zar ne smišljaju takve planove? (Smišljaju ih.) Sa takvim namerama i planovima, mogu li ljudi da dobro obavljaju svoju dužnost? Ne, ne mogu. Prema tome, ma koliko godina da ti ljudi veruju u Boga, oni ne osećaju nikakvu nevoljnost da se rastanu od Boga, Božje kuće, crkve, braće i sestara ili crkvenog života. Jednog dana kažu da odlaze, a već sledećeg su obučeni kao nevernici, nagizdani i napadno našminkani, i istoga časa se oblače, govore i ponašaju baš kao nevernici; odevaju čudnu odeću i ne izgledaju ti kako treba, a ipak su nesvesni toga kako tebi deluju. Kako su se tako brzo promenili? (Zato što su još odavno skovali svoje planove i takva im je priroda.) Tako je. Još odavno su skovali svoje planove; nisu ih smislili samo nekoliko dana pre svog odlaska, već su odavno odlučili da će to i učiniti. Već dugo kuju zavere i planiraju kako će jesti, piti i zabavljati se, kako će se vladati i kako će živeti. Ne dopada im se da žive crkvenim životom, da obavljaju svoju dužnost, da razgovaraju o istini, a još manje im se sviđa da slušaju propovedi i svakodnevno prisustvuju okupljanjima. Beskrajno im se smučio takav crkveni život i, da nije dobijanja blagoslova i obezbeđivanja dobrog odredišta i izbavljenja iz velikih katastrofa, ne bi mogli da izdrže niti jedan dan – to je njihovo pravo lice. Dakle, kako treba da postupate sa takvim ljudima kada na njih ponovo naiđete? Da li ćete nastojati da ih ubeđujete taktičnim rečima ili ćete im ponuditi više podrške i pomoći? Ili će vam biti žao što odlaze i svojom ljubavlju ćete nastojati da ih promenite? Kako treba da im pristupite? (Treba da ih zamolimo da odmah odu i vrate se u svet nevernika.) Tačno, zamolite ih da se vrate u svet i nemojte se njima više zamarati. Kažeš im: „Dobro razmisli, nemoj da zbog svoje odluke kasnije zažališ.” A oni će: „Već sam dobro razmislio i, bez obzira na teškoće sa kojima se suočim u budućnosti, neću se vratiti i neću žaliti.” Ti ćeš na to: „Pa, onda idi. Niko te ne zadržava. Svi ti želimo sve najbolje i nadamo se da ćeš postići svoje aspiracije i ostvariti snove koje tako želiš. Kad dođe dan u kome vidiš da su drugi ljudi spaseni, isto tako se nadamo da nećeš osećati ljubomoru niti kajanje. Zbogom.” Nije li sasvim prikladno da im se kaže nešto takvo? (Jeste.) Dakle, kad je reč o takvim ljudima, s jedne strane, morate jasno sagledati njihovu priroda-suštinu, dok im, s druge strane, morate pristupiti na odgovarajući način. Ako su oni bezvernici, nevernici, a ipak su spremni da službuju, mogu da budu poslušni i da se pokore, pa čak i ako ne streme ka istini, nemojte im smetati i nemojte ih izbacivati. Umesto toga, dozvolite im da nastave da službuju i ako možete da im pomognete, onda im i pomozite. Ako nemaju želju čak ni da službuju i počinju da budu aljkavi i da čine zlodela, u tom slučaju smo učinili sve što je trebalo. Ako žele da odu, neka odu i neka vam ne nedostaju. Došli su do tačke kad treba da odu, i takvi ljudi nisu dostojni vašeg žaljenja, jer su bezvernici. Ono što jeste krajnje žalosno je činjenica da ima ljudi koji su neverovatno glupi, koji uvek gaje lična osećanja prema proteranima, kojima oni uvek nedostaju, koji govore u njihovo ime, koji staju u njihovu odbranu i koji za njima čak i plaču, za njih se mole i preklinju. Šta mislite o onome što ovi ljudi rade? (To je tako glupo.) U kom smislu je glupo? (Ti koji odlaze jesu bezvernici, ne prihvataju istinu i naprosto nisu dostojni da se za njih moli i da ikome nedostaju. Jedino su oni kojima Bog pruža prilike i koji se nadaju da će biti spaseni vredni tuđih suza i molitvi. Ako se neko moli za bezvernika ili đavola, tada je taj veoma glup i neznalica.) S jedne strane, oni iskreno ne veruju da Bog postoji – bezvernici su; s druge strane, priroda-suština tih ljudi jeste ona svojstvena neverniku. Kakvo se značenje ovde nagoveštava? Da oni uopšte nisu ljudi, već da imaju priroda-suštinu đavola, Sotone, i da su ti ljudi suprotstavljeni Bogu. Tako stoje stvari u pogledu njihove priroda-suštine. Međutim, postoji još jedan aspekt, a on je u tome da Bog bira ljude, a ne đavole. Dakle, recite Mi, jesu li ti đavoli pripadnici Božjeg izabranog naroda, i jesu li od Boga izabrani? (Nisu.) Nisu pripadnici Božjeg izabranog naroda, pa ako stalno osećaš emocionalnu povezanost s tim ljudima i žao ti je što odlaze, zar te to ne čini budalom? Nisi li zbog toga suprotstavljen Bogu? Ako prema pravoj braći i sestrama nemaš duboka osećanja, a gajiš ih prema ovim đavolima, šta si onda ti? U najmanju ruku si smeten, ljude ne posmatraš u skladu sa Božjim rečima, još uvek se ne vladaš sa ispravne tačke gledišta i stvari ne rešavaš vođen načelima. Smetena si osoba. Ako prema nekom od ovih đavola imaš osećanja, tada ćeš razmišljati ovako: „Ali on je tako dobra osoba i imamo tako dobar odnos! Dobro se slažemo i on mi mnogo pomaže! Kad sam slab, on mi pruža takvu utehu, a kad radim nešto pogrešno, tolerantan je i sa mnom ima strpljenja. Pun je ljubavi!” Takav je bio samo prema tebi, pa šta si onda ti? Nisi li i ti samo još jedno obično iskvareno ljudsko biće? A kako se ta osoba odnosi prema istini, prema Bogu i kako se odnosi prema dužnosti koju mu je Božja kuća poverila? Zašto stvari ne posmatraš iz tog ugla? Da li je ispravno stvari posmatrati iz ugla svojih ličnih interesa, svojim telesnim očima i osećanjima? (Ne.) Jasno da nije! I pošto to nije ispravan način da se stvari posmatraju, treba to da pustiš i promeniš ugao posmatranja i gledište sa koga posmatraš tu osobu. Treba da nastojiš da toj osobi pristupiš i njome se baviš uzimajući Božje reči kao svoje polazište – to je tačka gledišta koju pripadnici Božjeg naroda treba da usvoje i stav koji oni treba da imaju. Ne budi glupan! Misliš li da te to što sažaljevaš druge čini dobrom osobom? Neverovatno si glup i bez ikakvih načela. Prema ljudima se ne ophodiš u skladu sa Božjim rečima; stojiš na strani Sotonâ i saosećaš sa Sotonama i đavolima. Tvoje saosećanje nije usmereno na Božji izabrani narod ni na one koje Bog želi da spase, niti je usmereno na pravu braću i sestre.

Ti ljudi koji su bezvernici nisu nikada voljni da obavljaju svoju dužnost i uvek je obavljaju kako im se prohte. Koliko god da s njima razgovarate o istini, oni je ne prihvataju, a čak i ako od nje ponešto i shvate, to ne sprovode u delo. A tu je još jedno veliko njihovo ispoljavanje. Svoju dužnost uvek su obavljali traljavo, uvek su aljkavi i tvrdoglavo odbijaju da se pokaju. U svojim poslovima su veoma pažljivi, ozbiljni i rigorozni i nipošto se ne usuđuju da ih zanemare. Pažljivo su razmislili o svojoj hrani i odevanju, o svom statusu, ugledu, samopoštovanju, telesnim užicima, o svojim bolestima, svojoj budućnosti, izgledima, penziji, pa čak i o pitanjima koja se tiču njihove smrti – sve oblasti su obuhvatili. Međutim, kad je reč o obavljanju njihove dužnosti, krajnje su nepažljivi, a još manje streme ka istini. Svaki put kada prisustvuju okupljanju, nekim ljudima se prispava i zadremaju, pa čak osećaju odbojnost kada začuju Moj glas. Osećaju duboku nelagodnost, osećaju se nespokojno, protežu se i zevaju, češu se po ušima i trljaju obraze. Ponašaju se kao životinje. Neki ljudi kažu: „Propovedi na okupljanjima traju dugo, a neki ljudi ne mogu tako dugo da sede nepomično.” U stvarnosti je, ponekad, okupljanje tek počelo, a oni već počinju da se vrpolje i osećaju odbojnost dok slušaju. Zato nikada ne slušaju propovedi niti čitaju Božje reči. Čim čuju da neko besedi o istini, osećaju odbojnost, muka im je i da gledaju ljude kako to slušaju sa takvom pažnjom i zanesenošću. Kakva je priroda-suština takvih ljudi? Oni su samo zaodeveni ljudskom kožom; spolja su ljudi, međutim, ako ogulite tu kožu, oni su đavoli, a ne ljudi. Bog želi da se svaki čovek spase, da se spasu oni sa ljudskošću; On ne želi da se đavoli spasu. Bog ne spasava đavole! To morate uvek da imate na umu i da nikad ne zaboravite! Ne smeš da se družiš ni sa kim ko je zaodeven ljudskom kožom, a čija su priroda i suština đavolski. Ako sa takvom osobom nisi prekinuo sve veze, pokušavaš da joj udovoljiš i laskaš joj, postaćeš predmet Sotonine sprdnje, a Bog će te prezreti i reći: „Ti, slepa budalo, ne možeš nikoga da razumeš!” Bog ne spasava đavole, razumeš li? (Da.) Bog ne spasava đavole niti bira đavole. Đavoli nikada ne mogu da vole istinu, niti da streme ka istini, a kamoli da se pokore Bogu – nikada se ne mogu pokoriti Bogu. U Boga veruju ne zato što vole Njegovu pravednost i pravičnost, i ne zato da bi mogli da teže dostizanju spasenja. Oni izražavaju odbojnost i prezir prema tome što se Jov bojao Boga i klonio zla, i u svom srcu osećaju ogromnu odbojnost i otpor prema pitanju stremljenja ka istini. Ako Mi ne verujete, samo pogledajte oko sebe one koji su izbačeni i otkriveni i vidite šta se nalazi u njihovoj srži, o čemu pričaju kad ih niko ne čuje, do čega im je stalo, kakav im je stav prema sopstvenom životu, opstanku i prema ljudima, događajima i stvarima oko njih, baš kao i ono što kažu i gledišta koja izražavaju. Iz svih tih izražavanja i otkrivanja, jasno ćeš videti upravo ono što oni jesu, zašto su u stanju da odu i zašto kuća Božja želi da ih izbaci. Nije li vredno izvući tu pouku? (Da, jeste.) I koju ste to pouku izvukli? Šta ste to razumeli? (Naučili smo kako da budemo pronicljivi i shvatili smo da, duboko u svojoj srži, ti ljudi ne vole istinu i odbojna im je. Oni samo taljigaju u Božjoj kući i, pre ili kasnije, biće izbačeni.) Ako stvari tako posmatrate, to pokazuje da ste izvukli pouku.

Da li si u stanju da vidiš koliko đavoli i Sotona u duhovnom carstvu osećaju odbojnost prema istini i kako su neprijateljski nastrojeni prema istini? Da li si u stanju da vidiš kako đavoli i Sotona prkose Bogu i bogohule? Da li si u stanju da vidiš koje reči, izreke i metode đavoli i Sotona koriste da napadnu Boga? Da li si u stanju da vidiš šta Bog đavolima i Sotoni dopušta da rade, kako oni to rade i kakav im je stav? (Ne.) Ne možeš da vidiš ove stvari. Prema tome, šta god da Bog kaže puka je uobrazilja ili slika u tvom srcu; nije činjenica. Pošto sȃm nisi video ove stvari, možeš samo da se uzdaš u svoju uobrazilju i da zamišljaš takav prizor ili da zamišljaš nekakvo delo. Međutim, kad se suočiš sa ovim živim đavolima i Sotonama zaodenutim u ljudsku kožu, ti praktično dolaziš u dodir sa govorom i postupcima đavola i Sotona, kao i sa činjenicama i dokazima da osuđuju Boga, napadaju Ga, prkose Mu i bogohule – sa potpunom jasnoćom vidiš njihovu narav koja ima odbojnost prema istini i koja mrzi istinu. Ti đavoli i Sotone zaodenuti ljudskom kožom napadaju Boga na potpuno isti način kao što Boga napadaju đavoli i Sotona u duhovnom carstvu; potpuno su isti, s tim da su đavoli i Sotone zaodenuti ljudskom kožom promenili oblik da bi napadali Boga – ali im je suština i dalje ista. Zaodenuti su ljudskom kožom i pretvaraju se u ljude, ali i dalje dolaze da osuđuju Boga, napadaju Ga, prkose Mu i bogohule. Način na koji ovi đavoli i Sotone u telu i bezvernici osuđuju Boga, napadaju Ga i prkose Mu, i način na koji ruše Njegovo delo i ometaju crkveni posao potpuno je isti načinu na koji đavoli i Sotona u duhovnom carstvu sve to rade. Prema tome, kad vidiš kako đavoli i Sotone u svetu prkose Bogu, zapravo vidiš kako đavoli i Sotona u duhovnom carstvu prkose Bogu – nema nikakve razlike. Oni potiču iz istog izvora i poseduju istu priroda-suštinu, i baš zato rade iste stvari. Bez obzira na to u kom se obliku pojavljuju, svi rade iste stvari. Ti đavoli i Sotone zaodenuti ljudskom kožom, dakle, prkose Bogu i napadaju Ga, i ispoljavaju izrazitu odbojnost i otpor prema istini zbog svoje prirode i zato što tome ne mogu da odole. Zašto kažem da tome ne mogu da odole? Naizgled su ljudi, žive zajedno s drugim ljudima, jedu tri pristojna obroka dnevno, stiču ljudsko obrazovanje i znanje, uz iste životne veštine i životne navike koje imaju i drugi ljudi; međutim, njihov unutrašnji duh nije isti kao kod drugih ljudi, kao ni njihova suština. Prema tome, ove ljude određuje suština, koren i izvor koji se nalaze u osnovi njihovih gledišta i stvari koje su u stanju da učine. Ako napadaju Boga i bogohule, onda su đavoli, a ne ljudi. Ma koliko dobro i ispravno zvučale stvari koje govore u ljudskoj koži, njihova priroda-suština je kao kod đavola. Da bi naveli ljude na pogrešan put, đavoli mogu izreći stvari koje zvuče dobro, ali uopšte ne prihvataju istinu, a još manje je sprovode u delo – upravo je to slučaj. Pogledajte te zle ljude i antihriste i one koji prkose Bogu i izdaju Ga – nisu li oni od te sorte? Svi su u stanju da kažu stvari koje dobro zvuče, ali praktično ne mogu ništa da učine. Mogu da iskažu izvesno poštovanje i upute milozvučne reči ljudima koji imaju status i moć, posebno svojim neposredno nadređenima, ali kad dođu pred Boga, prema ovaploćenom Bogu ne iskazuju ni najosnovniji minimum poštovanja. Ako ih zamolite da se pozabave nekim stvarima za Boga, oni to zapravo ne žele, a i kad to čine, obavljaju to traljavo. Pa, kako mogu da se tako ponašaju prema Bogu? Da li ih je istina izneverila? Da li ih je Bog izneverio? Da li je Bog s njima ranije komunicirao? Odgovor na ova pitanja je negativan, a Bog se čak nikada nije susreo s njima. Pa, otkud to da ovi ljudi usvajaju takav stav prema Bogu i istini? Razlog postoji, a sastoji se u tome da je njihova priroda-suština prirođeno u suprotnosti s Bogom. I zato ne mogu da odole a da Boga ne ismevaju i ne bogohule, da u svom srcu ne preziru, ne osuđuju i ne napadaju Boga, čineći to potpuno beskrupulozno – to je određeno njihovom priroda-suštinom. Sve to čine gotovo bez imalo napora, uz reči koje im naprosto izviru iz usta; bezobzirno, neuviđavno, naprosto ih prirodno otkrivaju. Mogu da iskažu poštovanje prema drugim ljudima, prema ljudima sa statusom i prema običnim ljudima, ali u potpunosti preziru Boga i istinu. Šta su oni? (Đavoli.) Tako je, oni su đavoli, nisu ljudi, bez obzira na svoje godine. Neki ljudi kažu: „Možda su samo mladi i ništa ne shvataju.” Misliš da su mladi i da ništa ne shvataju, ali kada odu u svet ili u društvo i vide starije ljude, uvek im se pristojno obraćaju. A kad vide Boga, Njemu se tako ne obraćaju, već umesto toga kažu: „Hej” ili „Ti tamo” ili samo „Ti”. Bogu se ne obraćaju. Znaju kako da poštuju stare i neguju mlade u društvu, civilizovani su i učtivi. Međutim, kad dođu pred Boga, nisu u stanju da rade ove stvari i ne shvataju kako da Mu iskažu poštovanje. Dakle, šta su oni? (Đavoli.) Oni su đavoli, tipični đavoli! U stanju su da pokažu poštovanje i da budu pristojni prema istaknutim ljudima u društvu, prema onima sa statusom, prema onima kojima se dive, pa čak i prema onima od kojih mogu da izvuku nekakvu korist; jedino kad dođu pred Boga, ne pokazuju nikakvo poštovanje ni učtivost, već odmah postaju puni otpora, otvoreno Ga mrzeći i ophodeći se prema Njemu s prezrivošću. Šta su oni? Oni su đavoli, tipični đavoli! Ti bezvernici, ti ljudi koji se uvuku u Božju kuću, a zatim bivaju izbačeni i odbačeni, svi su redom, stoprocentno, od takve sorte. Toliko se opiru Bogu i toliko se prezrivo ophode prema Njemu, a kad je reč o dužnosti koju Bog ljudima nalaže da je obavljaju, na nju još i manje obraćaju pažnju. Nezavisno od njihovog statusa u društvu, stepena njihovog obrazovanja, njihove starosti ili pola, priroda-suština im je ista. Kad su u svetu i naiđu na službenika koji od njih zatraži da nešto urade, ne mogu dovoljno da puze po zemlji i da se ulaguju. Voljni su i spremni da budu robovi tog službenika i daće sve od sebe da mu se dodvore. Ako se s njima rukuje ili ih zagrli neka slavna ličnost ili predsednik, osećaju se počašćeno i možda više nikada, dok su živi, neće oprati ruke niti presvući odeću koju su tom prilikom nosili. Smatraju da su te slavne ličnosti i velikani veći i slavniji čak i od Boga, i zato su u svom srcu u stanju da preziru Boga. Šta god da Bog kaže ili koje god delo da On obavi, ti ljudi to ne smatraju vrednim pomena. I ne samo da to ne smatraju vrednim pomena, već stalno žele da prerađuju Božje reči i menjaju ih, da im pridaju sopstveno značenje, potpuno ih usklađuju sa svojim mišljenjem – sve su to ljudi sa problemima u svojoj priroda-suštini. Recite Mi, da li je tim đavolskim ljudima ili tim ljudima sa priroda-suštinom đavola primereno dozvoliti da ostanu u Božjoj kući? (Ne, nije.) Ne, nije. Oni nisu isti kao Božji izabrani narod: Božji izabrani narod je izabran od Boga, dok su ovi ljudi od đavoliâ i Sotone.

Kakvi se ljudi moraju okupiti da bi se mogli nazvati crkvom? Kakvi su ljudi poželjni u Božjoj kući i kakvim ljudima pripada Božja kuća? Recite Mi. (Ljudima koji istinski veruju u Boga i streme ka istini.) To je malo prezahtevno. S moje tačke gledišta, najniža granica i najmanje merilo moraju biti ljudi koji su spremni da službuju. Oni možda ne vole istinu, ali to ne znači da osećaju odbojnost prema istini. Bespogovorno rade ono što im Božja kuća traži, poslušni su i u stanju da se pokore. Kad je reč u uslovima za stremljenje ka istini, neki ljudi mogu smatrati da su lošeg kova, u tome ne uživaju i nisu u toj meri zainteresovani. Mogu misliti da je prihvatljivo da s vremena na vreme saslušaju propoved, a ponekad dok je slušaju, uspavaju se i kad se probude, zapitaju se: „Šta sam upravo slušao? Zaboravio sam. Biće bolje da se prihvatim posla. Za mene je dovoljno da samo obavljam svoj posao.” Nisu neposlušni i ne prekidaju i, koji god posao da im se poveri, svojski se trude. Odišu nekom stvarnom iskrenošću i podsećaju na stare tegleće konje – vlasnik im samo kaže šta treba da urade i, bilo da je reč o tome da treba da okreću točak vodenice, da vuku plug, rade u polju ili vuku zapregu, uvek odišu istinskom iskrenošću, u stanju su da obave zadatke i da ne izazivaju nikakve nevolje. O čemu oni razmišljaju? „Rečeno mi je da sam službenik, pa ću obavljati službu. Bezvredan sam i nisam niko i ništa. Dok službujem za Boga, On me time uzdiže, i ne osećam se kao da mi je naneta nepravda.” Vidiš, takav stav imaju. Prema tome, takve ljude treba zadržati u Božjoj kući. Iako mogu imati neke mane, nedostatke ili loše navike, lošeg su kova ili budalasti, sve takve ljude mogu da istrpim i tolerišem; to nije problem i pružam priliku tim ljudima. Kakvu priliku? Da li im pružam priliku da službuju ili da postignu spasenje? Naravno, i jedno i drugo. Kao stvorena bića, oni su spremni da službuju za Boga, da službuju u Božjoj kući i to je njihovo pravo. Povrh toga, uz tu želju koju imaju, treba im dati priliku da postignu spasenje. Ipak, ima i onih koji kažu: „Ali oni ne traže da postignu spasenje!” Ako ne traže da postignu spasenje, onda je to njihova stvar, ali se tim ljudima makar može ukazati posebna naklonost i pružiti prilika da postignu spasenje, i oni imaju šansu da budu spaseni. Šta mislim pod tim „da oni imaju šansu”? Mislim da su lošeg kova, da su pomalo budalasti, da ne mogu da preuzmu veliki ili važan posao u obavljanju svoje dužnosti, već da obavljaju samo običnu dužnost, da nemaju tako važnu ulogu u Božjoj kući, da ne preuzimaju nikakve važne poslove dok šire Božje delo i da njihov doprinos nije veliki; međutim, pošto imaju tu želju da rado službuju za Boga, ukazuje im se naročita naklonost i pruža im se šansa da budu spaseni – to je posebna usluga koja im se čini. Svakom pojedincu Bog pruža brojne prilike. Da li se Bog pošteno ponaša prema ljudima? (Da.) Jer koliko god da su slabi, koliko god da su lošeg kova, koliko god da su budalasti, oni su pripadnici obične i iskvarene ljudske rase; oni samo lično ne streme ka istini naročito aktivno, ali su i dalje ispravni kao ljudi. Na kraju krajeva, bez obzira na to da li su u stanju da dođu do istine ili postignu spasenje, što se tiče Boga, On im daruje dobrotu i ukazuje im posebnu naklonost, zato što su ti ljudi napravljeni prema sasvim drugačijem kalupu u odnosu na te bezvernike i te đavole koji se protive Bogu, i imaju drugačiju suštinu. Ti ljudi su đavoli i neprijatelji Božji, dok ovi ljudi, iako samo traže da službuju i zadovoljavaju se time što službuju, u svom srcu nemaju nikakav otpor prema Bogu. Nikada neće aktivno napadati Boga, osuđivati Boga niti bogohuliti i usvajaju pozitivan i ispravan stav prema Bogu, odnosno, spremni su da službuju za Boga, nezavisno od činjenice jesu li u stanju da postignu spasenje. A ima i nekih koji su od ovih donekle bolji i koji, tokom svog službovanja, ponešto od istine, shodno svojim mogućnostima, sprovode u delo, koji aktivno i pozitivno traže neka od istina-načela i koji nastoje da ne idu protivno tim načelima. To su želja i stav koje poseduju, pa im Bog daruje dobrotu. Bog se prema njima ne ponaša nepravedno, On naprosto od njih ne odustaje i uvek im pruža prilike. Ako do trenutka kada Božje delo bude završeno oni postignu pokornost Bogu i mogu da se izbave od uticaja Sotone, Bog će ih odvesti u carstvo – to je odredište koje treba da imaju. Bog želi da spase ove ljude i od njih neće odustati; a kako će Bog to učiniti i ispuniti ove reči, jednog dana ćete saznati. Kakav je Božji stav prema đavolima i Sotonama? (Oseća odbojnost prema njima.) Stav Mu je takav da oseća odbojnost prema njima. Nepotrebno je reći da oseća odbojnost prema njima. Bog koristi đavole i Sotone da vrše službu u odgovarajuće vreme i na odgovarajućem mestu, u odgovarajućoj situaciji i sa odgovarajućim stvarima, i nakon što obave službu, oni bez ikakvog obzira bivaju izbačeni. Njihova priroda-suština koja ne stremi ka istini i koja ima odbojnost prema istini neprekidno se otkriva u svakakvim situacijama. Bog im ne daruje dobrotu, zato što ih Bog u potpunosti prezire i izuzetno ih se gnuša. Međutim, ti glupavi ljudi lošeg kova, od kojih su neki možda čak i zbunjeni, spremni su da službuju za Boga, i usvajaju stav i rešenost „da žele da službuju za Boga i nikad zbog toga ne zažale”. U svakodnevnom životu Bog će stoga uvek opraštati njihovu glupost, podnosiće njihovu slabost, štitiće ih i paziti na njih. Na šta mislim kad kažem da će ih Bog štititi i paziti na njih? Mislim na to da će ih Bog prosvećivati u pogledu bukvalnog značenja nekoliko istina koje oni mogu da razumeju i omogućiće im da razumeju istine koje mogu da shvate; Bog je uz njih, daruje im mir i radost, a kad se suoče sa iskušenjem, Bog će za njih prirediti prikladna okruženja da ih od toga zaštiti. Koja su glavna iskušenja? Postoje brojna iskušenja: brak, neprikladni odnosi između muškaraca i žena, novac, status, slava i dobit, ugled, kao i dobar posao, dobra plata i tako dalje – sve su to iskušenja. Na koje druge načine Bog štiti ljude? Leči te od bolesti kako bi sprečio da patiš, čuva te od zamki i napada zlih ljudi i tako dalje. Osim toga, kad se suočiš sa nekim teškoćama ili nekim stvarima koje deluju kobno, Bog će prirediti da te određeni ljudi, događaji i stvari zaštite od tih nesreća i teškoća, omogućavajući ti da do kraja, onako kako želiš, nesmetano službuješ za Boga u Njegovoj kući – nije li to dobra stvar? (Da, dobra je.) Prema tome, odakle dolazi to što ti se sve odvija glatko i u skladu sa tvojim željama? (Iz Božje zaštite.) Tačno, to dolazi iz Božje zaštite, iz toga što te Bog čuva, kao i od Božje dobrote. Međutim, ti ljudi koji su đavoli ne mogu da odole a da ne rade đavolske stvari. U svemu što rade prave greške i svi gaje zle namere. Njima je normalno da se često ne odupru iskušenju; upravo to im je potrebno, poput velike stene koja iznenada pada sa neba, udara ih u glavu, mrvi i ubija. I ljudi koji su spremni da službuju za Boga suočiće se sa tim stvarima, ali ih, uz čudesnu Božju zaštitu, ta nesreća neće zadesiti, mimoići će ih, i u svom srcu će reći: „Bog me štiti, nije došlo moje vreme da umrem!” Bog te održava u životu jer si Mu još uvek od koristi. Bog ti je podario život, i pošto si spreman da službuješ za Njega i ponudiš Mu se, zašto te Bog ne bi zaštitio? Bog će te zasigurno zaštititi. Da li Bog od ljudi želi mnogo? (Ne.) Ti ljudi koji su spremni da službuju za Boga zapravo nisu previše nadareni i kov im nije baš najbolji; imaju ograničeno shvatanje istine do te mere da mogu razumeju samo poneke reči i doktrine i da nauče da govore poput drugih ljudi. Međutim, naprosto nisu u stanju da dokuče istina-načela, niti mogu da dobace do stremljenja ka istini ili do postizanja spasenja. Njihova pokornost Bogu obuhvata jedino to da rade ono što im Božja kuća kaže i nema načina da se pokore istini, to je sve. I pošto su oni samo obična iskvarena ljudska bića i zato što su spremni da službuju za Boga, Bog ih ne odbacuje. Prema tome, ti ljudi koji su izbačeni sasvim sigurno ne valjaju. Ako ste zaista dobri ljudi, ako ste zaista ljudi koje je izabrao Bog, ako zaista imaš stav pokornosti prema Bogu, želju i stav da budeš spreman da službuješ za Boga i da nikada ne zažališ zbog toga, Bog te zasigurno neće nikada odbaciti, već će ti umesto toga pokazati dobrotu. Biće to blagoslov upućen tebi, a Bog želi takve ljude. Bog želi takve ljude – zbog svog lošeg kova, oni ne streme ka istini i ne mogu da shvate istinu, ali su spremni da službuju za Boga. Druga vrsta ljudi koje Bog želi jesu oni koji žele da streme ka istini, koji vole istinu, koji vole poštenje, pravednost i pozitivne stvari, koji žele da se pokore istini i koji, nakon što shvate i razumeju istinu, nakon što spoznaju istinu i dokuče je, mogu da budu poslušni, da se pokore i da primenjuju u skladu sa istinom. Povrh toga, ti ljudi imaju rešenost da streme ka istini i postignu spasenje i nikada nisu posumnjali u Boga. Ti ljudi su, naravno, oni koje Bog voli i koje želi da spase. Međutim, jesi li ti u stanju da ispuniš ovo merilo? I šta ćeš učiniti ako nisi u stanju da ga ispuniš? Tvoj stav prema Bogu i istini makar ne sme da bude onaj svojstven đavolima i Sotoni, moraš da se barem približiš Božjem merilu odobravanja i moraš da budeš spreman da službuješ za Boga. Ako se neprestano dovodiš u položaj protivljenja Bogu, postupaš suprotno Bogu i ako uvek u svom srcu napadaš Boga i bogohuliš, naći ćeš se u teškoj i opasnoj situaciji. U svom srcu treba da budeš načisto u pogledu svog stava prema Bogu i trebalo bi da se svrstaš shodno različitim vrstama ljudi o kojima ovde govorim.

Stremljenje ka istini je veoma važno, ali to ne znači da ako ljudi ne streme ka istini, oni ne mogu da stignu do kraja puta; to nije tačno utvrđeno. Svi ljudi su stvorena bića i dokle god nisu đavoli ni Sotone, oni neće aktivno napadati Boga, niti će sa jasnom svešću o tome aktivno napadati Boga i bogohuliti. Prema tome, Bog je pravedan i razuman prema običnom iskvarenom ljudskom rodu i svima im pruža šansu da postignu spasenje. Dok čovek prolazi putem postizanja spasenja, Bog je prema njemu dobar, štiti ga i brine o njemu. Dakle, kakav je Božji stav prema onim ljudima koji su đavoli i Sotone? Oni Boga vide kao svog neprijatelja i neprekidno osuđuju Boga, napadaju Ga i bogohule, uništavaju Njegovo delo i nikada ne umeju da se pokaju. Ako stupe u kontakt s drugim ljudima, sa nekima od njih će se dobro slagati, ali samo kad dođu pred Boga, s Njim se nimalo ne slažu, ni na minut ni na sekund; ne mogu da rade s Bogom, da s Njim imaju suživot niti da s Njim oko bilo čega postignu sporazum, a to pokazuje da su obični đavoli i Sotone. Bog nipošto ne podnosi takve ljude i Božja kuća takve ljude nikako ne zadržava. Čim neko takav bude otkriven, on se izbacuje; čim dvoje takvih bude otkriveno, oni se izbacuju; koliko god njih da bude otkriveno, toliko njih se i počisti – i tog dana kad su otkriveni, sa njima je gotovo. Vidiš, kad dobri ljudi budu unapređeni i upotrebljeni za neku važnu svrhu, oni su u tom trenutku usavršeni, blagosloveni i žanju najveće plodove; kad zli ljudi i đavoli budu unapređeni i upotrebljeni, oni se prirodno otkrivaju i isključuju, a njihov poslednji dan je stigao. Setite se onih oko vas koji su nedavno ili na samom početku otkriveni, isključeni ili izbačeni i onih čija su imena konačno uklonjena sa spiska. U trenutku kad su u Božjoj kući dostigli vrhunac svoje „karijere” bili su isključeni, stigao im je poslednji dan, i na njihov život vere u Boga stavljena je ogromna tačka. Bezvernici lutaju okolo u crkvi i iz nje odlaze i ne mogu za sebe da pronađu prikladno mesto, niti mogu da obavljaju ikakvu dužnost. Čim počine neko zlodelo, bivaju otkriveni i stigao im je poslednji dan. Đavolima se dopada da čine velike stvari i da se proslave, a dan u kome najviše uživaju u slavi njihov je poslednji dan. Zašto ovo kažem? Znate li? Tako stvari stoje. Najviše su samozadovoljni u trenutku kad najviše uživaju u slavi, a u času kad su najviše samozadovoljni, zar se tada neće i najviše zaneti? (Da.) Kad nisu uspešni i nemaju slavu, ovi đavoli drže glavu pokunjeno. No, samo zato što kažem da glavu drže pokunjeno, to ne znači da su u stanju da primenjuju istinu, već da stvari obavljaju pažljivo i oprezno, uvek sa srcem na oprezu, a ne sa bogobojažljivim srcem. Onog trenutka kad vide priliku ili steknu određenu moć ili status, kad su u stanju da vetru i kiši narede šta da rade, postaju samozadovoljni i zaneseni, razmišljajući: „Došao je moj čas. Sada je trenutak da pokažem svoje veštine i vrline i da svoje sposobnosti uvedem u igru!” I stupaju u akciju. Šta je motiv za njihove postupke i koji je njihov izvor? Odakle potiču motivacija i izvor njihovih postupaka? Potiču od đavola, od Sotone i od njihovih želja i divljih ambicija. U takvim okolnostima, mogu li stvari koje rade da budu u skladu sa istina-načelima? Mogu li dok rade imati bogobojažljivo srce? Mogu li da obavljaju stvari u skladu sa onim što zahteva Božja kuća? Ne, ne mogu – glasi odgovor na sva ova pitanja. I koje su posledice? (Oni izazivaju prekide i ometanja.) Tako je, posledice su u tome da oni izazivaju ozbiljne prekide i ometanja, pa čak izazivaju ozbiljna ometanja i gubitke Božjoj kući i crkvenom poslu. Dakle, u skladu sa načelima postupanja prema ljudima u Božjoj kući, kako treba postupiti prema ljudima koji radu crkve izazivaju takve posledice? Ako je u pitanju manji problem, treba da budu smenjeni, a ako je reč o ozbiljnoj stvari, tada treba da budu izbačeni. Kad je neko unapređen i upotrebljen za neku važnu svrhu, ili je raspoređen da obavi neki posao, Božja kuća će s njim uvek jasno razgovarati o načelima obavljanja posla. Toj osobi se saopštavaju brojna načela i pojedinosti, i tek nakon što ih ona shvati i razume i sve to zapiše, ta predaja posla se smatra završenom. Međutim, kad treba da uradi neki posao i obavi svoju dužnost, ona mu pristupa sa svojim razotkrivenim đavoljim kandžama i na scenu stupa taj istinski đavo u njoj. Uopšte ne radi stvari u skladu sa načelima Božje kuće, već ih u potpunosti radi kako ona želi, kako se njoj dopada, kako joj se prohte. Niko ne može da je kontroliše, a ona nikoga ne sluša, razmišljajući: „Božja kuća, bog i istina svi redom mogu da stoje po strani! Ovde ja odlučujem!” Tako postupaju đavoli i to je stav koji đavoli imaju prema dužnosti i prema istini. Ako prema istini imaš takav stav, bićeš otkriven. Ako delo Božje kuće i svoju dužnost smatraš beznačajnim stvarima i stvari ne obavljaš u skladu sa načelima koja ti je Božja kuća naložila da poštuješ, prema tebi se neće postupati ljubazno. Božja kuća ima načela na osnovu kojih postupa prema ljudima; oni koji treba da budu otpušteni bivaju otpušteni, oni koji treba da budu izbačeni bivaju izbačeni, i to je sve što o tome ima da se kaže. Zar nije tako? Nije li to ono što Božja kuća radi? I zar to nije način na koji se otkrivaju ti đavoli? I nisu li to njihova motivacija za rad, izvor njihovih postupaka i način na koji rade? (Jesu.) Postupajući s njima na taj način, da li se Božja kuća prema njima nepravedno ophodi? (Ne.) Da li je to prikladan način da se s njima postupi? (Jeste.) Nego šta nego je prikladan! Normalan čovek prihvata svoju dužnost, dobija unapređenje i upotrebljava se za neku važnu svrhu. Svoj posao obavlja u skladu sa svojim sposobnostima i sa svojim kovom i, u manjoj ili većoj meri, u skladu sa načelima rada koja razume ili koja mu je Božja kuća naložila da poštuje. Uprkos činjenici da često otkriva iskvarene naravi, to ne utiče na normalno obavljanje njegove dužnosti. Sa kakvim god poteškoćama da se suoči, u kakvom god pogrešnom stanju da se nađe ili kakav god prekid da trpi, na kraju će u obavljanju svoje dužnosti postići određene pozitivne rezultate i ti rezultati su svima prihvatljivi. Međutim, ti bezvernici, koliko god da obavljaju svoju dužnost, nikada ne postižu nikakve pozitivne rezultate. Uvek rade loše stvari i nastoje da stvari upropaste, a to ne samo da utiče na crkveni posao, već šteti i interesima crkve, stvarajući u njihovom radu užasnu atmosferu i praveći od njega haos. Ako jedan đavo ometa i uništava neki posao, u pozadini mora postojati mnogo ljudi koji će taj posao raditi ispočetka, trošeći ljudske i finansijske resurse Božje kuće i srdeći mnoge pripadnike Božjeg naroda. Nakon što taj đavo bude počišćen, rad crkve istoga časa poprima blistavi novi izgled i rezultati rada su drugačiji. Đavolu koji je izazivao prekide i ometanja se zabranjuje pristup, ljudi stiču slobodan i oslobođen mentalitet, radni učinak se povećava i svi svoje dužnosti normalno obavljaju. Prema tome, ispostavlja se da ti ljudi koji su đavoli i Sotone dolaze spolja i, bez obzira na to koliko imaju godina ili koliko su obrazovani, dokle god su zli ljudi, mogu da čine zlodela i da obavljaju ulogu đavola i Sotone koji kvari i ometa ljude. Na primer, kuvaš lonac pileće supe kojoj se svi raduju, kad najednom muva uleti u supu. Reci Mi, može li se ta pileća supa i dalje pojesti? Nema ništa od nje, možeš lepo da je prospeš, a dva ili tri sata rada uludo su potrošena. Zatim nekoliko puta treba da ispereš lonac, pa čak i nakon tolikog pranja, i dalje ti neće izgledati čisto, gadiće ti se. Šta te je omelo? (Muva.) Iako je muva sasvim mala, njena prljava suština je tako odvratna. Ti ljudi koji su od đavola su poput muva. Nekako dospeju u crkvu i izazivaju ozbiljan prekid u normalnom odvijanju crkvenog života, ometaju normalan napredak crkvenog posla. Dakle, da li sada jasno razumete ove ljude koji su đavoli? Njih naterati da obave neku službu i da obavljaju svoju dužnost kako treba teže je nego li svinju naterati da poleti; kao da ribu pokušavaš da nateraš da živi na suvom. Najteže je đavole i Sotone naterati da primenjuju istinu, baš kao i bezvernike da odano obavljaju svoju dužnost. Tako stoje stvari. Ako naiđete na ljude koji su Sotone i bezvernici, u redu je ako morate da ih zamolite da vam pomognu da nešto privremeno uradite. Ali ako za njih organizuješ da obavljaju neku dužnost ili da obave neki posao, u tom slučaju si slepac i ispadaš budala. A još si veća budala ako od njih tražiš da obave neki važan posao. Ako zaista ne možeš da pronađeš nikog prikladnog da ti pomogne, pa zato od njih tražiš pomoć, u redu je da ih zamoliš da nešto urade, ali na njih moraš da motriš i nikako tu stvar nemoj da gubiš iz vida. Takvi ljudi su krajnje nepouzdani; pošto nisu ljudi, već đavoli, krajnje su nepouzdani. Dakle, sada osmotrite ljude koji nadzornici timova ili su vođe timova, i one koji obavljaju ključne dužnosti i važan posao, i proverite da li su poput ovih đavola. Ako možete da ih smenite, smenite ih što pre; ako ne možete da ih smenite jer ne postoji niko prikladan ko bi preuzeo njihovo mesto, onda pažljivo motrite na njih, nadgledajte ih i pomno ih pratite. Đavolima i Sotonama ne smete pružiti priliku da izazovu ometanja. Đavo uvek ostaje đavo, nema ljudskosti i nema savesti ni razuma – to nikada nemoj smetnuti sa uma! Svi bezvernici su od đavola i Sotone i ne smete im verovati! Hajde da na ovom mestu prekinemo razgovor o ovoj temi.

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje


I. Otpuštanje raznih negativnih emocija

D. Emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti

Kad smo ranije razgovarali o načinu stremljenja ka istini, pričali smo o dve stvari. Koja je bila prva od njih? (Otpuštanje.) Jedna od njih bila je otpuštanje. A koja je bila druga? (Posvećenost.) Posvećenost. Tri puta smo govorili o prvoj stvari, o „otpuštanju”. O čemu smo razgovarali prošli put? (Bog je prošli put analizirao razloge nastanka negativnih emocija uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti kod ljudi iz perspektive poteškoća sa kojima se suočavaju i njihovog stava prema Božjem delu i istini.) Brojni su razlozi mogućeg nastanka negativnih emocija uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, ali ih načelno izaziva objektivni razlog da ljudi ne shvataju istinu. To je jedan razlog. Postoji još jedan razlog i to je primarni razlog da ljudi ne streme ka istini. Kad ljudi ne shvataju istinu niti ka njoj streme, i kad nemaju istinsku veru u Boga, oni se istinski ne pokoravaju i zbog toga u njima prirodno nastaju svakakve negativne emocije. U svakodnevnom životu, zbog praktičnih teškoća koje ljudi doživljavaju u životu i svih različitih problema sa kojima se suočavaju u svom razmišljanju, oni u svojim objektivnim okruženjima na kraju osećaju svakakve negativne emocije. Konkretno, negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti o kojima smo prošli put razgovarali, sve nastaju zato što se ljudi suočavaju sa svakakvim teškoćama i problemima povezanim sa njihovim telesnim životom. Pošto ljudi, kad se suoče sa ovim problemima, ne traže istinu niti veruju u ono što Bog kaže, a još manje u Božjim rečima traže istinu koju treba da shvate i primenjuju, što bi im omogućilo da otpuste svoja pogrešna gledišta, svoje pogrešne misli i stavove o tim stvarima, kao i da otpuste svoje pogrešne načine postupanja sa ovim stvarima i pristupanja tim stvarima, dani prolaze, vreme protiče i razne poteškoće sa kojima se ljudi suočavaju u svakodnevnom životu stvaraju raznorazne misli koje ih ometaju i sputavaju duboko u srcu. Bez njihovog znanja, te misli izazivaju nastanak osećanja uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti u vezi sa njihovim telesnim životom i svim različitim problemima sa kojima se suočavaju. U stvari, kad ljudi još uvek nisu došli pred Boga niti imalo shvataju istinu, ti problemi će kod svake osobe izazvati nastanak osećanja uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti u različitom stepenu – to je neizbežno. Za one koji žive u telu, sve što im se dogodi izazvaće određeno ometanje i uticaj u njihovom životu i njihovim mislima. Kad to ometanje i uticaj postanu veći nego što oni mogu da izdrže i podnesu ili kad njihovi instinkti, sposobnosti i društveni status nisu dovoljni da ih održe uspravno ili da reše ili odagnaju te poteškoće, uznemirenost, strepnja i zabrinutost će prirodno nastati duboko u njihovom srcu i u njemu se nakupljati, pa će ta osećanja postati njihovo normalno stanje. Stalna zabrinutost o različitim stvarima kao što su nečiji izgledi u budućnosti, hrana, piće i brak, nečiji opstanak ili zdravlje u budućnosti, nečija starost, nečiji status i ugled u društvu predstavlja zajedničko stanje celog ljudskog roda na temelju činjenice da čovek ne shvata istinu i ne veruje u Boga. Međutim, čim ljudi počnu da veruju u Boga, čim shvate ponešto od istine, njihova će rešenost da streme ka istini postajati sve snažnija. Na taj način, praktične teškoće i problemi sa kojima se suočavaju postepeno će se smanjivati, a negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti postepeno će slabiti i jenjavati – to je sasvim prirodno. A razlog je u tome što će ljudi, nakon što pročitaju brojne Božje reči i nakon što shvate ponešto od istine u svojoj veri u Boga, uvek u skladu sa Božjim rečima odmeravati suštinu, koren i poreklo problema sa kojima se suočavaju tokom života i na taj način pristupati tim stvarima. U završnoj analizi, oni će konačno shvatiti da su u Božjim rukama njihova sudbina i sve te stvari koje u životu doživljavaju, pa će iz šire perspektive shvatiti da je sve ovo pod suverenošću Božjom i da od njih ništa ne zavisi. Prema tome, najjednostavnija stvar koju ljudi mogu da učine jeste da se pokore – da se pokore uređenjima i suverenosti Nebesa. Oni ne bi trebalo da se bore protiv svoje sudbine, već da, kad se s bilo čim suoče, uvek pozitivno i aktivno traže Božje namere i da sa tog polazišta pronađu najprikladniji način za rešavanje tog problema – to je najosnovnija stvar koju ljudi treba da shvate. Drugim rečima, nakon što ljudi počnu da veruju u Boga, zbog istina koje shvataju i zbog toga što su u osnovi pokorni Bogu, njihova uznemirenost, strepnja i zabrinutost postepeno jenjavaju. To znači da ih te emocije više neće tako ozbiljno uznemiravati, neće ih ometati ni zbunjivati, niti će njihovu budućnost učiniti sumornom i neizvesnom, dovodeći do toga da zbog tih stvari često osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost. Naprotiv, zbog toga što su počeli da veruju u Boga i što shvataju ponešto od istine, i zato što su počeli da donekle razaznaju i razumeju svakakve stvari u životu ili da imaju prikladniji način da te stvari rešavaju, njihove negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti postepeno će jenjavati. Međutim, iako mnogo godina veruješ u Boga i čuo si mnoge propovedi, tvoje negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti i dalje nisu otklonjene niti su oslabile – drugim rečima, tvoj stav u vezi sa načinom na koji si posmatrao ljude i stvari, vladao se i postupao, tvoje misli i stavovi, i način na koji si rešavao stvari pre nego što si počeo da veruješ u Boga nisu se promenili – a to znači da nakon što si počeo da veruješ u Boga nisi prihvatio istinu, nisi zadobio istinu niti si, nakon čitanja Božjih reči i slušanja propovedi, koristio istinu za rešavanje tih problema i time razrešio te negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti. Ako nikad ne tražiš istinu da bi razrešio te negativne emocije, zar to ne pokazuje da imaš problem? (Pokazuje.) Na koji problem to ukazuje? U Boga veruješ već mnogo godina, a i dalje osećaš da ti je sudbina potpuno sumorna i turobna. I dalje se u srcu često osećaš prazno i bespomoćno, često osećaš da si izgubljen i da nema puta napred. Ne znaš kuda si se zaputio u životu, i još uvek osećaš kao da samo napipavaš u magli, bez puta, bez pravca kojim bi išao napred. Šta to znači? To u najmanju ruku znači da nisi zadobio istinu, zar ne? A ako nisi zadobio istinu, šta si radio sve ove godine? Jesi li stremio ka istini? (Ne.) Ako, dok si odustajao od stvari, dok si sebe davao i obavljao svoje dužnosti, nisi stremio ka istini i nisi koristio istinu da rešiš praktične probleme, šta si radio sve ovo vreme? (Lenčario i taljigao.) Ima mnogo ljudi koji površno obavljaju svoju dužnost i ti ljudi zapravo službuju. Službenici se zadovoljavaju time da mogu da obavljaju svoje dužnosti, da plate izvesnu cenu i malo pate, ali oni ne streme ka istini. I baš zato se, posle toliko godina vere u Boga, nisu nimalo promenili. Ti ljudi su zapravo službenici i, ako kažemo onako kako se nekada govorilo, možemo reći da se bave verskim aktivnostima. Pogledajte te verske aktivnosti u religioznom svetu – ljudi nedeljom odlaze na bogosluženja i okupljaju se, i obično se ujutru mole, izgovaraju kratke molitve, zahvaljuju se na svemu, blagosiljaju ljude svojim molitvama, i kad vide druge ljude kažu: „Neka te Bog blagoslovi, neka te Bog štiti”. Kad vide potencijalnog kandidata, propovedaju mu jevanđelje i čitaju odlomak iz Biblije. Oni bolji odlaze da čiste crkvu, a kad propovednik dođe, oni ga primaju puni elana; kad naiđu na starije koji imaju probleme u životu, ispomažu ih i u tome pronalaze zadovoljstvo. Zar sve to nisu verske aktivnosti? Da se jedu uskršnja jaja za Uskrs, da se slavi Božić i pevaju božićne pesme – to su aktivnosti kojima se bave. Vaše se aktivnosti sada obavljaju nešto češće nego one kod religioznih ljudi. Mnogi od vas napuštaju domove kako bi u punom radnom vremenu obavljali dužnosti. Svoju duhovnu posvećenost izvršavate ujutru, tokom dana neki crkveni posao, odlazite na redovna okupljanja i čitate Božje reči, a uveče, pre nego što odete na spavanje, molite se Bogu i tražite od Njega da vas zaštiti, da vam podari lep noćni san i poštedi vas noćnih mora, i onda sve to ponavljate narednog dana. Vaš svakodnevni život je izrazito ispravan, a ipak izuzetno bljutav i dosadan. Već dugo ne dobijate ništa i ništa ne razumete, nikada ne razmišljate o ovim najosnovnijim negativnim emocijama i ne prepoznajete ih, niti ste ih ikada iskopali ili razrešili. U svoje slobodno vreme, ili kad se u svojoj dužnosti suočite s nečim što vam se ne dopada, ili kad dobijete poruku od kuće da vam roditelji nisu dobro, ili da se kod kuće nešto loše događa, više vam nije do obavljanja dužnosti i na nekoliko dana postajete slabi. Dok se osećate slabo, te negativne emocije koje se u vama dugo nakupljaju ponovo izbijaju na površinu. O njima danonoćno razmišljaš i prate te poput sene. A ima i onih kod kojih misli i stavovi koje su gajili pre nego što su počeli da veruju u Boga najednom ponovno izbijaju na površinu u trenutku kad se osećaju slabo i negativno, pa razmišljaju: „Možda bi bilo bolje da sam otišao na fakultet, da sam stekao neko zvanje i pronašao dobar posao – do sada bih čak već bio u braku. Onaj moj drugar nije bio ništa posebno dok smo zajedno išli u školu, ali je nakon škole upisao fakultet. Nakon što je našao posao unapređen je i sada ima savršeno srećan porodični život. Ima automobil i kuću i živi divnim životom.” Kada razmišljaju o tim stvarima i skliznu u ta negativna stanja, odjednom na površinu izbijaju svakakve negativne emocije. Razmišljaju o kući, o svojoj majci, žude za onim što je nekada bilo, i sve dobre stvari, loše stvari, bolne stvari, srećne stvari i nezaboravne stvari preplavljuju njihov um i, dok razmišljaju o svim tim stvarima, postaju tužni i suze im se slivaju niz lice. Šta sve ovo pokazuje? Pokazuje da način na koji si nekad živeo i način na koji si vodio svoj život mogu da uskrsnu s vremena na vreme i da ometaju tvoj trenutni život i tvoje trenutno stanje života. Te stvari mogu čak da preuzmu kontrolu nad načinom na koji sada živiš život i nad tvojim životnim stavom, kao i nad tvojim pogledima na stvari. One neprestano ometaju tvoj život i zaposedaju ga. To sa tvoje strane ne dolazi svesno, već je reč o tome da si prirodno zaglibio u tim negativnim emocijama. U ovom trenutku možda misliš da nemaš te emocije, ali je to samo zato što nije nastupilo pravo vreme i okruženje. Čim pravo vreme i okruženje nastupe, u svakom trenutku i na svakom mestu možeš skliznuti u te iste emocije. I čim sklizneš u te emocije, dospevaš u opasnost, u opasnost da se u svakom trenutku i na svakom mestu vratiš svom izvornom načinu života i potpadneš pod prevlast svojih izvornih misli i stavova – to je veoma opasno. Ta te opasnost u svakom trenutku i na svakom mestu može lišiti prilike i nade da postigneš spasenje i u svakom trenutku i na svakom mestu te može skrenuti sa puta vere u Boga. Prema tome, ma koliko da su sada snažni tvoja rešenost i želja da obavljaš svoju dužnost, odnosno ma koliko da misliš da su duboke i uzvišene istine koje razumeš, odnosno ma koliko da si veliki rastom, sve dok se tvoje misli ne promene, sve dok se tvoj pogled na život ne promeni, sve dok se način na koji živiš ne promeni i sve dok se ne promeni tvoja želja za onim što želiš u životu – a sve to je pod uticajem tih emocija – u svakom trenutku i na svakom mestu bićeš u opasnosti; a ako te misli i stavovi u svakom trenutku i na svakom mestu mogu da te prožderu, preplave i odnesu, onda si u opasnosti. Prema tome, nemoj da umanjuješ značaj tih negativnih emocija. U svakom trenutku i na svakom mestu, one te mogu lišiti prilike da postigneš spasenje i uništiti tvoju priliku da budeš spasen, a to nije mala stvar.

Sve čovekove negativne emocije izazvane su raznim njegovim pogrešnim mislima, pogrešnim gledištima, pogrešnim načinima života i pogrešnim sotonskim životnim filozofijama. Postoje i neke stvari koje se dešavaju u vašem stvarnom životu i, posebno u trenucima kad nisi u stanju da jasno shvatiš suštinu tih stvari, možeš vrlo lako da se uplašiš i parališeš zbog načina na koji se te stvari pojavljuju i vrlo lako možeš da sklizneš u stanje zbunjenosti, pa se tako vratiš svojim starim načinima života; nesvesno ćeš se zaštititi, napustiti Boga, napustiti istinu i koristiti vlastite metode i načine koje smatraš najtradicionalnijim i najpouzdanijim da tražiš izlaz, da tražiš način na koji treba da živiš i da potražiš nadu da nastaviš sa životom. Iako se na površini te negativne emocije ispoljavaju kao obične emocije i ako ih opišemo rečima, kad se shvate doslovno, tada izgledaju nevažno i ne tako ozbiljno, neki ljudi se čvrsto drže tih negativnih emocija i ne otpuštaju ih, kao da se drže za slamku spasa, i čvrsto su njima vezani i okovani. U stvari, to što su vezani tim negativnim emocijama zapravo je izazvano različitim načinima na koje se čovek uzda u svoj opstanak, njegovim različitim mislima i gledištima koja u njemu preovlađuju, kao i njegovim različitim stavovima u odnosu na život i opstanak. Stoga, iako su osećanja malodušnosti, uznemirenosti, strepnje, zabrinutosti, inferiornosti, mržnje, besa i tako dalje sva redom negativna, ljudi i dalje misle da se na njih mogu osloniti i tek nakon što skliznu u te emocije osećaju sigurnost, osećaju da su pronašli sebe i da postoje. U stvarnosti, to što su zaglibili u tim emocijama ljude pomera u suprotnom smeru i udaljava ih od istine, kao i od ispravnih načina razmišljanja, ispravnih misli i gledišta, i ispravnog stava i gledišta prema stvarima za koje im Bog kaže da treba da ih poseduju. Kakvu god negativnu emociju da doživljavaš, što dublje u nju toneš, više ćeš njome biti vezan; i što si njome više vezan, više ćeš osećati potrebu da se zaštitiš; što više osećaš potrebu da se zaštitiš, više ćeš se nadati da si jači, sposobniji i kompetentniji da dobiješ prilike da živiš i pronađeš različite načine života da savladaš svet, da odneseš pobedu nad svim poteškoćama sa kojima se suočavaš u svetu i da savladaš sve životne poteškoće i nedaće. Što više kliziš u te emocije, to više zapravo želiš da kontrolišeš ili rešiš sve teškoće na koje nailaziš u životu. Zar nije tako? (Da, tako je.) Kako, dakle, nastaju ove čovekove misli? Uzmimo za primer brak. Zbog braka osećaš uznemirenost, strepnju i zabrinutost, ali koji je tačno problem u pozadini svega ovoga? Zbog čega si zabrinut? Odakle potiče ta zabrinutost? Potiče odatle što ne znaš da taj brak uređuje i njime upravlja sudbina, da ga uređuju i njime upravljaju Nebesa. Ne znajući to, ti uvek želiš da sȃm donosiš odluke, da planiraš, predlažeš i šuruješ, stalno razmišljajući o stvarima poput ovih: „Kakvog partnera treba da potražim? Koliko visok treba da bude? Kako treba da izgleda? Kakvu ličnost treba da ima? Kakvo treba da mu bude obrazovanje? Iz kakve porodice treba da potiče?” I što su detaljniji tvoji planovi, sve više si zabrinut, zar ne? Što su ti zahtevi veći i brojniji, sve si zabrinutiji, zar ne? I sve je teže pronaći partnera, zar ne? (Da.) Kad ne znaš da li je neko prikladan za tebe ili pak nije, tvoje teškoće postaju još veće, i što su tvoje poteškoće veće, sve su izraženija tvoja osećanja uznemirenosti i strepnje, zar ne? I što su izraženija tvoja osećanja uznemirenosti i strepnje, tim više se zapetljavaš u ove emocije. Pa, kako da rešiš taj problem? Recimo da razumeš suštinu braka i da shvataš ispravan put napred i pravac kojim treba da ideš – kakav onda ispravan stav treba da zauzmeš o braku? Kažeš: „Brak je veliki događaj u životu i ma šta da ljudi odaberu, sve to je još odavno predodređeno. Bog je odavno predodredio i uredio ko će ti biti supružnik i kakav će biti. Ljudi ne smeju da postupaju ishitreno niti da se oslanjaju na svoje uobrazilje, a još manje na sopstvene želje. Oslanjanje na sopstvene uobrazilje i sklonosti i preterana ishitrenost sve su to ispoljavanja neznanja i nisu u skladu sa stvarnošću. Ljudi ne smeju da dozvole da imaju bujnu maštu, a svako maštanje je u suprotnosti sa stvarnošću. Najpraktičnije je prepustiti da stvari idu svojim prirodnim tokom i sačekati osobu koju je Bog uredio za tebe.” Dakle, kako to treba da sprovodiš u delo uzimajući za osnovu ovu teoriju i praktično razumevanje? Treba da imaš veru, da sačekaš Božje vreme i sačekaš Božje uređenje. Ako Bog za tebe u ovom životu uredi prikladnog partnera, on će se pojaviti u pravom trenutku, na pravom mestu i u pravom okruženju. Kad se steknu uslovi to će se dogoditi, a ti samo moraš da budeš onaj koji u tom trenutku, na tom mestu i u tom okruženju u ovoj stvari sarađuje. Možeš jedino da čekaš – da sačekaš to vreme, sačekaš to mesto, sačekaš to okruženje, sačekaš da se ta osoba pojavi, sačekaš da se sve to dogodi, da ne budeš ni aktivan ni pasivan, već samo da čekaš da se sve te stvari dogode i nastupe. Šta mislim pod tim da „sačekaš”? Mislim na to da imaš pokoran stav, da nisi ni aktivan ni pasivan; to je stav traženja i pokornosti, bez navaljivanja. Kad usvojiš takav stav, hoćeš li zbog braka i dalje osećati uznemirenost, strepnju i zabrinutost? (Ne.) Nestaju tvoji individualni planovi, uobrazilje, želje, sklonosti i sve tvoje neuko razmišljanje koje je u suprotnosti sa činjenicama. Tvoje srce je tada smireno i po pitanju braka više ne osećaš negativne emocije. Po ovom pitanju se osećaš opušteno, oslobođeno i slobodno i stvarima prepuštaš da idu svojim prirodnim tokom. Jednom kada zauzmeš ispravan stav, sve što činiš i sve što otkrivaš postaje racionalno i prikladno. Prirodno je da emocije koje se ispoljavaju iz tvoje normalne ljudskosti ne mogu da budu uznemirenost, strepnja i zabrinutost, već su one spokojne i stabilne. Nisi malodušan niti radikalan – ti samo čekaš. Jedini način primene i stav po ovom pitanju u tvom srcu sastoje se u tome da čekaš i da se pokoriš: „Želim da se pokorim svemu što Bog za mene uređuje. Nemam nikakve lične zahteve ni planove.” Nisi li tada otpustio te negativne emocije? I zar neće, na ovaj način, te emocije prestati da se pojavljuju? Čak i da ih osetiš, zar ih tada ne bi postepeno otpuštao? Prema tome, kakav je proces otpuštanja tih negativnih emocija? Je li to ispoljavanje stremljenja ka istini? On pokazuje da ujedno stremiš ka istini i primenjuješ je. Krajni rezultat koji se postiže stremljenjem ka istini sastoji se u primeni istine – sprovodi se kroz primenu istine. Kad dostigneš nivo primene istine, tvoja uznemirenost, strepnja i zabrinutost više te neće pratiti poput sene; biće temeljno uklonjeni iz najdubljih odaja tvog srca. Da li je proces uklanjanja tih emocija proces otpuštanja? (Jeste.) Primena istine je toliko jednostavna. Da li je laka? Primena istine je preobražaj misli i gledišta i, još i više, preobražaj nečijeg stava prema stvarima. Da bi otpustio jednostavnu negativnu emociju, čovek mora da vežba i dostigne ove procese. Prvo se podvrgava preobražaju sopstvenih misli i gledišta, zatim preobražaju sopstvenog stava prema primeni, da bi se zatim podvrgnuo preobražaju načina svoje primene, svojih načela primene i svog puta primene. Zar tada nećeš otpustiti tu negativnu emociju? Toliko je prosto. Konačan rezultat koji postižeš kroz „otpuštanje” sastoji se u tome da te ova negativna emocija više ne ometa, ne zbunjuje i ne kontroliše, i ujedno te više ne proganjaju svakakve negativne misli i gledišta izazvani tom negativnom emocijom. Na taj način ćeš živeti opušteno, slobodno i oslobođeno. Naravno, osećanja opuštenosti, slobode i oslobođenosti samo su ljudska osećanja – prava korist koju ljudi zaista dobijaju jeste u tome da oni počinju da shvataju istinu. Osnovu ljudskog postojanja čine istina i reči Božje. Ako se ljudi oslanjaju na sopstvenu uobrazilju da u cilju samozaštite žive unutar raznih negativnih emocija, ako se, kako bi se zaštitili, uzdaju u sebe, sopstvene sposobnosti, sredstva i metode i ako idu sopstvenim putem, onda će zalutati od istine i od Boga i prirodno će početi da žive pod vlašću Sotone. Stoga, kad se suočiš sa tim istim poteškoćama i situacijama, u srcu treba da imaš razumevanje i prirodno ćeš pomisliti: „Ne treba da brinem o tim stvarima. Nema svrhe brinuti. Ljudi koji su inteligentni i mudri će se uzdati u Boga i sve te stvari poveriće Bogu, pokoriće se Njegovoj suverenosti, čekaće sve stvari koje Bog uređuje, i čekaće vreme, mesto, osobu ili stvar koju Bog uređuje. Jedino što čovek treba i može jeste da sarađuje i da bude pokoran – to je najrazumniji izbor.” Naravno, ako to ne radiš i ne primenjuješ na ovaj način, sve što Bog uređuje svejedno će se na kraju dogoditi – nijedna osoba, nijedan događaj i nijedna situacija ne mogu se izmeniti čovekovom voljom. Čovekova uznemirenost, strepnja i zabrinutost samo su besmislene žrtve, to su samo budalaste misli i neuka čovekova ispoljavanja. Ma koliko duboko ili ozbiljno da osećaš uznemirenost, strepnju i zabrinutost, odnosno ma koliko temeljno da razmišljaš o nekoj stvari, sve to je na kraju beskorisno i mora se odbaciti. Konačne činjenice i rezultati ne mogu se izmeniti čovekovom voljom. Čovek naposletku mora da živi pod Božjom suverenošću i uređenjima; niko ne može da promeni sve ove stvari i niko ih se ne može osloboditi. Zar nije tako? (Da.)

Hajde da sada porazgovaramo o bolesti. Od koje god bolesti da se staro telo nekog čoveka razboli, u kojoj god meri da ono pati i bez obzira na to da li ta bolest može da se izleči – ništa od toga ne zavisi od njega, sve je to u Božjim rukama. Kad te bolest zadesi, bez obzira na to da li možeš da se pokoriš Božjim orkestracijama ili ne, da li si voljan da prihvatiš tu činjenicu ili ne, ta bolest je i dalje u tvom telu; ne možeš je se otarasiti. Dakle, dani će svejedno prolaziti bilo da se sa svojom bolešću nosiš pozitivno ili negativno i ti ne možeš da promeniš činjenicu da je ta bolest u tvom telu. Ti, međutim, možeš da odabereš kakav ćeš stav prema njoj zauzeti. Kakav izbor prave inteligentni ljudi? A kakvu odluku donose glupavi ljudi? Glupavi ljudi odlučuju da žive u osećanjima uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti. Oni će čak zaglibiti u tim osećanjima i iz njih neće želeti da izađu. Ne slušaju nijedan savet koji im se daje i pitaju se: „O, kako sam se ovako razboleo? Da li je to izazvano umorom? Da li je uzrokovano brigom? Ili je izazvano depresijom?” Svakodnevno se pitaju kako su se razboleli i kad je to otpočelo, razmišljajući: „Zašto to nisam primetio? Kako sam mogao da budem toliko glup i tako pošteno obavljam svoju dužnost? Ostali ljudi svake godine odlaze na sistematske preglede, makar kontrolišu krvni pritisak i urade rendgenske snimke. Kako nisam shvatio da treba da odem na sistematski pregled? Ostali ljudi žive tako oprezno. Kako sam tako tupav u životu? Razboleo sam se, a da to nisam ni znao. Moram da se izlečim od ove bolesti! Kakvo lečenje mogu dobiti?” Odlaze na internet i pretražuju kako su se razboleli, šta je izazvalo tu bolest i kako mogu da je izleče pomoću kineske medicine, kako da je izleče pomoću zapadnjačke medicine i kakvi narodni lekovi postoje – sve to pretražuju. Nakon toga se odlučuju da kod kuće uzmu kineske lekove, a zatim zapadnjačke lekove, uvek su ozbiljni, osećaju strepnju i nestrpljivost što su se razboleli i s vremenom prestaju da obavljaju svoju dužnost, odbacuju svoju veru u Boga, prestaju da veruju i razmišljaju jedino o tome kako da se izleče; njihova je dužnost sada da se izleče. Obuzeti su svojom bolešću, svakodnevno su uznemireni što su bolesni i kad nekog ugledaju, kažu: „E, pa ja sam se tako razboleo. Neka vam ovo što mi se događa bude za nauk, a kad se razbolite morate otići na pregled i lečenje. Najvažnije je da brinete o svom zdravlju. Morate da budete pametni, a ne da vodite život glupaka.” To govore svakome na koga naiđu. Time što su se razboleli, stekli su ovo iskustvo i izvukli su pouku. I pošto su bolesni, pažljivi su u pogledu jela i kretanja, i uče kako da se brinu o svom zdravlju. Na kraju dolaze do zaključka: „Ljudi moraju da se oslone na sebe i da se pobrinu o svom zdravlju. Poslednjih nekoliko godina nisam pridavao veliki značaj svom zdravlju i, čim sam to ispustio iz vida, dobio sam ovu bolest. Srećom na vreme sam je otkrio. Da sam je otkrio malo kasnije, više me ne bi bilo. Bila bi prava šteta da se razboliš i umreš u mladosti. Još uvek nisam imao priliku da uživam u životu, toliko je dobre hrane koju još nisam probao i toliko zabavnih mesta na kojima još uvek nisam bio!” Oni se razbole i donesu takav zaključak. Razbole se, ali prežive i veruju da su pametni i da su na vreme otkrili tu bolest. Nikada ne kažu da je sve to pod Božjom suverenošću i od Njega predodređeno, i da ako nekome nije suđeno da umre, koliko god da je ozbiljno bolestan, on ne može umreti, kao i da ako je nekome suđeno da umre, taj će umreti čak i bez bolesti – to ne razumeju. Veruju da su se zbog svoje bolesti opametili, dok zapravo sa tom svojom „pameću” odlaze predaleko i previše su glupi. Kad se ljudi koji streme ka istini suoče sa bolešću, hoće li oni zaglibiti u osećanjima uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti? (Neće.) Kakav će pristup oni zauzeti prema bolesti? (Pre svega, oni su u stanju da se pokore, a zatim, dok su bolesni, oni traže da shvate Božje namere i razmišljaju o iskvarenim naravima koje imaju.) Može li tih nekoliko reči da reši problem? Ako samo razmišljaju, zar neće ipak morati da se leče? (Potražiće i lečenje.) Da, ako je to bolest koju treba lečiti, neka ozbiljna bolest ili bolest koja bi bez lečenja mogla da se pogorša, tada se ona mora lečiti – to je ono što rade inteligentni ljudi. Kada glupi ljudi nisu bolesni, uvek brinu: „Da li bih mogao da se razbolim? I ako se razbolim, hoće li se to pogoršati? Hoću li dobiti tu bolest? I ako dobijem tu bolest, hoću li prerano umreti? Kad umrem, hoće li to biti veoma bolno? Da li ću imati srećan život? Ako se razbolim od te bolesti, zar ne bi trebalo da napravim planove za slučaj smrti i da što pre uživam u životu?” Zbog ovakvih stvari glupavi ljudi će često osećati uznemirenost, strepnju i zabrinutost. Oni nikada ne traže istinu niti traže istine koje po ovom pitanju treba da shvate. Međutim, inteligentni ljudi ovu stvar donekle razumeju i u nju imaju uvid bilo da je reč o tome da se neko drugi razboleo ili kada se oni sami još uvek nisu razboleli. Dakle, kakvo razumevanje i uvid treba da imaju? Pre svega, hoće li bolest zaobići nekoga zbog toga što oseća uznemirenost, strepnju i zabrinutost? (Neće.) Recite Mi, zar nije već suđeno kada će se neko razboleti od neke bolesti, kakvo će mu biti zdravlje u određenoj životnoj dobi i da li će oboleti od neke teške ili ozbiljne bolesti? Jeste, i to sigurno. Nećemo sada raspravljati o tome kako za tebe Bog predodređuje stvari; ljudski izgled, crte lica, oblik tela i datum njihovog rođenja svima su jasno poznati. One gatare i astrolozi nevernici i oni koji mogu da tumače zvezde i ljudske dlanove na osnovu dlana, lica i datuma rođenja ljudima, mogu da kažu kada će ih zadesiti nesreća i kada će se suočiti sa nekom nevoljom – te stvari su već predodređene. Prema tome, kad se neko razboli, može izgledati da je to uzrokovano iscrpljenošću, osećanjima besa ili zato što živi u oskudici i nedovoljno se hrani – spolja posmatrano to može delovati kao razlog. Ova situacija važi za sve, pa zašto se neki ljudi istih godina razbole, a drugi ne? Da li je suđeno da bude tako? (Jeste.) Laički rečeno, to je suđeno. Kako da to izrazimo rečima koje su u skladu sa istinom? Sve to je pod Božjom suverenošću i uređenjima. Prema tome, nezavisno od toga kakvi su ti hrana, piće, smeštaj i životno okruženje, oni nemaju nikakve veze s tim kada ćeš se razboleti niti koja će te bolest zadesiti. Ljudi koji ne veruju u Boga uvek traže razloge sa objektivne tačke gledišta i uvek ukazuju na razloge za bolest, uz reči: „Moraš više da vežbaš, da jedeš više povrća, a manje mesa.” Je li to zaista tačno? Ljudi koji uopšte ne jedu meso i dalje mogu da dobiju visok krvni pritisak i dijabetes, a vegetarijanci i dalje mogu imati povišen holesterol. Za ove stvari medicinska nauka nije pružila tačno ili razumno objašnjenje. Da ti nešto kažem, sve različite namirnice koje je Bog stvorio za čoveka upravo su namirnice koje čovek treba da jede; samo nemoj da preteruješ, već ih jedi umereno. Neophodno je da naučiš kako da brineš o zdravlju, ali je pogrešna večita želja da se proučava prevencija bolesti. Kao što smo upravo rekli, kakvo će biti nečije zdravlje u određenoj životnoj dobi i da li će se ozbiljno razboleti, sve to je uredio Bog. Nevernici ne veruju u Boga, pa pronalaze druge da im takve stvari proriču iz dlanova, datuma rođenja i sa lica, i veruju u te stvari. Ti veruješ u Boga i često slušaš propovedi i razgovore o istini, pa ako ne veruješ u ovo, onda nisi ništa drugo nego bezvernik. Ako zaista veruješ da je sve u Božjim rukama, onda bi trebalo da veruješ da sve ove stvari – ozbiljne bolesti, teške bolesti, bezazlene bolesti ili to kakvo je nečije fizičko stanje – potpadaju pod Božju suverenost i uređenja, kao i da nastanak ozbiljne bolesti i to kakvo je stanje čovekovog zdravlja u određenoj životnoj dobi nisu stvari koje se događaju slučajno. Ovo je svojevrsno pozitivno i tačno razumevanje. Da li je to u skladu sa istinom? (Jeste.) U skladu je sa istinom, to jeste istina. To treba da prihvatiš i tvoji stav i gledišta po ovom pitanju treba da se preobrate. I šta se rešava kad se te stvari preobrate? Zar nisu razrešena tvoja osećanja uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti? Tvoje negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti zbog bolesti makar su razrešene na kognitivnom nivou. Pošto je ova istina preobratila tvoje misli i gledišta, ona dakle razrešava tvoje negativne emocije. Ovo je jedan aspekt: da li će se neko razboleti ili ne, od koje ozbiljne bolesti će se razboleti i kakvo će mu biti zdravlje u svakoj životnoj fazi ne može se izmeniti čovekovom voljom, već je Bog sve to predodredio. Neki ljudi kažu: „Pa, da li je u redu ako ne želim da se razbolim? Da li je u redu ako želim da zamolim Boga da me oslobodi bolesti? Da li je u redu ako želim da zamolim Boga da me poštedi ove katastrofe i nesreće?” Šta mislite? Da li su te stvari u redu? (Nisu.) Kažete to sa takvom sigurnošću, ali niko nije u stanju da te stvari jasno razume. Možda neko odano obavlja svoju dužnost, ima rešenost da stremi ka istini i veoma je važan za neki posao u Božjoj kući, pa ga Bog možda oslobodi ove teške bolesti koja utiče na njegovu dužnost, njegov posao i njegovu fizičku energiju i snagu, jer će Bog preuzeti odgovornost za Svoje delo. Međutim, postoji li takva osoba? Ko je takav? Ne znate, zar ne? Možda i postoje takvi ljudi. Da zaista postoje takvi ljudi, zar onda Bog ne bi mogao jednom rečju da ih oslobodi njihove bolesti ili nesreće? Zar Bog to ne bi mogao da učini jednom mišlju? Ta Božja misao bi bila: „Ovaj čovek će se razboleti određenog meseca u ovoj životnoj dobi. Sada je toliko zauzet svojim poslom, pa se od te bolesti neće razboleti. Ne mora da iskusi ovu bolest. Neka ga ona zaobiđe.” Nema razloga da se to ne dogodi i bila bi potrebna samo jedna reč od Boga, zar ne? Ali ko bi mogao da dobije takav blagoslov? Ko god zaista poseduje takvu rešenost i odanost i može istinski da obavlja ovu funkciju u Božjem delu – on može da dobije takav blagoslov. Hajde da tu temu ostavimo po strani i da porazgovaramo o bolesti; to je nešto što će većina ljudi iskusiti u svom životu. Prema tome, koju vrstu bolesti će čovek doživeti i kakvo će mu biti zdravlje u određeno vreme ili u određenoj životnoj dobi, sve su to stvari koje je uredio Bog i ljudi ne mogu samostalno da o njima odlučuju; baš kao što ne mogu za sebe da odlučuju ni kada će se roditi. Prema tome, zar nije glupo osećati uznemirenost, strepnju i zabrinutost zbog stvari o kojima za sebe ne možeš da odlučuješ? (Da, glupo je.) Ljudi treba da započnu rešavanje stvari koje samostalno mogu da reše, a za ono što ne mogu, treba da sačekaju Boga; ljudi treba ćutke da se pokore i zamole Boga da ih zaštiti – ovo je način razmišljanja koji ljudi treba da imaju. Kad ih zaista zadesi bolest i približi im se smrtni čas, ljudi treba da se pokore, da se na Boga ne žale i protiv Njega ne bune, niti da izgovaraju stvari kojima hule na Boga ili Ga napadaju. Umesto toga, ljudi treba da zauzmu svoj pravi položaj kao stvorena bića i da doživljavaju i uvažavaju sve što dolazi od Boga – ne treba da pokušavaju da za sebe odlučuju. To može da bude posebno iskustvo koje ti obogaćuje život i ne mora nužno biti loša stvar, zar ne? Prema tome, kad je reč o bolesti, kad se pre svega razreše pogrešne misli i gledišta ljudi u vezi sa poreklom bolesti, oni o tome više neće brinuti. Osim toga, ljudi nemaju moć da kontrolišu poznate ili nepoznate stvari, niti su u stanju da ih kontrolišu, jer su sve te stvari pod Božjom suverenošću. Čekanje i pokornost jesu stav i načelo primene koje ljudi treba da imaju. Od razumevanja do primene, sve treba činiti u skladu sa istina-načelima – to je stremljenje ka istini.

Neki se ljudi uvek brinu zbog svoje bolesti, pa kažu: „Da li ću moći da izdržim ako se moja bolest pogorša? Ako mi se stanje pogorša, da li ću umreti? Hoću li morati na operaciju? A ako budem operisan, da li ću umreti na operacionom stolu? Pokorio sam se. Hoće li mi Bog zbog ove bolesti oduzeti život?” U čemu je svrha razmišljati o ovim stvarima? Ako ne možete da odolite a da ne razmišljate o tim stvarima, onda bi trebalo da se molite Bogu. Besmisleno je oslanjati se na sebe, ti to sigurno nećeš moći da izdržiš. Niko ne želi da podnosi bolest i niko nije sav ozaren osmehom, nije presrećan i ne slavi kad se razboli. Takav ne postoji, jer to nije normalna ljudskost. Kad se razbole, svi normalni ljudi pate i osećaju se uznemireno, te imaju određenu granicu onoga što mogu da podnesu. Međutim, ako ljudi uvek žele da se oslone na sopstvenu snagu kako bi se otarasili svoje bolesti i izbegli je, kakav će biti krajnji rezultat? Ne samo da neće moći da ublaže svoju patnju, već će još i više patiti i osećati se uznemireno. Stoga, što više patiš od bolesti, to više treba da tragaš za istinom i da tragaš kako da postupaš u skladu sa Božjim namerama. Što više patiš od bolesti, to više treba da dolaziš pred Boga i da spoznaš sopstvenu iskvarenost i nerazumne zahteve koje postavljaš Bogu. Što više patiš od bolesti, tim se više ispituje tvoja istinska pokornost. Stoga, ako si i dalje u stanju da se pokoriš Božjim orkestracijama dok podnosiš bolest i možeš da se uzdržiš od toga da se žališ na Boga i ujedno da otpustiš svoje nerazumne zahteve prema Njemu čak i ako si smrtno bolestan, to pokazuje da si neko ko iskreno stremi ka istini i pokorava se Bogu, da imaš svedočenje i da su tvoja odanost i pokornost Bogu stvarne, da nisu parole niti doktrine, već da odolevaju testiranju. Upravo to ljudi treba da primenjuju kad se razbole. Kad se razboliš, to s jedne strane ima za cilj da razotkrije sve tvoje nerazumne zahteve i tvoje nerealne uobrazilje i predstave o Bogu, a s druge strane, to ima za cilj da testira tvoju veru u Boga i pokornost Njemu. Ako u tom pogledu prođeš test, tada imaš istinsko svedočanstvo i stvarni dokaz o svojoj veri u Boga, o svojoj odanosti Bogu i svojoj pokornosti Njemu. To je ono što Bog želi i ono što stvorena bića treba da poseduju i proživljavaju. Zar sve ove stvari nisu pozitivne? (Jesu.) Sve ovo su stvari ka kojima ljudi treba da streme. Povrh toga, ako ti Bog dozvoli da se razboliš, zar On u svakom trenutku i na svakom mestu ne može i da ti oduzme tu bolest? (Može.) Bog u svakom trenutku i na svakom mestu može da ti oduzme bolest, pa zar On ne može i da izazove da tvoja bolest opstane u tebi i da te nikada ne napusti? (Može.) A ako te Božjom voljom ta ista bolest nikad ne napusti, možeš li i dalje da obavljaš svoju dužnost? Možeš li da zadržiš svoju veru u Boga? Nije li to test? (Jeste.) Ako se razboliš, a zatim se posle nekoliko meseci oporaviš, u tom slučaju se tvoja vera u Boga i tvoja odanost i poslušnost Njemu ne testiraju, i nemaš svedočanstvo. Lako je izdržati bolest nekoliko meseci, ali ako tvoja bolest potraje dve ili tri godine, a tvoja se vera i tvoja želja da budeš pokoran i odan Bogu ne izmene, već postanu još stvarnije, zar to ne pokazuje da si porastao u životu? Zar ne uživaš u plodovima ove žetve? (Da.) Prema tome, dok je neko ko istinski stremi ka istini bolestan, on doživljava mnoštvo koristi koju mu bolest donosi. On u strepnji ne pokušava da pobegne od svoje bolesti niti brine kakav će biti ishod ako se ta bolest oduži, kakve će probleme ona izazvati, da li će se pogoršati, odnosno, da li će umreti – on o takvim stvarima ne brine. Osim što ne brine o takvim stvarima, u stanju je da uđe pozitivno i da ima istinsku veru u Boga, da Mu bude istinski pokoran i odan. Ovakvom primenom on stiče svedočanstvo, što u velikoj meri takođe doprinosi njegovom život-ulasku i promeni naravi, i postavlja čvrst temelj za njegovo postizanje spasenja. Kako je to divno! Nadalje, bolest može biti ozbiljna ili bezazlena, ali bilo da je ozbiljna ili bezazlena, ona uvek oplemenjuje ljude. Pošto obole od neke bolesti, ljudi ne gube svoju veru u Boga, pokorni su i ne prigovaraju, ponašanje im je u osnovi prihvatljivo, a zatim, nakon što bolest prođe, ubiru određene plodove te žetve i osećaju se veoma zadovoljno – to se događa kad se ljudi suoče sa običnom bolešću. Nisu dugo bolesni i to mogu da izdrže, a ta bolest je u suštini u okvirima onoga što mogu da izdrže. Postoje, međutim, neke bolesti koje se, uprkos boljitku nakon izvesnog perioda lečenja, ponovno vraćaju i pogoršavaju. To se uvek iznova dešava, sve dok bolest konačno ne dostigne stadijum da se više ne može lečiti, i više ne pomaže nijedno sredstvo dostupno u savremenoj medicini. Koji stadijum dostiže ta bolest? Dostiže stadijum u kome obolela osoba može preminuti bilo gde i bilo kada. Šta to znači? Znači da je život te osobe ograničen. To nije trenutak kad je ona zdrava i smrt je daleko i nema joj ni traga, već ta osoba oseća da se dan njene smrti približio i da se suočava sa smrću. Suočavanje sa smrću najavljuje dolazak najtežeg, najvažnijeg trenutka u čovekovom životu. I šta onda radiš? Oni koji osećaju uznemirenost, strepnju i zabrinutost osećaće stalnu strepnju, uznemirenost i zabrinutost zbog svoje smrti, sve dok konačno ne dođe najteži trenutak u njihovom životu, te ono zbog čega osećaju strepnju, uznemirenost i zabrinutost napokon ne postane činjenica. I što se više plaše smrti, smrt im je sve bliža i oni bi sve manje želeli da se tako brzo suoče s njom, a smrt ih, na njihovo iznenađenje, ipak neočekivano napada. I šta rade? Da li pokušavaju da pobegnu od smrti, odbacuju smrt, protive se smrti, žale se na nju ili pokušavaju da se nagode s Bogom? Koji od ovih metoda će dati rezultate? Nijedan neće dati rezultate, a njihova uznemirenost i strepnja su beskorisne. I šta je najtužnije kad se približe trenutku svoje smrti? Nekada su voleli da jedu dinstanu crvenu svinjetinu, ali je tokom poslednjih nekoliko godina nisu mnogo jeli, užasno su patili i na kraju su svog života. Pomišljaju na dinstanu crvenu svinjetinu i hteli bi da je ponovo jedu, ali im zdravlje to ne dozvoljava i ne mogu da je jedu, previše je masna. Nekada su voleli da se doteruju i da se lepo oblače. Sada samo što nisu umrli i mogu jedino da gledaju u svoj ormar pun lepe odeće, a ništa od toga ne mogu da obuku. Kako je tužna smrt! Od svih stvari smrt je najbolnija i kad na nju pomisle, imaju osećaj kao da im se nož zabija u srce i sve im se kosti u celom telu pretvaraju u želatinastu masu. Kad pomisle na smrt, osećaju tugu i žele da plaču, žele da jecaju, i zaista plaču, zaista jecaju, i osećaju se povređeno što će se suočiti sa smrću. Razmišljaju: „Zašto ne želim da umrem? Zašto se toliko plašim smrti? Ranije, dok nisam bio ozbiljno bolestan, mislio sam da smrt nije strašna. Ko se neće suočiti sa smrću? Ko ne umire? Pustite me onda da umrem! Dok sada razmišljam o tome, to nije tako lako reći, a kad smrt zaista pokuca na vrata, tu stvar nije lako rešiti. Zašto se osećam tako tužno?” Osećate li se tužno kad pomislite na smrt? Kad god pomislite na smrt osećate se tužno i bolno dok ta stvar koja u vama izaziva najveću strepnju i zabrinutost konačno stiže. Prema tome, što više ovako razmišljate, tim više se osećate uplašeno, sve više se osećate bespomoćno i patite sve više. Vaše je srce neutešno i ne želite da umrete. Ko može da reši ovo pitanje smrti? Ne može niko, a vi sami to sigurno ne možete. Ne želite da umrete, pa šta možete da učinite? I dalje ćete morati da umrete i niko ne može izbeći smrt. Smrt steže svoj obruč oko ljudi; oni u svom srcu ne žele da umru, ali smrt je jedino o čemu razmišljaju – nije li posredi slučaj umiranja i pre nego što smrt zaista nastupi? Mogu li zaista umreti? Ko se usuđuje da sa sigurnošću kaže kada će ili u kojoj godini umreti? Ko to može da zna? Neki ljudi kažu: „Išao sam kod gatare i znam godinu, mesec i dan svoje smrti i kakva će mi biti smrt.” Da li se usuđuješ da ovo kažeš sa sigurnošću? (Ne.) Ne možeš to znati sa sigurnošću. Ne znaš kada ćeš umreti – to je sporedno. Ključno je kakav ćeš stav usvojiti kad se zbog bolesti zaista približiš smrti. To je pitanje na koje treba da misliš i o kome treba da razmišljaš. Hoće li tvoj stav kada se budeš suočavao sa smrću biti pokoran ili će biti pun otpora, odbacivanja ili nevoljnosti? Kakav stav treba da imaš? (Stav pokornosti.) Ova pokornost ne može se postići i sprovesti u delo pukim izgovaranjem te reči. Kako možeš da postigneš ovu pokornost? Kakvo shvatanje treba da imaš da bi mogao da dostigneš voljnu pokornost? Nije jednostavno, zar ne? (Ne, nije.) Pa, recite šta vam je u srcu. (Da se ozbiljno razbolim, razmišljao bih da bi, čak i da zaista umrem, sve to bilo pod suverenošću Božjom i Njegovim uređenjem. Čovek je tako duboko iskvaren da ako bi trebalo da umrem, bilo bi to Božjom pravednošću. Ne radi se o tome da moram po svaku cenu da živim; čovek nije podoban da takav zahtev postavlja Bogu. Osim toga, šta god da se desi, mislim da sam sad kad verujem u Boga video pravi put u životu i shvatio mnoge istine, pa bi, čak i da uskoro umrem, sve to bilo vredno truda.) Da li je ovo ispravan način razmišljanja? Da li ovo predstavlja određenu potkrepljujuću teoriju? (Predstavlja.) Ko još hoće da govori? (Bože, ako se jednog dana zaista suočim sa bolešću i možda umrem, onda svejedno nema načina da izbegnem smrt. To su Božje predodređenje i suverenost i ma koliko da se oko toga uzrujavam ili brinem, nema svrhe. Ono malo vremena koje mi je preostalo treba da provedem tako što ću se usredsrediti na to kako mogu dobro da obavljam dužnost. Čak i ako zaista umrem, neću se ni zbog čega kajati. Biti u stanju da se na samom kraju pokoriš Bogu i Božjim uređenjima mnogo je bolje nego živeti u stanju straha i preplašenosti.) Šta mislite o ovom shvatanju? Zar nije nešto bolje? (Jeste.) Tako je; na ovaj način treba da se odnosiš prema pitanju smrti. U svom životu svako mora da se suoči sa smrću, odnosno, smrt predstavlja ono sa čim svako mora da se suoči na kraju svog putovanja. Međutim, postoje različite prirode smrti. Jedna od njih je i ta da su u vreme koje je Bog predodredio ljudi završili svoju misiju i Bog podvlači crtu ispod njihovog fizičkog života, pa se njihov fizički život završava, iako to ne znači da je njihov život završen. Kad čovekovo telo prestane da postoji, njegov život je završen – je li to tačno? (Nije.) Oblik u kome će tvoj život postojati nakon smrti zavisiće od načina na koji se, dok si živ, odnosiš prema Božjem delu i rečima – to je veoma važno. Oblik u kome ćeš postojati nakon smrti, odnosno, hoćeš li postojati ili ne, zavisiće od tvog stava prema Bogu i prema istini dok si živ. Ako je, dok si živ i kad se suočavaš sa smrću i svakakvim bolestima, tvoj stav prema istini buntovnički, protivnički i odbojan, na koji način ćeš postojati nakon što se tvoj telesni život završi? Sigurno ćeš postojati na neki drugi način, a tvoj život se sigurno neće nastaviti. Nasuprot tome, ako je, dok si živ, dok imaš svest u telu, tvoj stav prema istini i prema Bogu stav pokornosti i odanosti i imaš iskrenu veru, tada će, čak i ako se tvoj fizički život završi, tvoj život u drugoj sferi i dalje nastaviti da postoji u drugačijem obliku. To je definicija smrti. Treba napomenuti još nešto, a to je da pitanje smrti ima istu prirodu kao i druge stvari. Nije na ljudima da sami za sebe odlučuju, a još manje se to može promeniti čovekovom voljom. Smrt je ista kao i svaki drugi važan događaj u životu: u potpunosti je predodređena od Stvoritelja i pod Njegovom suverenošću. Ako bi neko preklinjao da umre, možda ne bi nužno umro; ako bi preklinjao da živi – možda ne bi nužno živeo. Sve to je pod Božjom suverenošću i predodređeno od Njega, i menja se i odlučuje autoritetom Božjim, Božjom pravednom naravi i Božjom suverenošću i uređenjima. Prema tome, recimo da oboliš od neke ozbiljne bolesti, ozbiljne bolesti sa potencijalno fatalnim ishodom, ti nećeš nužno umreti – ko odlučuje da li ćeš umreti ili ne? (Bog.) Bog odlučuje. I pošto Bog odlučuje i ljudi o takvoj stvari ne mogu da odlučuju, zbog čega ljudi osećaju strepnju i uznemirenost? Kao i to ko su ti roditelji i kada i gde si rođen – ni o ovim stvarima ne možeš ti da odlučuješ. U ovim stvarima najmudriji izbor jeste da stvarima prepustiš da idu svojim prirodnim tokom, da se pokoriš i ne odlučuješ, da na ovu stvar ne trošiš misli ni energiju i da zbog toga ne osećaš uznemirenost, strepnju ili zabrinutost. Pošto ljudi ne mogu sami za sebe da biraju, glupo je i nerazumno na ovu temu trošiti toliko energije i razmišljanja. Kad se suoče sa izuzetno važnim pitanjem smrti, ljudi ne treba da se uznemire, da se oko toga uzrujavaju niti da se toga plaše, već šta? Ljudi treba da čekaju, zar ne? (Da.) Je li tako? Da li čekanje znači iščekivanje smrti? Čekanje da umreš kad se suočiš sa smrću? Je li to tačno? (Ne, ljudi sa tim treba da se suoče pozitivno i da se pokore.) Tako je, to ne znači iščekivanje smrti. Ne budi paralisan od straha pred smrću i nemoj svu svoju energiju da trošiš na razmišljanje o njoj. Ne razmišljaj po ceo dan: „Hoću li umreti? Kada ću umreti? Šta ću da radim nakon što umrem?” Jednostavno ne razmišljaj o tome. Neki ljudi kažu: „Zašto da ne razmišljam o tome? Zašto da o tome ne razmišljam, kad samo što nisam umro?” Zato što se ne zna hoćeš li umreti ili ne, i ne zna se hoće li ti Bog dozvoliti da umreš – te stvari nisu poznate. Konkretno, ne zna se kada ćeš umreti, gde ćeš umreti, u koje vreme ćeš umreti niti šta će tvoje telo osetiti kad umreš. Zar te to što razbijaš mozak misleći o stvarima koje ne znaš i to što zbog njih osećaš strepnju i zabrinutost, ne čini budalom? I pošto te to čini budalom, ne treba da razbijaš mozak razmišljajući o tim stvarima.

Kojim god pitanjem da se bave, ljudi uvek treba da mu pristupaju uz pozitivan stav, a to još i više važi kad je reč o pitanju smrti. Imati pozitivan stav ne znači iščekivati smrt, pomiriti se sa smrću niti aktivno težiti smrti. Pa, šta onda znači? (Pokoriti se.) Pokoravanje je stav prema pitanju smrti, a otpuštanje ovog pitanja i nerazmišljanje o njemu jeste najbolji pristup. Neki ljudi kažu: „Zašto da o njoj ne razmišljam? Ako o njoj ne promislim, hoću li moći da je prevaziđem? Ako o njoj ne promislim, da li ću moći da je otpustim?” Da, moći ćeš. A zašto je tako? Reci Mi, kad su te roditelji dobili, je li tvoja zamisao bila da se rodiš? Svoj izgled, svoju starosnu dob, delatnost u kojoj radiš, činjenicu da sad sediš ovde i način na koji se upravo osećaš – da li si ti sve to smislio? Ti nisi sve to smislio, to je nastajalo danima i mesecima i time što si, iz dana u dan, svakodnevno živeo svojim normalnim životom, sve dok nisi stigao tu gde si sada, i to je sasvim prirodno. Isto je i sa smrću. Iako toga nisi svestan, odrastaš, postaješ sredovečan, postaješ star, ulaziš u svoje poslednje godine života, a zatim dolazi smrt – ne razmišljaj o njoj. Ne možeš izbeći stvari o kojima ne razmišljaš time što o njima nećeš razmišljati, niti će one doći ranije zato što o njima razmišljaš; one se ne mogu izmeniti čovekovom voljom, zar ne? Ne razmišljaj o njima. Šta mislim pod tim kad kažem „Ne razmišljaj o njima”? Jer ako će se to zaista dogoditi u bliskoj budućnosti, neprestano razmišljanje o tome delovaće poput nekog nevidljivog pritiska na tebe. Zbog tog pritiska ćeš se plašiti života i toga da živiš i nećeš imati aktivan i pozitivan stav, već ćeš postati još više malodušan. Budući da čoveka suočenog sa smrću ništa ne zanima i pošto ni prema čemu nema pozitivan stav, on oseća samo malodušnost. On će umreti, sve je gotovo, više nema nikakvog smisla ka bilo čemu stremiti niti bilo šta raditi, on više nema nikakve izglede ni motivaciju i sve što radi svodi se na pripremanje za smrt i kretanje u pravcu smrti, pa u čemu je onda smisao ičega što radi? Stoga, sve što on radi nosi elemente i prirodu negativnosti i smrti. Dakle, možete li da ne razmišljate o smrti? Je li to lako postići? Ako je to pitanje naprosto rezultat tvog mentalnog rasuđivanja i mašte, onda si sebi digao lažnu uzbunu, sebe plašiš i to se naprosto neće dogoditi u bliskoj budućnosti, pa zašto onda razmišljaš o tome? I baš zbog toga je razmišljanje o smrti još manje potrebno. Ono što treba da se dogodi uvek će se dogoditi; ono što nije predviđeno da se dogodi neće se dogoditi ma koliko ti razmišljao o tome. Plašiti se toga je beskorisno, baš kao i brinuti o tome. Smrt ne možeš izbeći time što o njoj brineš, niti će te zaobići samo zato što je se plašiš. Prema tome, s jedne strane iz svog srca treba da otpustiš pitanje smrti i da mu ne pridaješ važnost; treba to da poveriš Bogu, kao da smrt nema nikakve veze s tobom. To je nešto što Bog uređuje, pa dozvoli Bogu da to uredi – zar time stvar ne postaje jednostavna? S druge strane, prema smrti treba da imaš aktivan i pozitivan stav. Recite Mi, ko je među milijardama ljudi širom sveta u toj meri blagosloven da čuje toliko mnogo Božjih reči, da shvati tako mnogo istina o životu i da razume tako mnogo tajni? Ko među njima može lično da dobije Božje vođstvo, Božju opskrbu, Njegovu brigu i zaštitu? Ko je toliko blagosloven? Samo nekolicina. Prema tome, zbog vas nekoliko koji danas možete da živite u Božjoj kući, da dobijete Njegovo spasenje i dobijete Njegovu opskrbu, sve to je vredno čak i kad biste ovoga časa umrli. Veoma ste blagosloveni, zar nije tako? (Da.) Gledajući na to iz ove perspektive, pred pitanjem smrti ljudi ne bi trebalo da budu paralisani od straha, niti bi trebalo da ih smrt sputava. Iako niste uživali u slavi i bogatstvu sveta, na vas se ipak sažalio Stvoritelj i čuli ste tako mnogo Božjih reči – nije li to blaženo? (Jeste.) Bez obzira na to koliko godina živiš u ovom životu, sve to je vredno i ne kaješ se, jer si neprekidno obavljao svoju dužnost u Božjem delu, shvatio si istinu, shvatio si tajne života i razumeo si put i ciljeve ka kojima treba da težiš u životu – toliko toga si dobio! Živeo si vrednim životom! Čak i ako to sasvim ne možeš da objasniš, u stanju si da primenjuješ neke istine i poseduješ neku stvarnost, a to dokazuje da si stekao neku životnu opskrbu i shvatio neke istine iz Božjeg dela. Toliko toga si dobio – pravo izobilje – i to je tako veliki blagoslov! Od početka ljudske istorije, kroz sva minula vremena, niko nije uživao u ovom blagoslovu, a ti ipak uživaš u njemu. Jesi li sad spreman da umreš? Sa takvom spremnošću, tvoj stav prema smrti bio bi zaista pokoran, zar ne? (Da.) Jedan aspekt je da ljudi treba da imaju istinsko razumevanje, treba da sarađuju pozitivno i aktivno i istinski se pokore, i treba da imaju ispravan stav prema smrti. Zar se na taj način ljudska osećanja uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti zbog smrti u znatnoj meri ne smanjuju? (Smanjuju se.) U znatnoj meri se smanjuju. Neki ljudi kažu: „Upravo sam saslušao ovaj razgovor u zajedništvu, ali mi se ne čini da su se ta osećanja u velikoj meri smanjila. Možda je potrebno neko vreme. Naročito stariji ljudi i oni koji su bolesni mnogo razmišljaju o smrti.” Ljudi znaju koje su njihove lične muke. Kad su već dugo bolesni, neki ljudi svode račune i razmišljaju: „Sve ove godine verujem u Boga i ljudi sa istom bolešću kao što je moja davno su umrli. Da su se ponovo rodili, do sada bi možda bili u svojim dvadesetim ili tridesetim godinama. Toliko sam velikodušno mi podarenih godina živeo uz blagodat Božju. Da ne verujem u Boga, do sada bih odavno bio mrtav. Kad sam otišao u bolnicu na pregled, lekari su bili zaprepašćeni. Kakvu samo veliku prednost i blagoslov imam! Da sam umro pre 20 godina, ne bih čuo ove istine i propovedi i ne bih ih razumeo; da sam tako umro, ne bih ništa dobio. Čak i da sam dugo živeo, sve bi to bio prazan i protraćen život. Sada sam proživeo sve ove dodatne godine i ukazana mi je tolika naklonost. Za sve ove godine nisam pomislio na smrt i ne plašim je se.” Ako se ljudi stalno plaše smrti, onda će oni uvek razmišljati o svim pitanjima koja imaju veze sa smrću. Ako se ljudi ne plaše da umru i nisu prestravljeni smrću, onda to pokazuje da su više nego dovoljno propatili i da više nisu prestravljeni smrću. Neki ljudi kažu: „Ako neko nije prestravljen smrću, znači li to da on traži smrt?” Ne, to nije tačno. Traženje smrti je svojevrstan negativan stav, vrdajući stav, dok je ono što sam prethodno rekao o nerazmišljanju o smrti objektivan, pozitivan stav; odnosno, gledati na smrt ravnodušno, ne smatrati je toliko važnom, ne razmišljati o njoj kao o tako tužnom događaju koji izaziva strepnju; ne brinuti više o tome, ne baviti se više time, ne nalaziti se u okovima smrti, ostaviti je daleko za sobom – ljudi koji to mogu da urade imaju određeno iskustvo o smrti. Ako je neko uvek vezan i sputan bolešću i smrću, ako je stalno zarobljen u negativnim emocijama uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, ako ne može normalno da obavlja svoju dužnost ili da normalno živi, onda treba više da sluša iskustvena svedočenja o smrti, da vidi kako smrt doživljavaju i kako je u svom iskustvu shvataju oni koji na smrt mogu ravnodušno da gledaju, i tada će moći da stekne nešto dragoceno.

Smrt nije problem koji se lako rešava i za čoveka predstavlja najveću teškoću. Ako ti neko kaže: „Tvoje iskvarene naravi su tako duboko ukorenjene, a ni tvoja ljudskost nije dobra. Ako iskreno ne stremiš ka istini i u budućnosti učiniš mnoga zlodela, otići ćeš u pakao i bićeš kažnjen!”, možda ćeš se neko vreme nakon toga osećati uznemireno. Možda ćeš o tome razmisliti i osećati se mnogo bolje nakon prospavane noći, pa više ne budeš toliko uznemiren. Međutim, ako se razboliš od neke smrtne bolesti i nije ti preostalo još mnogo od života, to nije nešto što se može rešiti nakon prospavane noći niti se tako lako to može otpustiti. Od tebe se traži da se po ovom pitanju neko vreme kališ. Oni koji iskreno streme ka istini ovo pitanje mogu da ostave za sobom, da u svemu traže istinu i da koriste istinu da bi to rešili – nema problema koji oni ne mogu da reše. Međutim, ako ljudi koriste čovekove pristupe, naposletku će zbog smrti moći da osećaju samo neprekidnu uznemirenost, strepnju i zabrinutost. Kad su stvari nerešive, oni posrću za ekstremnim merama u pokušaju da ih reše. Neki ljudi zauzimaju malodušan i negativan stav i kažu: „Znači, umreću. Ko se plaši smrti? Posle smrti, ponovo ću se ovaplotiti i opet ću živeti!” Možeš li ovo da potvrdiš? Samo tražiš neke reči utehe, a time se ne rešava problem. Sve stvari i sve vidljivo ili nevidljivo, materijalno ili nematerijalno, pod kontrolom su i vladavinom u rukama Stvoritelja. Niko ne može da kontroliše sopstvenu sudbinu i jedini stav koji čovek treba da ima, bilo da je reč o bolesti ili smrti, jeste onaj zasnovan na razumevanju, prihvatanju i pokornosti; ljudi ne treba da se uzdaju u svoje uobrazilje ili predstave, ne treba da traže izlaz iz ovih stvari, a još manje treba da ih odbacuju ili im se opiru. Ako slepo pokušavaš da rešiš probleme bolesti i smrti koristeći se sopstvenim metodama, što duže budeš živeo, više ćeš patiti, postajaćeš sve utučeniji i osećaćeš se sve više zarobljen. Naposletku, i dalje ćeš morati da koračaš putem smrti, i tvoj ishod će zaista biti isti kao i tvoja smrt – zaista ćeš umreti. Ako možeš aktivno da tragaš za istinom i, bilo da je reč o shvatanju bolesti koju ti je Bog priredio ili o suočavanju sa smrću, možeš pozitivno i aktivno da tragaš za istinom, da tražiš Stvoriteljeve orkestracije, suverenost i uređenja u vezi sa takvim velikim događajem i da postigneš istinsku pokornost, onda je to u skladu sa Božjim namerama. Ako se uzdaš u čovekovu snagu i metode da bi se nosio sa svim ovim stvarima i trudiš se da ih rešiš ili da od njih pobegneš, onda će, čak i ako ne umreš i privremeno uspeš da izbegneš teškoću smrti, budući da ne gajiš istinsko razumevanje, prihvatanje i pokornost prema Bogu i istini, a time nemaš ni svedočanstvo o tom pitanju, konačan ishod biti u tome da kad se ponovo suočiš sa ovim istim problemom, za tebe to i dalje biti veliki test. I dalje ćeš imati mogućnost da izdaš Boga i padneš, a to će nesumnjivo biti opasna stvar za tebe. Prema tome, ako se sada zaista suočavaš sa bolešću ili smrću, poslušaj Me kad ti kažem da je bolje da upravo sada iskoristiš tu praktičnu situaciju da tragaš za istinom i tu stvar rešiš u korenu, umesto da čekaš da smrt zaista dođe i zatekne te nespremnog, izgubljenog, zbunjenog i bespomoćnog, i navede te da učiniš stvari zbog kojih ćeš žaliti do kraja preostalog života. Ako radiš stvari zbog kojih žališ i osećaš kajanje, to bi moglo dovesti do tvoje propasti. Prema tome, nezavisno od toga u čemu je problem, svoj ulazak treba uvek da započneš razumevanjem koje treba da imaš po tom pitanju i istinama koje treba da razumeš. Ako stalno osećaš uznemirenost, strepnju i zabrinutost zbog takvih stvari kao što je bolest i živiš obavijen takvim negativnim emocijama, onda bi ovoga časa trebalo da počneš da tragaš za istinom i da što pre rešiš te probleme.

Negativne emocije kao što su uznemirenost, strepnja i zabrinutost imaju istu prirodu kao i razne druge vrste negativnih emocija. Sve su to vrste negativnih emocija koje nastaju u ljudima zato što oni ne shvataju istinu i žive okovani svojim mnogobrojnim sotonskim iskvarenim naravima ili pak žive pod opsadom i pod uticajem svakakvih sotonskih misli. Te negativne emocije navode ljude da neprestano žive sa svakakvim pogrešnim mislima i gledištima, kao i da ih neprestano kontrolišu svakakve pogrešne misli i gledišta, koji utiču na njihovo stremljenje ka istini i ometaju ga. Naravno, takve negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti prekidaju ljudski život, usmeravaju njihov život, utiču na njihovo stremljenje ka istini i sprečavaju ih da streme ka istini. Prema tome, iako su to negativne emocije u prostom smislu, njihova se funkcija ne sme potceniti; opasni su uticaj koji imaju na ljude i posledice koje imaju po ljudsko stremljenje i put kojim oni idu. U svakom slučaju, kad kod nekoga na površinu često isplivavaju svakakve negativne emocije koje ga ometaju, on treba odmah da otkrije i analizira zašto se te negativne emocije često javljaju i zašto ga te negativne emocije često uznemiravaju. Osim toga, u određenom posebnom okruženju, te negativne emocije će neprestano uznemiravati tu osobu i u velikoj meri ometati njeno stremljenje ka istini – to su stvari koje ljudi treba da razumeju. Jednom kada shvate ove stvari, sledeće što treba da učine jeste da razmisle kako da po ovom pitanju traže i shvate istinu, da nastoje da ih te pogrešne misli i gledišta nadalje ne uznemiravaju i ne pogađaju, i da ih zamene istina-načelima kojima ih je Bog naučio. Jednom kada shvate istina-načela, sledeći korak je primena u skladu sa istina-načelima kojima ih je Bog naučio. I dok to rade, sve njihove negativne emocije postepeno će se pojavljivati kako bi ih ometale, da bi ih postepeno, jednu po jednu, oni razrešili i protiv njih se pobunili, sve dok ljudi, a da toga nisu ni svesni, sve te negativne emocije ne ostave za sobom. Prema tome, na šta se oslanja postupak razrešavanja različitih negativnih emocija? Oslanja se na to da ih ljudi analiziraju i razumeju, oslanja se na ljudsko prihvatanje istine i, još i više, oslanja se na ljudsko stremljenje ka istini i na njenu primenu. Zar nije tako? (Tako je.) I dok ljudi postepeno streme ka istini i primenjuju je, oni postepeno razrešavaju i otpuštaju sve svoje različite negativne emocije. Dakle, posmatrajući to sada, šta mislite da je lakše otpustiti i rešiti, ove negativne emocije ili iskvarene naravi? (Negativne emocije je lakše rešiti.) Mislite da je negativne emocije lakše rešiti? To zavisi od osobe do osobe. Nijedno od njih nije teže ni lakše od onog drugog, sve naprosto zavisi od osobe. U svakom slučaju, time što smo u zajedništvu započeli razgovor o otpuštanju negativnih emocija, dodali smo nešto sadržaja ljudskoj težnji ka promeni naravi, a to je otpuštanje različitih negativnih emocija. Otpuštanje negativnih emocija se, pre svega, obavlja radi rešavanja nekih pogrešnih misli i gledišta, dok se za rešavanje čovekovih iskvarenih naravi zahteva shvatanje suštine iskvarenih naravi. Recite Mi, šta je lakše, rešiti negativne emocije ili rešiti iskvarene naravi? Zapravo, nijedan problem nije lako rešiti. Ako si zaista rešen i možeš da tragaš za istinom, koji god problem pokušavaš da rešiš, to uopšte neće biti problem. Međutim, ako ne stremiš ka istini i ne možeš da shvatiš ozbiljnost ova dva problema, neće biti lako koji god problem pokušavaš da rešiš. Kad je reč o ovim negativnim, štetnim stvarima, potrebno je da prihvatite istinu, primenjujete istinu i pokorite se istini kako biste ih rešili i zamenili pozitivnim stvarima. To je uvek proces i uvek nalaže da se ljudi pobune protiv negativnih stvari i prihvate pozitivne i aktivne stvari i stvari koje su u skladu sa istinom. Jedan aspekt je da radite na svojim mislima i gledištima, a drugi je da radite na svojim naravima; jedan je da rešavate svoje misli i gledišta, a drugi je da rešavate svoje iskvarene naravi. Naravno, ponekad se ta dva aspekta pojavljuju zajedno i međusobno se uključuju. U svakom slučaju, otpuštanje negativnih emocija jeste nešto što ljudi treba da primenjuju kad streme ka istini. Hajde da na ovom mestu završimo naš današnji razgovor u zajedništvu.
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Kako stremiti ka istini (5)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

I. Otpuštanje raznih negativnih emocija

Tokom ovog perioda, u zajedništvu smo razgovarali o prvom aspektu toga kako stremiti ka istini, a to je otpuštanje. Uglavnom smo razgovarali o prvom delu ove teme – o otpuštanju raznih negativnih emocija. Koliko puta smo raspravljali o temi otpuštanja raznih negativnih emocija? (Četiri puta.) Da li imate neki put kad je reč o načinu otpuštanja negativnih emocija? Razne negativne emocije o kojima smo razgovarali i koje smo raščlanjivali spolja deluju kao vrste emocija ili misli, dok u stvari, u svom korenu, one proizlaze iz ljudskih pogrešnih pogleda na život i sistemȃ vrednosti, kao i iz ljudskih pogrešnih misli i gledišta. Naravno, razne ljudske iskvarene naravi dovode do nastanka različitih pogrešnih misli i gledišta, što sa svoje strane izaziva razne negativne emocije. Prema tome, nastanak raznih negativnih emocija ima svoje poreklo i svoje uzroke. Negativne emocije koje smo razmatrali nisu trenutne ni impulsivne misli, nisu misli i gledišta u jednostavnom smislu tih reči, niti su prolazna raspoloženja. Te emocije su u stanju da utiču na ljudski način života, na ono što oni primenjuju i na njihove misli i gledišta, kao i na perspektive i stavove kojima se vode u posmatranju ljudi i stvari. Te negativne emocije su duboko skrivene u ljudskom srcu i njihovom umu, neprekidno ih prate u njihovom svakodnevnom životu i utiču na perspektive i stanovišta koje oni imaju kad posmatraju razne ljude, događaje i stvari. Te negativne emocije imaju značajno negativno dejstvo na svakodnevni ljudski život, na vladanje i puteve koji oni biraju u životu. Neprimetno dovode do raznih štetnih posledica po ljude. Stoga, ljudi kroz stremljenje ka istini moraju polako da shvate i razreše te negativne emocije i da ih postepeno otpuštaju. Otpuštanje tih negativnih emocija nije poput odbacivanja nekog fizičkog predmeta, o kome više ne razmišljate i koji nakon toga više nema prevlast nad vama; nije reč o tome da nešto pokupite i otpustite u jednostavnom smislu tih reči. Prema tome, šta u ovom kontekstu znači „otpustiti”? To pre svega znači da morate da razotkrivate i raščlanjujete svoje pogrešne misli i gledišta i pogrešne perspektive i stavove kojima se vodite kad posmatrate ljude i stvari, sve dok ne shvatite istinu. Tada ćete biti u stanju da zaista napustite svoje negativne emocije. Bez obzira na to koje negativne emocije nastaju u vama, morate da ih razrešite traženjem relevantnih istina, sve dok ne budete posedovali načela i puteve za primenu istine. Tek onda možete u potpunosti da se oslobodite od mučenja, ropstva i uticaja negativnih emocija, i da konačno steknete sposobnost da se pokorite istini i okruženjima koja je Bog priredio, i tako budete postojani u svom svedočenju. Morate da posmatrate ljude i stvari, vladate se i delujete u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Jedino tako možete u potpunosti da otpustite svoje negativne emocije i pogrešne misli i gledišta. Zašto je potreban tako složen proces da bi se one u potpunosti otpustile? Razlog je u tome što ove negativne emocije nisu opipljive stvari. One nisu emocije koje privremeno zaposedaju ili muče nečiji um. U pitanju su duboko ukorenjene misli i gledišta, koji su uspostavljeni i postoje od ranije i koji se formiraju u ljudima, a njihov uticaj na ljude je naročito ozbiljan. Prema tome, neophodne su razne metode i koraci da bi se otpustile te negativne emocije. Taj proces otpuštanja takođe je i proces stremljenja ka istini, zar ne? (Jeste.) Proces otpuštanja ovih negativnih emocija je zaista proces stremljenja ka istini. Dakle, jedini način da se suočite sa negativnim emocijama jeste da tražite istinu i da ih razrešavate na osnovu Božjih reči. Razumete li značenje ove izjave? (Da.)

Kad smo prvi put u zajedništvu započeli razgovor o negativnim emocijama, kroz razne istine o kojima smo prethodno razgovarali u zajedništvu načelno se nismo doticali ove teme, pa nikome od vas ta tema nije bila naročito bliska. Ljudi smatraju da je normalno imati negativne emocije i o njima razmišljaju mimo iskvarenih naravi; veruju da negativne emocije nisu iskvarene naravi i da među njima nema nikakve veze. To nije tačno. Neki ljudi smatraju da su negativne emocije samo privremene misli ili ideje koje nemaju nikakav uticaj na ljude, pa stoga veruju da nije bitno hoće li ih otpustiti ili neće. Sada, kroz nekoliko ciklusa razgovora u zajedništvu i raščlanjivanja, dokazano je da negativne emocije zaista imaju stvaran uticaj na ljude. U prošlosti smo stalno razgovarali o shvatanju i raščlanjivanju iskvarenih naravi i tek donekle smo se doticali negativnih emocija dok smo razotkrivali iskvarene naravi, ali o njima nismo detaljno razgovarali. Sada, nakon nekoliko konkretnih rasprava, nadam se da možete da se usredsredite na ovu temu i da počnete da učite da raščlanjujete i da razumete te negativne emocije u svom svakodnevnom životu. Kad shvatite njihovu suštinu, moći ćete da ih odbacite i da se protiv njih pobunite, a zatim da ih postepeno otpustite. Tek nakon što otpustite te negativne emocije, možete izaći na pravi put u stremljenju ka istini i zaputiti se pravim putem stremljenja ka istini. To su koraci koje morate učiniti, da li je to jasno? (Jeste.) Iako, kad je reč o ljudskom životu, postojanju i putu kojim oni idu, negativne emocije možda ne zaposedaju i ne kontrolišu ljude u istom stepenu kao iskvarene naravi, te negativne emocije su takođe neizbežne. U određenim situacijama i u određenom stepenu, negativna dejstva koja imaju, kad je reč o vezivanju ljudskih misli i uticaju na njihovo prihvatanje istine i na to da li će ili neće ići ispravnim putem, nisu ništa manja nego u slučaju ljudskih iskvarenih naravi. Ovo ćete postepeno početi da uvažavate u svojim budućim stremljenjima, iskustvu i primeni. Ovoga časa, budući da ste se tek susreli sa ovom temom, neki od vas je nimalo neće biti svesni niti će o njoj imati ikakvo znanje, a još će je manje uvažavati. Kad u budućnosti budete doživeli ovaj problem, osetićete da negativne emocije nisu tako jednostavne kako deluju. One zaposedaju značajno mesto i prostor u ljudskim mislima, najdublje odaje njihovog srca, pa čak i njihovu podsvest. Može se reći da te negativne emocije u velikoj meri pokreću i podstiču pojedince da se ponašaju na osnovu svojih iskvarenih naravi, i da pokreću i podstiču stege i ropstvo koje iskvarene naravi imaju nad ljudima. Ljude navode da žive tvrdoglavo shodno svojim iskvarenim naravima kad je reč o načinu na koji posmatraju ljude i stvari, vladaju se i deluju, te stoga te negativne emocije ne treba da potcenjujete. Zapravo, s jedne strane, postoji mnogo negativnih misli i gledišta skrivenih unutar negativnih emocija, a s druge, različite negativne emocije su u različitoj meri skrivene unutar ljudskih iskvarenih naravi. Ukratko, te negativne emocije zaposedaju ljudsko srce i imaju istu suštinu kao i ljudske iskvarene naravi. I jedne i druge su aspekti negativnosti i predstavljaju negativne stvari. Šta „negativne stvari” označavaju na ovom mestu? Na šta se one odnose? S jedne strane, te negativne emocije nemaju pozitivnu ulogu u ljudskom život-ulasku. One ne mogu da te usmeravaju niti da ti pomognu da dođeš pred Boga, da aktivno tražiš Njegove namere, a zatim da postigneš pokornost prema Njemu. Kad su te negativne emocije skrivene u ljudima, ljudsko srce je uzdržano prema Bogu, ljudi su s Njim na oprezu i izbegavaju Ga, a mogu čak tajno, suptilno i nehotično da sumnjaju u Boga, da Ga poriču i osuđuju. Posmatrano iz ovog ugla, jesu li te negativne emocije pozitivne stvari? (Ne, nisu.) To je jedan aspekt. S druge strane, te negativne emocije ljude ne dovode pred Boga kako bi se oni pokorili istini. One vode ljude putevima i prema ciljevima i u smerovima koji su oprečni i protivni istini. To je nesumnjivo. Funkcija koju te negativne emocije obavljaju u čoveku jeste u tome da ga navedu da se zaštiti, da brani interese svog tela i da zadrži svoju sujetu, ponos i status. Neprekidno te sputavaju i vezuju, sprečavajući te da slušaš Božje reči, da budeš poštena osoba i da primenjuješ istinu. Navode te da poveruješ da ćeš biti na gubitku ako primenjuješ istinu, da ćeš izgubiti ugled i status, da će ti se drugi podsmevati i da će svetu biti razotkriveno tvoje pravo lice. Te negativne emocije kontrolišu ljude, gospodare njihovim mislima i navode ih da misle samo o tim negativnim stvarima. Dakle, da li je suština ovih negativnih stvari suprotna istini? (Jeste.) Prema tome, dok te negativne emocije neprekidno podsećaju na te stvari, one te ujedno neprestano sprečavaju da primenjuješ istinu i da ka njoj stremiš. Ponašaju se poput bedema u tvom stremljenju ka istini i kao kamen spoticanja na tvom putu prema ulasku u istina-stvarnost. Kad god poželiš da primenjuješ istinu, da govoriš iskreno, da se pokoriš Božjoj suverenosti i uređenjima, da postupaš shodno načelima ili da se iskreno daš za Boga, da platiš cenu i pokažeš svoju odanost Bogu, te negativne emocije istoga časa izbijaju i sprečavaju te da primenjuješ istinu. Stalno se pojavljuju u tvojim mislima i proleću ti kroz glavu, poručujući ti šta ćeš izgubiti budeš li se tako ponašao, kakav će ti biti kraj, koje će biti posledice i šta ćeš moći da dobiješ. Uzastopno te podsećaju i upozoravaju, sprečavajući te da prihvatiš istinu i da njoj stremiš, kao i da se pokoriš Bogu. Umesto toga, navode te da misliš na sebe, da razmisliš o svojim interesima i, shodno tome, nemoćan si da primenjuješ istinu ili da se naprosto pokoriš Bogu. Tvoje misli u trenu postaju sputane i kontrolisane tim negativnim emocijama. Iako u početku želiš da primenjuješ istinu, spreman si da se pokoriš Bogu i želiš da Mu udovoljiš, kad u tebi nastanu negativne emocije, ti ih nehotično slediš i potpadaš pod njihovu kontrolu. One ti zapečaćuju usta, vezuju ti ruke i noge i sprečavaju te da uradiš ono što treba i da izgovoriš reči koje bi trebalo da kažeš. Umesto toga, na kraju izgovaraš lažne, obmanjujuće i osuđujuće reči i upuštaš se u radnje koje su u suprotnosti sa istinom. Srce ti se trenutno zamrači i nađe se zarobljeno u mukama. Tvoje prvobitne ideje i planovi jesu dobri – želiš da primenjuješ istinu i ponudiš svoju odanost ne bi li dobro izvršavao svoju dužnost i imaš nagon, želju i rešenost da primenjuješ istinu. Ali u odsudnim trenucima, te negativne emocije preuzimaju kontrolu nad tobom. Nesposoban si da se protiv njih pobuniš ili da ih odbaciš i na kraju možeš samo da se predaš tim negativnim emocijama. Kad negativne emocije progone i ometaju ljude, kad kontrolišu ljudske misli i ljude sprečavaju da primenjuju istinu, ljudi izgledaju tako nemoćni, bespomoćni i dostojni žaljenja. Kad se ne događaju nikakve krupne stvari i kad nema nikakvih načela, ljudi smatraju da imaju bezgraničnu snagu, da imaju jaku rešenost i veru i osećaju da su puni motivacije. Smatraju da Boga ne mogu dovoljno da vole, smatraju da imaju bogobojažljivo srce, da ne mogu da učine ništa pogrešno, da nisu kadri da stvaraju prekide i ometanja i da sasvim sigurno nisu u stanju da namerno čine zlo. Međutim, kad se nešto dogodi, zašto oni ne mogu da utiču na svoju reakciju? Ti njihovi nehotični postupci nisu planirani niti ih oni žele, ali se svejedno događaju i postaju stvarnost i nisu ni približno onome kako su ti ljudi želeli da postupe. Mora se reći da su negativne emocije uzrokovale nastanak tih stvari, kao i uzastopnu pojavu tih fenomena. Jasno je da uticaj negativnih emocija na ljude i kontrola koju one imaju nad ljudima nisu tako jednostavni kako ih ljudi zamišljaju, niti da se tako lako rešavaju, a sasvim sigurno ih nije lako otpustiti i protiv njih se pobuniti. Ma koliko glasno ljudi obično izgovarali svoje parole, kolika god da je njihova uobičajena rešenost ili koliko god da su snažne njihove nade, odnosno koliko god da su snažni njihovo bogoljubivo srce i vera u Boga, kad se suoče sa stvarnošću, zašto ta rešenost i vera i te nade i aspiracije ostaju bez ikakvog dejstva? Kako na njih utiču i kako ih guše prolazne negativne emocije? Iz ovoga je jasno da su se negativne emocije ukorenile u ljudskom životu; postoje naporedo sa ljudskim iskvarenim naravima i u stanju su da utiču na ljudske misli i gledišta i da ih kontrolišu, baš kao i iskvarene naravi. U isto vreme, a da stvari budu još ozbiljnije, one kontrolišu ljudske reči i postupke i, povrh toga, kontrolišu svaku njihovu misao i ideju, i svaki njihov postupak i ponašanje u svakakvim situacijama. Prema tome, zar nije vrlo važno razrešiti ove negativne emocije? (Jeste.) Negativne emocije nisu pozitivne stvari, a to se može ilustrovati na dva načina: kao prvo, negativne emocije čoveka ne mogu navesti da aktivno dođe pred Boga; kao drugo, ne mogu mu omogućiti da uspešno primenjuje istinu kad se suoči sa stvarnošću niti da uđe u istinu onako kako bi on to želeo. Ljudima su kamen spoticanja u stremljenju ka istini, sprečavaju ih da traže i primenjuju istinu. Prema tome, negativne emocije se moraju razrešiti. Posmatrajući dejstvo i suštinu negativnih emocija, može se zapaziti da one nisu pozitivne stvari. Povrh toga, može se reći da po svojoj suštini, u određenoj meri, u odnosu na iskvarene naravi, one imaju i veću sposobnost da sputavaju i kontrolišu ljude. Prema tome, da li biste rekli da je postojanje tih negativnih emocija ozbiljan problem? (Da.) Ako se te negativne emocije ne razreše, kakve se posledice mogu očekivati? Možete biti sigurni da će te emocije uzrokovati da čovek dugo živi u negativnosti, a imaju čak i veću sposobnost da ljude sputavaju i vezuju, sprečavajući ih da streme ka istini. Treba li takav ozbiljan problem rešiti? Treba ga rešiti. Istovremeno dok se bave svojih iskvarenim naravima, ljudi treba da razreše i svoje negativne emocije. Ako ljudi razreše svoje negativne emocije i iskvarene naravi, njihovo stremljenje ka istini će se odvijati mnogo lakše i na tom putu neće biti nikakvih značajnih prepreka.

Iskvarene naravi su skrivene u nekim od ljudskih spoljašnjih otkrivanja i pristupa, kao i u određenim stanjima, pa kako onda razaznajete negativne emocije? Kako pravite razliku između negativnih emocija i iskvarenih naravi? Jeste li o tome ranije razmišljali? (Ne.) Naravi i emocije su dve različite vrste stvari. Ako samo govorimo o naravima i emocijama, da li je njihova doslovna značenja lako razlikovati? Naravi se odnose na stvari koje se otkrivaju iz priroda-suštine neke osobe, dok su emocije u osnovi vrsta psihološkog stanja u kome se ljudi nalaze dok nešto rade. Kako god da ove pojmove doslovno tumačimo, ljudske emocije – posebno njihove negativne emocije – u svakom slučaju sadrže mnogo negativnih misli. Kad neki čovek ima te negativne emocije, to ga može navesti da živi u negativnom stanju i pod prevlašću raznih pogrešnih misli i gledišta, zar ne? (Tako je.) Te negativne emocije mogu dugo ostati skrivene u ljudskom srcu, i ako ljudi ne shvataju istinu, nikada neće biti svesni tih emocija, niti će osetiti njihovo prisustvo; one prate ljude sve vreme, baš kao i njihove iskvarene naravi. Te negativne emocije su mnogo puta skrivene u raznim ljudskim pogrešnim mislima i gledištima, koje uzrokuju da ljudi sumnjaju u Boga, da izgube svoju iskrenu veru, pa čak i da Bogu postavljaju svakojake nerazumne zahteve i izgube svoj normalan razum. Upakovane u različite razloge, misli i gledišta, te negativne emocije se kriju unutar čovekovih iskvarenih naravi i unutar njegovih različitih pogrešnih misli i gledišta, predstavljajući u potpunosti priroda-suštinu te osobe. Iskvarene naravi se ispoljavaju u raznim stanjima koja se otkrivaju kroz ljudsko vladanje i postupke – ta različita stanja u sebi nose ljudske iskvarene naravi. Iako se negativne emocije i iskvarene naravi sasvim razlikuju, među njima u nekim aspektima postoji neophodna povezanost, pa mogu čak postati isprepletene i nerazdvojive. U određenim aspektima, one se međusobno mogu podržavati, međusobno se podsticati, mogu zavisiti jedne od drugih i naporedo postojati. Na primer, uznemirenost, zabrinutost i strepnja, o kojima smo prošli put razgovarali, jesu jedna vrsta negativne emocije. I to od one vrste negativne emocije koja ljude navodi da žive u uznemirenosti, zabrinutosti i strepnji. Kad se ljudi nađu zarobljeni u tim emocijama, oni će prirodno oblikovati određene misli i gledišta, što će ih navesti da u Boga sumnjaju, da o Njemu nagađaju, da prema Njemu budu oprezni, da Ga pogrešno razumeju, pa čak i da Boga osuđuju i napadaju, a Bogu mogu postavljati i nerazumne i pogodbene zahteve. U tom trenutku, te negativne emocije su već prerasle u iskvarenu narav. Šta ste, dakle, razumeli iz ovog primera? Možete li razlikovati negativne emocije i iskvarene naravi? Recite Mi. (Negativne emocije stvaraju određene pogrešne misli i gledišta, dok su iskvarene naravi dublje ukorenjene i ljude navode da pogrešno razumeju Boga i da s Njim budu na oprezu.) Navešću jedan primer. Uzmimo negativne emocije uznemirenosti, zabrinutosti i strepnje. Recimo da se neki čovek razboli, razmišlja o svojoj bolesti i kao rezultat toga iskusi uznemirenost, zabrinutost i strepnju. Te stvari kontrolišu njegovo srce, navodeći ga da se plaši da će se njegova bolest pogoršati, kao i raznih posledica koje dolaze sa smrću. On tada počinje da se plaši smrti, odbacuje smrt i želi da od nje pobegne. Zbog njegove bolesti nastaje taj niz misli i ideja. U kontekstu ove bolesti, taj čovek stvara mnoge aktivne misli. Izvor tih aktivnih misli temelji se na interesima njegovog tela, a očigledno ne na činjenici da Bog ima suverenost nad svim stvarima, kao ni na istini. Zato ih i karakterišemo kao negativne emocije. Taj čovek se zbog svoje bolesti oseća loše, međutim, bolest ga je već obuzela i s tim mora da se suoči – ne može da je izbegne, pa razmišlja: „O, ne, kako treba da se suočim s ovom bolešću? Treba li da je lečim ili ne? Šta će se desiti ako je ne lečim? A šta u suprotnom?” I kako nastavlja da razmišlja, postaje uznemiren. Razne misli i gledišta koje ima o svojoj bolesti hvataju ga u klopku uznemirenosti, zabrinutosti i strepnje. Nije li ova negativna emocija već počela da deluje? (Jeste.) Kad prvi put počne da doživljava svoju bolest, on namerava da pokuša da je izleči, ali zatim oseća da to ne bi bilo primereno, pa planira umesto toga da živi prema svojoj veri, da normalno izvršava svoju dužnost, brinući se i dalje da će se ta bolest pogoršati. Koji je primeren način da se ovo reši? Njemu nedostaje put. Pod prevlašću svojih negativnih emocija, on po tom pitanju uvek oseća uznemirenost, zabrinutost i strepnju, i čim uznemirenost, zabrinutost i strepnja u njemu nastanu, on ne može da ih otpusti. Oseća se izmučeno svojom bolešću – šta povodom toga treba da učini? Počinje da misli: „U redu je, verujem u Boga. Bog će me izlečiti. Imam vere.” Međutim, posle nekog vremena, stanje bolesti se ne popravlja i Bog ga ne isceljuje. Taj čovek nastavlja da povodom toga oseća uznemirenost, zabrinutost i strepnju i kaže: „Hoće li me Bog izlečiti ili neće? Moram samo da sačekam, Bog će me izlečiti. Imam vere.” On kaže da ima vere, ali duboko u sebi zapravo živi usred svojih negativnih emocija i razmišlja: „Šta ako me Bog ne izleči, pa se ozbiljno razbolim i umrem? Hoću li svoju dužnost obaviti uludo? Zar neću moći da dobijem nikakve blagoslove? Trebalo bi da od Boga tražim da me izleči.” Dakle, počinje da se moli Bogu i kaže: „Bože, imajući u vidu tolike godine tokom kojih obavljam svoju dužnost, možeš li da me oslobodiš ove bolesti?” Razmišljajući dalje o tome, on shvata: „Nemam prava da to tražim od Boga. Bogu ne treba da postavljam tako neumerene zahteve. Trebalo bi da imam vere.” Kada ima vere, oseća se kao da mu se stanje u vezi sa bolešću donekle popravilo, ali već posle nekog vremena razmišlja: „Mislim da mi zapravo nije bolje. U stvari, čini se da mi je još i gore. Šta treba da radim? Dodatno ću se potruditi i uložiti veći napor u svoju dužnost, podneću veću patnju, platiću veću cenu i nastojaću da Boga navedem da me izleči. Pokazaću Bogu svoju odanost i veru, i pokazaću Mu da mogu da prihvatim ovu kušnju.” Posle nekog vremena, ne samo da mu nije bolje, već mu je sve lošije, postaje sve više bolestan i misli: „Bog me nije izlečio. Šta treba da uradim? Hoće li me Bog izlečiti ili neće?” Njegova uznemirenost, zabrinutost i strepnja se pojačavaju. U tom kontekstu, on zbog svoje bolesti neprekidno živi usred negativnih emocija uznemirenosti, zabrinutosti i strepnje. Povremeno razvije neku „veru” u Boga i tu i tamo ponudi ponešto od svoje odanosti i uloži malo rešenosti. Šta god da učini, odnosno kakav god pristup da ima, u svakom slučaju, neprekidno je u klopci emocija uznemirenosti, zabrinutosti i strepnje. Duboko je vezan svojom bolešću i sve što čini ima za cilj da poboljša stanje u vezi sa svojom bolešću i da se izleči, kao i da se te bolesti oslobodi. Kad čovek živi usred takvih negativnih emocija, on o svojoj bolesti ne razmišlja samo na kratke staze; nego mu je, pod prevlašću tih negativnih emocija, razmišljanje često veoma aktivno. Kada te aktivne misli ne mogu da se ostvare ili kada stvarnost nije u skladu sa onim što želi, iz njegovog uma, s vremena na vreme, protivno njegovoj volji izbijaju brojne ideje ili čak pristupi. On kaže: „Ako me Bog ne izleči, i dalje ću izvršavati svoju dužnost, ali ako me Bog zaista ne izleči, onda je moja vera u Njega beskorisna i moraću sȃm da se izlečim.” Vidiš, on u sebi razmišlja: „Ako me Bog ne izleči, i dalje ću izvršavati svoju dužnost – to me Bog stavlja na kušnju”, dok istovremeno razmišlja i o ovome: „Ako me Bog zaista ne izleči, onda ću morati sȃm da se izlečim. Ako moram sȃm da se lečim, onda neću izvršavati svoju dužnost. Ako moja vera u Boga ne može da izleči ni moju bolest, zašto bi onda trebalo da verujem u Boga? Zašto Bog leči druge, ali ne i mene?” Neprekidno je u mreži tih svojih negativnih emocija i ne samo da nije u stanju da preokrene ili preobrati svoje pogrešne misli i gledišta, već ga te negativne emocije navode da, tokom procesa doživljavanja svoje bolesti, postepeno pogrešno razume Boga, da se žali na Boga i da u Boga sumnja. Ovaj proces je proces postepenog preobražaja njegovih negativnih emocija i ulaska u postupanje shodno njegovim iskvarenim naravima. Čim iskvarena narav preuzme kormilo nad nečijim postupcima, ta osoba više neće posedovati samo negativne emocije – u njoj će se pojaviti određene misli i gledišta, odnosno osude i odluke, koji će proizvesti određene postupke. Kada se svojevrsna emocija preobrati u neko stanje, tad više nije reč samo o negativnim emocijama, o razmišljanju o nečemu ili o životu u određenom stanju stvari, već o tome da to stanje stvari proizvodi misli, gledišta i odluke, nagoni na pokret i na postupke. Dakle, šta gospodari ovim mislima, gledištima, pokretima i postupcima? Njima gospodari iskvarena narav. Nije li ovaj proces preobražaja sada sasvim olakšan? (Jeste.) Ljudi isprva u određenom kontekstu stvaraju negativne emocije, a te negativne emocije su tek nekoliko jednostavnih misli, gledišta i ideja, s tim da su sve te ideje negativne. Te negativne ideje stagniraju u ljudskim emocijama i kreću da proizvode razna pogrešna stanja. Kad ljudi žive u pogrešnim stanjima i odlučuju šta da urade, kako da to urade i koje pristupe da usvoje, u njima se formiraju pogrešna gledišta i teorije, a to onda obuhvata i njihovu iskvarenu narav. U toj meri je jednostavno. Je li ovo sada jasno? (Jeste, jasno je.) Dakle, ispričajte Mi nešto o tome. (U određenim kontekstima, ljudi stvaraju neke negativne emocije. U početku te negativne emocije nisu ništa više do tek nekoliko negativnih ideja. Kad te negativne ideje krenu da stvaraju razna pogrešna stanja i ljudi počnu da odlučuju šta da urade i usvajaju određene pristupe, njima zagospodare određene misli i teorije. To onda obuhvata njihovu iskvarenu narav.) Razmislite o tome i proverite da li ste razumeli. Zar to nije jednostavno? (Jeste.) Zvuči jednostavno, no, da li možete da napravite razliku između negativnih emocija i iskvarenih naravi? Bez obzira na to da li ih je teorijski lako razlikovati ili ne, da li ste svejedno uvideli razliku između negativnih emocija i iskvarenih naravi? (Da.)

Ako razne negativne emocije o kojima smo razgovarali u zajedništvu postoje i u vašem srcu, možete li da ih razaznate i raščlanite? (Možemo donekle da ih razaznamo.) Ako ih posedujete, trebalo bi da možete da ih razaznate. Svrha razaznavanja negativnih emocija nije samo u tome da steknete opšte teorijsko znanje o njima ili da dokučite njihovo značenje i to bi bilo to. Svrha je u tome da se oslobodite muke negativnih emocija nakon što ih praktično razaznate i da otpustite te razne negativne emocije koje ne treba da postoje u ljudima, poput negativnih emocija o kojima smo prethodno razgovarali. Dakle, na osnovu razlike između negativnih emocija i iskvarenih naravi o kojima smo upravo razgovarali, možemo li reći da su negativne emocije osnovni uzrok, odnosno da predstavljaju kontekst koji navodi ljude da otkriju svoje iskvarene naravi? Na primer, u slučaju bolesti, ako se zbog te bolesti u tebi ne razviju negativne emocije uznemirenosti, zabrinutosti i strepnje, to dokazuje da po tom pitanju imaš znanje i iskustvo, da poseduješ ispravne misli i gledišta i pravu pokornost. Shodno tome, tvoje misli i postupci u tom pogledu treba da budu u skladu sa istinom. Nasuprot tome, ako po određenom pitanju stalno doživljavaš negativne emocije i zbog toga stalno ostaješ u klopci negativnih emocija, prirodno je da će zbog ovih negativnih emocija u tebi nastajati razna negativna stanja. Ta negativna stanja će te navesti da prirodno otkrivaš svoju iskvarenu narav dok se nalaziš u tim pogrešnim stanjima. Tada ćeš postupati na osnovu sotonskih filozofija, u svakom pogledu ćeš prekršiti istinu i živećeš prema svojoj iskvarenoj naravi. Prema tome, bez obzira na to kako pravimo razliku između negativnih emocija i iskvarenih naravi, te dve stvari su, u krajnjoj liniji, povezane i nerazdvojive. Konkretno, imaju zajedničku suštinu u tome što su i negativne emocije i iskvarene naravi negativne stvari – imaju istu zajedničku suštinu i za osnovu iste misli i gledišta. Sve misli i gledišta koji dovode do pojave negativnih emocija su negativni, sve su to sotonske filozofije, i te negativne stvari navode ljude da otkrivaju svoje iskvarene naravi i da se vladaju i postupaju na osnovu svojih iskvarenih naravi. Zar nije tako? (Jeste.)

E. Emocija sputavanja

Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o negativnim emocijama kao što su uznemirenost, zabrinutost i strepnja. Sada ćemo razgovarati o još jednom aspektu negativnih emocija, koji je po suštini gotovo identičan uznemirenosti, zabrinutosti i strepnji, ali je po svojoj prirodi još negativniji. Koja je to emocija? To je stanje uma sa kojim se ljudi najčešće susreću u svom svakodnevnom životu – sputanost. Da li ste svi čuli sa izraz „sputanost”? (Da, čuli smo.) Kažite Mi onda jednu rečenicu koja sadrži reč „sputanost” ili Mi navedite neki primer. Za početak ću Ja navesti jednu. Neki ljudi kažu: „O, često se osećam sputano dok izvršavam svoju dužnost i od toga ne mogu da se oslobodim.” Je li ova rečenica ispravno formulisana? (Jeste.) Sada je vaš red. (Uvek otkrivam iskvarenost kad me stvari zadese i stalno moram da razmišljam i pokušavam da spoznam sebe, pa se osećam sputano.) Osećaš se sputano jer previše pokušavaš da spoznaš sebe. U kakvom kontekstu se nalazi takva sputanost? Šta je izaziva? Izaziva je to što znaš da si niko i ništa i čini se da nemaš nikakve izglede, i da te ne čeka nikakvo odredište, pa nema nade da ćeš biti spasen i zbog toga se osećaš sputano. Ko bi još želeo nešto da kaže? (U zemlji velike crvene aždaje, ljudi se zbog vere u Boga osećaju sputano.) Uzrok ovom osećanju sputanosti jeste nečije okruženje. (Osećam se sputano zbog činjenice da me dok izvršavam svoju dužnost neprekidno nadzire moj starešina.) Dobro rečeno, to sasvim konkretno iskazuje osećanje sputanosti. (Pri obavljanju svoje dužnosti uvek me prate neuspesi i prepreke, pa se zbog toga osećam sputano.) Zbog prepreka i neuspeha se osećate sputano, kao da pred vama ne postoji put. Osećate li sputanost kada vaš rad sporo napreduje? (Da.) To ima donekle pozitivnu konotaciju. Ispričajte Mi još nešto. (Osećam se sputano kad me stalno orezuju dok izvršavam svoju dužnost.) To je stvarnost, zar ne? (Osećam se sputano kada u svojoj dužnosti ne postižem dobre rezultate.) Šta je uzrok ove sputanosti? Da li je to zaista zbog toga što nisi postigao dobre rezultate? Zar se ne plašiš da će ti biti dodeljena druga dužnost ili da ćeš biti eliminisan? (Tako je.) To su konkretni razlozi za tvoju sputanost. Ima li još neko da navede osećanja sputanosti? Ispričajte Mi još nešto o njima. (Svi moji saradnici su bolji od mene, pa se osećam sputano.) To je problem koji je izazvan ljubomorom – sputanost. Postoje li još neki slučajevi sputanosti? (Osećam se sputano zato što u mom području rada već dugo nema nikakvog napretka.) Je li to pritisak ili sputanost? Donekle je pritisak. Znači, dobro je imati ovaj pritisak. Zar taj pritisak ne bi trebalo samo da preokreneš u motivaciju? Kada se dužnosti pripadnika svakog tima sve vreme prilagođavaju, zar se ne osećate sputano? (Da.) I tada se osećate sputano. Na osnovu rečenica koje ste naveli, reklo bi se da svi vi doživljavate osećanje sputanosti. Čini se da je ljudsko unutrašnje sopstvo vrlo nestabilno, u neprekidnom nemiru i pod nekim nevidljivim pritiskom, zbog čega u ljudima nastaje osećanje sputanosti, pa tada žive usred ove negativne emocije sputanosti. Da li je to dobra stvar? (Ne, nije.) To nije dobra stvar. Zar je onda ne treba razrešiti? Pošto nije dobra stvar, treba je razrešiti. Kad ljudi neprekidno žive usred negativne emocije, kakva god da je to emocija, to u manjim razmerama utiče na njihovo telo i um, sprečavajući ih da žive zdravije i da jačaju. U širim razmerama, uticaj različitih negativnih emocija na ljude nije ograničen na osnovne potrebe koje oni imaju u svakodnevnom životu, poput hrane, odevanja, zaklona i prevoza. Što je još važnije, to utiče na način na koji oni posmatraju ljude i stvari, kao i na njihovo vladanje i postupke. Još konkretnije, to utiče na njihovu delotvornost, napredak i efikasnost u sopstvenim dužnostima. Naravno, što je još važnije, to utiče na ono što dobijaju iz obavljanja svojih dužnosti, kao i na dobitke koje treba da ubiru od svoje vere u Boga. Ljudski um je neprestano opterećen i vezan tim negativnim emocijama, ljudsko srce je često uznemireno i ljude često obuzimaju osećanja kao što su nemir, nelagoda i impulsivnost. Kada su ljudi zarobljeni u tim osećanjima, njihova normalna savest i razum, kao i njihov normalan život i normalno obavljanje njihovih dužnosti su prekinuti, pogođeni i uništeni. Stoga, trenutno treba da razrešite te negativne emocije i sprečite ih da nadalje utiču na vaš normalan život i rad. Koncept sputanosti o kome smo danas razgovarali isti je kao i suština raznih negativnih emocija o kojima smo ranije razgovarali. Ljudi često brinu o mnogim stvarima i sumnjaju u njih ili u dubini srca gomilaju veliku nelagodnost, pa se osećaju sputano. Ako u dužem vremenskom periodu ova emocija sputanosti ne bude rešena, duboko u svom srcu ljudi će se osećati još nelagodnije i uznemirenije. U određenim posebnim okruženjima i kontekstima, ljudi se mogu sasvim oteti kontroli savesti i razuma ljudskosti, posežući za nekim ekstremnim pristupima ne bi li to svoje stanje prevazišli. To je stoga što postoji granica instinktivne sposobnosti ljudskog tela da izdrži određene negativne emocije. Kada se ta granica i taj prag dostignu, ljudi će se osloboditi stega razuma ljudskosti i posegnuće za nekim ekstremnim pristupima kako bi dali oduška svojim emocijama i iz sebe izbacili svakojake iracionalne ideje koje su im duboko u srcu.

1. Osećanje sputanosti jer nisi u mogućnosti da radiš ono što ti se prohte

Kroz rečenice koje ste naveli, upravo ste izrazili neke od različitih razloga zbog kojih se ljudi osećaju sputano. U pogledu negativne emocije sputanosti o kojoj ćemo danas razgovarati u zajedništvu, postoje prvenstveno tri razloga i glavna uzroka za njenu pojavu kod ljudi. Prvi je u tome da mnogi ljudi, bilo u svom svakodnevnom životu ili u procesu izvršavanja svojih dužnosti, osećaju da ne mogu da rade ono što im se prohte. To je prvi razlog zbog kojeg sputanost nastaje: nemoć da radiš ono što ti se prohte. Šta znači nemoć da radiš ono što ti se prohte? To znači nemoć da postupaš samovoljno prema mislima koje ti prolaze kroz glavu. Sposobnost da rade šta god požele, kad god to požele i kako god to žele predstavlja zahtev koji mnogi ljudi imaju kako u svom poslu tako i u životu. Međutim, iz raznih razloga, obuhvatajući zakone, životne sredine, odnosno pravila i odredbe, propise i disciplinske mere neke grupe i tome slično, oni ne mogu da postupaju shodno sopstvenim željama i uobraziljama. Shodno tome, u dubini srca osećaju se sputano. Iskreno rečeno, do ove sputanosti dolazi zato što se ljudi osećaju ogorčeno – neki čak osećaju da im je naneta nepravda. Nemoć da čovek radi ono što mu se prohte, nazovimo to običnim rečima, znači da čovek ne može da postupa shodno svojoj volji – znači da čovek ne može da bude samovoljan ili da sebi slobodno povlađuje usled raznih razloga i ograničenja različitih objektivnih okruženja i stanja. Na primer, neki su ljudi uvek površni i iznalaze načine da zabušavaju dok izvršavaju svoje dužnosti. Crkveni posao ponekad zahteva užurbanost, ali oni naprosto žele da rade kako im se prohte. Ako se fizički ne osećaju dobro ili su loše volje i neraspoloženi tokom tih dana, neće biti spremni da podnose muke i da plate cenu za obavljanje crkvenog posla. Naročito su lenji i željni udobnosti, a kad im nedostaje motivacija, telo im postaje tromo i nevoljni su da se pokrenu, ipak, plaše se da će ih starešine orezivati i da će ih braća i sestre nazvati lenjim, pa pošto nemaju izbora, nevoljno obavljaju posao zajedno sa svima drugima. Međutim, zbog toga će se osećati krajnje ozlojeđeno, nesrećno i nevoljno. Osećaće da im je naneta nepravda, osećaće se uvređeno, ugušeno i iscrpljeno. Oni žele da postupaju shodno svojoj volji, ali se ne usuđuju da se usprotive zahtevima i odredbama Božje kuće. Shodno tome, s vremenom u njima počinje da nastaje određena emocija – sputanost. Kad ta emocija sputanosti u njima pusti koren, postepeno će početi da deluju bezvoljno i obeshrabreno. Poput mašine, više neće imati jasno razumevanje o onome što rade i samo će svakodnevno raditi ono što im se kaže, na način kako im je rečeno. Iako će spolja posmatrano nastaviti da rade, ne zaustavljajući zadatak koji trenutno obavljaju, ne iskačući iz okruženja izvršavanja svojih dužnosti, u srcu će se ipak osećati sputano, i smatraće da im je život iscrpljujuć i pun nepravde. Trenutno je njihova najveća želja da jednoga dana više ne budu pod upravom drugih, da ih odredbe Božje kuće više ne ograničavaju i da se oslobode od uređenja Božje kuće. Žele da rade ono što im se prohte, kad im se to prohte, da rade malo ako se osećaju dobro i nimalo ako se ne osećaju dobro. Žele slobodu od ikakve krivice, od toga da ikada budu orezivani, i od svačijeg nadziranja ili od toga da ih iko ograničava. Kad bude došao taj dan, smatraju da će to biti veliki dan i da će se oni osećati tako slobodno i oslobođeno. Međutim, i dalje nisu spremni da odu ili da odustanu; plaše se da ako ne izvršavaju svoje dužnosti, budu li jednog dana zaista radili ono što im se prohte i ako budu slobodni i oslobođeni, da će se tada prirodno udaljiti od Boga i boje se da, ako ih Bog više ne bude želeo, neće moći da dobiju nikakve blagoslove. Neki ljudi se nađu u takvoj dilemi. Ako braći i sestrama pokušaju da gunđaju, biće im teško da progovore. Ako se u molitvi obrate Bogu, osetiće nemoć da otvore usta. Ako se žale, osetiće da su sami krivi. Ako se ne žale, osećaće se nelagodno. Pitaju se zašto im je život tako pun pritužbi, tako oprečan njihovoj volji i tako iscrpljujuć. Ne žele da žive takav život, gde su u skladu sa svima ostalima. Žele samo da rade ono što im se prohte, da rade šta hoće i kako hoće, i pitaju se zašto to ne mogu. Nekada su osećali samo fizičku iscrpljenost, ali im je sada i srce umorno. Ne shvataju šta im se događa. Recite Mi, zar to nije izazvano emocijom sputanosti? (Jeste.)

Neki ljudi kažu: „Svi govore da su vernici slobodni i oslobođeni, da vernici žive naročito srećnim, spokojnim i radosnim životom. Zašto ja ne mogu da živim tako srećno i spokojno kao drugi? Zašto ja ne osećam nikakvu radost? Zašto se osećam tako sputano i iscrpljeno? Kako to da drugi žive tako srećnim životom? Zašto mi je život tako jadan?” Recite Mi, šta je uzrok ovome? Šta je izazvalo njihovu sputanost? (Njihovo fizičko telo nije bilo zadovoljeno i telo im je patilo.) Da li je to izazvano time što je njihovo fizičko telo patilo i što su osećali da je njihovom telu naneta nepravda? Ako su u svom srcu voljni da pate zarad stremljenja ka istini i ispunjavanja svoje dužnosti, zar neće osetiti da njihova fizička patnja više nije tako velika? Ako u svom srcu pronalaze utehu, mir i radost, hoće li se i dalje osećati sputano? (Neće.) Prema tome, pogrešno je reći da je sputanost izazvana fizičkom patnjom. Ako je slučaj da sputanost nastaje zbog prekomerne fizičke patnje, uzimajući u obzir to da svi vi sada takođe pomalo patite u obavljanju svoje dužnosti, osećate li se sputano jer ne možete da radite šta vam se prohte? Da li dospevate u klopku emocija sputanosti jer ne možete da radite šta vam se prohte? (Ne.) Da li ste zaokupljeni svojim svakodnevnim poslom? (Donekle smo zaokupljeni.) Svi ste prilično zaokupljeni, radeći od zore do sumraka. Osim što spavaš i jedeš, gotovo čitav dan provodiš pred računarom, zamarajući svoje oči i mozak i iscrpljujući telo, no, da li se osećaš sputano? Hoće li taj umor dovesti do sputanosti kod tebe? (Neće.) Šta izaziva ljudsku sputanost? To svakako nije zbog fizičkog zamora, pa prema tome šta je izaziva? Ako ljudi neprekidno streme fizičkoj sreći i udobnosti, i ne žele da pate, onda bi ih čak i malo fizičke patnje i dodatne iscrpljenosti, ili to što pate nešto više od drugih, navelo da se osećaju sputano. To je jedan od uzroka sputanosti. Ako manju količinu fizičke patnje ljudi ne smatraju nečim naročitim i ako ne streme fizičkoj udobnosti, već umesto toga streme ka istini i traže da ispune svoje dužnosti kako bi udovoljili Bogu, oni tada često neće osećati fizičku patnju. Čak i ako se ponekad osećaju pomalo prezauzeto, izmoreno ili istrošeno, nakon što malo odspavaju i probude se osećajući se osveženo, pa će nastaviti sa svojim poslom. Težište će im biti na njihovim dužnostima i na njihovom poslu; manji fizički zamor neće smatrati velikim problemom. Međutim, kad problem nastane u ljudskom razmišljanju i ljudi stalno streme fizičkoj udobnosti, kad se njihovom fizičkom telu u bilo kom trenutku nanese manja nepravda ili ne mogu da pronađu zadovoljstvo, u njima će nastati određene negativne emocije. Prema tome, zašto će se takva osoba, koja uvek želi da radi šta joj se prohte, da ugađa svom telu i da uživa u životu, kad god nije zadovoljna često obreti u klopci ove negativne emocije sputanosti? (Zato što ona stremi udobnosti i fizičkom uživanju.) To važi za neke ljude. Postoji još jedna grupa ljudi koji ne teže fizičkoj udobnosti i, umesto toga, teže tome da stvari obavljaju shodno sopstvenim hirovima i u skladu sa svojim raspoloženjem. Ako se dogodi da su jednog dana srećni, mogu da izdrže mnogo patnje i neće se osećati umorno čak i ako rade ceo dan.Ali, ako nisu srećni, biće nezadovoljni čak i ako ih pitaš da se nečemu posvete koji minut više, a ako ih malo ukoriš, reći će: „Prestani da govoriš! Osećam se sputano. Nastaviš li da govoriš, više neću da izvršavam svoju dužnost i moje neizvršavanje dužnosti će biti tvoja greška. Ako u budućnosti ne dobijem blagoslove, to će biti samo tvoja zasluga i za to ćeš snositi punu odgovornost!” Ljudi su nestabilni kad su u nenormalnom stanju. Ponekad će biti u stanju da pate i da plate cenu, dok će u drugim prilikama prigovarati i zbog najmanje patnje, pa će ih i najmanji problem uznemiriti. Kad su loše raspoloženi, više neće želeti da izvršavaju svoje dužnosti, da čitaju Božje reči, pevaju himne ili da prisustvuju okupljanjima i slušaju propovedi. Samo će želeti da se na neko vreme osame i nikom neće poći za rukom da im pomogne niti da im pruži podršku. Posle nekoliko dana, možda to prebrode i osećaju se bolje. Zbog svega onoga što ne uspeva da ih zadovolji osećaju se sputano. Nije li takva osoba naročito samovoljna? (Jeste.) Ona je naročito samovoljna. Na primer, ako trenutno poželi da ide na spavanje, u tome će biti uporna. Ako joj neko kaže: „Možeš li da izdržiš još deset minuta? Ovaj zadatak će uskoro biti gotov. Hajde da ga završimo pa onda možeš da se odmoriš, u redu?”, ona će mu odgovoriti: „Ne, moram odmah na spavanje! Toliko sam iscrpljen, apsolutno moram da spavam!” Ako je neko bude ubeđivao, nerado će nastaviti još neko vreme, ali će se osećati sputano i osećaće odbojnost. Ona se povodom ovih stvari često oseća sputano i nije spremna da prihvati pomoć od braće i sestara ili da je starešine nadziru. Ako pogreši, drugima neće dozvoliti da je orezuju. Ne želi da je ni na jedan način ograničavaju. Ta osoba razmišlja: „Verujem u Boga kako bih mogao da nađem sreću, pa zašto bih onda sebi otežavao stvari? Zašto bi mi život bio toliko iscrpljujuć? Ljudi treba da žive srećno. Ne treba toliku pažnju da posvećuju tim propisima i tim sistemima. U čemu je svrha da ih se uvek pridržavamo? Sada, ovoga časa, radiću ono što poželim. I niko od vas tome ne treba da prigovara.” Takva je osoba naročito samovoljna i raskalašna: sebi ne dozvoljava da trpi ikakva ograničenja, niti i u jednom radnom okruženju želi da se oseća sputano. Ne želi da se pridržava propisa i načela Božje kuće, nije spremna da prihvati načela kojih ljudi treba da se drže u svom vladanju, pa čak ne želi ni da se pridržava onoga što joj savest i razum nalažu da uradi. Želi da radi kako se njoj prohte, da radi sve ono što nju usrećuje, sve ono od čega će imati koristi i zbog čega će joj biti prijatno. Veruje da bi životom pod ovim ograničenjima narušila svoju volju, da bi time na neki način zlostavljala samu sebe, da bi prema sebi bila previše stroga i da ljudi tako ne treba da žive. Smatra da ljudi treba da žive slobodno i oslobođeno, da bezbrižno ugađaju svojim telesnim prohtevima, baš kao i svojim aspiracijama i željama. Smatra da treba da radi šta joj se prohte, da kaže ono što poželi, radi šta god zaželi i odlazi kuda god želi, bez obaveze da razmišlja o posledicama ili o osećanjima drugih ljudi, a naročito bez ikakve obaveze da razmišlja o sopstvenim odgovornostima i obavezama ili o dužnostima koje vernici treba da obavljaju, o istina-načelima kojih treba da se pridržavaju, o istina-stvarnostima koje treba da prožive ili o životnom putu koji treba da slede. U društvu i među drugim ljudima, ovakve osobe uvek žele da rade šta im se prohte, ipak, kud god da odu, to ne mogu da dobiju. Veruju da Božja kuća stavlja u prvi plan ljudska prava, da ljudima daje potpunu slobodu i brine o ljudskosti, o tolerantnosti i trpeljivosti prema ljudima i smatraju da nakon što su došli u Božju kuću treba da im bude omogućeno da se prepuštaju svojim telesnim prohtevima koliko god hoće. Međutim, pošto Božja kuća ima odredbe i upravne odluke, i dalje ne mogu da rade šta im se prohte. Budući da ne tragaju za istinom, ova negativna emocija sputanosti kod njih ostaje nerazrešena. Oni ne žive da bi ispunili ikakvu odgovornost, obavili ijednu misiju niti da bi postali pravi ljudi. Njihova vera u Boga nije u tome da ispunjavaju dužnost stvorenog bića, da dovrše svoju misiju i postignu spasenje. Nezavisno od toga među kakvim ljudima se nalaze, bez obzira na to u kakvom su okruženju ili kojom profesijom se bave, krajnji im je cilj da pronađu i zadovolje sebe. Oko toga se vrti cilj svega onoga što oni rade, a ugađanje samom sebi je njihova doživotna želja i cilj njihovog stremljenja.

Neki od vas su zaduženi da pružaju gostoprimstvo braći i sestrama i da im kuvaju obroke, pa u tom slučaju treba da pitaš braću i sestre šta vole da jedu, da se upitaš koja su načela i zahtevi Božje kuće, a zatim da ih ugostiš na osnovu ove dve vrste načela. Ako pružaš gostoprimstvo ljudima iz severne Kine, pripremaj jela koja su više na bazi pšenice, kao što su peciva na pari, mandarinske pogačice i punjene zemičke. Povremeno možeš da skuvaš pirinač ili napraviš pirinčane nudle koje jedu ljudi iz južne Kine. Sve to je prihvatljivo. Recimo da je većina ljudi koje ugošćavaš iz južne Kine. Oni ne vole jela na bazi pšenice, već više vole pirinač i smatraju da bez pirinča nema pravog obroka. Stoga, ako njima ukazuješ gostoprimstvo, moraš češće da pripremaš pirinač i pobrineš se da su jela po ukusu ljudi iz južne Kine. Ako istovremeno ukazuješ gostoprimstvo ljudima iz južne i severne Kine, u tom slučaju možeš da napraviš dve vrste obroka i ljudima omogućiš da jedu ono što vole, nudeći im slobodu izbora. Ovakvo ugošćavanje braće i sestara je u skladu sa načelima – vrlo jednostavna stvar. Dokle god je većina ljudi zadovoljna, to je dovoljno. Ne moraš da brineš zbog nekoliko čudnih nezadovoljnih pojedinaca. Međutim, ako osoba zadužena za gostoprimstvo ne shvata istinu i ne zna kako da stvari rešava prema načelima, ako uvek postupa shodno svojim sklonostima, spravljajući onu hranu koju ona želi, a ne uzimajući u obzir da li će ljudi to želeti da jedu – kakav je onda to problem? U pitanju su prekomerna samovolja i sebičnost. Neki ljudi su iz južne Kine, a većina ljudi koje ugošćuje dolaze sa severa. Ta osoba svakodnevno priprema pirinač, ne razmišljajući o tome da li su braća i sestre na to navikli i kad pokušaš da je orežeš i daš joj neki savet, u njoj se javlja određena vrsta emocije, njeno srce počinje da pruža otpor, neposlušno je i puno ogorčenosti, pa ti kaže: „U Božjoj kući nije lako kuvati. Tako je teško služiti ove ljude. Od zore do mraka dirinčim da vam kuvam, a vi ste i dalje tako izbirljivi. Zašto ne možete da jedete pirinač? Zar mi južnjaci ne jedemo pirinač triput dnevno? Nije li to sasvim lep način života? Jači smo od vas i imamo više energije. Po čemu je toliko bolje stalno jesti nudle i zemičke na pari? Da li vas to može zasititi? Zašto su meni nudle bezukusne? Zašto od njih ne mogu da se zasitim? Dakle, po tom pitanju ne mogu ništa da učinim. Da bih u Božjoj kući izvršavala svoju dužnost pretpostavljam da ću to morati da podnesem i da se obuzdam. Ako se ne obuzdam, možda me smene ili uklone. Ipak ću morati da pravim nudle i pecivo na pari!” I svakodnevno u glavi ogorčeno vrti ovaj film, razmišljajući: „Eto, ne dȃ mi se ni da jedem pirinač za obrok. Samo bih htela da imam pirinač za svaki obrok. Bez pirinča ne mogu da preživim. Hoću da jedem pirinač!” Iako nerado svakodnevno pravi nudle i pecivo na pari, jako je loše raspoložena. Zašto je tako loše raspoložena? Zato što se oseća sputano. Razmišlja: „Moram da vas služim i da vam kuvam hranu koju volite da jedete, a ne ono što ja volim. Zašto uvek vama moram da udovoljim, a ne sebi?” Oseća se ogorčeno, sputano i smatra da joj je život iscrpljujuć. Odbija da radi ikakav dodatni posao, a i kad ponešto uradi, to naprosto otaljava; ako ne obavlja nikakav posao, plaši se da će biti smenjena ili uklonjena. Shodno tome, jedino što može jeste da nerado i nevoljno postupa i svoju dužnost izvršava na ovaj način, nijednog trenutka ne osećajući sreću, slobodu ili oslobođenje. Ljudi je pitaju: „Kako se osećaš povodom toga što braći i sestrama pružaš gostoprimstvo i kuvaš im obroke?” Ona im odgovara: „Zapravo nije toliko naporno, ali se osećam sputano.” Ljudi će na to: „Zašto se osećaš sputano? Pa, imaš pirinač, brašno i povrće – sve imaš. Ni svoj novac čak ne moraš da trošiš da bi kupovala ove stvari. Treba samo da se izmoriš i da povremeno obaviš nešto više posla u odnosu na druge ljude. Zar to nije ono što treba da radiš? Verovati u Boga i izvršavati svoju dužnost su radosne stvari. One su na dobrovoljnoj osnovi. Pa, zašto se onda osećaš sputano?” A ona će na to: „Iako te stvari radim dobrovoljno, ne mogu tako često da jedem pirinač niti da radim šta mi je volja, da jedem šta mi se jede i ono šta mi je ukusno. Ako vide da za sebe kuvam nešto ukusno, bojim se da će me zbog toga kritikovati, pa se osećam sputano i nikad nisam srećna.” Ovakvi ljudi žive usred emocija sputanosti jer ne mogu da zadovolje svoju želju za hranom.

Neki ljudi uzgajaju povrće na crkvenim poljoprivrednim gazdinstvima. Kako bi to trebalo da rade? Trebalo bi da zasade odgovarajući usev povrća shodno godišnjem dobu, klimi, temperaturi i broju ljudi koje treba da nahrane. U Božjoj kući postoje propisi u vezi sa uzgajanjem raznog povrća, a to mnogim ljudima može biti izazovno. Postoji određeno povrće koje ljudi svakodnevno vole da jedu, a ima i onog koje ne vole da jedu. Za neke vrste, količine su regulisane, dok se druge vrste konzumiraju sezonski. Time je količina koju ljudi mogu da pojedu ograničena. Neki ljudi su razmišljali: „O, pa nikada ne možemo sasvim da uživamo da jedemo to povrće. Jedemo ga malo i već ga nema. Nema ga dovoljno za sve! Recimo, čeri paradajz dobijamo svaki put tek po šaku, a ponestane ga i pre nego što možemo da se nauživamo u njegovom ukusu. Bilo bi sjajno kad bismo mogli da pojedemo po čitavu činiju!” Dakle, na mestu gde je živelo desetak ili više ljudi, oni su zasadili dve stotine sadnica čeri paradajza. Čim bi se ujutru probudili, do večeri, dok ne bi otišli na spavanje, pojeli bi po čitavu činiju čerija. Bilo im je vrlo uzbudljivo da pojedu po čitavu činiju čeri paradajza i običnog paradajza, kao i čitavu korpu krastavaca. Smatrali su da su to rajski dani, da su oni blaženi. Takvi ljudi u svojim postupcima ne mogu da slede odredbe Božje kuće i ne mogu da se pridržavaju naučnih načela. Odbijaju da ikoga slušaju, dajući prednost sopstvenim interesima, u svemu uzimajući u obzir jedino sebe i postupajući kako im se prohte. Shodno tome, pod kontrolom, nadzorom i upravljanjem Božje kuće, na ove ljudi koji su želeli da imaju puna usta voća primenjena su ograničenja, a neki su orezani. Recite Mi, šta mislite, kako se sada osećaju? Zar se ne osećaju izuzetno razočarano? Zar ne osećaju da je svet sumoran i da u Božjoj kući nema ljubavi ni topline? Zar se ne osećaju neverovatno sputano? (Da.) Neprestano razmišljaju: „Šta fali tome da radim kako mi se prohte? Zar ne mogu da uživam ni u tome da pojedem malo povrća? Ne dozvoljavaju mi da pojedem čak ni celu činiju čeri paradajza. Kakva škrtost! Božja kuća ljudima uskraćuje slobodu. Ako želimo da jedemo čeri paradajz, primoravaju nas da ga sadimo shodno broju ljudi koje treba nahraniti. U čemu je problem ako zasadim dve ili tri stotine stabljika? Ako sve to ne budemo mogli da pojedemo, njime ćemo nahraniti životinje.” Da li je primereno da jedeš po čitavu činiju? Zar ne bi trebalo da postoje umerenost i granica u onome što konzumiraš? Udeo različitih namirnica koje je stvorio Bog, a koje ljudi jedu, treba da se zasniva na njihovom prinosu i na sezonskoj raspoloživosti. Osnovna hrana treba da bude ona sa velikim rodom, dok ona hrana koja ima manji rod, čija je sezona kratka, ona sa kratkim periodom rasta ili sa ograničenim rodom treba da se konzumira u manjim količinama – na pojedinim mestima ljudi je čak uopšte ne jedu, pa im ništa ne nedostaje. Ovo je razumno. Ljudi uvek imaju neke želje i neprestano žele da udovoljavaju svojim apetitima. Je li to primereno? Nije primereno uvek imati želje i apetite. Božja kuća ima sopstvena pravila. U svim aspektima rada u Božjoj kući postoje propisi, upravljanje i odgovarajući sistemi. Ako želiš da postaneš pripadnik Božje kuće, trebalo bi da se pridržavaš njenih propisa. Ne treba da budeš bahat, već da naučiš da se pokoravaš i da postupaš na način koji svi smatraju zadovoljavajućim. To je u skladu sa merilima savesti i razuma. Nijedan od propisa Božje kuće nije ustanovljen u korist pojedinačne osobe, već su ustanovljeni za dobrobit svih u Božjoj kući. Cilj im je da štite rad i interese Božje kuće. Ti propisi i sistemi su razumni i, ako poseduju savest i razum, ljudi bi trebalo da ih poštuju. Prema tome, šta god da radiš, s jedne strane, to moraš da radiš u skladu s propisima i sistemima Božje kuće, dok s druge, takođe imaš odgovornost i obavezu da se svega toga pridržavaš, umesto da stalno postupaš na osnovu svojih ličnih interesa i iz svoje perspektive. Zar nije tako? (Jeste.) Ako se osećaš naročito sputano da živiš i radiš u Božjoj kući, to nije stoga što postoji neki problem s propisima, sistemima ili upravljačkim metodama Božje kuće, već je to tvoj lični problem. Pretpostavimo da u Božjoj kući stalno želiš da tražiš lično zadovoljstvo i da udovoljavaš sopstvenim željama, pa se uvek osećaš neverovatno sputano, neslobodno i neoslobođeno, nemaš nikakav mir ni radost. Recimo da se stalno osećaš neprijatno i kao da ti se čini nepravda, da ni u jednoj stvari ne možeš da postupaš kako ti se prohte, da ne možeš da jedeš ni da se odevaš kako ti je volja, da ti nije dozvoljeno da se oblačiš moderno ni privlačno, pa se zbog tih stvari svakodnevno osećaš jadno i nelagodno. Pretpostavimo da komunikaciju s braćom i sestrama uvek smatraš nelagodnom i razmišljaš: „Ovi ljudi u zajedništvu sa mnom stalno razgovaraju o istini, to je previše mučno! Ne želim da se vladam na ovaj način. Želim samo da živim srećno, zadovoljno i slobodno. Osećam da nisam onoliko srećan i slobodan koliko sam smatrao da ću biti ako budem verovao u Boga. Ne želim da me iko sputava. Uvek ima ljudi koji mi komanduju i koji me ograničavaju, i osećam se sputano.” Takvi ljudi ne vole ovakvo životno okruženje i prema njemu osećaju odbojnost. Međutim, da bi dobili blagoslove, nemaju drugog izbora nego da mu se posvete. Nemaju gde da daju oduška svojim frustracijama, ne usuđuju se da zaurlaju i često se osećaju sputano. Jedini način, najbolji metod za postupanje s takvim ljudima jeste da im se kaže: „Možeš da odeš. Idi i jedi šta želiš, nosi odeću kakvu želiš, živi život kakav želiš, radi stvari koje želiš, gradi karijeru kakvu želiš i teži ciljevima i usmerenju kakvima želiš da težiš. Božja kuća te ne zadržava. Ruke i noge ti nisu vezane, slobodne su baš kao i tvoje srce. Niko te ne sputava. Osim što si se sȃm posvetio Božjoj kući da bi postigao određeni cilj, niko ti nije nametnuo ove propise, uz reči da moraš, da treba i da si obavezan da ostaneš u Božjoj kući jer će ti u suprotnom Božja kuća nešto učiniti.” Kažem ti istinu, Božja kuća ti neće ništa učiniti. Ako želiš da odeš, možeš otići u svakom trenutku. Samo vrati crkvi knjige Božjih reči i predaj onaj posao koji trenutno obavljaš. Možeš otići kad god poželiš. Božja kuća te ne ograničava, ona nije tvoja tamnica ni tvoj zatvor. Božja kuća je slobodno mesto i njena vrata su širom otvorena. Ako se osećaš sputano, onda je to stoga što ne možeš da postupaš kako ti se prohte, a to znači da ovo mesto nije prikladno za tebe. Božja kuća nije srećni dom koji želiš da nađeš, niti je mesto na kome treba da ostaneš. Ako živiš na način koji je toliko protivan tvojoj volji, treba da odeš. Shvataš li? Božja kuća nikada ni na šta ne primorava bezvernike, kao ni one koji ne streme ka istini. Ako želiš da vodiš svoje poslovanje, da se obogatiš, izgradiš karijeru ili da se zaputiš u svet i stekneš ugled, onda je to tvoja lična potraga i treba da se vratiš u sekularni svet. Božja kuća nikad ne ograničava ljudsku slobodu. Vrata Božje kuće širom su otvorena. Bezvernici i oni koji ne streme ka istini u svakom trenutku mogu da odu i da napuste Božju kuću.

Neki ljudi naprosto nisu voljni da obavljaju svoje dužnosti i da u zajedništvu razgovaraju o istini. Nisu se prilagodili crkvenom životu, nisu u stanju da se uklope i uvek se osećaju naročito jadno i bespomoćno. Pa, tim ljudima bih poručio: trebalo bi da što pre odeš. Idi u sekularni svet da tražiš svoje ciljeve i svoj pravac i živi životom kakvim treba da živiš. Božja kuća nikada nikoga ni na šta ne primorava. Nijedan crkveni propis, sistem ni administrativna odluka nisu usmereni na tebe kao pojedinca. Ako smatraš da su naporni, ne možeš da ih se pridržavaš i osećaš se naročito jadno i sputano, onda možeš da odlučiš da odeš. U crkvi su prikladni da ostanu oni koji su u stanju da prihvate istinu i da se pridržavaju načela. Naravno, ako osećaš da nisi prikladan da ostaneš u Božjoj kući, hoće li za tebe biti neko drugo prikladno mesto? Hoće, svet je ogroman i za tebe će se naći prikladno mesto. Ukratko, ako se ovde osećaš sputano, ako ne možeš da pronađeš oslobođenje, ako sebi često želiš da daš oduška i uvek postoji mogućnost da tvoja priroda eksplodira, onda si u opasnosti i nisi prikladan da ostaneš u Božjoj kući. Svet je ogroman i uvek će se naći neko prikladno mesto za tebe. Natenane ga potraži sam. Zar ovo nije prikladan način da se ova stvar reši? Zar nije racionalan? (Jeste.) Ako se ovi ljudi osećaju toliko neprijatno, a ti i dalje želiš da ih ovde zadržiš, zar nisi blesav? Hajde da im dozvolimo da odu i poželimo im uspeh u ostvarenju njihovih snova, je li to u redu? Koji su njihovi snovi? (Da jedu po čitavu činiju čeri paradajza.) Žele i da tokom cele godine jedu pirinač i ribu za svaki obrok. Koje snove još imaju? Da se prirodno bude svakoga dana, da rade onda kad oni to žele i da im niko ne komanduje niti da ih nadzire kad ne žele da rade. Nije li to njihov san? (Jeste.) Kakav veliki san! Kako je samo uzvišen! Recite Mi, imaju li ovakvi ljudi dobre izglede? Da li se posvećuju svom pravom poslu? (Ne.) Ukratko, ovakvi ljudi se uvek osećaju sputano. Jednostavno rečeno, želja im je da se prepuste svom telu i da zadovolje svoje želje. Odviše su sebični, sve bi da rade shodno svojim hirovima i kako im se prohte, zanemarujući pravila i ne obavljajući stvari prema načelima, već bi da ih obavljaju na osnovu sopstvenih osećanja, sklonosti i želja i da postupaju shodno sopstvenim interesima. Nedostaje im normalna ljudskost i takvi ljudi se ne posvećuju svom pravom poslu. U svemu što rade, kud god da odu, ljudi koji se ne posvećuju svom pravom poslu osećaju se sputano. Osećali bi se sputano čak i kad bi živeli sami. Da to kažemo biranim rečima, ovi ljudi nisu pojedinci koji obećavaju i ne posvećuju se svom pravom poslu. Da budemo precizniji, ljudskost im je nenormalna i pomalo su plitkoumni. Kakvi su ljudi koji se posvećuju svom pravom poslu? To su ljudi koji svoje osnovne potrebe, kao što su hrana, odeća, sklonište i prevoz, posmatraju na jednostavan način. Dokle god te stvari odgovaraju normalnom standardu, njima je to dovoljno. Njima je mnogo više stalo do njihovog puta u životu, do njihove misije kao ljudskih bića, do njihovog životnog pogleda i vrednosti. O čemu po ceo dan razmišljaju ljudi koji ne obećavaju? Uvek razmišljaju o tome kako da zabušavaju, kako da smicalicama izbegnu odgovornost, kako da se dobro najedu i zabave, kako da žive fizički lagodno i udobno, ne razmišljajući o pravim stvarima. Stoga se u okruženju i sredini u kojima obavljaju svoje dužnosti u Božjoj kući osećaju sputano. Božja kuća ljudima nalaže da steknu određeno osnovno i profesionalno znanje koje se odnosi na njihove dužnosti, kako bi što bolje mogli da ih obavljaju. Božja kuća ljudima nalaže da često jedu i piju Božje reči kako bi što bolje mogli da shvate istinu, da uđu u istina-stvarnost i da saznaju koja su načela za svaki postupak. Sve ove stvari o kojima Božja kuća vodi razgovore u zajedništvu i koje pominje odnose se na teme, praktične stvari i tome slično, koji spadaju u domen ljudskog života i obavljanja njihovih dužnosti, i one imaju za cilj da ljudima pomognu da se posvete svom pravom poslu i da idu pravim putem. Ovi pojedinci koji se ne posvećuju svom pravom poslu i koji rade šta im se prohte ne žele da rade ove prave stvari. Krajni cilj koji žele da postignu radeći ono što im se prohte jesu fizička udobnost, zadovoljstvo i lagodnost, te da ni na koji način ne budu obuzdani niti da im se nanosi nepravda. Cilj im je da u dovoljnoj meri mogu da jedu sve ono što žele i da rade šta im se prohte. Zbog njihovog karaktera i njihovih unutrašnjih težnji često se osećaju sputano. Koliko god da s njima u zajedništvu razgovarate o istini, neće se promeniti, a njihova se sputanost neće razrešiti. Naprosto su takvi ljudi; naprosto predstavljaju stvari koje se ne posvećuju svom pravom poslu. Iako spolja posmatrano ne izgledaju kao da su počinili neko veliko zlo ili da su loši ljudi i premda deluju kao da jedino nisu uspeli da se pridržavaju načela i propisa, u stvarnosti, priroda-suština im je takva da se ne posvećuju svom pravom poslu niti idu pravim putem. Takvim ljudima nedostaju savest i razum normalne ljudskosti i ne mogu da postignu inteligenciju normalne ljudskosti. Oni ne razmišljaju i ne promišljaju o ciljevima kojima ljudi sa normalnom ljudskošću treba da streme, kao ni o životnim stavovima i metodama postojanja koje ljudi sa normalnom ljudskošću treba da usvoje, niti ičemu od toga teže. Misli su im svakodnevno ispunjene načinom na koji treba da pronađu fizičku lagodnost i zadovoljstvo. Međutim, u životnoj sredini crkve, oni ne mogu da zadovolje svoje fizičke sklonosti, pa se osećaju neprijatno i sputano. Tako nastaju ove njihove emocije. Recite Mi, zar životi ovih ljudi nisu iscrpljujući? (Jesu.) Da li su im životi dostojni žaljenja? (Ne, nisu dostojni žaljenja.) Tako je, nisu dostojni žaljenja. Blago rečeno, oni su od one vrste ljudi koji se ne posvećuju svom pravom poslu. U društvu, koji su to ljudi koji se ne posvećuju svom pravom poslu? To su gotovani, budale, zabušanti, huligani, siledžije i besposličari – takvi ljudi. Oni ne žele da nauče nikakve nove veštine niti da steknu ikakve sposobnosti, ne žele da grade ozbiljnu karijeru niti da pronađu posao kako bi preživeli. Društvo na njih gleda kao na gotovane i besposličare. Ubacuju se u crkvu, a zatim žele da zabadava dobiju nešto i da steknu svoj deo blagoslova. Oni su oportunisti. Ti oportunisti nisu nikad spremni da izvršavaju svoje dužnosti. Ako se stvari ne odvijaju po njihovom, čak i u najmanjoj meri, osećaju se sputano. Uvek žele da žive slobodno, ne žele da obavljaju nikakav posao, a ipak bi da jedu finu hranu i lepo se oblače, da jedu šta požele i spavaju kad im se prohte. Bude li takav dan došao, smatraju da će to sigurno biti divno. Ne žele da istrpe ni najmanju teškoću i žude za životom u uživanju. Takvim ljudima je iscrpljujuće čak i da žive; sputani su negativnim emocijama. Često se osećaju umorno i zbunjeno jer ne mogu da rade šta im se prohte. Ne žele da se posvete svom pravom poslu niti da se pozabave onim pravim stvarima. Ne žele da se drže posla i da ga stalno izvršavaju od početka do kraja, posmatrajući ga kao svoju profesiju i dužnost, kao svoju obavezu i odgovornost; ne žele da ga obave dobro i da postignu rezultate, niti da ga izvrše na najbolji mogući način. Nikada na taj način nisu razmišljali. Žele samo da postupaju površno i da svoju dužnost koriste kao način da zarade za život. Kad se suoče sa manjim pritiskom ili sa nekim oblikom kontrole ili kad se od njih zahteva nešto viši standard, odnosno kad ih nateraju da preuzmu malo odgovornosti, osećaju se neprijatno i sputano. U njima nastaju ove negativne emocije, život im deluje isrcrpljujuće i očajni su. Jedan od osnovnih razloga zašto im život deluje iscrpljujuće je taj što takvim ljudima nedostaje razum. Razum im je oštećen, po ceo dan se prepuštaju fantazijama, žive u snu, u oblacima, uvek zamišljajući najluđe stvari. Zato je njihovu sputanost vrlo teško rešiti. Nisu zainteresovani za istinu, oni su bezvernici. Jedino što možemo jeste da ih zamolimo da napuste Božju kuću, da se vrate u svet i da pronađu sopstveno lagodno i udobno mesto.

Svi oni koji istinski veruju u Boga jesu pojedinci koji se posvećuju svom pravom poslu, svi su spremni da obavljaju svoje dužnosti, kadri su da preuzmu deo posla i dobro ga izvrše shodno svom kovu i propisima Božje kuće. Naravno, na početku vršenja dužnosti, možda nemaš jasnu predstavu o tome šta da radiš ili ne možeš da shvatiš načela i to ti može biti pomalo iscrpljujuće. Međutim, ako imaš rešenost da sarađuješ, ako si voljan da tragaš za istina-načelima i ako možeš da postigneš skladnu saradnju sa drugima, onda će tvoje vršenje dužnosti prirodno dati rezultate, a istovremeno ćeš lako sprovesti istinu u delo i odbaciti svoje iskvarene naravi, pa ćeš u vršenju svoje dužnosti biti u skladu s merilom. Dakle, moraš da platiš određenu cenu. Kada osetiš poriv da budeš samovoljan, moraš se moliti Bogu, preklinjući Ga da te disciplinuje, i moraš se buniti protiv tela i obuzdavati se, tako da se tvoje sebične želje postepeno smanjuju. Moraš da tražiš Božju pomoć u ključnim stvarima, u odsudnim trenucima i u najvažnijim zadacima. Ako zaista imaš rešenost, onda treba da tražiš od Boga da te prekori i disciplinuje, i da te prosveti, kako bi mogao da shvatiš istinu; tako ćeš postići bolje rezultate. Ako zaista imaš rešenost i dođeš pred Boga da se moliš i da Ga preklinješ, Bog će te prosvetiti. On će promeniti tvoje stanje i tvoje misli. Ako Sveti Duh obavi manji posao, malo te pokrene i malo te prosveti, srce će ti se promeniti i tvoje će se stanje preobratiti. Kad dođe do ovog preobražaja u tvom stanju, tvoje emocije sputanosti će se donekle ublažiti i bićeš drugačiji nego ranije. Osetićeš da ovakav život nije zamoran. Pronaći ćeš zadovoljstvo u obavljanju svoje dužnosti u kući Božjoj. Osetićeš da jedino biti u stanju da podnosiš teškoće, plaćaš cenu, poštuješ pravila i radiš stvari na osnovu načela u obavljanju svoje dužnosti jeste život kakav bi normalan čovek trebalo da vodi. Osetićeš da je kada živiš prema istini i svoju dužnost dobro obavljaš tvoje srce postojano i spokojno i da jedino živeti na taj način ima smisla. Razmišljaćeš: „Zašto za ovo nisam znao ranije? Zašto sam bio toliko samovoljan? Ranije sam živeo prema Sotoninim filozofijama i naravi, nisam živeo ni životom čoveka ni duha, i što sam više živeo, osećao sam sve veći bol. Sada kad razumem istinu, mogu da odbacim delić svoje iskvarene naravi i mogu da osetim istinski mir i radost života provedenog u ispunjavanju svoje dužnosti i primeni istine!” Zar se onda tvoje raspoloženje neće promeniti? (Hoće.) Čim shvatiš zašto je tvoj život ranije bio sputan i jadan, čim pronađeš glavni uzrok svoje patnje i rešiš taj problem, imaćeš nadu da ćeš se promeniti. Dokle god težiš ka istini, ulažeš veći trud u Božje reči, u zajedništvu više razgovaraš o istini i, osim toga, slušaš iskustvena svedočenja braće i sestara, imaćeš i jasniji put, pa zar se tvoje stanje onda neće popraviti? Ako ti se stanje popravi, tvoje emocije sputanosti će postepeno oslabiti i više te neće uplitati u svoju mrežu. Naravno, u posebnim okolnostima ili kontekstima, može doći do povremenih osećanja sputanosti i bola, ipak, sve dok tražiš istinu da bi ih razrešio, te emocije sputanosti će nestajati. Dok obavljaš svoju dužnost moći ćeš da ponudiš svoju iskrenost, svoju punu snagu i odanost i imaćeš nadu za spasenje. Ako si u stanju da se podvrgneš takvom preobražaju, onda ne treba da napuštaš kuću Božju. Tvoja sposobnost da se podvrgneš ovom preobražaju dokazaće da za tebe još uvek ima nade – nade za promenu, nade za spasenje. Ona će dokazati da si i dalje pripadnik Božje kuće, ali da si predugo i preduboko bio pod uticajem raznih sebičnih motiva i ličnih obzira, ili raznih loših navika i ideja, zbog kojih je tvoja savest otupela i izgubila osećaj, i koji su narušili tvoj razum i nagrizli su tvoj osećaj stida. Ako možeš da se podvrgneš takvom preobražaju, Božja kuća će ti poželeti dobrodošlicu da u njoj ostaneš, da ispuniš svoju dužnost, da ostvariš svoju misiju i da temeljno dovršiš posao koji imaš pred sobom. Naravno, ljudima koji imaju ove negativne emocije može se pomoći samo srcem punim ljubavi. Ako neka osoba dosledno odbija da prihvati istinu i ne pokaje se uprkos ponovljenim upozorenjima, od nje bi trebalo da se oprostimo. Međutim, ako je neko zaista spreman da se promeni, da se preobrati, da preokrene svoj kurs, želimo mu toplu dobrodošlicu da ostane. Dokle god je ta osoba iskreno spremna da ostane i da promeni svoje ranije pristupe i način života, i u stanju je da se postepeno podvrgne preobražaju dok obavlja svoju dužnost i da u njoj postaje bolja što je duže obavlja, takvim ljudima ćemo poželeti dobrodošlicu da ostanu i nadamo se da će nastaviti da budu sve bolji. Takođe izražavamo veliku želju koja se tiče njih: želimo im da izađu iz svojih negativnih emocija, da ih one više ne upliću u svoju mrežu i da ne budu obavijeni njihovom senkom, da se umesto toga posvete svom pravom poslu i da idu pravim putem, postupajući i proživljavajući ono što normalni ljudi i treba da rade prema Božjim zahtevima, i da postojano ispunjavaju svoje dužnosti u Božjoj kući prema Njegovim zahtevima, te da kroz život više ne lutaju. Želimo im budućnost koja obećava i da više ne rade šta im se prohte, niti da se isključivo bave traženjem zadovoljstva i fizičkog užitka, već da umesto toga više razmišljaju o stvarima povezanim sa obavljanjem svojih dužnosti, sa putem kojim u životu idu i sa proživljavanjem normalne ljudskosti. Svim srcem im želimo da žive srećno, slobodno i oslobođeno u kući Božjoj, da svakodnevno doživljavaju mir i radost, i da osećaju toplinu i uživanje u svom životu ovde. Zar to nije najveća želja? (Jeste.) Ja sam dovršio Svoju želju i pozivam sve vas da im uputite svoje iskrene želje. (Naša iskrena želja je da žive srećno, slobodno i oslobođeno u kući Božjoj, da svakodnevno doživljavaju mir i radost, i da osećaju toplinu i uživanje u svom životu ovde.) I šta još? A da im svim srcem poželimo da više ne žive u čvrstom stisku emocija sputanosti? (Da.) To je Moja želja. Imate li za njih i drugih želja? (Moja iskrena želja je da mogu da se posvete svom pravom poslu, da neprekidno poboljšavaju ispunjavanje svojih dužnosti.) Je li to dobra želja? (Jeste.) Ima li i drugih želja? (Moja iskrena želja je da mogu uskoro da počnu da proživljavaju normalnu ljudskost.) Ova želja možda nije vrlo uzvišena, ali mislim da je praktična. Ljudska bića treba da proživljavaju normalnu ljudskost i da se ne osećaju sputano. Zašto nismo u stanju da izdržimo muke koje drugi mogu da izdrže? Ako neka osoba poseduje savest, razum i osećaj stida normalne ljudskosti, kao i težnje, metode za postojanje i prave ciljeve u svojoj težnji koje normalni ljudi treba da imaju, ona se neće osećati sputano. Zar to nije prilično dobra želja? (Jeste.) Ima li još nekih želja? (Moja iskrena želja je da oni skladno sarađuju sa braćom i sestrama, da osećaju Božju ljubav u Njegovoj kući i da postupaju prema načelima Božje kuće.) Je li ovaj zahtev uzvišen? (Nije.) Pošto nije uzvišen, da li ga je lako ostvariti? Osećati ljubav Božje kuće je prilično u skladu sa stvarnošću – to je ono što je ovim ljudima potrebno, zar ne? (Jeste.) Zahtevi za ovakve ljude nisu visoki. Prvo i osnovno, oni treba da poseduju savest i razum normalne ljudskosti. Ne treba da besposličare niti da lutaju u životu; treba da nauče da žive, da se posvete svom pravom poslu, da preuzmu svoje odgovornosti i dužnosti. Zatim treba da nauče kako da žive, kako da prožive normalnu ljudskost i dobro ispune svoje odgovornosti i dužnosti. Pri tome će moći da osete utehu, mir i radost u kući Božjoj i biće spremni da ovde žive i da obavljaju svoje dužnosti. Nakon što raskrste sa svojim negativnim emocijama sputanosti, malo pomalo moći će da streme ka istini i da skladno sarađuju s drugima. To su zahtevi koji su upućeni ovakvim ljudima. Bez obzira na njihove godine, mi nemamo ogromne želje niti uzvišene zahteve koji se tiču njih, već samo ove o kojima smo govorili. Kao prvo, oni treba da nauče da se posvete svom pravom poslu, da preuzmu odgovornosti i obaveze odrasle i normalne osobe i da nauče da se pridržavaju pravila, da prihvate upravljanje, nadzor i orezivanje kuće Božje i da svoje dužnosti dobro obavljaju. Ovo je ispravan stav koji treba da usvoji osoba sa savešću i razumom. Kao drugo, oni treba da imaju ispravno shvatanje i znanje u vezi sa odgovornošću, obavezama i sa mislima i gledištima koji obuhvataju savest i razum normalne ljudskosti. Treba da se oslobodiš svojih negativnih emocija i sputanosti i da se ispravno suočavaš sa raznim teškoćama koje nastaju u tvom životu. Za tebe, to nisu dodatne stvari ili breme ili obaveze, već ono što ti, kao normalna odrasla osoba, treba da podneseš. To znači da svaka odrasla osoba, bez obzira na tvoj pol, bez obzira na tvoj kov, bez obzira na to koliko si kompetentan ili koje talente poseduješ, mora da podnese sve stvari koje odrasle osobe treba da podnesu, uključujući: životne sredine u koje odrasle osobe moraju da se uklope, odgovornosti, obaveze i misije koje treba da preuzmeš i posao koji treba da prihvatiš. Pre svega, treba pozitivno da prihvatiš ove stvari umesto da očekuješ da te drugi oblače i hrane ili da se oslanjaš na preživljavanje od plodova tuđeg rada. Osim toga, treba da naučiš da se prilagodiš svakakvim pravilima, propisima i upravljanju i da ih prihvatiš, treba da prihvatiš upravne odluke Božje kuće i da naučiš da se prilagodiš postojanju i životu među drugim ljudima. Treba da poseduješ savest i razum normalne ljudskosti, da ispravno pristupaš ljudima, događajima i stvarima oko sebe i da ispravno posmatraš i rešavaš razne probleme sa kojima se susrećeš. Sve ovo su stvari kojima osoba sa normalnom ljudskošću treba da se bavi, i može se takođe reći da su to život i životno okruženje sa kojima odrasla osoba treba da se suoči. Na primer, kao odrasla osoba, treba da se oslonite na svoje sposobnosti da izdržavate i hranite svoju porodicu, bez obzira na svoje životne nedaće. Ovo je teškoća koju treba da izdržiš, odgovornost koju treba da ispuniš i obaveza koju treba da izvršiš. Treba da preuzmeš odgovornosti koje odrasla osoba treba da preuzme. Koliku god patnju da trpiš ili koliko god veliku cenu da plaćaš, koliko god gorčine da osećaš, treba da progutaš svoje pritužbe i ne treba da razvijaš nikakve negativne emocije niti da se ikome žališ, jer je to ono što odrasle osobe treba da podnesu. Kao odrasla osoba, treba da se nosiš sa ovim stvarima – bez prigovaranja ili opiranja, i naročito bez njihovog izbegavanja ili odbacivanja. Lutati kroz život, besposličariti, raditi stvari kako ti se prohte, biti svojevoljan ili hirovit, raditi ono što želiš i ne raditi ono što ne želiš – to nije stav koji u životu treba da ima odrasla osoba. Svaka odrasla osoba mora da preuzme odgovornosti odrasle osobe, bez obzira na količinu pritiska s kojim se suočava, kao što su nedaće, bolesti, pa čak i razne teškoće. To su stvari koje svako treba da doživi i podnese; takav je život normalnog čoveka. Ako ne možeš da podneseš pritisak, da izdržiš patnju ili da odoliš udarcima, to znači da nemaš istrajnosti ni rešenosti i da si previše krhak i beskoristan. Svako – bilo u društvu ili u Božjoj kući – mora da podnese ovu patnju u svom životu. To je odgovornost koju svaka odrasla osoba treba da snosi, breme koje treba da ponese, i niko to ne može da izbegne, pa ne treba da pokušavaš da od toga pobegneš. Ako uvek želiš da pobegneš ili da budeš oslobođen sve te patnje, onda će tvoje osećanje potisnutosti izaći na videlo i uvek će te zaplitati. Međutim, ako sve ovo možeš pravilno da shvatiš i prihvatiš, i to posmatraš kao neophodan deo svog života i postojanja, onda više nećeš razvijati negativne emocije zbog tih problema. S jedne strane, moraš da naučiš da preuzimaš odgovornosti i obaveze koje odrasle osobe treba da imaju i da preuzimaju. S druge strane, treba da naučiš da u svojoj životnoj i radnoj sredini sa drugima vodiš skladan život unutar normalne ljudskosti. Nemoj samo da radiš ono što ti se prohte. Koja je svrha skladnog suživota? Cilj je da bolje izvršiš posao, obaveze i odgovornosti koje ti, kao odrasla osoba, treba da ispuniš. Bez obzira na to koji posao ili koju dužnost obavljaš, kada se suočiš sa opasnošću, kada se suočiš sa ometanjima i štetom od Sotoninih sila, moraš biti u stanju da svedeš gubitke na najmanju meru, kako bi rezultati tvog rada i dužnosti bili malo bolji. To je ono što neko sa rešenošću treba da postigne. Ako poseduješ normalnu ljudskost, to treba da postigneš kad obavljaš posao. A kad je reč o pritisku u radu, bilo da on potiče od Višnjeg ili od Božje kuće ili ako je to pritisak koji ti nameću braća i sestre, to je nešto što treba da podneseš. Ne možeš da kažeš: „Neću da radim ovo, zbog pritiska. Ja samo tražim dokolicu, lagodnost, sreću i udobnost u izvršavanju svoje dužnosti i u radu u Božjoj kući.” To neće funkcionisati; to nije misao koju normalna odrasla osoba treba da poseduje, a Božja kuća nije mesto na kome ćeš se prepuštati udobnosti. U svom životu i poslu, svaka osoba preuzima određeni stepen pritiska i rizika. Na svakom poslu, a posebno obavljajući svoju dužnost u Božjoj kući, treba da stremiš optimalnim rezultatima. U širim razmerama, to su učenje i zahtev koji dolaze od Boga. U užim razmerama, to su stav, gledište, merilo i načelo koje svaka osoba treba da poseduje u svom vladanju i postupcima. Kad obavljaš dužnost u Božjoj kući, moraš da naučiš da se pridržavaš odredbi i sistema Božje kuće, moraš da naučiš da se ponašaš u skladu s pravilima i vladaš se pristojno. To je suštinski deo nečijeg vladanja. Ne treba da trošiš sve svoje vreme ugađajući sebi umesto da radiš, ne razmišljajući ni o čemu ozbiljno, da u besposličarenju provodiš svoje dane ili da bezobzirno činiš pogrešna dela i da težiš sopstvenom načinu života, kao što to čine nevernici. Ne navodi druge da te preziru, ne budi trn u oku ni žulj na peti, ne navodi sve druge da te se klone ili da te odbacuju, i nemoj biti prepreka ili kamen spoticanja u bilo kom poslu. To su savest i razum koje normalna odrasla osoba treba da poseduje, a takođe i odgovornost koju svaka normalna osoba treba da podnese. To je deo stvari koje moraš da učiniš kako bi snosio tu odgovornost. Da li razumeš? (Da.)

Ako si ti odlučna osoba, ako prema odgovornostima i obavezama koje ljudi treba da preuzmu, prema stvarima koje ljudi sa normalnom ljudskošću moraju da postignu i onim stvarima koje odrasle osobe moraju da ostvare, možeš da se odnosiš kao prema svrhama i ciljevima svoje potrage, i ako možeš da prihvatiš svoje odgovornosti, onda se, bez obzira na cenu koju plaćaš i bol koji podnosiš, nećeš žaliti, i sve dok to prepoznaješ kao Božje zahteve i namere, moći ćeš da istrpiš svaku patnju i dobro ispuniš svoju dužnost. U tom trenutku, kakvo bi bilo stanje tvog uma? Bilo bi drugačije; osećao bi mir i stabilnost u srcu i doživeo bi zadovoljstvo. Vidiš, već samom potragom za proživljavanjem normalne ljudskosti, kao i stremljenjem ka odgovornosti, obavezama i misiji, koje ljudi sa normalnom ljudskošću treba da nose i preuzmu, ljudi u svom srcu osećaju mir i radost i doživljavaju zadovoljstvo. Nisu došli ni do trenutka u kome obavljaju poslove prema načelima i u kome zadobijaju istinu, a već su doživeli izvesnu promenu. Takvi ljudi su oni koji poseduju savest i razum; oni su ispravni ljudi koji mogu da prevaziđu svaku teškoću i da preuzmu svaki zadatak. Oni su dobri Hristovi vojnici, prošli su obuku i nikakva teškoća ih ne može poraziti. Recite Mi, šta mislite o takvom vladanju? Zar ti ljudi nemaju hrabrosti? (Imaju je.) Imaju hrabrosti i ljudi im se dive. Da li bi se takvi ljudi i dalje osećali sputano? (Ne.) Pa, kako su onda preobratili te emocije sputanosti? Iz kog razloga ih te emocije sputanosti neće uznemiravati niti će ih proganjati? (To je stoga što vole pozitivne stvari i nose breme u svojim dužnostima.) Tako je, stvar je u posvećenosti svom pravom poslu. Kad se ljudi usredsrede na prave stvari, i kad na scenu stupe savest i razum normalne ljudskosti, kao i osećaj odgovornosti i osećaj za misiju koje poseduju, tim ljudima je sasvim dobro kud god da ih smestite. Mogu da budu uspešni u svakom zadatku, bez ikakve sputanosti, uznemirenosti ili malodušnosti. Misliš li da Bog blagosilja takve ljude? Da li bi se ljudi koji poseduju takvu savest, razum i normalnu ljudskost suočavali s teškoćama dok streme ka istini? (Ne.) Na osnovu stremljenja, gledišta i metoda postojanja normalne ljudskosti, njima stremljenje ka istini ne bi palo vrlo teško. Kad ljudi dostignu ovu tačku, nisu daleko od shvatanja istine, primene istine, postupanja prema istina-načelima, kao i od ulaska u istina-stvarnost. Šta ovde znači da „nisu daleko”? To znači da je ugao posmatranja njihovog vladanja i metod postojanja koji su izabrali sasvim pozitivan i proaktivan, suštinski usklađen sa normalnom ljudskošću koju Bog zahteva. To znači da su dosegli merila postavljena od Boga. Čim ispune ova merila, takvi pojedinci mogu da shvate istinu kad je čuju i biće im znatno lakše da istinu primenjuju. Biće im lako da uđu u istina-stvarnost i da postupaju prema istina-načelima. Sve u svemu, koliko je aspekata onoga što ljudi sa normalnom ljudskošću treba da urade? Ima ih okvirno tri. Koji su to? Recite Mi. (Prvi se tiče toga da čovek nauči da preuzme odgovornosti i obaveze koje odrasla osoba treba da ima i da podnese. Drugi, da se čovek nauči skladnom suživotu s normalnom ljudskošću sa drugima u svom životnom i radnom okruženju, kao i da ne radi ono što se njemu prohte. I treći je da nauči da se pridržava Božjih učenja u domenu razuma normalne ljudskosti, kao i da se pridržava stavova, gledišta, merila i načela koje čovek treba da ima u svom vladanju, što znači da se poštuju pravila.) Ova tri aspekta jesu ono što ljudi sa normalnom ljudskošću treba da poseduju. Ako ljudi počnu da razmišljaju o ovim aspektima, da se na njih usredsređuju i da naporno rade na njihovom postizanju, oni će početi da se posvećuju svom pravom poslu – hoće li onda i dalje doživljavati negativne emocije? Hoće li se i dalje osećati sputano? Kad se posvećuješ svom pravom poslu i obavljaš svoje prave stvari, i kad prihvataš obaveze i odgovornosti koje odrasle osobe treba da preuzmu, imaćeš toliko toga da radiš i o toliko toga da razmišljaš da ćeš biti prilično zauzet. Posebno kad je reč o onima koji trenutno obavljaju svoje dužnosti u Božjoj kući, imaju li oni vremena da se osećaju sputano? Nemaju. Pa, šta je sa onima koji se osećaju sputano, koji se oneraspolože i osećaju se deprimirano ili malodušno kad god se suoče s nečim što je pomalo neprijatno? Radi se o tome da nisu zauzeti pravim stvarima i da su dokoni. Radi se o tome da se ne posvećuju svom pravom poslu i ne mogu da vide stvari koje treba da rade, pa im um postaje dokon, a misli im divljaju. Oni razmišljaju i razmišljaju, bez ikakvog puta kojim bi išli, pa se osećaju sputano. Što više razmišljaju to se više osećaju uvređeno i bespomoćno, i sve manje su bez ikakvog puta; što više razmišljaju to više osećaju da njihov život nije vredan toga, da su jadni i sve su tužniji. Nemoćni su da se oslobode i na kraju dospevaju u zamku tih emocija sputanosti. Zar nije tako? (Jeste.) U stvari, ovaj problem je lako rešiti jer postoji toliko stvari koje treba da uradiš, toliko pravih stvari o kojima treba da razmišljaš i da ih razmotriš da nećeš imati vremena da razmišljaš o tim beskorisnim stvarima, tim aktivnostima u kojima tražiš zadovoljstva. Ljudi čiji je um dovoljno dokon da razmišljaju o takvim stvarima radije se opuštaju umesto da rade, oni su proždrljivi zgubidani i ne posvećuju se svom pravom poslu. Oni koji se ne posvećuju svom pravom poslu često dospevaju u zamku emocija sputanosti. Ovi ljudi svoju pažnju ne zaokupljaju pravim stvarima i, premda postoji mnoštvo važnih stvari kojima se treba posvetiti, oni o njima ne razmišljaju niti po njima postupaju. Umesto toga, pronalaze vreme da im misli lutaju, da se žale i zapomažu zbog svog fizičkog tela, da brinu o svojoj budućnosti i da se sekiraju zbog bola koji su pretrpeli i cene koju su platili. Kad sve to ne mogu da reše niti da podnesu, kao ni da pronađu izlaz za ove frustracije, osećaju se sputano. Kad pomisle da napuste Božju kuću, plaše se da ne ostanu bez blagoslova, plaše se da će otići u pakao ako počine zlo, i ujedno su nespremni da streme ka istini ili da pravilno ispunjavaju svoje dužnosti. Posledično, osećaju se sputano. Zar nije tako? (Jeste.) Tako je. Ako se čovek posvećuje svom pravom poslu i ide pravim putem, ove emocije neće nastajati. Čak i ako povremeno doživi emocije sputanosti zbog privremenih posebnih okolnosti, to će biti samo prolazna raspoloženja, jer će ljudi sa ispravnim putem u životu i sa pravim pogledom na postojanje brzo nadjačati te negativne emocije. Shodno tome, više nećeš često dospevati u zamku emocija sputanosti. To znači da ti takve emocije sputanosti neće smetati. Povremeno možda doživiš loša raspoloženja, ali u njima nećeš biti zarobljen. Ovim se naglašava važnost stremljenja ka istini. Ako nastojiš da se posvetiš svom pravom poslu, ako preuzimaš odgovornosti koje odrasle osobe treba da snose i težiš tome da imaš normalan, dobar, pozitivan i preduzimljiv način postojanja, u tebi se onda neće razviti ove negativne emocije. Te emocije sputanosti te neće pronaći niti će te držati u šaci.

Dakle, završili smo razgovor u zajedništvu o problemu i težini rešavanja sputanosti, što obuhvata tri prethodno pomenuta aspekta. Svim srcem želimo da oni koje su emocije sputanosti uplele u svoju mrežu, kao i oni koje su emocije sputanosti uhvatile u svoju zamku, ali koji žele da se tih emocija oslobode, više ne budu pod njihovom kontrolom. Nadamo se da će uskoro moći da isplivaju iz negativnih emocija sputanosti i da prožive obličje normalne osobe, prihvatajući normalan i pravilan način postojanja. Da li je ovo dobra želja? (Jeste.) Onda i vi treba da je poželite. (Želimo da oni koje su emocije sputanosti uplele u svoju mrežu, kao i oni koje su emocije sputanosti uhvatile u svoju zamku, ali koji žele da se tih emocija oslobode, više ne budu pod njihovom kontrolom. Nadamo se da će uskoro moći da izađu iz negativnih emocija sputanosti i da prožive obličje normalne osobe, prihvatajući normalan i pravilan način postojanja.) Ova želja je realistična. Sada kad smo izrazili svoje želje, hoće li se ovi ljudi osloboditi emocija sputanosti u krajnjoj liniji zavisi od njihovog ličnog izbora – to bi trebalo da bude jednostavna stvar. U stvari, to je nešto što ljudi sa normalnom ljudskošću treba da poseduju. Ako čovek ima dovoljno snažnu rešenost i volju da stremi ka istini i pozitivnim stvarima, biće mu lako da se oslobodi od emocija sputanosti. To neće biti težak zadatak. Ako neko ne uživa da stremi ka istini i pozitivnim stvarima, i ne voli pozitivne stvari, neka ostane u zamci emocija sputanosti. Nek mu bude. Više ne moramo da izražavamo želje koje se tiču njega, je li tako? (Tako je.) Ovo je još jedan način rešavanja te situacija. Postoji rešenje za svaki problem, i sve se može razmatrati i rešiti na osnovu istina-načela i stvarne situacije u kojoj se ljudi nalaze. Za danas smo završili sa svojim željama i detaljno smo u zajedništvu razgovarali o nekoliko različitih situacija. Rekli smo sve što treba da se kaže o ovakvoj osobi, pa hajde da na ovom mestu završimo razgovor.
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Kako stremiti ka istini (6)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

I. Otpuštanje raznih negativnih emocija

Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o „otpuštanju”, što predstavlja jedno od načela primene u načinu stremljenja ka istini. Prvi deo „otpuštanja” označava otpuštanje svih negativnih emocija. O ovoj temi smo već nekoliko puta razgovarali. Da li smo prošli put razgovarali o negativnoj emociji sputanosti? (Jesmo.) O čemu smo u vezi sa tim razgovarali? Šta ljude navodi da se osećaju sputano? (Bog je govorio da ljudi u svojim dužnostima rade šta im se prohte, da nisu spremni da se pridržavaju crkvenih pravila i propisa, niti da budu predmet sputavanja. Zbog svoje samovolje i nepostupanja u skladu sa načelima, oni ne mogu dobro da obavljaju svoje dužnosti, pa često bivaju orezivani. Ako ne razmišljaju o svojim postupcima i ako kroz traženje istine ne uspevaju da reše svoje probleme, osećaće se sputano.) Poslednji put smo govorili o jednoj situaciji u kojoj ljudi osećaju negativnu emociju sputanosti, koja nastaje uglavnom zato što ne mogu da rade šta im se prohte. U tom razgovoru smo se prvenstveno bavili: situacijama u kojima ljudi ne mogu da rade šta im se prohte, stvarima koje bi ljudi želeli da rade po svojoj volji i uobičajenim ponašanjima koja postoje kod ljudi koji se uljuljkuju u emociji sputanosti. Zatim smo razgovarali o putu kojim čovek treba da ide kako bi razrešio ovu emociju. Nakon što ste čuli ove razgovore o otpuštanju negativnih emocija, da li ste došli do nekakvih zaključaka o tome da li oni razotkrivaju ispoljavanja čovekovih negativnih emocija ili ljudima saopštavaju kojim putem otpustiti te emocije? Ka čemu je usmerena ova primena otpuštanja negativnih emocija? Nakon što ste čuli te razgovore, da li ste o tome razmišljali? (Bože, po mom shvatanju, ova primena je usmerena ka tome kako ljudi gledaju na stvari.) Tako je, to je jedan njen aspekt. Odnosi se na to kako ljudi gledaju na stvari. Ta gledišta se prvenstveno odnose na različite ideje i stavove kojih se čovek drži pred raznim ljudima, događajima i stvarima, i prvenstveno su usmerena na različite probleme sa kojima se čovek susreće u svom normalnom ljudskom životu i postojanju. Primeri za to obuhvataju: način komuniciranja sa drugima, način ublažavanja netrpeljivosti, stav koji čovek treba da ima prema braku, porodici, poslu, svojim izgledima, bolesti, starenju, smrti i beznačajnim stvarima u životu. Dotiče se, između ostalog, i toga kako čovek treba da se suočava sa svojim okruženjem i načina na koji treba da se suočava sa dužnošću koju treba da obavi. Zar se ne dotiče ovih stvari? (Da, dotiče se.) Kad je reč o svim glavnim problemima i načelnim pitanjima, koji se odnose na normalan ljudski život i postojanje, ako neko ima ispravne ideje, gledišta i stav, njegova će ljudskost biti relativno normalna. Pod „normalnom” mislim na posedovanje normalnog razuma i normalne perspektive i stava o stvarima. Jedino će oni koji ka istini streme s ispravnim idejama i gledištima lako moći istinu da shvate i da u nju uđu. To znači da će jedino oni sa normalnim idejama i normalnim gledištima, perspektivama i stavovima o ljudima i stvarima moći da postignu određene rezultate u svom stremljenju ka istini. Ako su čovekova perspektiva i stav o ljudima i stvarima, kao i njegove ideje, gledišta i stav, svi redom negativni, neusklađeni sa savešću i racionalnošću normalne ljudskosti, a uz to su radikalni, tvrdoglavi i nečisti – ukratko, ako su svi redom negativni, štetni i deprimirajući – hoće li takvom čoveku u stremljenju ka istini biti lako da istinu razume i primenjuje? (Neće.) Lako vam je govoriti s teorijskog stanovišta, a da u stvarnosti to zapravo ne razumete. Jednostavno rečeno, imajući u vidu različite negativne emocije o kojima razgovaramo, ako čovek ima negativnu i netačnu perspektivu i stav o različitim ljudima, događajima i stvarima na koje u svom životu i na svom životnom putu nailazi, hoće li moći da razume istinu? (Neće.) Ako se uvek uljuljkuje u negativnim emocijama, može li da postigne čistu spoznaju Božjih reči? (Ne.) Ako misli i gledišta negativnih emocija nad njim uvek imaju vlast, kontrolu i uticaj, zar njegova perspektiva i stav o svim stvarima i njegova gledišta na stvari koje mu se događaju neće biti negativni? (Hoće.) Na šta se ovde misli pod „negativnim”? Pre svega, možemo li reći da je to u suprotnosti sa činjenicama i objektivnim zakonima? Da li to krši zakone prirode kojih čovek treba da se pridržava, kao i činjenicu Božje suverenosti? (Da.) Ako ljudi, dok slušaju i čitaju Božje reči, u sebi nose ove negativne ideje i gledišta, mogu li zaista da prihvate Njegove reči i da im se pokore? Mogu li da postignu pokornost Bogu i usklađenost sa Bogom? (Ne.) Navedite Mi primer koji ovo ilustruje da bih se uverio da ste razumeli. Navedite Mi primer u kome se neko bavi glavnim pitanjima svog života i opstanka, kao što su pitanja o braku, porodici, deci ili bolesti, pitanjima o svojoj budućnosti, sudbini, o tome da li mu se život glatko odvija, o svojoj vrednosti, društvenom statusu, ličnim interesima i tako dalje. (Sećam se da je Bog poslednji put govorio o tome da se ljudi koji se suočavaju sa bolešću uljuljkuju u negativnim emocijama kao što su uznemirenost, strepnja i zabrinutost, i da se izuzetno plaše umiranja. To utiče na njihovu sposobnost da obavljaju svoju dužnost i žive normalnim životom i onesposobljava ih da se povinuju objektivnim zakonima. U stvarnosti, ljudski životi i smrti, vreme kada će se ljudi razboleti i koliko će patiti, sve to je predodređeno od Boga. Ljudi treba da se suoče sa ovim situacijama i da ih iskuse uz pravilan, pozitivan stav. Treba da traže lečenje koje im je potrebno i da izvršavaju dužnost koju treba da izvršavaju – treba da održe pozitivno stanje svog bića, a ne da budu zarobljeni sopstvenom bolešću. Međutim, kada se ljudi uljuljkuju u negativnim emocijama, oni ne veruju u Božju suverenost i ne veruju da je Bog predodredio njihov život i njihovu smrt. Naprosto se osećaju zabrinuto i uplašeno i sa strepnjom gledaju na svoju bolest. Sve se više brinu i plaše – njima ne upravlja istina o Božjoj suverenosti nad čovekovom sudbinom niti u njihovom srcu ima Boga.) To je odličan primer. Ima li ovo neke veze s gledištem koje ljudi treba da imaju o značajnoj temi života i smrti? (Da.) Da li svi vi znate ponešto o ovoj temi? To je pitanje suočavanja sa sopstvenim životom i smrću. Da li je ono u vezi s problemima koji se nalaze unutar opsega normalne ljudskosti? (Da.) Ovo je veliki problem sa kojim svako mora da se suoči. Čak i ako si mlad i dobrog zdravlja i dosad nisi imao posla sa pitanjima života i smrti niti si ih iskusio, neizbežno će doći dan kada ćeš to morati da učiniš – u pitanju je nešto sa čime svako mora da se suoči. Za normalnu osobu, bilo da vas lično pogađa ili ste još uvek daleko od toga, to je svakako najvažniji problem sa kojim ćete se u životu suočiti. Prema tome, kada se suoče sa važnim pitanjem smrti, zar ljudi ne bi trebalo da razmišljaju kako da se nose sa ovim problemom? Zar neće usvojiti neke ljudske metode da bi se njime pozabavili? Kojih gledišta ljudi treba da se drže? Nije li ovo praktično pitanje? (Jeste.) Ako se ljudi uljuljkuju u negativnim emocijama, o čemu će razmišljati? O ovome smo već razgovarali – ako ljudi žive prema mislima i gledištima negativnih emocija, jesu li njihovi postupci i izrazi u skladu sa istinom ili nisu? Da li su usklađeni sa razmišljanjem normalne ljudskosti ili nisu? (Ne, nisu.) Nisu u skladu ni sa razmišljanjem normalne ljudskosti, a kamoli sa istinom. Nisu usklađeni sa objektivnim činjenicama niti sa objektivnim zakonima, i zasigurno nisu u skladu sa Božjom suverenošću.

Šta je krajnji rezultat našeg razgovora o otpuštanju raznih negativnih emocija? Na koji način, konkretno, možete da izvodite i primenjujete „otpuštanje” da biste posedovali način razmišljanja i razum normalne ljudskosti ili, drugim rečima, da biste posedovali misli, perspektive i gledišta koje bi trebalo da poseduje neko sa normalnom ljudskošću i razumom? Koji su konkretni koraci ili putevi primene obuhvaćeni ovim „otpuštanjem”? Nije li prvi korak da prepoznaš da li su tvoja gledišta o stvarima sa kojima se suočavaš ispravna i da li nose neke negativne emocije? To je prvi korak. Recimo, što se tiče primera koji smo prethodno naveli o suočavanju sa bolešću i smrću, prvo bi trebalo da detaljno analiziraš da li u tvojim gledištima o tim pitanjima ima ikakvih negativnih emocija. Na primer, trebalo bi da analiziraš da li povodom ovih stvari osećaš ikakvu uznemirenost, zabrinutost ili strepnju i kako nastaju tvoja uznemirenost, zabrinutost i strepnja, te bi trebalo da se udubiš u osnovni uzrok tih problema. Zatim, nastavi da detaljno analiziraš i otkrićeš da nisi u potpunosti razumeo ove stvari. Nisi jasno prepoznao da je sve u vezi sa ljudskim rodom u Božjim rukama i pod Njegovom suverenošću. Čak ni kada se razbole ili se suoče sa smrću, ljudi ne treba da upadnu u klopku ovih stvari. Umesto toga, treba da se pokore uređenjima i orkestracijama Božjim, a ne da budu zastrašeni ili obuzeti bolešću ili smrću. Ovih stvari ne treba da se plaše, niti da im dopuste da utiču na njihov normalan život i obavljanje dužnosti. Sa jedne strane, dok prolaze kroz bolest, ljudi treba aktivno da dožive i shvate Božju suverenost i da se pokore Njegovim orkestracijama i uređenjima i, po potrebi, mogu da traže način izlečenja. Odnosno, trebalo bi aktivno da se suoče sa tim procesom i da ga dožive. Sa druge strane, u svom srcu treba da steknu ispravno shvatanje o tim stvarima i da veruju da je sve u Božjim rukama. Ljudska bića mogu da obave samo svoj deo posla, a za sve ostalo treba da se pokore Nebeskoj volji. Zato što je sve u rukama Božjim, i Bog je predodredio živote i smrti svih ljudi. Čak i ako ljudi rade ono što treba da rade, krajnji ishod svega toga neće se odvijati prema njihovoj volji, niti su ljudi ti koji o tome odlučuju, zar ne? (Tako je.) Kada se suočite sa bolešću, prvo treba da ispitate svoje srce i prepoznate sve negativne emocije. Treba da procenite sopstveno shvatanje ovog pitanja i gledišta koja imate u svom srcu: da li ste ograničeni ili sputani negativnim emocijama i kako su te negativne emocije nastale. Trebalo bi da raščlaniš sledeće: zbog čega si zabrinut, čega se plašiš, u čemu se osećaš nesigurno i šta to ne možeš da otpustiš zbog svoje bolesti; zatim ispitaj uzrok tih stvari zbog kojih se osećaš zabrinuto, zastrašeno ili uplašeno i postepeno ih rešavaj jednu po jednu. Pre svega, treba da analiziraš i istražiš postoje li ti negativni elementi u tebi i da ih, ako postoje, analiziraš i utvrdiš jesu li ispravni ili, pak, ima i onih koji nisu u skladu sa istinom. Ako pronađeš elemente koji nisu u skladu sa istinom, u njihovom rešavanju treba da tražiš odgovore u Božjim rečima i da postepeno tražiš istinu. Treba da težiš dostizanju stanja u kome nećeš biti uznemiren, pogođen ili okovan ovim negativnim elementima, i da to uradiš tako da oni ne utiču na tvoj normalan život, posao ili obavljanje tvojih dužnosti, niti remete poredak u tvom životu. I, naravno, nikako ne treba da utiču na tvoju veru u Boga niti na činjenicu da Ga slediš. Ukratko, cilj je da na kraju možeš racionalno, ispravno, objektivno i tačno da se suočiš sa ovim problemima na koje nailaziš ili na koje ćeš tek naići. Nije li to proces otpuštanja? (Jeste.) To je konkretan put primene. Možete li sažeto opisati konkretan put primene? (Pre svega, čovek treba da razume pitanje sa kojim se suočava, da analizira da li tokom ovog procesa ima ikakvih negativnih emocija, a zatim da traži odgovore u rečima Božjim, da traži istinu da ih reši i da ne dozvoli da ga te negativne emocije uznemiravaju, niti da utiču na njegov život i obavljanje dužnosti. Osim toga, treba da veruje da stvari sa kojima se susreće proizlaze iz suverenosti Božje i iz Njegovih uređenja. Uz ovakvo shvatanje, ljudi će na kraju postići pokornost i sprovesti pozitivnu i proaktivnu primenu.) Recite Mi, ako ljudi žive u negativnim emocijama, kakvo je njihovo uobičajeno ponašanje kada se suoče sa bolešću? Kako uviđaš da imaš negativne emocije? (Pre svega, prisutan je veliki strah i počinju da nam se javljaju ovakve nasumične misli: „Kakva je ovo bolest? Ako ne mogu da je izlečim, hoću li mnogo propatiti? Hoće li njen ishod biti smrt? Hoću li kasnije i dalje moći da obavljam svoju dužnost?” Razmišljaćemo o ovim stvarima, zbog njih ćemo brinuti i osećati se uplašeno. Neki ljudi počinju da posvećuju više pažnje svom zdravlju, ne žele da plate danak obavljanja svojih dužnosti, misleći da će im se bolest, ako manje plate, možda ublažiti. Sve su to negativne emocije.) Negativne emocije se mogu ispitivati iz dva ugla. Sa jedne strane, trebalo bi da znaš o čemu razmišljaš u svom umu. Kada se razboliš, možda pomisliš: „O, ne! Kako sam se ovako razboleo? Je li me neko zarazio? Je li to zato što sam umoran? Nastavim li da se tako zamaram, hoće li se ova bolest pogoršati? Hoću li imati još veće bolove?” To je jedan ugao posmatranja; možeš te stvari uočiti u svojim mislima. Sa druge strane, ako imaš takve misli, kako se one ispoljavaju u tvom ponašanju? Kada ljudi imaju određene misli, one utiču na njihove postupke. Svi ljudski postupci, ponašanje i metode vođeni su raznim mislima. Kada ljudi imaju ovakve negativne emocije, one pokreću razne misli, a njihovi stavovi ili metode o obavljanju dužnosti, rukovođeni takvim mislima, doživljavaju preobražaj. Na primer, u prošlosti su sa obavljanjem svoje dužnosti ponekad počinjali čim se probude. Ali sada, kada dođe čas da ustanu iz kreveta, počnu da razmišljaju: „Da nije ova bolest možda nastala zbog iscrpljenosti? Možda bi trebalo više da spavam. Mnogo sam se namučio i osećao sam se iscrpljeno. Sada treba da se usmerim na brigu o svom telu kako mi se bolest ne bi pogoršala.” Rukovođeni ovim aktivnim mislima, na kraju ustaju kasnije nego obično. Kada je reč o jelu, u sebi misle: „Možda je moja bolest povezana sa lošom ishranom. U prošlosti sam mogao svašta da pojedem, ali sada moram pažljivo da biram. Da bih bio bolje uhranjen i osnažio telo, trebalo bi da jedem više jaja i mesa – tako više neću imati tegobe.” I kad je reč o obavljanju dužnosti, oni takođe stalno razmišljaju kako da vode računa o svom telu. U prošlosti, nakon sat ili dva neprekidnog rada, najviše što bi učinili bilo je da se protegnu ili da ustanu i prohodaju okolo. Ali, sada, sebi postavljaju pravilo da se kreću na svakih pola sata kako se ne bi previše zamorili. Kad god na okupljanjima razgovaraju, nastoje da pričaju što manje, misleći: „Moram da naučim da brinem o svom telu.” Ranije, u svakoj prilici i kakvo god da pitanje neko postavi, odgovarali bi bez oklevanja. Međutim, sada žele da manje govore, da sačuvaju energiju, pa ako neko postavlja previše pitanja, odgovaraju mu: „Moram da se odmorim.” Vidiš, postali su naročito zaokupljeni svojim fizičkim telom, što ranije nije bio slučaj. Često vode računa da redovno uzimaju dodatke ishrani, da jedu voće i ustrajno vežbaju. Razmišljaju: „U prošlosti sam bio baš glup i neuk i nisam znao kako da brinem o svom telu. Rukovodio sam se svojim apetitom i prepuštao se proždrljivosti. Sada, kada imam probleme u telu, ako se ne usredsredim na svoje zdravlje i ako mi se bolest pogorša, pa više ne mogu da obavljam svoju dužnost, hoću li ipak dobiti blagoslove? U budućnosti moram da se pobrinem za svoje telo i ne smem da dozvolim da od bilo čega obolim.” Tako počinju da obraćaju pažnju na svoje zdravlje, te više ne obavljaju svoje dužnosti sa potpunom predanošću. Čak žale i osećaju nezadovoljstvo zbog patnje koju su u prošlosti podneli i zbog cene koju su platili dok su obavljali svoje dužnosti. Nisu li ove misli i ponašanja pod uticajem negativnih emocija i zar ne nastaju upravo iz njih? Te misli i ponašanja su zaista izazvane ovim negativnim emocijama. Da li im onda ove misli i ponašanja, zajedno sa njihovim negativnim emocijama, mogu pomoći da imaju više vere u Boga i da odanije obavljaju svoje dužnosti? Sasvim sigurno ne. I koji će biti konačan rezultat? Svoje dužnosti će obavljati površno i bez odanosti. Kada obavljaju stvari, mogu li da traže istinu i da postupaju u skladu sa istina-načelima? (Ne, ne mogu.) Rukovođeni tim negativnim emocijama, činiće ono što im se prohte i ostavljaće istinu po strani; neće je ceniti niti sprovoditi u delo. Sve što čine, sve što sprovode u delo, vrteće se oko misli nastalih iz njihovih negativnih emocija. Može li neko takav da stremi ka istini? (Ne, ne može.) Jesu li onda takve misli baš one koje bi ljudi sa normalnom ljudskošću trebalo da imaju? (Ne, nisu.) Pošto takve misli nisu one koje bi ljudi sa normalnom ljudskošću trebalo da imaju, u čemu mislite da oni greše? (Ljudi uopšte ne razumeju Božju suverenost i Njegova uređenja. U stvarnosti, sve su ove bolesti u Božjim rukama. Količinu patnje koju neka osoba treba da podnese određuje i uređuje Bog. Međutim, ako čovek živi u negativnim emocijama, postaje sklon spletkama i rukovodi se pogrešnim mislima i gledištima. Oslanja se na ljudske metode i neguje sopstveno fizičko telo.) Da li je ispravno da čovek ovako neguje svoje fizičko telo? Kada je čovek previše obuzet sopstvenim fizičkim telom, koje održava uhranjenim, zdravim i snažnim, od kakve je to vrednosti za njega? Koji je smisao takvog života? U čemu je vrednost čovekovog života? Je li ona samo zarad telesnih zadovoljstava kao što su jelo, piće i zabava? (Ne, nije.) U čemu je onda vrednost života? Kažite Mi svoje mišljenje o tome. (Vrednost je u tome da se ispuni dužnost stvorenog bića – to je ono najmanje što čovek treba da postigne u svom životu.) Tako je. Recite Mi, ako su čovekove svakodnevne misli i postupci tokom celog života usmereni isključivo na to da izbegne bolest i smrt, da očuva zdravlje svog tela i poštedi ga bolesti, kao i na to da stremi dugovečnosti, ima li ikakve vrednosti, ikakvog smisla u takvom životu? (Ne.) Nema vrednosti u takvom životu. Pa, kakvu onda vrednost treba da ima čovekov život? Neko je upravo pomenuo ispunjavanje dužnosti stvorenog bića, i to je jedan konkretan aspekt. Postoji li još nešto? Recite Mi, dok se molite ili dok donosite odluku, koje želje obično imate? (Da se pokorimo Božjim uređenjima i orkestracijama koje nam je namenio.) (Da dobro odigramo ulogu koju nam je Bog predodredio i da ispunimo svoju misiju i odgovornost.) Još nešto? S jedne strane, reč je o ispunjavanju dužnosti stvorenog bića. S druge strane, radi se o tome da dobro uradite sve ono za šta ste sposobni i sve ono što možete da postignete, makar da dostignete ono stanje u kome vas savest neće optuživati, u kome ćete imati čistu savest i u kome ćete biti prihvatljivi u očima drugih. Kao dodatni korak, bez obzira na to u kakvoj si porodici rođen, koliko si obrazovan ili kakvog si kova, celog svog života moraš da promišljaš o tome koje su to najvažnije istine koje ljudi u životu treba da shvate – na primer, kojim putem ljudi treba da idu, kao i to kako treba da žive da bi imali smislen život. Treba makar da istražiš ponešto od istinske vrednosti života; ovaj život ne možeš da živiš uzalud i na zemlju ne možeš da dođeš uzalud. S druge strane, tokom svog života, moraš da ispuniš svoju misiju; to je najvažnije. Nećemo govoriti o izvršenju neke velike misije, dužnosti ili odgovornosti, ali treba da postigneš makar nešto. Na primer, neki ljudi u crkvi ulažu sve svoje napore u dužnost propovedanja jevanđelja, posvećujući tome čitav svoj život, plaćajući ogromnu cenu i zadobijajući mnoge ljude. Zahvaljujući tome, osećaju da njihov život nije proživljen uzalud, da on ima vrednost i da im donosi utehu. Kada se suoče sa bolešću i smrću ili kad rezimiraju ceo svoj život, oni se osvrnu unazad na sve ono što su ikada učinili, na put kojim su išli i u svom srcu pronalaze utehu; sebi ništa ne prebacuju, niti za bilo čime žale. Dok u crkvi služe kao vođe ili dok su odgovorni za određeni aspekt rada, neki ljudi ne žale truda. Daju sve od sebe, daju poslednji atom svoje snage, ulažući celo svoje srce i plaćajući cenu za posao koji obavljaju. Svojim zalivanjem, vođstvom, pomoći i podrškom, oni pomažu mnogim ljudima zapalim u negativnost i slabost da ojačaju i da budu postojani, da ne ustuknu, već da se vrate prisustvu Božjem, pa čak i da na kraju svedoče za Njega. Povrh toga, tokom perioda svog vođstva, oni obave mnoge važne zadatke, uklone ne tako mali broj zlih ljudi, štite brojne pripadnike Božjeg izabranog naroda i nadomeste brojne značajne gubitke. I sve to i još mnogo toga se dogodi tokom njihovog vođstva. Kada se osvrnu na put kojim su išli i prisete se obavljenog posla i cene koju su tokom godina platili, sebi ništa ne prebacuju niti za bilo čime žale. Ne osećaju žaljenje zbog učinjenih stvari i veruju da su živeli vrednim životom, te osećaju spokoj i utehu u svom srcu. Kako je to divno! Nisu li to plodovi koje su ubrali? (Jesu.) Ovaj osećaj spokoja i utehe, ovo odsustvo žaljenja za bilo čim, rezultat su i plodovi žetve nakon stremljenja ka pozitivnim stvarima i istini. Nemojmo ljude odmeravati prema visokim merilima. Hajde da razmotrimo situaciju u kojoj se čovek suočava sa zadatkom koji tokom svog života treba ili je spreman da obavi. Kad pronađe svoje mesto, on stoji postojano na svojoj poziciji, drži se svoje pozicije, daje celo svoje srce i poslednji atom svoje energije i dobro radi i završava ono što treba da učini i dovrši. Kada konačno stane pred Boga da mu podnese račun, oseća se relativno zadovoljno, u svom srcu sebi ništa ne prebacuje niti za bilo čime žali. Oseća utehu i oseća da je nešto zadobio, da je živeo životom koji ima vrednost. Recite Mi, je li taj cilj praktičan? (Praktičan je.) Je li konkretan? Dovoljno je konkretan, dovoljno praktičan i dovoljno realan. Prema tome, da bi se živelo vrednim životom i konačno požnjeo ovakav rezultat, da li je vredno truda da čovekovo fizičko telo malo pati i da plati neku malu cenu, čak i ako on sebe iscrpi do granice da se fizički razboli ili da ima neke zdravstvene probleme? (Vredno je.) Kada dolazi na ovaj svet, čovek ne dolazi radi telesnog uživanja, niti radi jela, pića i zabave. Čovek ne treba da živi zbog tih stvari; u tome nije vrednost ljudskog života, niti je to pravi put. Vrednost ljudskog života i pravi put kojim treba ići leže u postizanju nečeg vrednog i u dovršavanju jednog ili više vrednih segmenata posla. To se ne može nazvati karijerom; to zovemo pravim putem i ujedno pravim zadatkom. Recite Mi, da li je vredno da čovek plati određenu cenu kako bi završio neki vredan posao, živeo smislenim i vrednim životom, stremio ka istini i zadobio je? (Da.) Ako zaista želiš da stremiš ka shvatanju istine, ako želiš da se u životu zaputiš pravim putem, da pravilno obavljaš svoju dužnost i živiš vrednim i smislenim životom, tad nećeš oklevati da uložiš poslednji atom svoje energije, da platiš svaku cenu i pokloniš sve svoje vreme i svoje dane. Ako se tokom ovog perioda malo i razboliš, to neće biti važno, neće te slomiti. Nije li ovo daleko nadmoćnije od čitavog života provedenog u udobnosti, slobodi i dokolici, u negovanju fizičkog tela da bude uhranjeno i zdravo i konačnom postizanju dugovečnosti? Koja od ove dve mogućnosti je život koji ima vrednost? Koja može doneti utehu i odsustvo kajanja kada se ljudi na samom kraju suoče sa smrću? (Život smislenim životom.) Život smislenim životom. To znači da si u svom srcu nešto zadobio i da osećaš utehu. Šta je sa onima koji su dobro uhranjeni i rumeni u licu sve do svoje smrti? Budući da oni ne vode smislen život, kako se osećaju na samrti? (Kao da su uzalud živeli.) Urezuju se ove tri reči: uzalud su živeli. Šta znači „živeti uzaludno”? (Proćerdati život.) Živeti uzaludno, proćerdati život – šta je u osnovi ova dva izraza? (Na kraju života oni otkrivaju da nisu ništa zadobili.) Šta onda čovek treba da zadobije? (Treba da zadobije istinu ili da u ovom životu postigne vredne i smislene stvari. Treba dobro da obavlja one stvari koje jedno stvoreno biće treba da radi. Ako ništa od toga ne uradi, već živi jedino za svoje fizičko telo, osetiće da je svoj život proživeo uzalud i da ga je proćerdao.) Kada se bude suočavao sa smrću, pitaće se šta je tokom svog života radio. I reći će: „Pa, samo sam razmišljao o svakodnevnom jelu, piću i zabavi. Bio sam dobrog zdravlja i nisam imao nikakvu bolest. Ceo život mi je bio spokojan. Ali sada, kad starim i samo što nisam umro, kuda ću otići nakon smrti? Hoću li otići u pakao ili u raj? Kako će Bog urediti moj ishod? Koje će mi biti odredište?” Osećaće se nelagodno. Uživajući u fizičkim udobnostima tokom celog života, ranije nije imao nikakvu svest, ali sa dolaskom smrti oseća nelagodu. I pošto se oseća nelagodno, zar neće početi da razmišlja o tome kako da popravi stvari? Ima li u tom trenutku vremena da se stvari poprave? (Nema vremena.) On više nema snage da potrči, niti snage da govori. Čak i da želi da plati izvesnu cenu ili da podnese izvesnu patnju, njegova fizička snaga ne odgovara tome. Čak i da želi da pođe i da propoveda jevanđelje, fizički nije u stanju da to i učini. Osim toga, uopšte ne razume istinu i o njoj ne može baš ništa da govori. Za njega više nema vremena da popravi stvari. Recimo da želi da sluša himne. I, dok ih sluša, on zaspi. Recimo da želi da sluša propoved. I, dok je sluša, njemu se prispava. Više nema energije i ne može da se usredsredi. Razmišlja o tome šta je radio sve ove godine i na šta je potrošio svu svoju energiju. Sada je u poodmaklim godinama i želi da se bavi pravim poslom, ali mu zanemoćalo telo to ne dozvoljava. Naprosto više nema energije. Čak i da želi, ne može ništa da nauči i reakcije su mu spore. Ne može da shvati brojne istine i, dok pokušava da sa drugima razgovara, svi su zauzeti i niko nema vremena da s njim razgovara. Ni u čemu što radi nema ni načela ni put. I šta se s njim na kraju dešava? Što više razmišlja, oseća se sve nelagodnije. Što više razmišlja, oseća sve veće kajanje. Što više razmišlja, u sebi nakuplja sve više žaljenja. I na kraju, nema drugog izbora nego da samo čeka smrt. Život mu je završen i nema načina da išta popravi. Da li oseća kajanje? (Da.) Prekasno je! Nema više vremena. Kada se suoči sa smrću, shvata da je uživanje u životu fizičke udobnosti potpuno isprazno. Sve vidi jasno i želi da se vrati stremljenju ka istini i obavljanju svoje dužnosti i da učini nešto dobro, ali ne može ništa da postigne, niti ičemu da teži u bilo kom pogledu. Ovaj život je skoro završen, okončava se žaljenjem, donoseći sa sobom kajanje i nelagodu. I kakav je konačan ishod za ovakve ljude kada se suočavaju sa smrću? Mogu da umru jedino sa žaljenjem, kajanjem i nelagodom. Ovaj život je proživljen uzaludno! Njihovo fizičko telo nije podnelo nikakve teškoće. Uživali su jedino u udobnosti, ne izlažući se vetrometini niti žarkom suncu i ne preuzimajući nikakav rizik. Nisu platili nikakvu cenu. Živeli su u dobrom zdravlju, retko su obolevali, jedva da su se čak i prehladili. Dobro su brinuli o svom fizičkom telu, ali, nažalost, nisu obavili nikakvu dužnost niti su zadobili ikakvu istinu. U trenutku smrti osećaju jedino žaljenje. Pa šta ako osećaju žaljenje? Ovo nazivamo patnjom koja se proizvodi vlastitim postupcima!

Ako želi da živi vrednim i smislenim životom, čovek mora da stremi ka istini. Pre svega, on treba da ima ispravan pogled na život, kao i ispravne misli i gledišta o raznim velikim i malim pitanjima sa kojima se suočava u životu i na svom životnom putu. Takođe sva ova pitanja treba da posmatra iz prave perspektive i uz ispravan stav, umesto da raznim problemima, sa kojima se suočava tokom svog života ili u svom svakodnevnom životu, pristupa uz ekstremne ili radikalne misli i gledišta. Naravno, te stvari takođe ne sme da posmatra iz svetovne perspektive, već bi trebalo da otpusti takve negativne i netačne misli i gledišta. Ako to želiš da postigneš, prvo treba da raščlaniš, razotkriješ i prepoznaš razne negativne misli koje ljudi gaje, a zatim da se osposobiš za promenu i ispravljanje raznih svojih negativnih emocija, tako što ćeš njih otpustiti, a usvojiti ispravne i pozitivne misli i gledišta, kao i prave perspektive i stavove iz kojih ćeš posmatrati ljude i stvari. Čineći tako, posedovaćeš savest i razum koji su neophodni za stremljenje ka istini. Naravno, naročito bi se moglo reći da kad čovek poseduje ispravna gledišta, perspektive i stavove u posmatranju ljudi i stvari, upravo je u tome značenje posedovanja normalne ljudskosti. Ako ljudi poseduju takvu normalnu ljudskost i takve ispravne misli i gledišta, biće im manje zahtevno i znatno lakše da streme ka istini. Kao u slučaju kad čovek želi da stigne do nekog odredišta – ako je na pravom putu i ide u pravom smeru, tada će, bez obzira na svoju brzinu, na kraju doći do tog odredišta. Međutim, ako čovek ide u suprotnom smeru od svog nameravanog odredišta, ma koliko brzo ili sporo išao, samo će se udaljavati od svog cilja. Kako glasi ona izreka? „Vozi na sever, a hoće da stigne na jug.” Baš tako neki ljudi veruju u Boga i žele spasenje, a jure za slavom, dobitkom i statusom, što znači da nema načina da postignu spasenje. Kakav će biti njihov konačan ishod? Svakako će biti kazna. Navedimo jedan primer. Recimo da je neki čovek dobio rak i da se plaši da će umreti. On odbija da prihvati smrt i neprekidno se moli Bogu da ga zaštiti od smrti i produži mu život za još nekoliko godina. Iz dana u dan u sebi nosi negativne emocije uznemirenosti, strepnje i zabrinutosti, i pored toga što je uspeo da preživi još nekoliko godina, da ostvari svoj cilj i iskusi sreću koja proističe iz toga što je izbegao smrt. Oseća se srećnim i veruje da je Bog mnogo dobar, da je On zaista veličanstven. Svojim sopstvenim naporima, upornim molbama, ljubavlju i brigom o sebi, taj čovek izbegava smrt i, na kraju, nastavlja da živi baš kao što je želeo. Iskazuje zahvalnost za Božju zaštitu, blagodat, ljubav i milost. Svakoga dana zahvaljuje Bogu i dolazi pred Njega da Mu zbog toga oda počast. Često plače dok peva himne i dok razmišlja o Božjim rečima, i razmišlja o tome kako je Bog divan: „Bog zaista ima kontrolu nad životom i smrću; dozvolio mi je da živim.” Dok svakoga dana obavlja svoju dužnost, često razmišlja kako da patnju postavi na prvo, a zadovoljstvo na poslednje mesto, i kako da u svemu od ostalih bude bolji, ne bi li se održao u životu i izbegao smrt – na kraju živi još nekoliko godina i oseća se prilično zadovoljno i srećno. Međutim, jednog dana bolest mu se pogorša i lekar mu po poslednji put kaže da se pripremi za kraj. Sada se suočava sa smrću; zaista je na korak od smrti. Kako će reagovati? Obuzima ga njegov najveći strah, njegova najveća briga konačno se obistinila. Stigao je dan koji on najradije ne bi ni video ni doživeo. Srce mu u trenu potone i duhom klone do dna. Obavljanje dužnosti mu više nije na pameti, niti mu je preostalo reči da se moli Bogu. Više ne želi da veliča Boga niti da Ga sluša kako izgovara ikakve reči ili iznosi ikakve istine. Više ne veruje da je Bog ljubav, pravednost, milost i dobrota. U isto vreme oseća kajanje: „Sve ove godine zaboravljao sam da se bolje hranim i da izlazim i zabavljam se u slobodno vreme. Sad više nemam priliku da radim te stvari.” Um mu je ispunjen pritužbama i jadikovkama, a srce prepuno bola, kao i primedbi, negodovanja i poricanja usmerenih prema Bogu. Zatim, sa žaljenjem, on napušta ovaj svet. Pre nego što je otišao, da li mu je Bog i dalje bio u srcu? Da li je i dalje verovao u postojanje Božje? (Više nije verovao.) Kako je došlo do takvog ishoda? Nije li sve započelo pogrešnim gledištima koja je od samog početka imao prema životu i smrti? (Jeste.) Ne samo da je od početka imao pogrešne misli i gledišta, nego je, da stvari budu još ozbiljnije, nakon toga u svom stremljenju sledio i poštovao sopstvene misli i gledišta. Nikada nije odustajao, napred je jurišao i, punom brzinom, bez osvrtanja, trčao pogrešnim putem. Posledično, na kraju je izgubio veru u Boga – njegov se put vere tako završio i njegov se život tako okončao. Da li je došao do istine? Da li ga je Bog zadobio? (Nije.) Kad je konačno umro, da li su se promenili njegova gledišta i stavovi prema smrti kojih se čvrsto držao? (Nisu.) Je li umro sa utehom, radošću i spokojno ili uz žaljenje, opiranje i gorčinu? (Umro je uz opiranje i gorčinu.) Baš ništa nije dobio. On nije dostigao istinu, niti je Bog zadobio njega. Pa, da li biste rekli da je takav čovek postigao spasenje? (Ne.) Nije bio spasen. Zar pre svoje smrti nije bio prezauzet i davao se u velikoj meri? (Da, jeste.) Kao i drugi ljudi, verovao je u Boga i obavljao svoju dužnost i, spolja posmatrano, nije se činilo da ima ikakve razlike između njega i bilo kog drugog. Kad se suočio sa bolešću i smrću, molio se Bogu i ipak nije napuštao svoju dužnost. Nastavio je da radi, čak u podjednakoj meri kao i ranije. Međutim, postoji nešto što ljudi treba da shvate i da prozru: misli i gledišta koje je ovaj čovek gajio bili su dosledno negativni i pogrešni. Bez obzira na stepen njegove patnje ili na cenu koju je platio dok je obavljao svoju dužnost, on je u svom stremljenju gajio te pogrešne misli i gledišta. Njima je bio neprestano vođen i svoje negativne emocije je unosio u svoju dužnost, nastojeći da Bogu ponudi vršenje dužnosti u zamenu za sopstveni opstanak, kako bi postigao svoj cilj. Cilj njegovog stremljenja nije bio u tome da shvati istinu ili da do nje dođe, niti u tome da se pokori svim Božjim orkestracijama i uređenjima. Cilj njegovog stremljenja bio je upravo suprotan. Želeo je da živi prema vlastitoj volji i zahtevima, i da dobije ono čemu je rado stremio. Želeo je da uređuje i orkestrira sopstvenu sudbinu, pa čak i svoj život i smrt. I tako se, na kraju puta, njegov ishod sastojao u tome da baš ništa nije dobio. Nije došao do istine i na kraju je porekao Boga i izgubio veru u Njega. Čak ni dok se smrt približavala, nije uspevao da razume kako ljudi treba da žive i kako stvoreno biće treba da se odnosi prema Stvoriteljevim orkestracijama i uređenjima. To je nešto najžalosnije i najtragičnije u vezi sa njim. Ni na samoj ivici smrti, nije uspeo da shvati da tokom celog čovekovog života sve potpada pod suverenost i uređenje Stvoritelja. Ako Stvoritelj želi da živiš, čak i ako te muči smrtonosna bolest, nećeš umreti. Ako Stvoritelj želi da umreš, čak i ako si mlad, zdrav i snažan, kad kucne tvoj čas, moraš umreti. Sve je pod Božjom suverenošću i orkestracijom – u tome je Božji autoritet i niko se ne može izdići iznad toga. Taj čovek nije uspeo da shvati tako jednostavnu činjenicu – nije li to za žaljenje? (Jeste.) Uprkos svojoj veri u Boga, svom prisustvu skupovima, slušanju propovedi i obavljanju dužnosti, uprkos svojoj veri u postojanje Boga, uporno je odbijao da prizna da je ljudska sudbina, uključujući život i smrt, u rukama Božjim, te da ne zavisi od ljudske volje. Niko ne umre zato što to želi i niko ne preživi isključivo zato što hoće da živi i plaši se smrti. Tako jednostavnu činjenicu on nije uspeo da dokuči, nije uspeo da je prozre ni kad se suočio s dolaskom smrti, ne znajući i dalje da čovekov život i smrt ne određuje on sȃ m, već da oni zavise od Stvoriteljevog predodređenja. Zar to nije tragično? (Jeste.) Prema tome, iako se razne negativne emocije ljudima mogu činiti beznačajnim, sve one su obuhvaćene stavom s kojim čovek posmatra ljude i stvari u okviru normalne ljudskosti. Ako svemu onome što se događa u normalnom ljudskom životu i postojanju čovek može da pristupi pozitivno, tada će imati relativno malo negativnih emocija. Može se reći i to da će njegova savest i razum biti relativno normalni, što će mu olakšati da stremi ka istini i da uđe u stvarnost, da ublaži teškoće i prepreke sa kojima se suočava. Ako je čovekovo srce ispunjeno svakakvim negativnim emocijama, a to znači da je on u svom pristupu izazovima života i postojanja prepun raznih negativnih misli, tada će u svom stremljenju ka istini naići na više prepreka i poteškoća. Ako nema snažnu volju da stremi ka istini, ako nema mnogo elana niti ogromnu želju za Bogom, tada će poteškoće i prepreke sa kojima se suočava u svom stremljenju ka istini biti značajne. Šta to znači? Znači da će se s mukom boriti da uđe u istina-stvarnost. Na stranu ozbiljnost njegove iskvarene naravi, već same te negativne emocije će ga zaslepeti, otežavajući mu svaki korak. Kad se neki ljudi suoče sa mržnjom, besom, raznim vrstama bola ili drugim problemima, iz toga proizlaze različite negativne misli. Odnosno, po skoro svakom pitanju, stanjem tih ljudi u osnovi uvek gospodare negativne emocije. Ako ti nedostaju potrebna rešenost i upornost da se pozabaviš tim negativnim emocijama i da izađeš iz ovog stanja negativnih emocija, za tebe će biti izuzetno teško da uđeš u istina-stvarnost. Neće biti lako. To znači da pre nego što uđu u stvarnost stremljenja ka istini, ljudi prvo moraju da poseduju najosnovnije ispravne misli, gledišta i stavove o svakom problemu koji ima veze sa normalnom ljudskošću. Tek tada mogu da shvate i prihvate istinu i da postepeno uđu u istina-stvarnost. Pre zvaničnog stremljenja ka istini, moraš prvo da razrešiš razne svoje negativne emocije i da prođeš ovu fazu. Kad ljudi prođu kroz ovu fazu i steknu ispravne misli i gledišta u vezi sa raznim stvarima, kao i perspektive i stavove iz kojih posmatraju ljude i stvari, stremljenje ka istini i ulazak u stvarnost biće im lakši.

E. Emocija sputavanja

2. Osećanje sputanosti jer nisi u mogućnosti da koristiš svoje stručno znanje

Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o jednom od razloga za nastanak negativne emocije sputanosti u ljudima. Do nje dolazi zato što ljudi ne mogu da rade šta im je volja. Danas ćemo nastaviti razgovorom o još jednom razlogu za nastanak ove negativne emocije sputanosti, konkretno, o tome da ljudi često žive u ovoj emociji sputanosti jer ne mogu da iskoriste svoju stručnost. Nije li to još jedan razlog? (Jeste.) Prošli put smo govorili o tome kako neki ljudi u crkvi ili u svom svakodnevnom životu često žele da rade ono što im se prohte, da dangube i da ne rade svoj pravi posao, pa kad im želje ostanu neuslišene, osećaju se sputano. Ovoga puta govorićemo o ispoljavanjima druge grupe ljudi. Ti ljudi poseduju određene talente, vrline ili stručne veštine i sposobnosti ili su se specijalizovali za određeno tehničko zanimanje i tome slično, a u crkvi, ipak, ne mogu normalno da koriste svoje talente, vrline i stručne veštine, pa su shodno tome često neraspoloženi, osećaju da je život u tom okruženju neudoban i nesrećan, a da su oni lišeni radosti. Ukratko, sputanost je reč koja opisuje ovo osećanje. Kako se u sekularnom društvu nazivaju takvi ljudi? Nazivaju se stručnjacima, tehničkim ekspertima i specijalistima – ukratko, nazivaju se stručnjacima. Koje su karakteristike stručnjaka? Imaju visoka čela i svetle oči, nose naočare i drže glavu uzdignuto, hodaju užurbanim korakom, rešavaju stvari odlučno i efikasno. Najviše se ističu po tome što, kud god da krenu, u torbi nose laptop. Odmah ih prepoznaju kao stručnjake i tehničke eksperte. U najkraćem, takvi ljudi imaju određene stručne sposobnosti ili su relativno vešti u određenoj vrsti tehnologije. Dobili su stručno obrazovanje i vežbe, pohađali su stručnu nastavu i obuku. Odnosno, možda neki od njih nisu dobili stručno podučavanje i obuku, nego su već rođeni sa određenim sposobnostima i kovom. Takvi ljudi su poznati kao stručnjaci i tehnički eksperti. Kad se takvi ljudi pridruže crkvi, baš kao i u društvu, često sa sobom nose svoj laptop i, gde god da rade, žele da ih prepoznaju kao stručnjake i tehničke eksperte. Uživaju u tome da ih nazivaju ekspertima, a još više vole da im uz prezime stoji „profesor” i slično; vole da se ljudi prema njima na ovaj način odnose i da ih tako oslovljavaju. Međutim, crkva je posebno mesto i mesto gde se odvija poseban rad. Razlikuje se od svake grupe ili svake organizacije ili institucije u sekularnom društvu. O čemu se ovde obično raspravlja? O istini, načelima, pravilima i poslovnim rasporedima, kao i o zaštiti interesa Božje kuće i o svedočenju o Bogu. Naravno, još konkretnije, od ljudi se takođe zahteva da primenjuju istinu, pokoravaju se Božjim rečima i istina-načelima, da se pokore uređenjima Božje kuće, načelima koja ona saopštava i slično. I čim se ova izričita pravila obznane i od ljudi zatraži da ih primenjuju i pridržavaju ih se, ti eksperti koji su se pridružili crkvi osećaju da im je naneta određena nepravda. Veštine koje su savladali ili znanje koje imaju u određenim oblastima u crkvi često ostaju neiskorišćeni. Obično ih ne postavljaju na važne pozicije niti ih naročito cene, pa se često osećaju sporedno. Naravno, ovi se ljudi često osećaju besposleno i kao da se njihove sposobnosti ne koriste. Šta oni misle o sebi? „Ovo je baš kao u onoj poslovici: ’Ako tigar siđe u ravnicu, psi će mu se rugati’! Ranije kad sam radio za tu i tu državnu ili stranu kompaniju, kako je to samo bilo sjajno! Nisam čak morao ni da nosim torbu, već su drugi brinuli o svakom aspektu mog svakodnevnog života i radili su za mene. Ni o čemu nisam morao da brinem. Bio sam vrhunski stručnjak, majstor svog zanata, pa sam bio velika zverka u kompaniji. Šta znači kad je neko velika zverka? To znači da bez mene kompanija ne bi mogla da funkcioniše, ne bi mogla da obezbedi nijednu narudžbinu i svi njeni zaposleni bi morali na prinudni odmor – kompanija bi bila u opasnosti da prestane da posluje, ne bi mogla da opstane bez mene. Bili su to dani slave, vreme kad sam se zaista osećao primećenim!” Sada, kad veruje u Boga, i dalje bi da uživa u istoj takvoj slavi. U sebi razmišlja: „Uz ove moje sposobnosti, trebalo bi da postoji još i više mesta za mene da zablistam u Božjoj kući. Zašto ih ne iskoriste? Zašto se starešine i braća i sestre u crkvi ne obaziru na mene? U poređenju s drugima, šta meni nedostaje? Kad je reč o izgledu, dobro izgledam; kad je reč o temperamentu, nisam ništa gori od drugih; kad je reč o ugledu i prestižu, nemam nikakvih problema; a kad je reč o tehničkoj stručnosti, nema mi ravnog. Pa, zašto niko ne obraća pažnju na mene? Zašto niko ne sluša moje reči i predloge? Zašto u Božjoj kući ne nailazim na dobar prijem? Da li je moguće da Božjoj kući nije potreban stručnjak poput mene? Kako to da, otkako sam došao ovde, nigde ne mogu da iskoristim svoje veštine? Nekom aspektu rada Božje kuće moraju biti potrebne tehničke veštine koje sam savladao. Na ovom mestu bi trebalo da cene moju stručnost! Ja sam stručnjak, treba da budem vođa tima, nadzornik, vođa – ja treba da predvodim druge ljude. Zašto sam uvek samo podređen? Niko ne obraća pažnju na mene, niko me ne poštuje. Šta se događa? Je li ovo zaista tretman koji treba da dobijem ako ne shvatam istinu?” Uporno sebi postavlja ova pitanja, ali nikad ne pronalazi odgovore, pa tako počinje da se oseća sputano.

Kad je hor izašao na scenu da peva, jednom prilikom su Me pitali o njihovim frizurama. Rekao sam: „Sestre mogu da vežu kosu u rep ili da se ošišaju do nivoa ušiju ili ramena. Naravno, mogu da je nose i u punđi ili privezanu na temenu. Braća mogu da budu kratko ošišana ili da nose frizuru začešljanu na razdeljak. Nema potrebe ni za kakvim ukrasima ili oblikovanjem. Samo se pobrinite da izgleda uredno, čisto, prikladno i prirodno. Ukratko, dokle god izgledate ispravno i dostojanstveno, i imate izgled hrišćanina, to je u redu. Glavno je da pevate i dobro izvodite program.” Da li su Moje reči bile jasno izgovorene? Da li ih je bilo lako razumeti? (Da.) Jasno su objašnjene frizure kako za muškarce, tako i za žene. Koja su načela pri izboru frizure? Braća mogu da začešljaju kosu na razdeljak ili da budu kratko ošišana, a sestre mogu da imaju kratku ili dugu kosu. Ako je duga, mogu da je vežu u rep, a ako je kratka, samo se pobrinite da ne bude previše kratka. To je jedno načelo. Drugo se odnosi na čistoću i urednost, na izgled koji je pozitivan, dostojanstven, i pozitivnog karaktera. Nije nam cilj da u društvu postanemo poznate ili slavne ličnosti. Ne tražimo ništa glamurozno, već samo ispravan i dostojanstven izgled. Ukratko, čovek treba da izgleda čisto, uredno, ispravno i dostojanstveno. Da li sam bio jasan? Mogu li se ova dva načela lako razumeti i sprovesti? (Jednostavna su.) Kad ih čuju, ljudi ih jasno shvate u svom srcu i nema potrebe ponavljati ih. Oba se sasvim lako postižu. Posle nešto više od deset dana poslali su Mi video snimak. I dok sam ga gledao, video sam tri ili četiri reda sestara. U prvom redu sve su imale oblikovanu frizuru, svaka od njih je imala različitu frizuru i način doterivanja. Sve su izgledale različito, svaki stil je izgledao neobično, pa su neke sestre u svojim dvadesetim godinama izgledale kao da su u tridesetim ili četrdesetim, a neke su izgledale kao starice. Ukratko, svaka osoba je imala drugačiju frizuru. Osoba koja je poslala taj video snimak je rekla: „Za Tebe smo priredili mnogo različitih frizura kako bi mogao da odabereš. Možeš da izabereš bilo koju od njih i mi ćemo to sprovesti u delo. Neće nam biti teško! Čim odabereš, samo nam javi i neće biti nikakav problem da to uradimo!” Šta mislite, kako sam se osećao nakon što sam pogledao taj video snimak? Bio sam pomalo zgrožen, a nakon pažljivijeg gledanja, počeo sam da se nerviram. Kad sam se setio načela koja sam im objasnio, na kraju sam ostao bez teksta. Nisam znao šta da kažem. Pomislio sam: „Pa, ovi ljudi ne razumeju ljudski jezik.” Razmišljao sam o rečima koje sam rekao i o načelima koja sam im preneo, o tome kako su sve to stvari koje svako može da shvati i razume. Tako jednostavne stvari ljudima nisu bile teške i ljudi su mogli da ih izvedu – ali zašto su Mi poslali takav video snimak? Kad sam malo istražio, shvatio sam da nije reč o tome da im to nisam jasno objasnio i, posebno, da nije reč o tome da sam im rekao da naprave različite frizure. Dva su razloga za takvo ponašanje: jedan je u tome da nisu bili u stanju da shvate Moje reči. Drugi razlog je u tome da, čim nešto mogu da urade, čim nešto razumeju i određene veštine i tehnike usavrše, ljudi ne znaju svoje mesto u vaseljeni. Nikoga ne poštuju i uvek žele da se pokažu. Postaju nadmeni do krajnjih granica. Čak i ako razumeju Moje reči, ne prihvataju ih niti ih sprovode u delo. Moje reči im ne dopiru do srca, ne smatraju ih važnim i jednostavno zanemaruju ono što kažem. Naprosto ih ne zanima ono što tražim da urade, a ni ono što Mi je potrebno. Kad su Me pitali za načela, u stvarnosti su već odlučili šta će i kako uraditi. To što su Me pitali bio je prosto jedan od predviđenih koraka u njihovom postupku. Zar s njihove strane nije svojevrsno ruganje što su to pitali? (Jeste.) Pošto su završili sa ruganjem, bez obzira na to šta sam Ja govorio, na kraju su uradili ono što su hteli, ne poštujući nimalo Moje reči. Bili su tako samovoljni! O čemu su razmišljali? „Ti nas potcenjuješ. Mi smo pravi znalci svog zanata. Imamo posla sa uticajnim ljudima u društvu. Imamo ove veštine i tehnička umeća i, kud god da pođemo, možemo da živimo dobrim životom i da steknemo poštovanje ljudi. Jedino kad uđemo u Božju kuću, postajemo služitelji i stalno nas gledaju sa visine. Imamo veštine, stručnjaci smo, nismo obični ljudi. U Božjoj kući treba da nas poštuju. Ne možeš tako da sputavaš naše talente. U Božjoj kući koristimo svoju stručnost, a Ti treba da nas podržavaš i potpomažeš.” Nije li ovo nepristojno i nerazumno? (Jeste.) Ima li u tome ikakve normalne ljudskosti? (Ne, nema.) Kad sam to video, pomislio sam: „Sa ovim ljudima se ne može izaći na kraj!” Kad sam im rekao načela, čak sam ih više puta upitao: „Da li ste razumeli? Hoćete li zapamtiti?” Čvrsto su to preda Mnom obećali, ali čim su otišli, odmah su prekršili obećanje. Govorili su stvari koje tako dobro zvuče: „Ovde sam da obavljam svoju dužnost, ovde sam da udovoljim Bogu.” Da li to nazivaš obavljanjem dužnosti? Da li zaista udovoljavaš Bogu? Udovoljavaš sopstvenom telu, sopstvenoj reputaciji. Došao si ovde da gradiš karijeru, a ne da obavljaš svoju dužnost. Drugim rečima, došao si da u Božjoj kući napraviš pustoš. Reci mi, ko ima poslednju reč u načelima kojih ljudi treba da se pridržavaju u svim aspektima dela Božje kuće? Da li si to ti ili Bog? (Bog ima poslednju reč.) Jesu li istina tvoje ili Božje reči? (Božje reči su istina.) Sve što govorite je nekakva doktrina. Ako ta doktrina nije u skladu sa istinom, onda postaje zabluda. Pošto priznajete da je ono što Ja govorim istina, zašto ne možete da je prihvatite? Kad vam govorim, zašto to nema nikakvog efekta? Lepe stvari Mi govorite u lice, ali iza Mojih leđa istinu ne primenjujete. Šta se događa? Kad iskvareni ljudi poseduju i najmanju sposobnost, neku jaku stranu ili nekoliko ideja, oni postaju nadmeni i uobraženi i odbijaju da ikoga poslušaju. Ne slušaju šta im iko drugi govori. Zar to nije i previše nerazumno? Ako smatrate da je to što radite ispravno, zašto Mi onda dozvoljavate da to proveravam? Kad ukažem na vaše mane i razotkrijem vaše greške, zašto ne možete da ih prihvatite? Vi ne razumete istinu, ali Ja sa vama mogu da razgovaram o istini. Znam kako da se ponašam u skladu sa istinom, u skladu sa načelima, uz pristojnost sveca. Znam kako da se ponašam na način kojim se podučavaju drugi. Znate li vi to? Ako čak ni ove stvari ne znate, zašto i dalje ne možete da prihvatite istinu? Zašto ne uradite kako Ja kažem?

Neki ljudi se ističu u pisanju; prirodno su talentovani u organizovanju jezika i u prenošenju ideja. Mogu posedovati i određeni nivo literarne sposobnosti, pa pri opisu stvari koriste određene postupke i stilove. Ipak, da li to što poseduju ove kvalitete znači da razumeju istinu? (Ne, ne znači.) To je samo jedan aspekt znanja, jedno lice nečijih darova i jačih strana. To znači da poseduješ određenu jaču stranu, da si dobar u pisanju i prenošenju ideja kroz jezik, i da si vičan u korišćenju reči. Neki ljudi, kada su dobri u tim stvarima, ovako razmišljaju: „Vladam perom u Božjoj kući; trebalo bi da se bavim poslom koji ima veze sa tekstovima.” Dobro je imati više ljudi koji se bave poslom koji ima veze sa tekstovima; Božjoj kući je to potrebno. Međutim, kuća Božja ne zahteva samo ono u čemu se ističeš, niti samo tvoje stručne sposobnosti. Tvoje stručne veštine i stručna znanja puko su sredstvo za posao kojim se baviš. Bez obzira na svoje stručne sposobnosti i nivo veština, treba da se uskladiš sa načelima koja zahteva Božja kuća i da postigneš željene rezultate i ciljeve koje je postavila kuća Božja. Za te rezultate i ciljeve, Božja kuća ima neophodne standarde i s njima povezana načela; ona ti ne dozvoljava da se ponašaš shodno svom ličnom ukusu ili sklonostima. Na primer, neki ljudi su vrlo vešti u pisanju, pa razrađenim jezikom pišu scenarije sa živopisno osmišljenim zapletom. Međutim, da li se time postiže željeni rezultat? Daleko od toga da mogu postići efekat svedočenja o Bogu, takvi scenariji naprosto ne opstaju. Međutim, zbog svoje sposobnosti da pišu kitnjastim jezikom, ti scenaristi se osećaju zadovoljno i samouvereno i imaju visoko mišljenje o sebi. Ne shvataju da scenario mora da postigne dejstvo svedočenja o Bogu i propagiranja Božje reči. To je cilj. Božja kuća nalaže da scenario mora da dočara reči Božje koje protagonista čita i istinsko razumevanje koje on stiče kroz primenu i doživljavanje Božjih reči pod vođstvom Božjeg dela. Scenario mora da posluži kao svedočanstvo o Bogu, s jedne, i da širi Njegovu reč, s druge strane. Tek tada taj scenario postiže željeni rezultat. Kuća Božja ima ove zahteve. Mislite li da se time ljudima otežava? (Ne, ne otežava im se.) Ne, to je delo Božje kuće. Međutim, ti scenaristi nisu voljni da to rade na ovaj način. Njihov stav je: „To što sam napisao je već savršeno i dovoljno precizno. Ako od mene tražiš da dodam taj materijal, to će biti protivno mojoj nameri. Time nisam zadovoljan i to ne želim tako da napišem.” Iako je ovaj materijal kasnije nevoljno dodat, njihove su se emocije do tada značajno izmenile. Neki kažu: „Tako je sputavajuće da izvršavamo svoju dužnost u kući Božjoj. Uvek ima ljudi koji nas orezuju i pronalaze nam greške. Zaista se osećam kao da sam sateran u ćošak, baš kao u izreci: ’Kad čovek spadne na niske grane, ne preostaje mu ništa nego da podvije rep’. Kako bi to bilo sjajno kad bih mogao da imam poslednju reč i da pišem kako mi se prohte! Dok u Božjoj kući izvršavamo svoju dužnost, uvek moramo da slušamo druge i da prihvatamo orezivanje. To previše sputava!” Da li je ovaj stav ispravan? Kakva je ovo narav? Previše nadmena i samopravedna! Ima i onih u horu koji izvršavaju svoju dužnost time što šminkaju druge. Njima se dopadnu frizure nevernika, ali krajnji rezultat tog stila šišanja biva odbijen. Zašto? Zato što Božja kuća ne želi demonske frizure; ona želi frizure koje su normalne, dostojanstvene i ispravne. Kakvu god frizuru da si u stanju da napraviš, možeš da ideš da je pokazuješ u svetu nevernika. Njima su potrebni takvi stručnjaci, ali ne i kući Božjoj. Neki ljudi kažu da su spremni da besplatno prave ove frizure u Božjoj kući, ali čak ni tada njihov posao nije neophodan ni cenjen; odvratno je i posmatrati ga. Kuća Božja od tebe traži da deluješ dostojanstveno i ispravno, kao pristojna osoba. Nije joj potrebno da budeš elegantan, da ličiš na dvorske plemiće, a svakako ne da budeš poput neke princeze, dame, imućnog mladog gospodara ili lorda. Mi smo obični ljudi, bez ikakvog statusa, položaja ili vrednosti, najnormalniji i najneupadljiviji ljudi. Najbolje je biti običan čovek, ni plemenit ni prefinjen, da nosiš običnu odeću i da imaš izgled obične osobe, da se ne pretvaraš, već da uživaš u onome što možeš da uradiš i da budeš zadovoljan što živiš život obične osobe bez ambicije ili želje. To je najbolje, to je život nekoga sa normalnom ljudskošću. Ti si samo običan čovek, a ipak uvek nastojiš da se ponašaš kao plemić. Nije li to odvratno? (Odvratno je.) U kući Božjoj uvek pokušavaš da pokažeš svoju stručnost i da se praviš važan. Da te pitam nešto, da li je vredno da se razmećeš svojom stručnošću? Ako ona zaista vredi, onda je to prihvatljivo. Ali, ako nema nikakvu vrednost i umesto toga postaje ometajući i rušilački činilac, onda samo pokazuješ svoju odbojnu prirodu i nepoželjne osobine. Znaš li koje su posledice otkrivanja takvih stvari? Ako ne znaš, nemoj ih otkrivati. Šta umeš da radiš, koje tehničke veštine poseduješ, kojim posebnim talentima se prirodno ističeš ili ih poseduješ, ništa se od toga ne smatra plemenitim; samo si obična osoba. Neki ljudi kažu: „Tečno govorim nekoliko jezika.” Idi onda da radiš kao prevodilac i dobro obavljaj svoj prevodilački posao; tada se možeš smatrati dobrom osobom. Neki ljudi kažu: „Mogu da izdeklamujem ceo rečnik Sinhua.” Pa šta ako znaš napamet ceo rečnik Sinhua? Da li ti to omogućava da propovedaš jevanđelje? Da li ti omogućava da svedočiš o Bogu? Neki ljudi kažu: „U tren oka mogu da pročitam deset redova. Za dan mogu da pročitam 100 stranica Božje reči. Pazi samo tu veštinu, zar nije impresivna?” Za dan možeš da pročitaš 100 stranica knjige „Reč se pojavljuje u telu”, ali šta od toga razumeš? Koji aspekt istine razumeš? Možeš li to da sprovedeš u delo? Neki ljudi kažu: „Ja sam čudo od deteta. Sa pet godina mogao sam da pevam i pišem pesme.” Je li to korisno? Nevernici ti se možda dive, ali u kući Božjoj nemaš nikakvu svrhu. Recimo da od tebe sada zatražim da komponuješ pesmu kojom veličaš Boga. Da li bi to mogao da uradiš? Ako ne možeš, to znači da ne shvataš nijedan aspekt istine. Posedovanje talenata samo po sebi nije neka naročita stvar. Ako ne shvataš istinu, ništa nećeš moći da postigneš. Nezavisno od darova, veština ili jačih strana koje čovek poseduje, u stvarnosti su to puka sredstva. Ako se mogu iskoristiti za pozitivne stvari i imaju pozitivan uticaj, za njih se može reći da imaju neku vrednost. Ako se ne mogu iskoristiti za pozitivne stvari niti imaju pozitivan uticaj, tada nemaju nikakvu vrednost, i za tebe je beskorisno i opterećujuće da ih učiš. Ako svoje stručne veštine ili jače strane možeš da primeniš u obavljanju svoje dužnosti i da u Božjoj kući ispunjavaš zadatak u skladu sa istina-načelima, tada se za tvoje stručne veštine i jače strane može reći da su iskorišćene na pravom mestu i da služe svrsi – to je vrednost koju imaju. S druge strane, ako u obavljanju svoje dužnosti uopšte ne možeš da ih primenjuješ, tada tvoje stručne veštine i jače strane nemaju vrednost i Meni ništa ne vrede. Na primer, neki ljudi su prirodno rečiti i razgovetni, vešti su lingvisti i hitrog su uma. To se može smatrati talentom. Ako se u svetu takvi ljudi bave govorništvom, javnim izlaganjem ili pregovorima ili, pak, rade kao sudije, advokati ili u sličnim zanimanjima, onda imaju pravo mesto da koriste svoje sposobnosti. Međutim, u Božjoj kući, ako poseduješ takvu jaču stranu, a ne razumeš nijedan aspekt istine, nemaš čak ni osnovno shvatanje istine vizija, i ne možeš da svedočiš o Bogu širenjem jevanđelja, tvoj dar ili jača strana tada imaju malu vrednost. Ako stalno živiš od svog dara, kud god da pođeš razmahuješ se svojom jačom stranom, hvališ se i propovedaš reči i doktrine, ljudima ćeš postati odbojan. Zato što će svaka reč koju izgovoriš postati mučna, a svaka misao ili gledište koje iskažeš postaće zamorni. U tom slučaju, biće ti bolje da ćutiš. Što više pokušavaš da se pokažeš i da nastupaš, postaćeš sve odvratniji. Ljudi će reći: „Začepi tu svoju poganu gubicu! Sve što govoriš je doktrina, ali kome to već nije jasno? Koliko godina propovedaš? Tvoje reči se ne razlikuju od reči fariseja, pune su ispraznih teorija koje zagađuju crkveno okruženje. Niko ne želi da sluša!” Vidiš, to izaziva bes i odbija ljude. Prema tome, bolje ti je da se više usredsrediš na istinu i da tražiš bolje razumevanje istine, a to je istinska sposobnost. I što više ovo govorim, sve se više tih „sposobnih” i „stručnih” ljudi oseća sputano, pa razmišljaju: „Sada je gotovo i nema izlaza. Oduvek sam sebe smatrao talentovanim, izvrsnim i nekim koga, kud god da odem, postavljaju na ključne pozicije. Zar ne postoji poslovica: ’Pravo zlato je predodređeno da na kraju zasija’? Ali sam u Božjoj kući neočekivano udario u zid. Osećam se sputano, tako sputano! Kako sam ovako završio?” Vera u Boga je dobra stvar, pa zašto se ovakvi izuzetno talentovani i napredni stručnjaci osećaju sputano kad kroče u kuću Božju? Ima sada već mnogo godina otkad se osećaju sputano da su oboleli od depresije. Više ne znaju ni da govore ni da se ponašaju. Naposletku, neki kažu: „Osećaj neprekidnog orezivanja je sputavajući. Sada se znatno bolje ponašam, i slažem se sa svim što crkvene starešine ili vođe timova kažu, uvek odgovaram ’da’ i ’u redu’.” Može izgledati kao da su naučili da se pokore i da budu poslušni, ali i dalje ne razumeju načela niti kako da pravilno ispunjavaju svoje dužnosti. Sa sobom nose taj osećaj sputanosti i osećaju se ogorčeno i potcenjeno. Kad ih upitaju o njihovom stepenu obrazovanja, neki kažu: „Imam fakultetsku diplomu”, drugi: „Magistrirao sam”, treći: „Doktorirao sam” ili „Diplomirao sam medicinu”, „Studirao sam finansije” ili „Studirao sam menadžment”, dok su neki drugi programeri ili inženjeri. Ako ispred svog imena već nemaju titulu „dr”, onda imaju neko drugo formalno zvanje. U Božjoj kući takvi ljudi se ne oslovljavaju na takav način, niti se prema njima ophodi sa velikim uvažavanjem. Često se osećaju sputano i gube osećaj sopstvenog identiteta. U crkvi ima svakakvih stručnjaka, među kojima su muzičari, plesači, filmadžije, tehničari, poslovni stručnjaci, ekonomisti, pa čak i političari. Kad se nađu među braćom i sestrama, ti ljudi često kažu: „Ja sam cenjeni direktor u državnom preduzeću. Ja sam viši rukovodilac u multinacionalnoj korporaciji. Ja sam izvršni direktor, da li sam se ikada ikog plašio? Da li sam se ikome ikada pokoravao? Rođen sam sa talentom za upravljanje i, kud god da odem, trebalo bi da sam na poziciji autoriteta, trebalo bi da budem odgovorna osoba, uvek onaj koji upravlja drugim ljudima, a da niko ne može mnome da upravlja. Prema tome, u Božjoj kući bi makar trebalo da budem vođa tima ili nadzornik!” Nedugo zatim svima postane jasno da ovi ljudi nemaju istina-stvarnost, da nisu u stanju da obave nijedan zadatak i da su posebno nadmeni i uobraženi. Nijednu dužnost ne ispunjavaju kako treba, da bi naposletku nekima od njih mogli da se dodele jedino fizički poslovi, dok drugi nisu nikad spremni da se pokore, neprekidno se razmeću svojim sposobnostima i ponašaju se sumanuto. Posledično, izazivaju previše nevolja, ljute zajednicu i na kraju bivaju počišćeni. Zar se ovi ljudi neće osećati sputano? Na kraju svoje iskustvo rezimiraju u ovu izjavu: „Kuća božja nije mesto za talentovane ljude poput nas. Mi smo kao rasni konji, ali u kući božjoj nema razboritog sudije. Oni koji veruju u boga su neznalice i loše obavešteni, posebno oni koji su vođe na raznim nivoima. Iako shvataju istinu, ne polazi im za rukom da prepoznaju da smo mi naročitog soja. Moramo da odemo i pronađemo nekoga ko može da uvaži naše talente.” Na kraju dolaze do tog zaključka. Ima i onih koji kažu: „U kući božjoj je pretesno da bi nas smestili. Svi mi smo važne ličnosti, dok su oni koji veruju u boga skromni ljudi iz nižih društvenih slojeva: zemljoradnici, ulični prodavci i mali preduzetnici. Među njima nema vrhunskih stručnjaka. Iako je crkva mala, svet je veliki, pa u tako velikom svetu mora biti mesta za nas. Mi, talentovani, na kraju ćemo pronaći onoga ko ume da nas ceni!” Poželimo ovim ljudima sreću da pronađu onog koji ume da ih ceni, hoćemo li? (U redu.) I na dan kad se oproste od nas, pošto su pronašli onoga ko ume da ih ceni, priredimo im oproštajnu večeru u nadi da će pronaći svoje pravo mesto, oslobođeni svake emocije sputanosti. Neka žive bolje od nas i neka im je spokojan život. Time što ovo kažemo, da li ti ljudi sa emocijama sputanosti osećaju izvesno olakšanje? Njihova osećanja stezanja u grudima, dobovanja u glavi, težine u srcu, fizičke neudobnosti i nelagode – da li su ta osećanja nestala? Nadam se da će im se želje ostvariti, da se više neće osećati sputano i da mogu da žive srećno i slobodno.

Recite Mi, da li mislite da Božja kuća namerno otežava stvari ovim talentovanim pojedincima? (Ne.) Nipošto. Zašto onda različita načela, radni rasporedi i zahtevi za svaku vrstu posla u Božjoj kući kod njih izazivaju emocije sputanosti? Zašto se ti talentovani pojedinci u Božjoj kući nađu zarobljeni u emocijama sputanosti? Da li je Božja kuća pogrešila? Ili Božja kuća tim ljudima namerno otežava stvari? (Ništa od toga.) U smislu doktrine, svi vi shvatate da su oba ova objašnjenja potpuno netačna. Pa, zašto se onda to događa? (Zato što ljudi, tokom vršenja dužnosti, stručna znanja koja su stekli u sekularnom svetu ili svoje lične sklonosti pretpostavljaju načelima i zahtevima Božje kuće.) Ipak, da li im Božja kuća dozvoljava da te stvari unose u njene zahteve i načela? Nipošto im to ne dozvoljava. Neki ljudi se osećaju sputano zato što Božja kuća to ne dozvoljava. I šta mislite da bi povodom toga trebalo da učine? (Pre obavljanja svake dužnosti, prvo moraju da shvate zahteve i načela koje Božja kuća ima za tu dužnost. Kada precizno shvate ta načela, na razuman način mogu da primenjuju stručna znanja koja su usavršili.) Ovo načelo je ispravno. Recite Mi sada, da li je stalna želja za pokazivanjem stručnosti i razmetanje svojim sposobnostima u Božjoj kući ispravno polazište? (Ne, nije.) U kom smislu je neispravno? Objasnite razlog. (Namera tih ljudi je da se prave važni i da se istaknu – oni grade sopstvene karijere. Ne razmišljaju kako mogu dobro da obavljaju svoje dužnosti niti kako da postupaju na način koji koristi delu Božje kuće. Umesto toga žele da se ponašaju shodno svojim sklonostima, ne štiteći interese Božje kuće niti tražeći istina-načela.) Šta drugi misle o ovom pitanju? (Večito razmetanje kad god se nešto dogodi sotonska je narav. Oni ne razmišljaju kako da izvršavaju svoje dužnosti i da svedoče o Bogu; želja im je da uvek svedoče o sebi, a taj put je suštinski pogrešan.) To polazište je suštinski pogrešno, to je sigurno. Dakle, na koji način je pogrešno? Ovo je problem koji niko od vas ne može da opovrgne. Čini se da se svi vi osećate sputano i da svi vi želite da pokažete svoju stručnost kako biste prikazali svoje sposobnosti – zar nije tako? Među nevernicima postoji jedna izreka, znate li koja? „Starica stavlja ruž za usne – da biste imali u šta da gledate.” Zar ovo „prikazivanje vaših sposobnosti” ne označava upravo to? (Da.) To što prikazujete svoje veštine znači da želite da pokažete svoje sposobnosti i da se pravite važni, da među drugima steknete prestiž i status i da budete visoko cenjeni. U najmanju ruku, reč je o želji da iskoristite priliku da prikažete svoje veštine i da druge informišete i obavestite o sledećem: „Imam neke stvarne veštine, nisam bilo ko. Ne gledaj me s visine, ja sam talentovana osoba.” To je, u najmanju ruku, značenje vašeg prikazivanja. Prema tome, ako neko ima takve namere i uvek želi da prikazuje svoje sposobnosti, kakva je priroda toga? On želi da gradi svoju karijeru, da unapredi svoj status, da stekne uporište i prestiž među drugim ljudima. Jednostavno zato. On to ne radi da bi obavljao svoju dužnost niti zarad Božje kuće, ne traži istinu i ne ponaša se u skladu sa načelima i zahtevima Božje kuće. To radi za sebe, da bi naširoko bio poznat, da bi podigao svoju vrednost i reputaciju; radi to da bi ga ljudi izabrali kao nadzornika ili vođu. I čim bude izabran za vođu ili radnika, zar tada neće steći status? Zar neće biti u centru pažnje? To je njegova težnja; njegovo je polazište toliko prosto da se svodi na stremljenje ka statusu. On namerno juri za statusom, a ne štiti delo Božje kuće niti njene interese.

Kako treba da postupaju ljudi koji imaju darove i jače strane kako bi izbegli osećanje sputanosti? Je li to lako postići? (Lako je.) Dakle, kako možete da rešite negativne emocije sputanosti koje se javljaju zato što ne možete da koristite svoje stručno znanje? Prvo i osnovno, moraš da shvatiš šta su tehničke veštine i sve vrste talenata i stručnih znanja koje ljudi proučavaju i usavršavaju – da li oni predstavljaju sȃ m život? (Ne, ne predstavljaju.) Mogu li se okarakterisati kao pozitivne stvari? (Ne, ne mogu.) Ne mogu se okarakterisati kao pozitivne stvari; u najboljem slučaju, to je vrsta alata. U društvu i u sekularnom svetu, to su, u najboljem slučaju, sposobnosti koje ljudima omogućavaju da se na odgovarajući način obezbede i održe u životu. Ali, u očima Božje kuće, ti si samo stekao svojevrsnu tehničku veštinu; to je samo vrsta znanja, vrsta jednostavnog i običnog znanja. Ono svakako ne ukazuje na nečiju uzvišenost ili niskost – za čoveka se ne može reći da je uzvišeniji od drugih samo zato što poseduje određeno stručno znanje ili veštinu. Prema tome, kako se može videti nečija uzvišenost ili niskost? Posmatranjem njegove ljudskosti, njegovih težnji i puta kojim ide. Tehničke veštine ili stručno znanje predstavljaju samo posebnu veštinu ili znanje koje si stekao, stepen dubine tvog shvatanja i nivo stručnosti koji si u tome postigao. Te tehničke veštine i stručna znanja mogu se razmatrati jedino u smislu stručnosti, količine i dubine, kao i toga da li je neko izuzetno iskusan u datoj oblasti ili o njoj ima tek površno znanje. One se ne mogu koristiti u proceni čovekovog karaktera, njegovih težnji ili puta kojim ide. To je obična vrsta znanja ili alata. To znanje ili alat će ti omogućiti da obavljaš neke zadatke iz te oblasti ili će te učiniti kompetentnijim u određenoj vrsti posla, s tim da ti to samo obezbeđuje sigurnost posla i zagarantovana sredstva za život. To je sve. Nezavisno od toga kako društvo gleda na tvoje tehničke veštine i stručno znanje, Božja kuća ih, u svakom slučaju, posmatra na ovaj način. Božja kuća neće nikada nekoga posmatrati drugačije, napraviti izuzetak i unaprediti ga ili izuzeti iz svakog oblika orezivanja ili svakog oblika grdnje ili suda, samo zato što takav čovek poseduje nekakvu posebnu veštinu. Ma kakve tehničke veštine ili stručna znanja čovek poseduje, njegova iskvarena narav još uvek postoji i on je i dalje iskvareno ljudsko biće. Čovekova nadarenost, jače strane i tehničke veštine odvojeni su od čovekove iskvarene naravi, nisu s njom povezani i nemaju nikakve veze ni sa čovekovom ljudskošću ni sa karakterom. Neki ljudi su nešto boljeg kova, imaju malo veću inteligenciju ili malo jaču pamet i moć zapažanja, što im omogućava da steknu neka dublja znanja kad uče određene tehničke veštine. Postignuća su im nešto veća i rezultati bolji, i postižu ih u još većoj meri kad obavljaju poslove iz ove profesije. U društvu im to može doneti donekle bolje i veće finansijske prihode i nešto viši status, staž ili prestiž u njihovoj oblasti. To je sve. Ipak, ništa od ovoga ne ukazuje na put kojim oni idu, na njihove težnje ili na njihov stav prema životu i postojanju. Tehničke veštine i stručno znanje predstavljaju stvari iz domena čistog znanja i nemaju nikakve veze sa čovekovim mislima, gledištima ili perspektivom i sa stavom koje on ima prema bilo čemu. Ni na koji način nisu povezani sa ovim stvarima. Naravno, ideje koje se zagovaraju u određenim sferama znanja jesu jeresi i zablude koje ljude obmanjuju u shvatanju istine i prepoznavanju pozitivnih stvari. To je sasvim druga stvar. Ovde mislimo na čisto znanje i tehničke veštine, kojima se ne obezbeđuje nikakva pozitivna ni aktivna podrška, a ni korekcija ljudskih iskvarenih naravi ili normalne ljudskosti. Ta znanja i veštine takođe nemaju mogućnost da zauzdaju ili ograniče čovekovu iskvarenu narav. Takva im je priroda. Bilo da se neko bavi književnošću, muzikom ili bilo kojim vidom umetnosti, bilo da se bavi naukom, biologijom ili hemijom, dizajnom, arhitekturom, trgovinom ili čak zanatom, bez obzira na područje rada, priroda njegovog tehničkog znanja je takva – to je njena suština. Mislite li da sam se tačno izrazio? (Da.) Kojom god oblašću da se baviš, koje god tehničke veštine da učiš, ili poseduješ neku urođenu stručnost, to ne ukazuje na tvoju uzvišenost ili niskost. Na primer, za one koji se u društvu bave poslovanjem i ekonomijom, posebno za pripadnike elite, neki ljudi smatraju da imaju uzvišen karakter; zbog profesija i znanja koje su savladali čovek ima visoko mišljenje o njima, pri čemu oni imaju naročito velike prihode i visok društveni status. Međutim, takvo mišljenje u Božjoj kući ne postoji i Božja kuća ih na taj način neće vrednovati. Pošto načela i standardi koje ti ljudi koriste za vrednovanje ovog pitanja nisu istina već ljudska shvatanja, koja pripadaju ljudskom znanju, u Božjoj kući takva gledišta nisu održiva. Da navedem još jedan primer. Neki ljudi su u društvu ribari, ulični prodavci ili zanatlije; za njih se smatra da su nižeg statusa i tamo ih niko ne poštuje. Međutim, u Božjoj kući, svi su pripadnici Božjeg izabranog naroda jednaki. Pred istinom su svi jednaki i nema nikakve razlike između uzvišenih ljudi ili ljudi iz nižeg sloja. Nećeš se smatrati časnim zato što u društvu imaš visok status ili se baviš nekom plemenitom profesijom, niti će se smatrati da si iz nižeg sloja zato što u društvu obavljaš neko zanimanje nižeg statusa. Prema tome, da li će se u Božjoj kući i u očima Božjim tvoj identitet, vrednost i status smatrati visokim ili niskim nema baš nikakve veze s tvojim stručnim sposobnostima, tehničkom stručnošću ili stručnim znanjima koja poseduješ. Neki kažu: „U vojsci sam bio komandant, general i maršal.” Ja im kažem: „Ti, skloni se u stranu.” Zašto bi trebalo da se skloniš u stranu? Zato što je tvoja sotonska narav previše izražena i gadi Mi se da te gledam. Za početak, provedi neko vreme u čitanju Božje reči, stekni razumevanje nekih istina i koliko-toliko proživi ljudsko obličje, a onda, kad se vratiš, svi će moći da te prihvate. U Božjoj kući nećeš biti cenjen zato što si se u društvu bavio onim poslom koji čovek smatra uzvišenim, niti će se na tebe gledati s visine zato što si u društvu nekada imao nizak status. Standardi i načela Božje kuće za procenjivanje ljudi isključivo se zasnivaju na kriterijumima istine. Pa, koji su to kriterijumi istine? Postoje posebni aspekti ovih kriterijuma: kao prvo, ljudi se procenjuju na osnovu njihovog karaktera, na osnovu toga da li imaju savest i razum, dobro srce i osećaj za pravdu; kao drugo, ljudi se procenjuju na osnovu toga da li vole istinu ili je ne vole i na osnovu toga kojim putem idu – da li streme ka istini, vole pozitivne stvari, vole Božje poštenje i pravednost ili, pak, ne streme ka istini, odbojni su im istina i pozitivne stvari, uvek se bave svojim sopstvenim poslom i tako dalje. Prema tome, nezavisno od toga da li poseduješ nekakve tehničke veštine ili stručno znanje ili, pak, nemaš nikakve stručne veštine ni stručna znanja, u Božjoj kući ćeš imati pravičan tretman. Božja kuća je oduvek funkcionisala na ovaj način, nastavlja tako da funkcioniše i tako će biti i u budućnosti. Ta načela i standardi nikada se neće promeniti. Stoga, treba da se promene upravo oni koji se osećaju sputano jer ne mogu da koriste svoja stručna znanja. Ako zaista veruješ da je Bog pravedan, da u Božjoj kući vlada istina i da u Božjoj kući postoje poštenje i pravednost, onda te molim da požuriš i otpustiš svoja pogrešna gledišta i mišljenja u vezi sa tehničkim veštinama i stručnim znanjem. Nemoj misliti da te to što poseduješ nekoliko talenata ili nešto stručnog znanja čini nadmoćnim. Iako poseduješ tehničke veštine ili stručna znanja koja drugi nemaju, tvoja se ljudskost i iskvarena narav ni po čemu ne razlikuju od ljudskosti i naravi drugih. U očima Božjim, ti si samo običan čovek i nema ničeg posebnog u vezi sa tobom. Možda ćeš reći: „Nekad sam bio visokopozicionirani zvaničnik”, pa, svejedno si obična osoba. Možda ćeš reći: „Nekad sam postizao velike stvari”, pa, svejedno si obična osoba. Možda ćeš reći: „Nekad sam bio heroj”, ali bez obzira na to kakav si heroj ili slavna ličnost bio, nema koristi od toga. Iz Božje perspektive, i dalje si samo obična osoba. To je jedan aspekt istine i načela koji ljudi treba da shvate o tehničkim veštinama i nekakvim stručnim znanjima. Drugi aspekt – kako pristupati tim stručnim veštinama i znanjima – jeste poseban put primene koji ljudi treba da shvate. Pre svega, nezavisno od stručnih veština ili znanja koja poseduješ, u svojim mislima i svesti treba jasno da znaš da u Božju kuću ne dolaziš da bi obavljao posao, da bi dokazao svoju vrednost, zaradio platu ili sredstva za život. Ovde si da bi obavljao svoju dužnost. U Božjoj kući, imaš jedino identitet brata ili sestre, drugim rečima, ti si stvoreno biće u očima Božjim. Drugi identitet nemaš. U Božjim očima, stvoreno biće nije životinja, ni neko povrće ni đavo. To je ljudsko biće. I ti, kao ljudsko biće, treba da obavljaš svoju dužnost. Da dužnost obavljaš kao ljudsko biće najosnovniji je cilj koji treba da imaš da bi došao u Božju kuću, i najosnovnije je gledište koje treba da poseduješ. Treba da kažeš: „Ja sam osoba. Neko sam sa normalnom ljudskošću, savešću i razumom. Treba da obavljam svoju dužnost.” To su misao i gledište koje ljudi pre svega treba da poseduju, u teoriji. Sledeće je kako treba da obavljaš svoju dužnost: treba li da slušaš sebe ili Boga? (Da slušam Boga.) Tako je, a zašto treba da slušaš Boga? U načelu i u teoriji, ljudi znaju da moraju da slušaju Boga, da je Bog istina i da Bog ima poslednju reč. Kad je reč o teoriji, to je gledište koje čovek treba da ima. U stvarnosti, ti ovu dužnost ne obavljaš radi sebe, radi svoje porodice, radi svog svakodnevnog postojanja, niti zbog svoje lične karijere ili posla, već radi Božjeg dela, radi Božjeg upravljanja u svrhu spasenja ljudskog roda. To nema nikakve veze sa tvojim ličnim poslovima. Takvo gledište moraš da shvatiš i da poseduješ. Čim stekneš takvo gledište, sledeće što moraš da razumeš jeste da, pošto svoju dužnost ne obavljaš radi sebe, već radi dela Božjeg, treba da se moliš i da od Boga tražiš način kako da obavljaš tu dužnost, i da saznaš koja su načela i zahtevi Božje kuće. Vrši svoju dužnost onako kako ti Bog kaže, uradi ono što ti On traži, bez reči o tome, bez oklevanja ili odbijanja. Ovo je nepobitno. Pošto je ovo kuća Božja, jedino je ispravno i primereno da ljudi obavljaju one dužnosti koje tu treba da obavljaju. Međutim, ljudi to ne čine radi sebe, radi svog svakodnevnog postojanja, života, porodice ili karijere. Pa, zašto onda oni to rade? Radi Božjeg dela i radi Božjeg upravljanja. Nezavisno od toga koju konkretnu profesiju ili vrstu posla ta dužnost obuhvata, da li je mala poput interpunkcijskog znaka ili načina formatiranja teksta ili značajna poput nekog konkretnog posla, sve to spada u delokrug Božjeg dela. Prema tome, ako poseduješ razum, prvo treba da se zapitaš: „Kako treba da obavim ovaj posao? Koji su Božji zahtevi? Koja načela je uspostavila Božja kuća?” Zatim, jedno po jedno, navedi relevantna načela i postupaj strogo poštujući svako pravilo i načelo. Sve dok je u skladu sa načelima i ne izlazi iz njihovih okvira, sve što radiš biće primereno i Bog će se prema tome odnositi i karakterisati to kao da obavljaš svoju dužnost. Zar ovo nije nešto što ljudi treba da razumeju? (Jeste.) Ako to razumeš, ne treba stalno da razmišljaš o tome na koji način želiš da obavljaš stvari ili šta želiš da radiš. Takvom načinu razmišljanja i postupanja nedostaje razum. Treba li da se rade nerazumne stvari? Ne, ne treba. Ako želiš da ih radiš, šta povodom toga treba da učiniš? (Da se pobunim protiv sebe.) Treba da se pobuniš protiv sebe i da sebe otpustiš, te da zahteve i načela Božje kuće postaviš na prvo mesto. Ako osećaš nelagodu i udovoljavaš svojim interesima i hobijima u slobodno vreme, Božja kuća se neće mešati u to. Ovo je jedan aspekt onoga što treba da razumeš – šta je tvoja dužnost i kako treba da je obavljaš. Drugi aspekt se odnosi na pitanje stručnih znanja i veština. Kako treba da pristupaš pitanju stručnih veština i znanja? Ako je Božjoj kući potrebno da pružiš stručno znanje i veštine u kojima se ističeš ili si ih već usavršio, kakav treba da bude tvoj stav? Treba da ih pružiš bez ikakve zadrške, dopuštajući im da u tvojoj dužnosti u najvećoj mogućoj meri ispolje svoju funkciju i pokažu svoju vrednost. Ne bi trebalo da dopustiš da propadnu; budući da možeš da ih koristiš, razumeš ih i usavršio si ih, treba da dozvoliš da budu iskorišćeni. Koje je načelo njihovog korišćenja? Šta god da je Božjoj kući potrebno, koliko god toga da joj je potrebno i u kojoj god meri da joj je to potrebno, ti te veštine upošljavaj na uzdržan i odmeren način. U svojoj dužnosti primeni svoje tehničke veštine i stručno znanje, dopuštajući im da izvrše svoju funkciju i omoguće ti da u svojoj dužnosti postigneš bolje rezultate. Zar time tvoje stručne veštine i znanja nisu stečeni s razlogom? Zar neće imati vrednost? Zar time nećeš dati svoj doprinos? (Da.) Da li si spreman da doprineseš na ovaj način? (Da.) To je dobra stvar. Kad je reč o onim veštinama i stručnom znanju od kojih u Božjoj kući nema nikakve koristi, njih Božja kuća naprosto ne traži niti ih podstiče, i oni koji poseduju takve veštine ili stručno znanje ne bi trebalo da ih proizvoljno koriste. Kako ovo treba da razumeš? (Treba da napustim te veštine.) Upravo tako. Najjednostavniji pristup je u tome da ih napustiš, da se ponašaš kao da ih nikada nisi stekao. Reci Mi, ako ih svojevoljno otpuštaš, da li će se oni ipak pojavljivati i ometati te tokom procesa obavljanja dužnosti? Ne, neće. Zar nije na tebi da odlučiš? Oni su samo delimično znanje. Koliko nevolja i koliko snažno dejstvo mogu da izazovu? Prema njima se naprosto odnosi kao da ih nikada nisi stekao, kao da ih ni ne poseduješ, i zar time stvar neće biti rešena? Ovo pitanje treba pravilno da rešiš. Ako je reč o nečemu što Božja kuća ne traži od tebe da uradiš, nemoj svoje veštine na silu da prikazuješ kako bi se pravio važan, kako bi zadovoljio lične interese ili kako bi svima pokazao da znaš nekoliko caka. To je pogrešno. To nije obavljanje dužnosti i neće biti upamćeno. I da ti kažem, ne samo da neće biti upamćeno, već će biti osuđeno, jer ne obavljaš svoju dužnost, već se baviš svojim sopstvenim poslom, a to je veoma ozbiljno! Zašto je to ozbiljno? Zato što je to, po svojoj prirodi, prekid i ometanje! Božja kuća ti je više puta rekla da stvari ne smeš da radiš na taj način, ili da ne smeš da radiš te stvari ili da koristiš takav metod, ali ti ne slušaš. I dalje ih radiš, odbijaš da ih otpustiš i istrajan si u tome. Nije li to ometanje? Zar to nije namerno? Vrlo dobro znaš da Božjoj kući ne trebaju takve stvari, ali ih ti namerno i dalje radiš. Zar naprosto ne uživaš da se praviš važan? Ako se video snimcima ili programima koje izrađuješ Bog sramoti, posledice će tada biti nezamislive, a tvoj prestup ogroman. Shvataš to, zar ne? (Da.) Prema tome, kad je reč o stvarima u kojima lično uživaš i o stručnim veštinama koje poseduješ – ako ti se dopadaju, ako si za njih zainteresovan, ako ih ceniš, obavljaj ih u privatnosti svoje kuće. To je u redu. Samo ih nemoj javno prikazivati. Ako nešto želiš da javno prikažeš, moraš biti u stanju da to učiniš prema najvišem standardu i da time ne sramotiš Boga niti omalovažavaš Njegovu kuću. Ne radi se samo o tome da li poseduješ uvid niti koliko si vičan u određenim stručnim veštinama. Stvar nije tako jednostavna. Postoji temelj za načela i standarde koje Božja kuća zahteva za svaki posao koji obavljate, kao i za pravac i ciljeve koji u svakoj fazi usmeravaju vaš rad. Svi oni imaju za cilj da zaštite delo i interese Božje kuće, da ih ne prekidaju, ne ometaju, ne omalovažavaju i ne uništavaju. Ako vaš lični kov, uvid, iskustvo i ukus ne mogu da idu u korak sa time ili ih ne dostižu, onda porazgovarajte lično sa onima koji ih shvataju i mogu da idu u korak sa njima i potražite njihovo usmeravanje i pomoć. Ne opirite se, nemojte neprekidno gajiti negativne emocije samo zato što vam nije dozvoljeno da radite određene stvari. Tih vaših nekoliko caka naprosto nisu dovoljno dobre. Zašto kažem da niste dovoljno dobri? Zato što su vam misli i gledišta previše izobličeni. Ne samo da vaš ukus, uvid, sud i iskustvo nisu dovoljni i zadovoljavajući, već gajite i brojne stare verske predstave. Vaše verske predstave su previše brojne i duboko ukorenjene, pa čak i pojedini mladi ljudi u svojim dvadesetim godinama imaju značajno zastarele misli i predstave. Iako ste ljudi savremenog doba, koji usvajaju savremene tehničke veštine i poseduju određeno stručno znanje, budući da istinu ne shvatate, vaše perspektive, gledišta i stavovi o raznim stvarima i misli koje imate svi su redom zastareli. Prema tome, koliko god stručnih veština da ste savladali, vaše misli ostaju zastarele. Moraš da razumeš ovaj problem i ovo pravo stanje stvari. Stoga, moraš da otpustiš te stvari za koje Božja kuća traži da ih otklonite, koje zabranjuje ili vam ne dozvoljava da ih koristite. Morate da naučite da budete poslušni. Ako ne razumeš razloge koji se nalaze u osnovi toga, moraš makar posedovati dovoljno razuma da naučiš da budeš poslušan i da pre svega postupaš na osnovu zahteva Božje kuće. Ne opiri se, prvo nauči da se pokoriš.

Nakon što smo u zajedništvu razgovarali o ispravnom stavu koji ljudi treba da imaju prema stručnim veštinama koje poseduju, šta još treba da razumete? Ako zbog loše primene određenih tehničkih veština ili stručnih znanja podbaciš tokom obavljanja svoje dužnosti i to dovede do prekida i gubitaka u radu crkve, pa se suočiš sa orezivanjem, šta treba da uradiš? To se lako rešava. Brzo se osvrni i pokaj se, i Božja kuća će ti pružiti priliku da ispraviš svoje greške. Zato što niko nije savršen, svi greše i svako ima trenutke kad se oseća zbunjeno. Nije problem u greškama, zabrinjavajuće je ako nastaviš da ponavljaš iste greške, uporno praviš iste greške i ne osvrneš sve dok ne stigneš do kraja puta. Ako uviđaš svoje greške, onda ih ispravi. To nije tako teško, zar ne? Svi su grešili, pa niko nikome ne treba da se podsmeva. Ako svoje greške možeš da priznaš nakon što ih napraviš, da iz njih izvučeš pouku i preobratiš se, onda ćeš napredovati. Štaviše, ako je problem u tome što ti u radu nedostaje stručnost, možeš da nastaviš da učiš i da usavršavaš potrebne veštine, pa problem može biti rešen. Ako možeš da se pobrineš da u budućnosti više ne praviš istu grešku, zar time stvar onda nije rešena? Tako je jednostavno! Nema potrebe da se osećaš sputano samo zato što stalno praviš greške zbog pogrešne primene svojih stručnih veština i zato što se suočavaš sa orezivanjem. Zašto se osećaš sputano? Zašto si tako krhak? Bez obzira na to koju dužnost obavlja ili koji posao izvršava, svako ima trenutke kad greši i svako se susreće sa stvarima koje su nedostižne njegovom kovu i uvidu. To je sasvim normalno i treba da naučiš da tome ispravno pristupaš. U svakom slučaju, kakvu god grešku da napraviš, s njom treba samoinicijativno da se suočiš, da pronađeš glavni uzrok problema i da tragaš za istinom da bi ga rešio. Kad se suočiš s neznatnom poteškoćom, nemoj da se osećaš negativno ili sputano niti da upadaš u negativne emocije. To je podizanje galame ni oko čega i za tim nema potrebe. Ono što treba da uradiš jeste da se odmah preispitaš i uvidiš da li je greška uzrokovana time što ti nedostaje stručnost u poslu, zbog primesa ličnih namera u tvojim postupcima ili je uzrokovana time što radiš stvari na osnovu svojih predstava i uobrazilja. Sve te aspekte treba da ispitaš. Ako je problem u tome što ti nedostaje stručnost u poslu, možeš da naučiš profesionalne veštine ili da se posavetuješ i porazgovaraš s ljudima koji tu profesiju razumeju. Ako su ti namere pogrešne ili imaš predstave i uobrazilje, treba da se preispitaš i da pokušaš da spoznaš sebe u Božjim rečima, a zatim da ispraviš svoje pogrešne namere ili predstave, da se protiv njih pobuniš i da postupaš u skladu s Božjim rečima. Naravno, ako ne možeš sâm da rešiš ovaj problem, možeš takođe da pronađeš crkvenog starešinu ili nekoga ko razume istinu, pa da od njega potražiš savet i da s njim razgovaraš u zajedništvu. Zar se problem time neće rešiti? U danima koji slede, treba da nastaviš da izvršavaš svoju dužnost. Sve dok si živ, treba da ispunjavaš dužnost koju treba da izvršavaš. To je cilj koji tokom čovekovog života nikada ne bi smeo da se promeni. Bez obzira na vremenski trenutak, bez obzira na poteškoće na koje nailaziš ili na prepreke i neuspehe s kojima se suočavaš, ne treba da se osećaš sputano. Ako te, kad god naiđeš na neznatnu poteškoću, obuzme osećaj sputanosti i postaneš statičan, ako više nemaš nikakav poriv da izvršavaš svoju dužnost i doživiš slom, zar to nije krajnje beskorisno i kukavički? Kakav se čovek uvek oseća sputano? Beskorisne kukavice se često osećaju sputano. Ipak, ti nisi bez srca i bez misli, pa zbog čega se onda osećaš sputano? Radi se o tome da se tvoje tehničke veštine ili stručno znanje trenutno ne koriste normalno. Šta znači koristiti ih normalno? Znači da radiš ono što Božja kuća traži od tebe i da primenjuješ savladane tehničke veštine kako bi ispunio propisane standarde Božje kuće. Zar to nije dovoljno? Zar to ne nazivamo normalnim korišćenjem? Božja kuća ti ne zabranjuje da koristiš svoje sposobnosti. Ona naprosto želi da ih koristiš svrsishodno, umereno, prateći standarde i načela, a ne da ih koristiš nepromišljeno. Sa izuzetkom toga, Božja kuća se ne meša u stvari koje ne podrazumevaju obavljanje tvojih dužnosti niti se meša u tvoj lični život. Samo u pitanjima obavljanja tvoje dužnosti, Božja kuća ima stroga pravila i propisane standarde. Dakle, kad je reč o postupanju sa tvojim stručnim veštinama i znanjima, ruke i noge ti nisu vezane i niko ti ne kontroliše misli. Misli su ti slobodne, ruke i noge su ti slobodne, baš kao i tvoje srce. Radi se o tome da, kad pokreneš negativne emocije, ti biraš da se povučeš, da postaneš malodušan, da odbijaš i opireš se. Ali, ako odlučiš da se sa stvarima suočavaš pozitivno, da pažljivo slušaš i poštuješ načela, pravila i zahteve Božje kuće, nećeš ostati bez puta kojim treba da ideš niti bez stvari koje treba da radiš. Ti nisi beskorisna osoba, slabić ili budala. Bog ti je dao slobodnu volju, normalno razmišljanje i normalnu ljudskost. Dakle, imaš da obaviš neku dužnost, te tu svoju dužnost i treba da obaviš. Povrh toga, poseduješ stručne veštine i znanje, pa si u Božjoj kući korisna osoba. Ako u određenim aspektima rada Božje kuće, koji uključuju stručne veštine i znanje, svoju stručnost možeš da koristiš kako treba, pronaći ćeš svoje mesto i obavljaćeš dužnost stvorenog bića. Sve dok postojano stojiš na svom mestu, ispunjavaš svoju dužnost i dobro radiš svoj posao, ti nisi bezvredna, već korisna osoba. Ako možeš da obavljaš svoju dužnost, imaš misli i kompetentan si u radu, sa kakvim god teškoćama da se suočiš, ne treba da se osećaš sputano, ne treba da se povlačiš, niti da odbijaš i izvrdavaš. Dakle, u ovom trenutku, ne treba da uroniš u negativne emocije tako da iz njih ne možeš da se izvučeš. Ne treba da se kao ozlojeđena žena žališ kako je Božja kuća nepravedna, zato što te braća i sestre gledaju s visine ili zato što te Božja kuća ne vrednuje niti ti pruža prilike. U stvari, Božja kuća ti je pružila prilike i poverila ti je dužnost koju treba da obavljaš, ali je ti nisi dobro obavljao. I dalje si se držao sopstvenih odluka i zahteva, nisi pažljivo slušao Božje reči, niti si obraćao pažnju na načela koja ti je Božja kuća saopštila u vezi sa tvojim poslom. Previše si samovoljan. Prema tome, ako si zarobljen u negativnoj emociji sputanosti, odgovornost nije na drugima. Nije reč o tome da te je Božja kuća izneverila, a još je manje reč o tome da te ovde niko ne podnosi. Razlog je to što nisi u potpunosti koristio svoje sposobnosti u obavljanju dužnosti. Nisi valjano rukovao svojom tehničkom stručnošću i stručnim znanjima, niti si ih koristio. Ovoj stvari nisi pristupio racionalno, već si joj se suprotstavio impulsivno i sa negativnim emocijama. To je tvoja greška. Ako otpustiš svoje negativne emocije i izađeš iz ovog stanja sputanosti, shvatićeš da postoje mnogi zadaci koje možeš da radiš i mnogi zadaci koje treba da radiš. Ako možeš da izađeš iz ovih negativnih emocija i da se sa pozitivnim stavom suočiš sa svojom dužnošću, videćeš da je put pred tobom svetao, a ne mračan. Niko ti ne zaklanja vidik i niko ne sputava tvoje korake. Samo se radi o tome da ne želiš da se pokreneš unapred. Tvoje sklonosti, želje i lični planovi sputali su ti korake. Ostavi po strani te stvari, otpusti ih, nauči da se prilagodiš radnom okruženju u Božjoj kući, da se prilagodiš pomoći i podršci koju ti pružaju braća i sestre, kao i načinu obavljanja svoje dužnosti i radu u Božjoj kući. Malo pomalo, otpuštaj svoje sklonosti, želje i nerealne, izmišljene ideje. Postepeno i prirodno, izaći ćeš iz tih negativnih emocija sputanosti. I još jedna stvar koju moraš da shvatiš sastoji se u tome da, koliko god napredne bile tvoje stručne veštine i znanje, oni ne predstavljaju tvoj život. Ne predstavljaju tvoju zrelost u životu niti znače da si već dobio spasenje. Ako svoju dužnost u Božjoj kući obavljaš na normalan i poslušan način, prema istina-načelima, koristeći svoje stručne veštine i znanja, onda ti je ovde dobro i zaista si član Božje kuće. Međutim, ti stalno kao parolu ističeš da obavljaš dužnost, koristiš prednosti te mogućnosti što obavljaš dužnost, koristiš prilike koje ti pruža Božja kuća i držiš se svojih sklonosti, ambicija i želja da potpuno iskoristiš svoja stručna znanja kako bi gradio karijeru i bavio se svojim poslom, pa kao rezultat toga dospevaš u ćorsokak i osećaš se sputano. Ko je izazvao tu sputanost? Sȃm si je izazvao. Ako nastaviš da se baviš svojim poslom dok obavljaš svoju dužnost u Božjoj kući, to ovde neće proći – došao si na pogrešno mesto. Od početka do kraja, u Božjoj kući se raspravlja o istini, o Božjima zahtevima i Njegovim rečima. Osim ovoga, nema o čemu drugom da se govori. Prema tome, bez obzira na zahteve koje je Božja kuća postavila pred ljude u svakom aspektu njihovog rada, profesije ili bilo kog posebnog radnog uređenja, oni nisu usmereni ni na jednog određenog pojedinca, niti im je cilj da ikoga guše ili da suzbijaju ičiji entuzijazam ili ponos. Isključivo služe Božjem delu, da bi se o Bogu svedočilo, propagirala Njegova reč i dovelo više ljudi pred Njegovo prisustvo. Naravno, oni su takođe namenjeni svakom od vas ovde prisutnih da biste što pre krenuli putem stremljenja ka istini i da biste ušli u stvarnost istine. Razumete li? Ako se primeri koji su danas pomenuti odnose na određene pojedince, nemojte se osećati obeshrabreno. Ako se slažeš sa onim što kažem, prihvati to. Ako se ne slažeš i još uvek se osećaš sputano, onda nastavi sa svojom sputanošću. Hajde da vidimo u kojoj meri takvi ljudi mogu da se osećaju sputano i koliko dugo mogu da izdrže u Božjoj kući dok nose takve negativne emocije, a ne streme ka istini niti se osvrću oko sebe.

Ako ne otpuste sputanost, oni koji žive u ovoj negativnoj emociji suočavaju se sa još jednim nedostatkom: čim im se ukaže prilika, oni skaču i kreću na posao, preuzimaju stvar u svoje ruke i zanemaruju sve zahteve, pravila i načela Božje kuće, postupajući nepromišljeno i u potpunosti povlađujući sopstvenim željama. Kad jednom izvedu taj svoj potez, posledice su nezamislive. Oni mogu naneti finansijske gubitke Božjoj kući u nekoj manjoj meri, a u većoj meri mogu ometati rad crkve. Ako te vođe i nadzornici izbegnu svoju odgovornost i ne reše probleme, to će uticati i na delo širenja jevanđelja Božje kuće, što uključuje opiranje Bogu. Ako se ovim ljudima dogode takvi incidenti i posledice, doći će im kraj. Umesto što predviđaju svoju budućnost, bolje bi im bilo da na vreme otpuste sputanost i da promene stavove i mišljenja kojih se uporno drže i kojima pridaju važnost tehničkim veštinama i stručnim znanjima i precenjuju ih. Za njih je važno da preokrenu svoja gledišta i da se ne vezuju za njih. A ne treba da se vezuju za njih, ne zato što su te veštine i znanja u kući Božjoj suštinski beznačajni niti zbog toga kako sam ih okarakterisao ili zbog Mog negativnog mišljenja o tim stvarima, već zato što su tehničke veštine i stručna znanja u osnovi jedna vrsta alata. Oni ne predstavljaju ni istinu ni život. Kad nebo i zemlja prođu, propašće i sve tehničke veštine i stručna znanja, dok pozitivne stvari i istine koje su ljudi stekli ne samo da neće propasti, već nikada neće nestati. Ma koliko duboke, velike ili nezamenljive bile tehničke veštine ili stručna znanja koje poseduješ, oni ne mogu da promene ni ljudski rod ni svet, niti mogu da promene ijednu primisao ili gledište koje ljudi imaju. Te stvari ne mogu da promene nijednu primisao ni gledište, a kamoli iskvarenu narav ljudskih bića, koja su i sama još manje u stanju da je promene. Te stvari ne mogu da promene ljudski rod, niti mogu da promene svet. Ne mogu da odrede sadašnjost ljudskog roda, dane koji im predstoje ni njihovu budućnost, a svakako ne mogu da odrede sudbinu ljudskog roda. Tako stoje stvari. Ako Mi ne veruješ, sačekaj, pa ćeš videti. Ako ne veruješ Mojim rečima, već nastavljaš da ceniš te stvari kao što su znanje, tehničke veštine i stručnost, vidi ko će zakasniti ako ih budeš cenio do samoga kraja, i šta ćeš iz njih dobiti. Neki su ljudi izuzetno vešti i obrazovani u računarskoj tehnologiji, nadmašuju prosečnog čoveka i ističu se u ovoj oblasti. Oni su viši inženjeri, koji ostavljaju dojam nadmoći kud god da pođu, pa izjavljuju: „Veoma sam vešt sa računarima, ja sam računarski inženjer!” Ako nastaviš da se ovako držiš, da vidimo koliko ćeš daleko zaista otići i gde ćeš završiti. Treba da odbaciš tu titulu i da sebe iznova definišeš. Ti si običan čovek. Shvati da tehničke veštine i stručna znanja potiču od ljudskih bića. Ograničeni su na ljudske mentalne sposobnosti i misli; u najboljem slučaju preplavljuju neurone u ljudskom mozgu, pa time ostavljaju utiske i tragove u njihovim sećanjima. Međutim, oni nemaju nikakav pozitivan uticaj na čovekovu život-narav niti na njegov budući put. Ne donose stvarne koristi. Nastaviš li da se držiš svojih stečenih tehničkih veština ili stručnih znanja i ne budeš li spreman da ih otpustiš, jer uvek misliš kako su ti dragoceni i dragi, veruješ da si nadmoćan zato što ih poseduješ, da si od ostalih neuporedivo bolji, da ti treba ukazati čast, u tom slučaju ti kažem da si blesav. Te stvari su potpuno bezvredne! Nadam se da možeš da pokušaš da ih otpustiš, da se oslobodiš titule inženjera ili stručnjaka, da iskoračiš iz tehničkih i stručnih domena i da naučiš da sve govoriš i da sve činiš, i da se prema svemu i svakome ophodiš na utemeljen način. Ne povlađuj svojim maštarijama i ne drži glavu u oblacima. Umesto toga, noge treba da držiš čvrsto na zemlji, da stvari obavljaš racionalno i da se vladaš na prizemljen način. Treba da naučiš da govoriš pošteno, iskreno i realistično, i da neguješ ispravne misli i gledišta, perspektive i stavove prema ljudima i stvarima. To je ključno. To znači da otpuštaš i uklanjaš tehničke veštine i stručna znanja koje godinama nosiš u srcu i koji su zauzeli tvoje srce i misli i da možeš da naučiš tako suštinske stvari poput pitanja: kako da se vladaš, kako da govoriš, kako da posmatraš ljude i stvari i kako da ispunjavaš svoju dužnost prema Božjim rečima i zahtevima. Sve ovo je od značaja za put kojim ljudi idu, za njihovo postojanje i njihovu budućnost. Te stvari koje su od značaja za put kojim ljudi idu i za njihovu budućnost mogu da promene tvoju sudbinu, mogu da ti odrede sudbinu i da te spasu. S druge strane, tehničke veštine i stručna znanja ne mogu da promene tvoju sudbinu niti tvoju budućnost. Ne mogu ništa da odrede. Ako ove veštine i stručna znanja koristiš da obavljaš posao u društvu, oni ti mogu pomoći samo da zaradiš za život ili da svoj život u određenoj meri poboljšaš. Ipak, dozvoli da ti kažem, kad dođeš u Božju kuću, te stvari ništa ne određuju. Naprotiv, mogu da postanu prepreke ispunjavanju tvoje dužnosti i da te spreče da budeš obična i normalna osoba. Stoga, bez obzira na sve, prvo moraš da usvojiš ispravno shvatanje i perspektivu u pogledu tih stvari. Ne zamišljaj da si neki naročiti talenat niti veruj da si u Božjoj kući izuzetan, da si iznad drugih ili poseban u odnosu na njih. Uopšte nisi poseban, makar ne u Mojim očima. Osim što poseduješ neke posebne sposobnosti ili znanje i veštine koje drugi nemaju, ni po čemu se od drugih ne razlikuješ. Tvoje reči, tvoji postupci i vladanje, kao i tvoje misli i gledišta ispunjeni su otrovima Sotone, ispunjeni su izobličenim i negativnim mislima i gledištima. Mnogo je stvari koje treba da promeniš, mnogo stvari koje treba da preokreneš. Ako ostaneš zarobljen u stanju samozadovoljstva, samoobožavanja i samodivljenja, tada si previše glup i sebe precenjuješ. Čak i ako si zbog svojih stručnih veština i stručnih znanja nekad dao neki doprinos Božjoj kući, nije vredno da zbog toga nastaviš da ceniš te stvari. Nijedna stručna veština ni stručno znanje nisu vredni toga da im posvetiš ceo život, pa još i da ugroziš svoju budućnost i predivno odredište samo zato da bi ih negovao, podržavao, štitio i držao ih se do te mere da zbog njih živiš i umreš. Naravno, ne treba ni da dozvoliš da njihovo postojanje u bilo kom smislu utiče na tvoje misli i emocije, a pogotovo ne treba da se osećaš sputano zbog njih, zato što ih gubiš ili zato što ih niko ne priznaje. Bio bi to glup i nerazuman pristup. Da to kažem bez uvijanja, te stvari su poput odevnih predmeta koji se mogu odbaciti ili uzeti i nositi u svakom trenutku. U vezi sa njima nema ničeg izuzetnog. Nosiš ih kad su ti potrebni i skidaš ih i odbacuješ kad ti više ne trebaju. Prema njima treba da osećaš ravnodušnost; to su stav i gledište koje treba da imaš prema bilo kom znanju, veštini ili stručnosti. Ne treba da ih ceniš i poštuješ kao da su one sav tvoj život, da u njima pronalaziš radost i sreću, niti da za njih živiš i umreš. Za tim nema potrebe. Treba da im pristupiš razumno. Naravno, ako se zbog njih zarobiš u negativnim emocijama sputanosti, koje utiču na tvoje obavljanje dužnosti i na stremljenje ka istini, što je najvažnija stvar u tvom životu, onda je to još manje prihvatljivo. Pošto su oni puki alat koji možeš da koristiš ili odbaciš u svakom trenutku, u tebi ne bi trebalo da izazivaju nikakvu privrženost niti osećanje. Prema tome, kako god da se Božja kuća odnosi prema stručnim veštinama ili stručnom znanju koje si stekao, bilo da ih odobrava ili od tebe traži da od njih odustaneš, ili ih čak osuđuje i kritikuje, ne treba da imaš nikakve sopstvene ideje o tome. Treba da prihvatiš tu stvar od Boga i da se prema njima odnosiš i pristupaš im razumno sa ispravnim stavovima i perspektivama. Ako Božja kuća koristi tvoje veštine, ali su te tvoje veštine na određeni način manjkave, onda možeš da ih izučiš i unaprediš. Ako ih Božja kuća ne koristi, treba da ih otpustiš bez oklevanja, bez ikakvih briga i bez ikakvih poteškoća – u toj meri je jednostavno. Činjenica da Božja kuća nema nikakve koristi od tvojih stručnih veština i stručnog znanja nije usmerena na tebe lično, niti te lišava prava da obavljaš svoju dužnost. Ako ne obavljaš svoju dužnost, onda je to zbog tvog ličnog buntovništva. Ako kažeš: „Božja kuća gleda s visine na mene, na moje jače strane i na znanje koje sam stekao i prema meni se ne ophodi kao prema nadarenom pojedincu. Prema tome, više neću da obavljam svoju dužnost!”, to je tvoja lična odluka da nećeš da obavljaš svoju dužnost; nije reč o tome da ti je Božja kuća uskratila mogućnost ili oduzela pravo da je obavljaš. Ako svoju dužnost ne obavljaš, isto je kao da odustaješ od mogućnosti da budeš spasen. Pošto prednost daješ održavanju svojih stručnih veština, stručnog znanja i ličnog dostojanstva, ti napuštaš obavljanje svoje dužnosti i nadu da dobiješ spasenje. Recite Mi, da li je to razumno ili nerazumno? (Nerazumno je.) Je li glupo ili mudro? (Glupo je.) Prema tome, postoji li put za ono što treba da izaberete? (Postoji.) Postoji put. Da li se onda i dalje osećate sputano? (Ne, ne osećam se.) Više se ne osećate sputano, zar ne? Pojedinci sa sputavajućim emocijama i oni bez sputavajućih emocija imaju sasvim različite stavove prema obavljanju svojih dužnosti i potpuno različite načine na koje obavljaju stvari. Sputani ljudi nikada ne mogu da budu srećni, nikada neće osećati spokoj ili radost i neće iskusiti zadovoljstvo i utehu koji dolaze iz obavljanja dužnosti. Naravno, nakon što se oslobode ove negativne emocije sputanosti, ljudi će osećati sreću, utehu i zadovoljstvo u obavljanju svojih dužnosti u Božjoj kući. Nakon toga, neki ljudi treba da ulože napor u svoje stremljenje ka istini – za takve ljude budućnost će biti svetla. Međutim, ako se stalno osećaš sputano i ne tražiš istinu da bi se oslobodio, samo nastavi, istrajavaj u svojoj sputanosti i posmatraj koliko dugo možeš da izdržiš. Ako ostaneš u ovom stanju sputanosti, budućnost će ti biti sumorna, kao katran crna da ništa u njoj ne vidiš, pa neće biti puta pred tobom. Svaki dan ćeš živeti u stanju ošamućenosti – kakva ćeš samo neznalica biti! U stvari, ovo je beznačajna stvar, obična sitnica, ali ljudi ne mogu da je se oslobode, ne mogu da je otpuste niti preokrenu. Kad bi mogli da je preokrenu, njihov način razmišljanja i težnje u srcu, kao i njihova stremljenja, bili bi drugačiji. Dobro, danas ćemo ovde završiti razgovor u zajedništvu. Nadam se da ćete se uskoro osloboditi negativne emocije sputanosti!
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Kako stremiti ka istini (7)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

I. Otpuštanje raznih negativnih emocija

Tokom ove sezone, glavna tema našeg razgovora u zajedništvu bila je „Kako stremiti ka istini”. Prethodno smo rezimirali dva načela primene za stremljenje ka istini. Koje je prvo načelo? (Prvo načelo je otpuštanje, a drugo je posvećenost.) Prvo načelo je otpuštanje, a drugo je posvećenost. Nismo dovršili razgovor u zajedništvu na temu „otpuštanja”. Koja je prva oblast unutar teme „otpuštanja”? (Otpuštanje različitih negativnih emocija.) Kad je reč o otpuštanju različitih negativnih emocija, o čemu smo uglavnom razgovarali? Uglavnom smo razgovarali o negativnim emocijama koje ljudi doživljavaju i razotkrivali smo ih, odnosno, o vrstama negativnih emocija koje ljude često prate u njihovom svakodnevnom životu i na njihovom životnom putu, kao i o načinu na koji da ih otpuste. Te negativne emocije se ispoljavaju kao svojevrsno osećanje u ljudima, dok ih u stvarnosti pokreću različite lažne misli i gledišta kojih se ljudi drže. Zbog različitih misli i gledišta u ljudima, pokreću se svakojake negativne emocije koje se u njima otkrivaju i ispoljavaju. Na temelju problema negativnih emocija o kojima smo ranije razgovarali, svakojakih ljudskih ponašanja i njihovih različitih misli i gledišta, koje probleme uviđate? Drugim rečima, raščlanjivanjem spoljnih ispoljavanja raznih negativnih emocija, možete li da zapazite neku suštinu koja se nalazi u osnovi ljudskih misli? Kad se u nekom čoveku ispolje negativne emocije, ako u njih prodremo dublje i pažljivo ih raščlanimo, možemo da primetimo čovekova različita pogrešna gledišta, perspektive i stavove prema ljudima, događajima i stvarima koji su skriveni unutar tih negativnih emocija, pa čak i da iz njih vidimo i njegove pristupe za postupanje sa raznoraznim ljudima, događajima i stvarima i za njihovo rešavanje, zar ne? (Tako je.) Prema tome, da li na osnovu naših nekoliko razgovora u zajedništvu o raščlanjivanju tih negativnih emocija, možemo reći da su različite pogrešne, lažne, pristrasne, negativne i štetne ljudske misli i gledišta prikriveni unutar njihovih negativnih emocija? Možemo li to da kažemo? (Da, možemo.) Šta sam upravo rekao? (Bog je upravo rekao da su različite pogrešne, lažne, pristrasne, negativne i štetne ljudske misli i gledišta prikriveni unutar njihovih negativnih emocija.) Da li si Me jasno razumeo? (Da, razumeo sam Te.) Ako u zajedništvu ne razgovaramo o tim negativnim emocijama, ljudi možda neće obraćati previše pažnje na privremene ili dugoročne negativne emocije koje izbijaju na površinu. Međutim, nakon raščlanjivanja različitih misli i gledišta sakrivenih u negativnim emocijama, da li ljudi prihvataju ovu činjenicu? Svakojake negativne misli i gledišta su prikriveni u različitim ljudskim negativnim emocijama. Drugim rečima, kad neki čovek doživi negativne emocije, one se na površini mogu pojaviti kao određena osećanja. Taj čovek bi mogao da dȃ oduška svojim emocijama, da kaže deprimirajuće stvari, da širi beživotnost i prouzrokuje neke negativne rezultate ili da učini stvari koje su relativno ekstremne. To se otkriva na površini. Međutim, u pozadini tih ispoljavanja negativnih emocija i ekstremnih ponašanja, u ljudima zapravo postoje razne negativne misli i gledišta. Prema tome, iako smo u ovom periodu razmatrali negativne emocije, mi u stvarnosti raščlanjujemo različite negativne ljudske misli i gledišta time što razotkrivamo i raščlanjujemo njihove različite negativne emocije. Zašto razotkrivamo ove misli i gledišta? Da li ove negativne misli i gledišta utiču samo na ljudske emocije? Je li razlog samo u tome što kod ljudi izazivaju negativne emocije? Ne. Te pogrešne misli i gledišta ne utiču samo na čovekove emocije i stremljenja; ipak, njegove emocije i spoljna ponašanja jesu ono što ljudi mogu da vide i zapaze. Stoga, koristimo jednostavan i praktičan metod raščlanjivanja negativnih emocija kako bismo razotkrili različite negativne, štetne i neprikladne ljudske misli i gledišta. Razotkrivamo te misli, gledišta i negativne emocije jer su te misli i gledišta povezani sa perspektivom i stanovištem koje čovek ima u pogledu na ljude i stvari, na sopstveno vladanje i postupanje u stvarnom životu. Takođe imaju veze sa ciljevima i smerom ljudskog opstanka i, prirodno, sa ljudskim pogledima na život. Stoga smo sproveli ovo razotkrivanje određenih negativnih emocija. Bez obzira na to, glavna svrha razgovora o različitim negativnim emocijama jeste u razotkrivanju, raščlanjivanju i rešavanju različitih lažnih, negativnih i štetnih ljudskih misli i gledišta. Time što razotkrivamo ove negativne misli i gledišta, ljudi će moći jasno da prepoznaju pogrešna gledišta, stavove i perspektive koji postoje u njihovim mislima u odnosu na razne ljude, događaje i stvari. To pomaže da se reše razne negativne emocije izazvane tim negativnim mislima i gledištima, pa se tako ljudima omogućava da prepoznaju i prozru te lažne misli i gledišta, nakon čega mogu da traže ispravan put, da ih otpuste i da ih u potpunosti napuste. Krajnji cilj je u tome da se kod čoveka razvije sposobnost da se suoči sa raznim ljudima, događajima i stvarima na koje nailazi u svom svakodnevnom životu ili tokom svog života, da im pristupa, da sa njima postupa i rešava ih uz ispravne misli i gledišta. Ukratko, šta je željeni ishod? On je u tome da se ljudima omogući da prepoznaju i prozru razne negativne misli koje su u njima prisutne i da, nakon što ih prepoznaju, neprekidno u svom životu i na životnom putu menjaju i ispravljaju te pogrešne misli i gledišta, da traže ispravne misli i gledišta koji su u skladu sa istinom, da ih prihvataju ili da im se pokoravaju, te da konačno žive i vladaju se uz ispravne misli i gledišta. To je svrha. Da li se slažete? (Da.) Na površini, razotkrivamo ljudske negativne emocije, dok zapravo razotkrivamo njihove lažne misli i gledišta u odnosu na različite ljude, događaje i stvari. Cilj toga je da se ljudima omogući da koriste ispravne misli i gledišta kad dolaze u kontakt sa raznim ljudima, događajima i stvarima kako bi se sa njima suočili i rešili ih, i na kraju postupili u skladu sa istina-načelima kad posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju. Zar se time ne vraćamo na temu „Kako stremiti ka istini”? (Da.)

Razgovor u zajedništvu o otpuštanju raznih negativnih emocija na kraju nas ipak vraća na širu temu „Kako stremiti ka istini”, bez odstupanja od glavne oblasti, zar ne? (Tako je.) Neki ljudi isprva mogu pomisliti: „Čini se da otpuštanje različitih negativnih emocija nema mnogo veze sa stremljenjem ka istini. Negativne emocije samo su privremena raspoloženja ili trenutne misli i ideje.” Ako je to trenutna misao ili privremeno raspoloženje, ono ne spada u domet negativnih emocija o kojima razgovaramo. Te negativne emocije obuhvataju pitanja načela i suštine povezanih sa načinom na koji čovek posmatra ljude i stvari, kako se vlada i postupa. A ta pitanja obuhvataju ispravna gledišta, stavove i načela kojih ljudi u životu treba da se pridržavaju, kao i njihove stavove o životu i način života. Krajnji cilj razgovora o njima je da ljudima omogući da, kad se u životu susretnu sa raznim stvarima, te stvari više ne rešavaju na osnovu svoje prirodnosti ili usijane glave niti da se tim stvarima bave koristeći se svojim iskvarenim naravima. To, naravno, takođe znači da te probleme neće rešavati na osnovu raznih sotonskih filozofija kojima ih je društvo zadojilo. Umesto toga, pristupiće im na pravi način, sa savešću i razumom koje čovek makar treba da poseduje kad se bavi problemima na koje u životu nailazi. Osim toga, u osnovnim uslovima normalne ljudske savesti i razuma, čovek će se prema različitim ljudima, događajima i stvarima na koje u životu i svom postojanju nailazi i sa kojima se suočava odnositi shodno Božjim rečima, istini i različitim načelima naučenim od Boga. Razgovor u zajedništvu o raznim negativnim emocijama i njihovo raščlanjivanje namenjeni su dostizanju ovog cilja. Razumeš li? (Da, razumem.) Objasni Mi. (Božji cilj u razgovoru u zajedništvu o tim negativnim emocijama i njihovom raščlanjivanju jeste da ljudima omogući da razaznaju i preobrate lažne misli i gledišta unutar svojih negativnih emocija, da time otpuste ove negativne emocije i oslone se na savest i razum kako bi pravilno postupali i nosili se sa raznim ljudima, događajima i stvarima na koje u životu nailaze saglasno Božjim rečima i istina-načelima. To im omogućava da postepeno izmene svoj pogled na život, da ljude i stvari posmatraju na osnovu istine, da se vladaju i postupaju u skladu sa istinom, te da prožive svoju normalnu ljudskost.) Da ne govorim o ovim negativnim emocijama i ne raščlanjujem ih, da ne govorim o raznim negativnim ljudskim mislima i gledištima niti ih razotkrivam, ljudi bi tada, suočeni sa problemima u svom svakodnevnom životu, uz pomoć lažnih misli i gledišta često zauzimali pogrešan stav i perspektivu pri suočavanju sa ovim pitanjima, u postupanju sa njima i u njihovom rešavanju. Time bi ljudi, u značajnoj meri, često bili sputani, vezani i kontrolisani tim negativnim mislima, nemoćni da u životu reše razne probleme u skladu sa Božjim zahtevima ili načelima i metodama otkrivenim u Božjim rečima. Jasno, ako čovek ima ispravne misli i gledišta u odnosu na razne ljude, događaje i stvari, kao i pravu perspektivu i stav, to će mu u velikoj meri pomoći kad se suoči s tim ljudima, događajima i stvarima, da bi sa njima postupao iz ispravne perspektive odnosno makar u domenu normalne ljudske savesti i razuma, da bi izbegao da razne probleme rešava usijane glave ili prema svojoj iskvarenoj naravi, što može dovesti do nepotrebnih problema i izazvati neželjene posledice. Na primer, način na koji čovek pristupa budućnosti, bolesti, porodici, braku, privrženosti, novcu, međuljudskim odnosima i svojim jačim stranama, kao i svom društvenom statusu i vrednosti i drugim sličnim stvarima, temelji se na tome šta je on čuo, naučio ili čemu je bio izložen u svojoj porodici ili društvu pre nego što je počeo da shvata istinu, a da i ne pominjemo neka iskustva ili metode do kojih je sam došao. Svaki čovek ima svoj jedinstven način pristupanja stvarima i svaki čovek u rešavanju stvari naglašava određeni stav. Naravno, postoji zajednički faktor u različitim načinima na koje ljudi pristupaju stvarima, u tom smislu što svima njima gospodare i upravljaju negativne, štetne, lažne ili pristrasne misli i gledišta. Ljudima je konačni cilj da steknu slavu, dobitak i postignu lični interes. Konkretnije, te misli i gledišta potiču od zadojenosti Sotonom i njegovim učenjima. Može se takođe reći da potiču od raznih lažnih misli i gledišta koje Sotona širi, zagovara i neguje među ljudskim rodom. Rukovođeni ovim lažnim mislima i gledištima, ljudi ih nesvesno koriste da bi se zaštitili i postigli maksimalno ostvarenje svojih interesa. Oni daju sve od sebe da iskoriste ove razne misli i gledišta koji potiču iz društva i sveta kako bi sebe zaštitili i težili maksimalnom postizanju lične koristi ne bi li time ostvarili svoje lične interese. Naravno, ova potraga za postignućem ne preza ni od čega i nadilazi sva moralna ograničenja, baš kao i savest i razum. Prema tome, pod vođstvom tih negativnih emocija i negativnih misli i gledišta, krajnji ishod načina na koji čovek posmatra ljude i stvari i načina na koji se vlada i postupa može dovesti jedino do uzajamnog iskorišćavanja, prevare, povređivanja i sukoba među ljudima. Konačno, pod vođstvom, ropstvom ili namamljivanjem raznih negativnih misli i gledišta, ljudi će otići sve dalje od Božjih zahteva ili čak od načela o načinu vladanja i postupanja prema učenju Božjem. Može se reći i to da pod vođstvom i namamljivanjem raznih negativnih misli, ljudi više nikada neće zaista zadobiti istinu niti će ući u stvarnost primene istine kakvu Bog zahteva. Ujedno, postaje im teško da se pridržavaju načela da posmatraju ljude i stvari, vladaju se i deluju u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Prema tome, dok ljudi rešavaju svoje negativne emocije, od njih se u stvari zahteva i to da otpuste razne negativne misli i gledišta. Tek kad ljudi u sebi prepoznaju razne pogrešne misli i gledišta, oni mogu da otpuste svaku vrstu negativne emocije. Naravno, kako ljudi otpuštaju razne negativne misli i gledišta, njihove negativne emocije se takođe u velikoj meri rešavaju. Hajde da, za primer, razmotrimo emocije malodušnosti o kojima smo ranije razgovarali. Jednostavno rečeno, ako čovek izaziva ove negativne emocije jer neprestano oseća kako ga prati loša sudbina, u trenutku kad se drži misli i gledišta da ga prati loša sudbina, on nesvesno tone u malodušnost. Štaviše, njegova subjektivna svest sve ga više učvršćuje u uverenju da ga prati loša sudbina. Kad god se suoči sa nečim što predstavlja i najmanji problem ili izazov, on pomisli: „Oh, prati me loša sudbina.” To pripisuje svojoj lošoj sudbini. Shodno tome, on živi u negativnim emocijama očaja, dizanja ruku od sebe i malodušnosti. Ako ljudi mogu ispravno da se suoče sa raznim teškoćama na koje u životu nailaze ili ako, kad nastupe negativne misli i gledišta, traže istinu, oslanjajući se u tom suočavanju na Božje reči, prepoznajući šta je zapravo ljudska sudbina i verujući da im je sudbina u Božjim rukama i da On ima suverenost, oni tada mogu ispravno da pristupe ovim nedaćama, izazovima, preprekama i poteškoćama u životu odnosno da te teške muke ispravno razumeju. I dok to čine, da li se njihova misao i gledište o tome da ih prati loša sudbina imalo menjaju? U isto vreme, da li zauzimaju pravilan stav u suočavanju sa tim problemima? (Da.) Kad ljudi imaju ispravan stav pri suočavanju sa ovim problemima, njihova malodušnost postepeno jenjava, prelazeći iz snažne u umerenu, iz umerene u blagu, sve dok se iz blagog stanja potpuno ne rasprši i ne nestane iz njihovog bića. Shodno tome, njihova malodušnost prestaje da postoji. Koji je razlog za to? Zato što misao i gledište „Prati me loša sudbina”, kojih su se prethodno držali, prolaze kroz preobražaj. Nakon što su oni ispravljeni, ljudi svoju sudbinu više ne posmatraju sa osećanjem malodušnosti, već problemima pristupaju uz proaktivan i optimističan stav, metodama Božjih učenja i sa perspektivnom suštine sudbine koju je On otkrio ljudskom rodu. Stoga, kad se suoče sa istim problemom kakav su imali ranije, oni svoju sudbinu više ne posmatraju kroz misli i gledišta zle sudbine, više se tim pitanjima ne opiru niti se protiv njih bune sa malodušnošću. Iako ih isprava mogu zanemarivati ili se prema njima odnositi ravnodušno, s vremenom, kako budu dublje zalazili u stremljenje ka istini i kako im rast bude napredovao, kako njihova perspektiva i stav u pogledu na ljude i stvari budu sve više ispravni, ne samo da njihova malodušnost nestaje, već oni postaju znatno više proaktivni i optimistični. Na kraju stiču potpuno razumevanje ljudske sudbine i jasan uvid u nju. Ove stvari mogu da rešavaju i da im pristupaju ispravno sa stavom ili realnošću pokoravanja Božjim orkestracijama. U tom trenutku su u potpunosti otpustili svoju malodušnost. Otpuštanje negativnih emocija je takav proces, to je značajna tema u životu. Ukratko, kad se negativna emocija duboko ukoreni u čovekovom srcu ili utiče na način na koji on posmatra ljude i stvari, kako se vlada i postupa, to nesumnjivo predstavlja više od obične negativne emocije. U njenoj pozadini se nalazi pogrešna misao ili gledište u vezi sa ovom, onom ili nekom trećom stvari. U takvim slučajevima, ne samo da treba da analiziraš izvor negativnih emocija već da, što je još važnije, istražiš skrivenog ubicu unutar svojih negativnih emocija. Taj skriveni element je negativna misao ili gledište koji su tokom dugog vremenskog perioda puštali korenje duboko u tvom srcu, pogrešna ili lažna misao ili gledište u pogledu načina rešavanja stvari. Kad je reč o lažnim i negativnim aspektima, ova misao ili gledište sasvim sigurno protivreči istini i sa njom je u suprotnosti. U tom trenutku, tvoj zadatak nije samo da o njoj razmisliš, raščlaniš je i s njom se upoznaš, već da temeljno shvatiš štetu koju ti ona pričinjava, kontrolu i ropstvo koje ti nameće i negativan uticaj koji ima na tvoje stremljenje ka istini. Prema tome, ono što je neophodno jeste da razotkriješ, raščlaniš i prepoznaš razne negativne misli i gledišta; u isto vreme, moraš da tražiš Božje reči kako bi ih razaznao i prozreo u skladu sa istina-načelima o kojima je Bog govorio u zajedništvu, da svoje lažne ili negativne misli i gledišta zameniš istinom i da u potpunosti razrešiš negativne emocije u koje si se upleo. Ovo je put za rešavanje negativnih emocija.

Neki ljudi kažu: „Do sada kod sebe nisam primetio nikakve negativne emocije.” Ne brini, pre ili kasnije, u pravom trenutku, u pravom okruženju ili kad dostigneš odgovarajuću starosnu dob ili neku posebnu značajnu raskrsnicu u životu, te negativne emocije će se prirodno pojaviti. Ne moraš svesno da ih tražiš niti iskopavaš; u većoj ili manjoj meri, one u većoj ili manjoj meri postoje u svačijem srcu. To je stoga što ljudi žive u ljudskom svetu, niko ničemu ne pristupa onako kao što bi to činio računar, bez unošenja sopstvenih misli i gledišta u razmatranje, a ljudske misli su aktivne, poput posude koja je u stanju da u sebe prima i pozitivne i negativne stvari. Nažalost, davno pre nego što su ljudi počeli da prihvataju pozitivne misli i gledišta, oni su već bili prihvatili razne pogrešne i neispravne misli i gledišta od Sotone, od društva i iskvarenog ljudskog roda. Te neispravne misli i gledišta ispunile su dubinu ljudske duše, ozbiljno utičući na njihov svakodnevni život i životni put i uplićući se u njih. Prema tome, dok razne negativne misli i gledišta prate ljudski život i ljudsko postojanje, razne negativne emocije istovremeno takođe prate njihov život i put njihovog postojanja. Dakle, koji god da je pojedinac u pitanju, jednog dana ćeš otkriti ne samo da imaš nekoliko privremenih negativnih emocija, već da ih poseduješ mnogo. Ne samo da poseduješ jednu negativnu misao ili gledište, već u tebi istovremeno postoje brojne negativne misli i gledišta. I premda one još uvek nisu otkrivene, to je samo zato što nema prikladnog okruženja, odgovarajućeg trenutka ili okidača koji bi te naveli da razotkriješ svoje pogrešne misli i gledišta ili da daš oduška svojim negativnim emocijama i otkriješ ih odnosno zato što još uvek nisu nastupili to okruženje ili trenutak. Ako jedan od ovih faktora stupi na scenu, on će delovati poput fitilja, potpaljujući tvoje negativne emocije i negativne misli i gledišta tako da one eksplodiraju. Nehotice ćeš potpasti pod njihov uticaj i kontrolu, one će te vezati. Mogu ti čak postati prepreka i uticati na tvoje odluke. Samo je pitanje vremena. To je zato što su razne negativne emocije o kojima smo razgovarali u zajedništvu problemi na koje se može naići u ljudskom životu ili na putu ljudskog postojanja, i to su stvarni problemi s kojima se u svom životu ili postojanju suočava svaka osoba. Oni nisu prazni, već konkretni. Budući da te negativne emocije neposredno obuhvataju načela kojih čovek treba da se pridržava i pogled na opstanak kakav treba da ima, neophodno je da se pažljivo udubimo u ove probleme i da ih raščlanimo.

E. Emocija sputavanja

3. Osećanje sputanosti jer nisi u mogućnosti da ispuniš svoje ideale i želje

Prethodno smo u zajedništvu razgovarali o negativnoj emociji „sputanosti”. Koliko puta smo razgovarali o problemu „sputanosti”? (O njemu smo dvaput razgovarali.) O čemu smo razgovarali prvi put? (Prvi put smo razgovarali o tome kako ljudi često ne mogu da rade ono što im se prohte, usled čega nastaju negativne emocije sputanosti. Drugi put smo razgovarali o tome kako ljudi ne mogu da koriste svoja stručna znanja i često žive u stanju negativnih emocija sputanosti.) Razgovarali smo o ta dva aspekta. Da li na osnovu njih možemo reći da se u pozadini ove dve vrste sputanosti na sličan način nalaze skrivene misli i gledišta u pogledu načina na koji ljudi pristupaju životu? Kakvu vrstu misli ili gledišta predstavlja prva vrsta, koja proizlazi iz čovekove nemoći da radi ono što mu se prohte? U pitanju je način razmišljanja sa stalnom željom da se bude samovoljan i neodgovoran, da se stvari čine impulsivno, na osnovu raspoloženja, osećanja i interesovanja, ne shvatajući da je potrebno da se preuzme odgovornost. Nije li to određeni stav koji ljudi usvajaju prema životu? (Jeste.) To je i metod opstanka. Jesu li to pozitivan stav i metod opstanka? (Nisu.) Nisu pozitivni. Ljudi uvek žele da žive kako im se prohte, da stvari čine samovoljno shodno raspoloženju, interesovanju i hobijima. To nije ispravan način života; negativan je i treba ga razrešiti. Naravno, negativne emocije koje proizlaze iz ovog negativnog stava i metoda opstanka još i više treba razrešiti. Druga vrsta negativnih emocija sputanosti jeste ona koja proizlazi iz čovekove nemoći da koristi svoja stručna znanja. Kad ljudi ne mogu da pokažu svoja stručna znanja, da se istaknu, da iskažu svoju individualnu vrednost, da dobiju potvrdu od drugih ili da zadovolje sopstvene sklonosti, osećaju se nesrećno, melanholično i sputano. Da li je to ispravan metod i perspektiva postojanja? (Nije.) Stvari koje su pogrešne treba izmeniti i tražiti istinu kako bi se one rešile i zamenile ispravnim putem koji je u skladu sa istinom i normalnom ljudskošću. Prethodno smo razgovarali o ova dva razloga koji se nalaze u pozadini javljanja emocija sputanosti, kao što su nemoć da čovek čini ono što mu se prohte i nemogućnost da čovek koristi svoje stručno znanje. Postoji još jedan razlog za javljanje emocija sputanosti, možete li da ga se setite? Koje su još stvari povezane sa čovekovim egzistencijalnim gledištem zbog kojih ljudi mogu da se osećaju sputano? Niste sigurni? Još jedan razlog je taj da ljudi ne mogu da ispune svoje aspiracije i želje, tako da se osećaju sputano i izazivaju negativne emocije sputanosti. Razmislite na trenutak o tome, postoji li takav problem sputanosti? Da li je za ljude to stvaran problem? (Jeste.) Ljudi o kojima smo ranije razgovarali, a koji žele da rade šta im se prohte, skloni su da znatno više budu egocentrični i samovoljni. Njihov stav prema životu odlikuje se impulsivnim postupanjem i potrebom da rade šta žele. Više vole da drugima komanduju i nisu podobni da žive u zajednici. Metod opstanka im je u tome da sve druge navedu da se oko njih vrte, sebični su i nesposobni da žive u harmoniji i da s drugima skladno sarađuju. Drugu vrstu ljudi kod kojih se javlja sputanost čini neko ko uvek želi da se razmeće, da se drugima pokazuje, ko smatra da je samo on važan i nikada drugima ne daje prostora da postoje. Ukoliko poseduje neko stručno znanje ili jače strane, želeće da je pokaže nezavisno od toga je li to okruženje prikladno ili da li je njegovo stručno znanje vredno i može li se koristiti u Božjoj kući. Takva osoba je sklona i naglašavanju individualnosti, zar ne? Da li je sve ovo obuhvaćeno ljudskim metodama opstanka? (Jeste.) Oba ova metoda života i opstanka su pogrešna. Vratimo se sada negativnim emocijama sputanosti o kojima smo ranije razgovarali, a koje nastaju zbog čovekove nemoći da ostvari svoje aspiracije i želje. Nezavisno od prilike, okruženja ili vremenskog perioda, i bez obzira na vrstu posla kojim se bavi, takva osoba uvek ima za cilj da ostvari sopstvene aspiracije i želje, pretvarajući to u svoj standard. Ako taj cilj ne može da ostvari ili postigne, oseća se sputano i tužno. Nije li i ovo metod opstanka za određenu vrstu ljudi? (Jeste.) I ovo je metod opstanka za određene ljude. Prema tome, koji su glavna misao ili gledište onih koji žive prema ovom metodu opstanka? Dokle god imaju aspiracije i želje, nezavisno od toga gde se nalaze ili šta rade, svrha im je da ostvare sopstvene aspiracije i želje. To im je metod opstanka i cilj. Bez obzira na cenu koju drugi moraju da plate ili žrtve koje moraju da podnesu, odnosno bez obzira na to koliko drugih ljudi, zarad njihovih aspiracija i želja, mora da istrpi teret ili da žrtvuje sopstvene interese, oni će bez odustajanja stremiti tome da ostvare sopstvene aspiracije i želje. Spremni su čak i da gaze preko drugih ili da bez oklevanja žrtvuju tuđe interese. Ako ne mogu da postignu ovaj cilj, osećaju se sputano. Da li su ovakva misao ili gledište ispravni? (Nisu.) Šta nije u redu sa njima? (Previše su sebični!) Da li je izraz „sebičan” pozitivan ili negativan? (Negativan je.) To je negativna i štetna stvar, pa se na osnovu istine mora razrešiti.

Kako čovek treba da reši ove emocije sputanosti koje se javljaju usled njegove nemoći da ostvari svoje aspiracije i želje? Ispitajmo prvo razne aspiracije i želje koje ljudi imaju. Šta kažete na to da naš razgovor u zajedništvu počnemo odatle? (U redu.) Ukoliko započnemo naš razgovor od aspiracija i želja koje ljudi imaju, njima će biti lakše da shvate i jasno prate tok misli u izlaganju. Pogledajmo onda prvo aspiracije i želje koje ljudi imaju. Neke aspiracije i želje su realistične, dok su druge nerealistične. Neki ljudi imaju idealistične aspiracije, dok drugi imaju realistične. Da li da prvo razgovaramo o aspiracijama idealista ili o aspiracijama realista? (O realističnim aspiracijama.) O realističnim. Šta je sa nerealističnim aspiracijama? Treba li o njima da razgovaramo ili ne? Ako o njima ne razgovaramo, hoće li ih ljudi biti svesni? (Neće ih biti svesni.) Ako ih bez razgovora neće biti svesni, onda o njima zaista treba da razgovaramo. I bez razgovora u zajedništvu, ljudi često mogu da spaze aspiracije realista. Te stvari postoje u mislima i svesti svakog čoveka. Neke aspiracije i želje se ne menjaju od detinjstva do odraslog doba, bez obzira na činjenicu da li su ostvarene ili ne, dok se druge s godinama menjaju. Kako ljudi bivaju stariji i proširuju im se znanje, vidici i iskustvo, njihove se aspiracije i želje neprekidno menjaju. Postaju realističnije, znatno bliže stvarnom životu i konkretnije. Recimo, neko je, dok je bio mlad, želeo da postane pevač, ali je s odrastanjem uvideo da nema sluha, pa postati pevač stoga nije bilo realistično. Zatim je pomišljao da postane filmska zvezda. Nekoliko godina kasnije pogledao se u ogledalo i shvatio da nije naročito privlačan. Iako je bio pristojne visine, gluma mu nije najbolje išla, a izrazi lica su mu bili neuverljivi. Postati filmska zvezda takođe nije bilo realistično. Pa je umesto toga pomislio da postane režiser, kako bi režirao filmove sa filmskim zvezdama. Kad je ušao u svoje dvadesete, došlo je vreme da na fakultetu izabere smer, pa se njegova aspiracija promenila u to da postane režiser. Nakon što je završio studije, dobio diplomu za režiju i zakoračio u stvarni svet, shvatio je da zanimanje režisera zahteva slavu i prestiž, da su potrebne kvalifikacije i finansijska sredstva, a ništa od toga nije imao. Baš niko ga ne bi angažovao za režisera. Stoga je morao da se zadovolji nečim manjim i da u filmskoj delatnosti pronađe svoje mesto, možda kao sekretar režije ili koordinator produkcije. S vremenom je razmišljao: „Pozicija producenta je možda baš za mene. Volim da sam uposlen i prikupljam novac, rečit sam i izgledam pristojno. Ljudima ne idem na živce, s drugima mogu dobro da komuniciram i steknem njihovu naklonost. Posao producenta bi mogao da bude baš za mene.” Vidiš, njegova se aspiracija postepeno menjala. Zašto se menjala? Isprva se menjala jer su njegove misli postepeno sazrevale, njegov uvid u stvari je postao precizniji, objektivniji i praktičniji. Zatim, kad je počeo da živi u stvarnom svetu, na osnovu sredine njegovog stvarnog života, praktičnih potreba i životnih pritisaka, to okruženje je postepeno promenilo njegove prethodne aspiracije. Kad se našao u ćorsokaku, nemoćan da postane režiser, odlučio je da umesto toga bude producent. No, da li je time što je postao producent ostvario svoje aspiracije ili nije? To ni on sam nije mogao da shvati. Kako god, nakon što je time počeo da se bavi, radio je to narednih deset godina ili čak do svoje penzije. Ovo je opšti pregled aspiracija realista.

Upravo smo razgovarali o tome kako se ljudske aspiracije mogu podeliti u dve kategorije: na aspiracije idealista i aspiracije realista. Hajde da prvo razgovaramo o aspiracijama idealista. Aspiracije realista bi trebalo lako da se razaznaju. S druge strane, aspiracije idealista nisu naročito konkretne i pomalo su udaljene od stvarnog života. Osim toga, veoma su udaljene od praktičnih stvari koje podrazumeva ljudski opstanak, kao što su svakodnevne životne potrebe. Ove aspiracije imaju konkretne koncepte, ali im nedostaje konkretno prizemljenje. Mogli biste reći da su te aspiracije i želje fantazije, relativno prazne i odvojene od ljudske prirode. Neke se mogu smatrati apstraktnim, a neke su čak aspiracije i želje koje potiču iz podeljene ličnosti. Koje su aspiracije idealista? Idealizam bi trebalo da je svima lako razumljiv. Reč je o sanjarenju, fantaziji, koji su nepovezani sa praktičnim stvarima svakodnevnih životnih potreba u stvarnom životu. Na primer, biti pesnik, besmrtni pesnik koji tumara po zemlji; ili biti mačevalac, vitez lutalica koji takođe tumara zemljom, ostaje neoženjen i bez dece, slobodan od zapleta životnih trivijalnosti, bez briga zbog svakodnevnih potreba, koji živi lagodno i opušteno, lutajući tamo-amo, i uvek teži tome da postane besmrtan i pobegne iz stvarnog života. Je li to aspiracija jednog idealiste? (Jeste.) Ima li neko od vas takve misli? (Ne.) Šta je sa onim čuvenim pesnicima iz kineske prošlosti koji su se opijali, pa pisali poeziju? Jesu li bili idealisti ili realisti? (Idealisti.) Ideje koje su zagovarali bile su fantazije i sanjarenja idealista. Uvek su lutali tamo-amo i govorili nejasno i neodređeno, zamišljajući kako je svet lep, koliko ljudski rod može biti spokojan, kako ljudi mogu skladno da žive. Odvajali su se od savesti, razuma i životnih potreba normalne ljudskosti. Odvajali su se od ovih problema stvarnog života i zamišljali utopijski ili izmišljeni svet koji je bio potpuno nepovezan sa stvarnošću. Sebe su zamišljali kao bića unutar tog sveta, koja nastanjuju taj prostor. Zar to nije aspiracija jednog idealiste? Postoji jedna pesma iz prošlosti, a jedan od njenih stihova glasi: „Voleo bih da zajašem vetar i odletim kući.” Koji je bio naziv te pesme? („Melodija koja teče.”) Pročitajte stihove te pesme. („Voleo bih da zajašem vetar i odletim kući. Bojim se da je na nebu previše hladno, dok je palata od žada previsoka. Plešući sa svojom senkom, više ne osećam stege smrti.”) Šta hoće da kaže stihovima: „Plešući sa svojom senkom, više ne osećam stege smrti”? Da li ova dva stiha prenose emocije sputanosti i ogorčenja idealiste čije aspiracije nisu mogle da budu dostignute ili ostvarene? Da li su oni nešto što se saopštava pod ovom emocijom sputanosti? Na čemu je ovde naglasak? Koja rečenica ukazuje na sredinu i okruženje u kojima se pesnik u tom trenutku našao? Je li to „Bojim se da je na nebu previše hladno”? (Da.) On je razotkrivao tamu i zlo činovništva, iskvarenog mesta za boravak. Želeo je da bude poput nekog besmrtnika, da pobegne iz takve sredine i situacije. Zar ne bi bilo dovoljno da je jednostavno prestao da bude funkcioner? Da li je moguće da je želeo da promeni ovo okruženje? Tim okruženjem je bio nezadovoljan, osećajući da ono ne odgovara okruženju života kojem je težio, i duboko u sebi osećao se sputanim. Ovo je vrsta aspiracije koju ima idealista. Aspiracije idealista uglavnom su usmerene prema fantazijama, nerealistične su i apstraktne, nepovezane sa stvarnim životom. Oni kao da žive u nekom drugom svetu izvan materijalnog sveta, u samostalnom i individualnom prostoru, prepuštajući se fantazijama i odvojeni od stvarnosti. Baš kao i neki ljudi koji žive u modernom društvu, koji uvek žele da nose starinsku odeću, uređuju kosu na starinski način i govore starinskim jezikom. Oni razmišljaju: „Ah, takav život je predivan! Poput nekog besmrtnika, tumaraš i lutaš, bez ikakvih nevolja fizičkog tela, oslobođen muka stvarnog života. U takvom životnom okruženju nema nikakvog ugnjetavanja, nema eksploatacije i nema briga. Ljudi su jednaki, jedni drugima pomažu i skladno žive. Kako su samo divni i poželjni takvi idealni uslovi života!” Među nevernicima, ima nekih koji se bave ovim stvarima. Neki ljudi pevaju slične pesme, pišu slične poeme ili izvode slične predstave. Shodno tome, ljudi još i više žude za tim drugim svetom o kome idealisti sanjaju. I kad neki ljudi pevaju te kompozicije ili izvode te predstave, što više pevaju, raspoloženje im je sve melanholičnije, sve više žude za tim idealnim svetom i grčevito ga se drže. I šta se na kraju dešava? Nakon dugog pevanja, neki ljudi osećaju da ne mogu da pobegnu od svojih briga. Ma koliko da pevaju, i dalje ne mogu da osete toplinu ljudskog sveta. Ma koliko da pevaju, i dalje osećaju da je zamišljeni svet njihovog idealizma bolji. Postaju razočarani u svet, više ne žele da žive u ovom ljudskom svetu, i na kraju donose čvrstu odluku da na svoj način odu u taj idealni svet. Neki progutaju otrov, neki skoče sa zgrade, neki se zadave sopstvenim helankama, a neki se zamonaše i posvete duhovnoj praksi. Prema njihovim rečima, oni su se razočarali u svet. Zapravo, čak i ako se neko razočara u svet, nema potrebe da poseže za tako ekstremnim merama i metodama kako bi rešio sopstvene probleme. Postoje mnogi načini da se reše takvi problemi i teškoće, ali budući da oni ne uspevaju da sagledaju osnovnu suštinu ovih pitanja, naposletku se odlučuju za ekstremne metode kako bi rešili te teškoće i od njih pobegli i tako postigli svrhu ostvarenja svojih aspiracija. Ovim su predstavljeni neki od idealista koji žive među nevernicima i njihovi problemi.

Da li u kući Božjoj, u crkvi, postoje ljudi koji imaju slične aspiracije? Naravno, vi ih samo još uvek niste otkrili, pa ću vam o njima govoriti. Postoje pojedinci koji, dok su u sekularnom svetu, žude za idealnim društvom mira, sloge, spokoja i jednakosti za sve, kao što to čine idealisti među nevernicima. To idealno društvo je poput utopija koje opisuju neki pesnici ili pisci, iako je, naravno, češće poput nekih prostora, načina života ili životnih sredina koji postoje u ljudskim idealnim svetovima. Ti ljudi, vođeni takvim potrebama i aspiracijama, nesvesno traže sopstvenu veru kako bi ostvarili svoje aspiracije. I dok traže, otkrivaju da je verovati u Boga dobar put i dobar izbor vere. Noseći svoje aspiracije sa sobom, oni dolaze u kuću Božju, nadajući se da će iskusiti toplinu, da će ih ljudi ceniti i paziti i, naravno, još više se nadaju da će osetiti veliku Božju ljubav i zaštitu. Ulaze u Božju kuću sa svojim aspiracijama i, nezavisno od toga da li izvršavaju svoje dužnosti ili ne, njihove aspiracije, u svakom slučaju, ostaju nepromenjene – svoje aspiracije uvek nose sa sobom i drže ih se. Od početka do kraja, njihove se aspiracije mogu opisati na sledeći način: nakon što uđu u kuću Božju, nadaju se da je to mesto na kome mogu osetiti toplinu, gde mogu uživati u toplini, sreći i blagostanju. Nadaju se da je to mesto bez ikakvih svađa, sumnji ili diskriminacije među ljudima, mesto na kome nema maltretiranja, obmane, nanošenja štete ili izopštavanja među ljudima. To su u osnovi aspiracije koje se mogu pronaći u umu takvih idealista. Drugim rečima, oni zamišljaju mesto na kome se ljudi jedni prema drugima ophode kao mašine, lišeni života i misli, smešeći se, klimajući glavom i mehanički se klanjajući pri susretu kako bi iskazali druželjubivost, kako bi pokazali da nema neprijateljstva. Na tom idealnom mestu među ljudima vlada velika ljubav i oni jedni o drugima brinu, cene se, paze, pomažu se, razumeju se i jedni drugima udovoljavaju, pa čak i štite i prikrivaju jedni druge. To su sve neke od stvari kojima idealisti teže i o kojima sanjaju. Na primer, kad idealisti uđu u kuću Božju, njihove aspiracije i nade su da će mlađi ljudi možda poštovati starije, ceniti ih, o njima brinuti i ukazivati im svesrdnu pažnju i negu. Osim poštovanja, nadaju se i da će ljudi koristiti počasne titule, oslovljavajući braću: „Veliki čiko taj i taj”, „Čiko ovaj ili onaj” ili „Čiko taj i taj”, a sestre sa „Bako ta i ta”, „Teto ta i ta” ili „Sestro ta i ta” – u osnovi, svako ima titulu kojom mu se obraćaju. Nadaju se da će ljudi spolja biti posebno srdačni, složni i učtivi jedni prema drugima, i da niko neće imati nikakvu zlu nameru niti ikakve loše ili zle stvari, bilo na površini ili duboko u svom srcu. Nadaju se da, ako neko pogreši ili se suoči sa teškoćama, svi će mu priskočiti u pomoć i, povrh toga, da će ga obasuti velikom brigom i tolerancijom. Pogotovo kad je reč o onima koji su slabi i onim relativno bezazlenim ljudima koje u svetu drugi lako kinje ili tlače – još i više se nadaju da će takvi ljudi kada dođu u crkvu, u kuću Božju, dobiti svesrdnu negu, pažnju i poseban tretman. Kako ovi idealisti navode, kad su ušli u kuću Božju, poželeli su da svi budu srećni i da budu dobro i nadali su se da će, budući da svi oni veruju u Boga, biti jedna velika porodica koju čine braća i sestre. Smatraju da ne treba da bude maltretiranja, da ne treba da bude mučenja, da ne treba da bude nanošenja štete. Ako nastanu problemi, smatraju da među ljudima ne treba da bude nikakvih rasprava niti ljutnje, već da umesto toga jedni prema drugima svi treba da se ophode smireno, uz veliko strpljenje i predusretljivost, da uvek učine da se drugi osećaju prijatno i da svaka osoba prema drugima treba da ispoljava samo svoju najbolju i najljubazniju stranu, a da svoju zlu ili lošu stranu zadrži za sebe. Oni smatraju da ljudi međusobno treba da se ophode kao da su mašine, da ne treba da imaju nikakva negativna gledišta ili mišljenja o drugim ljudima, a kamoli da jedni drugima učine išta negativno; smatraju da ljudi prema drugima treba da imaju dobre namere, a to ova poslovica dobro ilustruje: „Dobri ljudi spokojno žive”. Smatraju da je samo ovo prava kuća Božja i prava crkva. Međutim, aspiracije tih idealista tek treba da se ostvare. Umesto toga, Božja kuća se usredsređuje na načela, naglašavajući uzajamnu pomoć i podršku među ljudima i nalažući da se svi odnose prema svakojakim ljudima na osnovu istina-načela i Božjih reči. Božja kuća je čak uspostavila određene zahteve koji su prema ljudima „neuviđavni”, kao što su razlikovanje različitih vrsta ljudi i drugačiji tretman prema njima. Božja kuća takođe zahteva da ljudi podignu svoj glas kako bi razotkrili i orezali svakoga za koga primećuju da šteti interesima kuće Božje, da krši radne aranžmane ili da ne poštuje načela, kako bi interesi kuće Božje mogli da se zaštite, te ona ljudima ne dozvoljava da na osnovu osećanja ikoga štite ili prikrivaju. Naravno, Božja kuća je takođe ustanovila različite nivoe starešinstva. S jedne strane, starešinama na svim nivoima Božja kuća nalaže da brinu o svakodnevnom radu crkve. S druge, ona im nalaže da strogo nadziru i prate razne zadatke i da njima upravljaju, a da pritom u svakom trenutku budu obavešteni o stanjima i crkvenom životu različitih pojedinaca, da ih razumeju i na njih obrate pažnju, posmatrajući stavove i tendencije koje oni imaju dok izvršavaju svoje dužnosti i, po potrebi, sprovodeći razumna i odgovarajuća prilagođavanja. Naravno, Božja kuća starešinama i delatnicima takođe nalaže da strogo orezuju sve pojedince za koje otkriju da krše radne aranžmane Božje kuće ili da povređuju načela i da prekidaju i ometaju crkveni rad, kroz izricanje upozorenja za manje prekršaje i primerenim rešavanjem ozbiljnijih slučajeva. U tom kontekstu, neki ljudi su očišćeni, izbačeni ili su im imena uklonjena sa spiskova. Naravno, kad ljudi dođu u kuću Božju da izvršavaju različite dužnosti i bave se raznim zadacima, mnogi od njih čuju, vide ili iskuse grdnju i sud koji potiču iz Božjih reči; osim toga, oni dožive orezivanje od starešina različitog ranga. Ova različita okruženja i stvari sa kojima se ljudi susretnu u Božjoj kući potpuno su različiti od kuće Božje i crkve zamišljenih u aspiracijama idealista, u toj meri da značajno izlaze van okvira njihovih očekivanja, pa duboko u njihovom srcu to izaziva značajan stepen pritiska. S jedne strane, oni smatraju da su različite pojave koje se događaju u crkvi ili crkveni metodi i načela za rešavanje problema nezamislivi. S druge strane, u dubini njihovog srca nastaju emocije sputanosti usled njihovih aspiracija i njihovog pogrešnog shvatanja pozitivnih stvari, crkve i Božje kuće. Nakon što se jave te emocije sputanosti, budući da ne uspevaju da odmah isprave svoje pogrešne misli i gledišta, odnosno da prozru i jasno prepoznaju probleme svojih aspiracija, u njima posledično počinju da se javljaju mnoge predstave. Pored toga, budući da ne mogu da shvate istinu niti da istinu koriste kako bi rešili te predstave, one počinju da puštaju duboko korenje u njihovim mislima ili u dubini njihove duše, neprekidno pojačavajući i naglašavajući njihove emocije sputanosti. U stvarnosti, Bog, kuća Božja, crkva, vernici i hrišćani svi su nespojivi sa idiličnim rajem, nebom ili utopijom koje su u svojim aspiracijama zamislili ti idealisti. Shodno tome, sputanost koja im leži duboko u srcu neprekidno nastavlja da se gomila i oni nemaju načina da je se oslobode. Ima li ovakvih ljudi u crkvi? (Da.)

Neki ljudi kažu: „O, zašto kuća Božja uvek govori o prihvatanju suda i grdnje? Kako oni koji veruju u Boga mogu i dalje da se suočavaju sa orezivanjem? O, zašto kuća Božja izbacuje ljude? U njoj nema nimalo ljubavi! Kako se takve stvari mogu događati na ’nebu na zemlji’? Kako se antihristi mogu pojaviti u crkvi? Kako se mogu pojavljivati antihristi koji tlače i muče druge? U crkvi, u Božjoj kući, kako ljudi jedni druge mogu da razotkrivaju i detaljno analiziraju? Kako može biti svađa? Kako može biti ljubomore i sukoba? Šta se događa? Pošto smo došli u kuću Božju, među nama treba da vlada ljubav i svi treba da budemo u stanju da jedni drugima pomažemo. Kako se te stvari i dalje mogu događati?” Ima li mnogo ljudi sa ovakvim idejama? Mnogi ljudi posmatraju kuću Božju kroz objektiv sopstvenih uobrazilja. Dakle, recite Mi, jesu li te uobrazilje i tumačenja objektivni? (Ne, nisu objektivni.) U čemu im nedostaje objektivnost? (Ljudski rod je duboko iskvaren i svi oni koje Bog spasava imaju iskvarene naravi, pa će u svojoj komunikaciji sa drugima neizbežno otkriti iskvarenost. Biće ljubomore i sukoba, i dolaziće do maltretiranja i tlačenja. Takve će se stvari događati. Stvari poput ovih koje zamišljaju idealisti ne postoje. Osim toga, kako bi se zaštitio crkveni život i rad, crkva će orezivati ljude na osnovu istina-načela ili će premeštati i smenjivati ljude, ili će uklanjati i izbacivati zle ljude i bezvernike – to je u skladu sa načelima. To je stoga što kad ljudi postupaju shodno svojim iskvarenim naravima, oni prekidaju i ometaju rad crkve. Bilo bi nerealno da crkva ne preduzme mere kao što su orezivanje, smenjivanje ili čišćenje takvih ljudi.) To je nerealno i stoga ideje tih ljudi predstavljaju aspiracije idealista. Nijedna od njih nije realna, sve su prazne i umišljene, zar ne? Čak i sada, takvi ljudi i dalje ne razumeju zašto treba da veruju u Boga. Neki ljudi kažu: „Dobro je verovati u Boga. Verovati u Boga znači da radiš dobre stvari i da si dobra osoba.” Je li ta izjava tačna? (Ne, nije tačna.) „Oni koji veruju u Boga treba da imaju dobre namere u srcu.” Je li ta izjava tačna? (Ne, nije tačna.) Imati dobre namere u srcu – kakva je to izjava? Možeš li da imaš dobre namere naprosto zato što to želiš? Imaš li ti dobre namere? Da li je posedovanje dobrih namera u srcu načelo ljudskog vladanja? To je samo krilatica, doktrina. Isprazna stvar. Kad nisu umešani tvoji interesi, možeš to reći sasvim fino, razmišljajući: „U srcu imam dobre namere, druge ne maltretiram, ne povređujem ih, ne varam ih niti ih iskorišćavam.” Međutim, kad su upleteni tvoji interesi, status i ponos, hoće li izjava da „imaš dobre namere u srcu” biti u stanju da te obuzda? Može li ona da reši tvoje iskvarene naravi? (Ne, ne može.) Prema tome, ova izjava je prazna; ne predstavlja istinu. Istina je u stanju da razotkrije suštinu tvoje iskvarene naravi, može da razotkrije i raščlani suštinu i pravu prirodu onih stvari koje radiš, i da okarakteriše i osudi suštinu tih stvari koje radiš i naravi koju otkrivaš. Zatim ti pruža odgovarajući put i načela da promeniš svoj način života i način na koji se vladaš i postupaš. Na taj način, ako ljudi mogu da prihvate istinu i izmene svoj način života, njihove se iskvarene naravi mogu rešiti; podsticanje ljudi da imaju dobre namere u srcu to ne može da učini, već to može jedino istina. Istina ne rešava čovekove iskvarene naravi kroz navođenje krilatica, doktrina odnosno propisa i pravila, već pružajući ljudima načela, kriterijume i uputstva kako da se vladaju. Ona koristi ova načela, kriterijume i uputstva da bi istisnula i zamenila ljudske iskvarene naravi. Kad se ljudska načela, kriterijumi i uputstva za njihovo vladanje promene i isprave, prirodno se menjaju i svakakve iskrivljene ideje i pogrešne misli u njihovom umu. Kad čovek shvati i zadobije istinu, njegove misli se saglasno tome menjaju. Nije reč o posedovanju dobrih namera u čovekovom srcu, već o tome da se menja izvor njegovih misli, njegova narav i njegova suština. Ono što takva osoba otkriva i proživljava postaje pozitivno. Smer, način i izvor njenog vladanja svi redom prolaze promenu. Njeni govor i postupci svoju osnovu i kriterijume imaju u Božjim rečima i ona može da proživi normalnu ljudskost. Prema tome, da li je još uvek potrebno samo joj reći da „ima dobre namere u srcu”? Je li to korisno? Ta izjava je prazna; ne može da reši baš nijedan problem. Nakon što idealisti dođu u kuću Božju, crkvu, njihove aspiracije i dalje ne mogu da se ostvare i zbog toga se u svom srcu oni osećaju sputano. Baš kao što neki idealisti zalaze duboko u organe vlasti ili društvo, a zatim otkrivaju da njihove aspiracije ne mogu da se ostvare niti ispune. Posledično, često se osećaju obeshrabreno. Kad neki ljudi postanu činovnici ili carevi, osećaju se veoma zadovoljni sobom i postaju izrazito nadmeni, kao u onom stihu u pesmi koji poručuje: „Podiže se jak vetar i oblaci se raspršuju.” Kako glasi sledeći stih? („Sada, kad moja moć vlada nad svim morima, vraćam se u svoju domovinu.”) Vidiš, njihove reči zvuče čudno. Poseduju nekakvu emociju koju ljudi sa razumom normalne ljudskosti ne mogu baš lako da razumeju. Ti idealisti uvek govore uzvišenim tonom. Šta znači govoriti uzvišenim tonom? To znači da se nikada ne suočavaju sa stvarnošću niti da u ičemu što rade rešavaju prave probleme. Oni ne razumeju šta je stvarnost, uvek ih vode emocije. Kad ti ljudi dođu u kuću Božju, koliko god od istine da čuju, oni ne shvataju šta znači verovati u Boga niti značaj vere u Boga. Ne shvataju vrednost istine, a kamoli vrednost stremljenja ka istini. Ono za čim uvek streme jesu aspiracije idealista. San im je da kuća Božja jednoga dana bude onakva kakvom je oni zamišljaju, gde će se ljudi međusobno odnositi s poštovanjem, zajedno živeti u skladu, međusobno se lepo slagati i gde će jedni druge čuvati, ceniti, paziti, ispomagati i jedni drugima se zahvaljivati. Gde će ljudi jedni drugima govoriti lepe stvari i reči pune blagoslova, bez ikakvih neprijatnih ili uvredljivih reči, reči koje razotkrivaju ljudsku iskvarenu suštinu, odnosno gde nema nikakvih svađa kao ni ljudi koji jedni druge razotkrivaju i orezuju. Koliko god da čuju od istine, ovi ljudi i dalje ne shvataju značenje vere u Boga niti koji su Božji zahtevi i kakve to ljude Bog želi. Ne samo da ne shvataju te stvari, već se još i više nadaju da će jednog dana moći da uživaju u tom idealističkom tretmanu kakav žele u Božjoj kući. Ako ne dobiju takav tretman, smatraju da u kući Božjoj ne postoji mesto na kome bi njihove aspiracije mogle da se ostvare, niti ikakve mogućnosti da ih ostvare. Prema tome, neki ljudi dok se osećaju sputano često razmišljaju o odustajanju i govore: „Verovati u Boga dosadno je i prazno. Oni koji veruju u Boga međusobno se ne pomažu, ne cene se i ne poštuju na isti način kao oni koji veruju u budizam. Pored toga, oni koji veruju u Boga uvek raspravljaju o istini i načelima, često razgovaraju o pronicljivosti u međuljudskim odnosima, tu su i povremena razotkrivanja i kritike, a često se čak suočavaju sa orezivanjem. To nije život kakav želim.” Da nemaju svoje aspiracije i trunku nade da će dospeti na nebo, ovakvi idealisti bi u svakom trenutku mogli da napuste crkvu i pronađu neki drugi put. Dakle, recite Mi, da li su to ljudi Božje kuće? Jesu li prikladni da ostanu u kući Božjoj? (Ne, nisu.) Šta mislite, kuda bi trebalo da odu? (Pogodni su da se priključe monaškom životu.) Mogli bi da odu u budističke ili taoističke hramove, bilo koji od ta dva bi im bio po meri. U sekularnom svetu se ne osećaju sputano, ali se u kući Božjoj osećaju naročito sputano, smatraju da nemaju mogućnost da ostvare svoje aspiracije niti prostor da ih primene. Prema tome, ti ljudi su sasvim prikladni za mesta ispunjena pramenovima dima i neprekidnim gorenjem tamjana. Ta mesta su tiha i ne uče te kako treba da se vladaš. Ona ne razotkrivaju tvoje različite pogrešne misli i gledišta, ne razotkrivaju niti orezuju tvoju iskvarenu narav. Među tamošnjim ljudima postoje distanca i poštovanje. Ljudi svakodnevno razmene tek poneku reč i nema nikakvih svađa. Nisi ni pod čijim nadzorom niti za tebe važe ikakvi propisi. Tamo ćeš živeti životom koji je samodovoljan i tokom godine skoro da se nećeš susretati sa strancima. Nećeš morati da brineš o svakodnevnim poslovima. Bude li ti potrebno išta za fizičku okrepu, možeš da uzmeš malu posudu ili posudu za prosjačenje i da od običnog stanovništva moliš za milostinju i tako nabaviš hranu bez ikakve potrebe da zarađuješ za život. Na tim mestima, sve ovozemaljske muke nestaju. Ljudi se jedni prema drugima odnose veoma ljubazno i niko se ni sa kim ne svađa. Ako i bude ikakvih neslaganja, ona ostaju u ljudskom srcu. Dani se provode lagodno i udobno. Ovo je poznato kao zemlja najvećeg mogućeg blaženstva, to je mesto aspiracija idealista i mesto na kome idealisti mogu da ostvare svoje aspiracije. Ti ljudi treba da žive na mestu iz svoje mašte, a ne u crkvi. Za ljude poput njih, u crkvi ima i previše posla. Svakodnevno moraju da čitaju Božje reči, da prisustvuju okupljanjima, da uče ponaosob svako od načela, da u zajedništvu sve vreme razgovaraju o istini i o razumevanju sopstvenih iskvarenih naravi; neki ljudi, koji postupaju na osnovu svojih iskvarenih naravi i krše načela, suočavaju se sa orezivanjem, a nekolicina njih se čak često s tim susreće. Ti ljudi se ovde osećaju naročito sputano i nesrećno. Crkva nije njihovo idealno okruženje. Veruju da bi im, umesto što troše svoje vreme ili traće svoju mladost na ovom mestu, bilo bolje da čim pre odu da žive na mestu koje im se dopada. Smatraju da nema potrebe da ovde troše svoje vreme, neprekidno se osećajući sputano i vodeći život u kome nema udobnosti, radosti i sreće. Ovo je jedino uobičajeno ispoljavanje aspiracija idealista o kome smo govorili. O ovim ljudima se nema mnogo šta reći. Koliko god da s njima u zajedništvu razgovarate o istini, oni to neće slušati. Po ceo dan se prepuštaju fantazijama, a stvari o kojima razmišljaju sve su nerealne i neodređene i naprosto su predaleko od normalne ljudskosti. Vazda razmišljaju o tim stvarima i ne mogu da komuniciraju sa normalnim ljudima. Normalni ljudi takođe ne mogu da shvate od čega je tačno sazdan njihov svet. Prema tome, kakve god misli i gledišta da ovi ljudi imaju, njihove su aspiracije šuplje. Pošto su im aspiracije šuplje, i njihove misli i gledišta su, sasvim prirodno, šuplji. Te misli i gledišta nisu vredni dubljeg raščlanjivanja ili iskopavanja. Pošto su šuplji, neka to i dalje budu. Ti ljudi mogu da idu kud god požele, i kuća Božja se u to neće mešati. Ako su spremni da ostanu u kući Božjoj i da izvršavaju ponešto od svojih dužnosti ili službovanja, pod uslovom da ne izazivaju ometanja i ne čine zlo, izaći ćemo u susret njihovim potrebama i pružiti im priliku da se pokaju. Ukratko, dokle god su prema braći i sestrama, prema kući Božjoj i prema crkvi prijateljski nastrojeni, nema potrebe da se bavimo ovom vrstom ljudi, osim ukoliko sami ne izraze želju da odu. U tom slučaju, podržimo to oberučke, u redu? (U redu.) Onda je to rešeno.

Aspiracije idealista imaju tendenciju da budu šuplje, dok su aspiracije realista mnogo praktičnije i usko su usklađene sa ljudskim životima i stvarnim okruženjima. Naravno, one se takođe konkretnije odnose na pitanja ljudskog života i postojanja, uključujući to da se čovek skrasi i započne svoj život. Skrasiti se i započeti život podrazumeva umeća, veštine i sposobnosti koje ljudi stiču, različite vrste obrazovanja koje dobijaju, kao i njihove darove, talente i jače strane. Aspiracije realista obuhvataju ove aspekte. U sferi aspiracija realista, bilo da su one usmerene na poboljšanje njihovih uslova života ili na zadovoljenje njihovog duhovnog sveta, te aspiracije se ispoljavaju konkretno u stvarnim ljudskim životima. Na primer, neki ljudi poseduju sposobnost da rukovode i uživaju u tome da budu u centru pažnje. Mogu biti izvrsni u javnom govoru ili verbalnoj komunikaciji ili posedovati dobro razumevanje ljudi i veštinu da koriste ljude, što se prikladnije može opisati kao komandovanje ljudima. Shodno tome, takvi ljudi naročito vole da budu na funkcijama, da preuzimaju rukovodeće pozicije ili da rade u kadrovskoj službi. Kad postanu svesni svoje sposobnosti u ovim oblastima, teže tome da među ljudima budu vođe ili organizatori, da nadgledaju zadatke i osoblje ili čak da usmeravaju tok određenog zadatka. Osnovna aspiracija im je da postanu vođe. Naravno, na taj način se ponašaju u društvu. Kad uđu u kuću Božju, oni je doživljavaju kao versku organizaciju, koja je pritom posve jedinstvena. Nakon što se pridruže crkvi, njihove aspiracije ostaju nepromenjene. Na njihove aspiracije ne utiču promene u okruženju ili kontekst u kome oni žive. I u kuću Božju sa sobom donose istu aspiraciju da rukovode. Želja im je da u Božjoj kući služe kao starešine i delatnici na raznim nivoima, kao što je crkveni starešina, nadzornik na određenom nivou ili vođa tima. To im je aspiracija. Međutim, kako radni aranžmani u Božjoj kući počivaju na načelima i propisima za izbor starešina ili delatnika, a ovi ljudi ne ispunjavaju potrebne kvalifikacije, čak i ako povremeno učestvuju u postupku izbora starešina za određeni nivo, oni na kraju ne mogu da ostvare svoju aspiraciju i postanu vođe kakve žele da budu. I što su manje u stanju da dobiju rukovodeću funkciju ili da obavljaju posao kojem teže, njihove aspiracije se u njima još više komešaju, pojačavajući njihovu žudnju za rukovodećom pozicijom. Shodno tome, oni ulažu velike napore u razne poduhvate, bilo među braćom i sestrama ili pred visokorangiranim starešinama, ne bi li se tako prikazali, sebe predstavili izvanrednim i izuzetnim i pobrinuli se da njihove jače strane budu prepoznate. Kako bi udovoljili sklonostima braće i sestara mogu čak da pogaze i sopstvenu savest, čineći ili govoreći određene stvari i namenski ispoljavajući određena ponašanja ne bi li se uskladili sa zahtevima za rukovodeće pozicije koji su utvrđeni u radnim aranžmanima Božje kuće. Ipak, uprkos njihovim stalnim nastojanjima, i dalje nisu u stanju da ostvare svoje aspiracije i postanu vođe. Ima onih koji se osećaju obeshrabreno, izgubljeno i u raskoraku sa samim sobom. Negativne emocije sputanosti koje su prethodno iskusili dodatno se pojačavaju kad veruju u Boga, a pritom ne mogu da prihvate istinu ili pronađu rešenje za svoje probleme. Oduvek su želeli da obavljaju funkciju i budu rukovodioci, a te aspiracije su ponikle u njihovom srcu i pre nego što su počeli da veruju u Boga. Pošto nisu mogli da ostvare svoje aspiracije, duboko u njima oduvek je postojao nevidljivi osećaj sputanosti. Čak i nakon što su ušli u kuću Božju, u kojoj njihove aspiracije i dalje ne mogu da se ostvare, ta osećanja sputanosti u njima postaju sve jača i naglašenija. Ti ljudi postaju ogorčeni jer se njihove rukovodeće sposobnosti ne koriste, i osećaju se nesrećno, razočarano i sputano budući da njihove aspiracije ne mogu da se ostvare. Pošto njihove aspiracije ostaju neispunjene, prožima ih osećaj nepravde. Kako njihove sposobnosti nemaju svoj izlazni ventil, postaju obeshrabreni zbog života i puta koji im predstoji. Usled toga, dok u svom svakodnevnom životu izvršavaju razne zadatke često nose osećaj sputanosti. Čak ni nakon mnogo napora i pokušaja, neki ljudi i dalje ne mogu da postanu vođe niti da ostvare svoju aspiraciju. U tim situacijama oni pribegavaju raznim sredstvima kako bi dali oduška svojim emocijama i oslobodili se svoje sputanosti ili je nekako istisli iz sebe. Naravno, nekima koji veruju u Boga i koji pritom ne odustaju od svojih aspiracija da obavljaju funkciju ispuni se želja koja im je u srcu i u crkvi postanu starešine. Međutim, oni nisu u stanju da obavljaju svoje dužnosti kao starešine u skladu sa Božjim zahtevima i aranžmanima Božje kuće. U isto vreme, oni nevoljno ispunjavaju ove rukovodeće funkcije prema zahtevima i pod nadzorom Božje kuće i braće i sestara. Iako su ostvarili svoje aspiracije i rade stvari kojima su težili, ipak se osećaju sputano. Ovo je stoga što oni rukovode na temelju ostvarenja sopstvenih ličnih aspiracija i, premda spolja posmatrano ili na površini može delovati kao da ispunjavaju zadatke koje nalaže kuća Božja, njihove aspiracije uveliko nadilaze ta zaduženja. Njihove ambicije, aspiracije, želje i vizija sežu daleko izvan okvira trenutne uloge koju obavljaju. Zbog radnih aranžmana kuće Božje i Božjih zahteva, njihovi postupci i misli, kao i njihovi planovi i namere, vezani su i ograničeni. Stoga se i nakon preuzimanja rukovodećih pozicija i dalje osećaju sputano. Koji je uzrok ovih problema? Uzrok je u tome što uprkos činjenici da su postali starešine, oni nastavljaju da teže ostvarenju sopstvenih aspiracija i obećanja koja su sebi dali u sopstvenim aspiracijama. Međutim, obavljanjem službe starešine u kući Božjoj ili u crkvi ne ostvaruju se njihove aspiracije i želje, a njihova osećanja postaju pomešana i međusobno oprečna. Zbog ovih sukoba i njihove nesposobnosti da otpuste svoje aspiracije i težnje, često se duboko u sebi osećaju sputano i nemoćno da pronađu oslobođenje. Ovo je jedan tip osobe. Među ovim ljudima u kući Božjoj ima onih koji se bore za svoje aspiracije, ali ipak ne mogu da ih ostvare, a ima i onih koji se za njih bore i na kraju ih ostvare, ali se svejedno osećaju sputano. U kojoj god situaciji da se nađu, ovo su ljudi koji nisu odustali od svojih aspiracija i koji nastavljaju da ih slede dok izvršavaju svoje dužnosti i žive svoj život u kući Božjoj.

Ima i onih koji poseduju talenat za pisanje, verbalnu komunikaciju i književnost. Oni se nadaju da će kroz literarne veštine izraziti svoje misli i da će ujedno pokazati ove veštine i navesti ljude da primete njihovu sposobnost, vrednost i doprinos kući Božjoj. Aspiracija im je da postanu izuzetni i kvalifikovani pisci i intelektualci. Kad uđu u kuću Božju i počnu da izvršavaju dužnosti koje imaju veze sa tekstovima, osećaju da su pronašli mesto na kome mogu da iskoriste svoje sposobnosti. Nestrpljivo pokazuju svoje vrline i talente kako bi ostvarili svoju aspiraciju da postanu pisci i intelektualci. Iako i dalje izvršavaju svoje dužnosti, od svojih aspiracija ne odustaju. Može se reći da je 80 do 90 odsto njihovog obavljanja dužnosti zasnovano na njihovim aspiracijama; drugim rečima, motivacija za izvršavanje njihovih dužnosti potiče od njihove težnje i nade za tim aspiracijama. Shodno tome, obavljanje dužnosti ovakvih ljudi prilično je onečišćeno, što im otežava da dostignu merila ispunjenja dužnosti prema istina-načelima i zahtevanim merilima Božjim. U kuću Božju oni ne dolaze isključivo da bi ispunili svoje dužnosti, već se nadaju da će iskoristiti mogućnost da izvršavanjem svojih dužnosti prikažu sopstvene talente, žudeći da ostvare svoje aspiracije i iskažu svoju vrednost kroz prikazivanje sopstvenih talenata. Dakle, najveća prepreka pri njihovom ispunjavanju dužnosti u skladu sa merilom jesu njihove aspiracije, odnosno, proces u kome oni izvršavaju dužnosti pomešan je sa ličnim sklonostima i njihovim mislima i perspektivama o raznim ljudima, događajima i stvarima. Neki ljudi razumeju određene stručne veštine ili imaju određeni talenat. Recimo, neki razumeju računarske tehnologije i uživaju da rade kao računarski inženjeri. Nose naočare, odevaju se profesionalno i, što je izrazito karakteristično, nose laptopove koji su posve jedinstveni ili kakvi se retko viđaju. Kud god da odu, oni tamo sednu i otvore laptop da potraže informacije na različitim veb stranicama, pa na računaru rešavaju razne probleme, i sve to sa profesionalnim nastupom. Ukratko, profesionalni pogled na stvari, držanje, govor i ponašanje jesu ono što oni zahtevaju od sebe i ono čime se razmeću pred drugima, nastojeći da postanu profesionalci u delatnosti računarskog inženjerstva. Nakon što uđu u Božju kuću, ovi ljudi napokon ostvaruju svoju aspiraciju i obavljaju zadatke povezane sa računarskim tehnologijama. Neprekidno proučavaju tehnologije i usavršavaju svoje veštine, marljivo otkrivajući i rešavajući razne probleme, sa ciljem da idu u korak sa trendovima u toj delatnosti i da promovišu i objavljuju nove informacije u svojoj oblasti. Takvi ljudi se naročito interesuju za specifičnu profesionalnu veštinu i njome vladaju, što ih čini profesionalcima i stručnjacima. Shodno tome, njihova aspiracija je da postanu profesionalci i nadaju se da će ih kuća Božja postaviti na neku važnu poziciju, da će ih ceniti i da će se na njih oslanjati. Naravno, u sadašnje vreme većina ovakvih ljudi je u Božjoj kući zaista iskoristila svoje vrline i ostvarila svoje aspiracije. Međutim, dok ostvaruju svoje aspiracije, jesu li se ovi ljudi zapitali da li pri izvršavanju svog posla oni obavljaju svoje dužnosti ili slede sopstvene aspiracije? To nije sasvim jasno, zar ne? Posao kojim se bave je specijalizovan, složen i mukotrpan. Međutim, veštine koje poseduju daleko su ispod Božjih zahteva za ovaj posao. Stoga, dok slede svoje aspiracije i izvršavaju svoje dužnosti, osećaju se donekle sputano i kontrolisano. Zbog aspiracija koje imaju u svom srcu, ovi ljudi mogu osetiti određeni stepen sputanosti kad se suoče sa različitim istinama o veri u Boga i sa načelima za obavljanje dužnosti. Jedan deo ljudi je ovakav.

A tu je još jedna grupa ljudi koji se bave propovedanjem jevanđelja. Oni teže da postanu predvodnici u propovedanju jevanđelja, da budu prvi, da predvode i ističu se u svakoj crkvi čiji su deo, nikad zadovoljni time da iko drugi bude ispred njih. Iako izvršavaju svoje dužnosti i obavljaju svoj posao, oni slede sopstvene aspiracije i ciljeve koje planiraju i zamišljaju i koji nemaju nikakve veze sa verom u Boga niti sa istinom. Kad ti ciljevi i aspiracije budu razotkriveni i okarakterisani ili kad se susretnu sa određenim preprekama, nakon čega ti ljudi shvate da njihove aspiracije ne mogu da se ostvare niti da se njihova vrednost pokaže, osećaju se naročito sputano i nezadovoljno. Mnogi od njih žele da dobiju potvrdu i priznanje dok slede svoje aspiracije. Kad ne dobiju takve stvari ili kad uloženi trud odmah ne donese rezultat, oni osećaju da to nije vredno truda, da nije pošteno, pa se osećaju sputano. Zar ne ispoljavaju takva ponašanja? (Da, ispoljavaju ih.) Među onima koji se bave propovedanjem jevanđelja, ima nekih koji su oduvek želeli da budu u skladu s merilom i uzorni propovednici ili jevanđelisti. Kad čuju tog i tog čuvenog jevanđelistu i propovednika, ispunjeni su zavišću i nadom da će jednog dana i oni sami moći da budu poput te osobe, zapamćeni i hvaljeni od budućih generacija, i upamćeni od Boga. Uvek žele da propovedaju na svoj ambiciozan način, koristeći svoju aspiraciju kao sopstveni cilj i motivaciju da postanu propovednici i steknu slavu ili da budu upamćeni od budućih generacija u kući Božjoj. To im je aspiracija. Međutim, u Božjoj kući za svaki zadatak postoje strogi zahtevi i načela pomoću kojih ljudi treba da obavljaju taj zadatak, kako im je Bog rekao. Shodno tome, ovi pojedinci se osećaju sputano jer ne mogu da postanu onakvi jevanđelisti kakvi teže da budu, često su pod nadzorom i kontrolom, a tu su i starešine i delatnici koji ih u vezi s njihovim poslom prate i propituju. Ima i onih koji, budući da poseduju posebne veštine ili talente, nastavljaju da slede svoje aspiracije i po dolasku u Božju kuću. Na primer, među onima koji su glumci, neki su vešti u izvođenju i poseduju osnovna znanja o glumačkim tehnikama. Žele da postanu glumci kakvi teže da budu, nadajući se da će jednog dana možda biti poput čuvenih glumaca u svetu nevernika: krupnih zverki, zvezda, poput kraljeva i kraljica. Međutim, u kući Božjoj se u tom smislu uvek razotkriva narav i otkrivanje iskvarenosti i postoje posebni zahtevi i načela za glumce. Čak i nakon što kao glumci steknu izvestan ugled, i dalje ne mogu da postanu poznate ličnosti koje ljudi obožavaju i slede, pa se zbog toga osećaju sputano. Oni kažu: „Božja kuća je problematična. Ljude uvek sputavaju u svemu. Šta je pogrešno u tome da se sledi primer poznatih ličnosti? Šta fali tome da se oblačiš jedinstveno, da pokažeš ponešto osobenosti i da imaš određene zahteve?” Zbog zahteva za glumačkim kostimima i specifičnim izvođenjima u Božjoj kući, u njihovim očima uvek postoji sukob i neusklađenost između tih zahteva i njihove aspiracije da postanu poznate ličnosti i velike zverke. Posledično, u svom srcu se osećaju duboko uznemireno i razmišljaju: „Zašto mi je tako teško da ostvarim svoje aspiracije? Zašto u Božjoj kući na svakom koraku nailazim na prepreke?” Kad iskuse takve misli ili se ta očekivanja ne ispune, osećaju se sputano. U pozadini osećanja sputanosti jeste njihova uverenost da su njihove aspiracije legitimne i da imaju vrednost. Ujedno veruju da nema ničeg pogrešnog u tome što slede svoje aspiracije, da je to njihovo pravo, pa shodno tome u njima počinju da se javljaju emocije sputanosti. Na primer, neki režiseri smatraju da su nakon režiranja nekoliko filmova stekli poprilično iskustvo. Veruju da su njihovi filmovi vredni da se prikažu i da su, u odnosu na ranije, unapređeni u smislu fotografije, montaže, glumačkog izvođenja i rukovođenja svakojakim sličnim segmentima na filmu. Nakon što su dobili direktive od Višnjeg, njihovi filmovi napokon zadovoljavaju određene standarde i objavljeni su na vreme. Reklo bi se da to potvrđuje da je njihovo stremljenje da postanu režiser koji je u skladu s merilom jedna prikladna, legitimna i neophodna aspiracija. Međutim, dok slede svoj cilj da postanu režiseri koji su u skladu sa merilom, neke od njihovih neprincipijelnih ideja, gledišta i postupaka često bivaju odbačeni, opozvani ili ne dobiju priznanje. Često se čak možda suoče sa orezivanjem. Zbog toga duboko u svom srcu imaju osećaj sputanosti i kažu: „Zašto je tako teško biti režiser u Božjoj kući? Pogledajte one režisere u svetu nevernika, kako su samo glamurozni. Ljudi im poslužuju čaj, toče im piće, pa im čak peru i noge. U Božjoj kući, kad si režiser nemaš status ni slavu, niko te ne poštuje niti ti se divi. Zašto nas uvek orezuju? Šta god da uradimo, nikad nije dobro. Kako je to sputavajuće! Imamo sopstvene ideje, gledišta i profesionalne sposobnosti, pa zašto nas onda uvek orezuju? Je li pogrešno slediti sopstvene aspiracije ili je moguće da je slediti sopstvene aspiracije nelegitimno? Zašto nam je tako teško da ostvarimo svoje aspiracije? To je tako sputavajuće!” Kako god da o tome razmišljaju, i dalje se osećaju sputano. Ima i određenih pevača koji kažu: „U Božjoj kući težim jedino tome da budem pevač u skladu s merilom, da dobro pevam, pokažem sopstveni stil i da me vole svi koji me čuju.” Međutim, Božja kuća često postavlja razne zahteve i načela za pevanje himni, a ti pevači se neretko orezuju zato što krše te zahteve. Kad ih ne orezuju, oni smatraju da mogu glatko da ostvare svoje aspiracije. Međutim, kad ih orezuju i kad dožive nekoliko neuspeha, osećaju kao da su njihov trud i postignuća u tom periodu poništeni i da kreću sasvim od nule. Zbog toga im se duboko u srcu javlja osećanje sputanosti i kažu: „Ah, zaista mi je teško da ostvarim svoje aspiracije! Ovaj svet je ogroman, ali za mene kao da nema mesta. Isto je i u Božjoj kući. Zašto mi je tako teško da gradim svoju karijeru? Zašto je tako teško da radim stvari koje želim da radim? Niko mi ne daje zeleno svetlo, na svakom koraku nailazim na prepreke i neprekidno me orezuju. Sve to je zaista izazovno i sputavajuće! U svetu nevernika, nevernici uvek spletkare i bore se jedni protiv drugih, na svakom koraku u karijeri nailaziš na prepreke, pa je tako normalno osećati se sputano. Ali zašto se i dalje osećam sputano nakon što sa svojim aspiracijama dođem u Božju kuću?” Oni koji se u Božjoj kući bave raznim zadacima, tokom procesa ostvarenja svojih aspiracija često doživljavaju neuspehe, često ih obezvređuju, često ih orezuju i priznanja im često izmiču. Nakon što pasivno dožive ove stvari, raspoloženje im se nesvesno pokvari, osećaju da im nije do života i da im je nemoguće da ostvare aspiracije. Pre nego što su došli u Božju kuću, mislili su: „Svoje aspiracije i ambicije nosim sa sobom. Imam svoje želje, a Božja kuća nudi beskonačne mogućnosti. Mogu da postanem režiser, glumac, delatnik na izradi tekstova ili čak plesač, pevač ili muzičar koji je u skladu s merilom.” U vreme dok nisu mogli da pokažu svoje talente i da ostvare svoje aspiracije, verovali su da će im Božja kuća obezbediti sopstvenu pozornicu, sa ogromnim prostorom u kome njihove aspiracije, snovi i ambicije mogu da se ostvare. Smatrali su da je pozornica u Božjoj kući posebno velika. Međutim, nakon toliko godina, pitaju se: „Zašto imam osećaj kao da mi pozornica pod nogama izmiče? Zašto se moj svet sužava? Mogućnost da ostvarim svoje aspiracije deluje mi sve dalje, čak i nedostižno. Šta se to događa?” U tom trenutku, ovi ljudi i dalje neće odustati od svojih aspiracija niti će dovesti u pitanje ispravnost tih aspiracija i želja. Te aspiracije i želje i dalje unose u obavljanje svojih dužnosti. Shodno tome, ljude svuda prate emocije sputanosti, bilo dok slede svoje aspiracije i želje ili dok izvršavaju svoje stvarne dužnosti. Za one koji nose emocije sputanosti ili koji ne mogu da ih otpuste, suprotstavljenost između jednih i drugih je nepomirljiva. Oni unose osećanje sputanosti kako u ostvarivanje svojih aspiracija i želja tako i u obavljanje svojih dužnosti. Prema tome, bez obzira na sve, ljudi se neprekidno prilagođavaju, neprekidno slede svoje aspiracije i snove dok izvršavaju svoje dužnosti. Može se takođe reći da svoje dužnosti ljudi izvršavaju sa kontradiktornim stavom, osećajući se sve vreme sputano i nevoljno. Međutim, da bi ostvarili svoje aspiracije i želje, da bi pokazali svoju vrednost i sledili te aspiracije i želje, oni nemaju drugog izbora nego da izvršavaju svoje dužnosti. Nisu sigurni zašto to rade, šta žele da dobiju, koju svrhu nastoje da postignu, pokušavaju da slede ili pokušavaju da ostvare. To im postaje sve neodređenije, a put pred njima deluje sve nejasnije. U takvom stanju, zar im nije teško da otpuste ili razreše svoje emocije sputanosti? (Jeste.)

Nakon dosadašnjeg razgovora u zajedništvu, hajde da nastavimo razgovorom o načinu na koji ljudi treba da shvate i dožive odnos između svojih aspiracija, želja i svojih dužnosti. Hajde da prvo razgovaramo o aspiracijama, konkretno, o aspiracijama onih ljudi koje smo prethodno pominjali. Da li je primereno da ljudi teže ostvarenju sopstvenih aspiracija u Božjoj kući? (Ne, to nije primereno.) Kakva je priroda tog problema? Zašto je to neprimereno? (Težeći ostvarenju svojih aspiracija dok izvršavaju svoje dužnosti, oni se pokazuju i izgrađuju sopstvene karijere, umesto da teže ispunjenju svojih dužnosti kao stvorena bića.) Recite Mi, da li je neprimereno težiti ostvarenju sopstvenih aspiracija i želja? (Da, neprimereno je.) Ako kažete da je neprimereno, da li se čovek time lišava svojih ljudskih prava? (Ne, ne lišava se.) U čemu je onda problem? (Kad ljudi veruju u Boga, oni treba da streme ka istini i slede put koji su im Božje reči zacrtale da slede. Ako slede jedino svoje želje i aspiracije, oni slede ono što njihovo telo želi, a to je ideologija kojom ih je zadojio Sotona.) U svetu se smatra primerenim slediti ostvarenje sopstvenih aspiracija. Kakve god da su aspiracije kojima težiš, to je u redu sve dok su one zakonite i time se ne prekoračuju nikakva moralna ograničenja. Niko ništa ne dovodi u pitanje, pa nisi izložen pitanjima ispravnog ili pogrešnog. Težiš onome što ti se lično dopada i ako to dobiješ, ako postigneš svoj cilj, onda si uspešan; ali ako ti on izmakne, ako ne uspeš, onda je to tvoja lična stvar. Međutim, kad uđeš u Božju kuću, na posebno mesto, kakve god aspiracije i želje da donosiš sa sobom, treba sve da ih otpustiš. Zašto je to tako? Stremljenje aspiracijama i željama, šta god da je to čemu konkretno stremiš – hajde da razgovaramo samo o tom stremljenju – njegov tok delovanja i put kojim ono ide, sve se vrti oko egoizma, ličnih interesa, statusa i reputacije. To je sve što je u težištu tog stremljenja. Drugim rečima, kad ljudi streme ostvarenju svojih aspiracija, jedini koji od toga imaju koristi jesu oni sami. Da li je pravedno da neka osoba stremi ostvarenju svojih aspiracija zarad statusa, reputacije, sujete i fizičkih interesa? (Ne, nije pravedno.) Metode i pristupi koje ta osoba usvaja zarad ličnih i privatnih aspiracija, misli i želja, svi su redom sebični i usmereni su na lični dobitak. Ako ih odmeravamo prema istini, oni nisu pravedni niti su legitimni. Ljudi treba da ih otpuste, zar to nije izvesno? (Da, jeste.) Treba da ih otpuste, da otpuste egoizam, otpuste lične aspiracije i želje. To se zapaža iz perspektive suštine puteva kojim ljudi idu – stremiti ostvarenju svojih aspiracija i želja nije pozitivna stvar, opovrgnuta je. To je jedan aspekt. Hajde da sada porazgovaramo o drugom aspektu. Kakvo je mesto Božja kuća, crkva, nezavisno od sopstvenog naziva? Kakvo je to mesto? Koja je suština crkve, Božje kuće? Pre svega, teorijski posmatrano, to nije svet, nije društvo niti ijedna ljudska korporacija ili organizacija u društvu. Ona ne pripada svetu niti ljudskom rodu. Zašto je osnovana? Koji je bio razlog njenog pojavljivanja i postojanja? Razlog su Bog i Njegovo delo, zar ne? (Tako je.) Crkva, Božja kuća, postoji zbog Božjeg prisustva i Njegovog dela. Prema tome, da li je crkva, Božja kuća, mesto za pokazivanje ličnih talenata i ispunjenje ličnih aspiracija, ambicija i želja? (Ne, nije.) Jasno je da nije. Crkva, Božja kuća, postoji zbog Božjeg prisustva i prisustva Njegovog dela. Kao takva, ona nije mesto na kome se pokazuju lični talenti niti ostvaruju lični aspiracije, ambicije i želje. U njenom težištu nisu život u telu, telesni izgledi, slava i dobitak, status, reputacija i tome slično – ona ne funkcioniše zbog njih. Niti je nastala i ne postoji zbog materijalne slave, statusa, uživanja ili izgleda ljudi. Prema tome, kakvo je ona mesto? Pošto je crkva, Božja kuća, bila osnovana zbog Božjeg prisustva i prisustva Njegovog dela, zar ona ne treba da sprovodi Božju volju, da propagira Njegove reči i da svedoči o Njemu? (Da.) Zar ovo nije istina? (Jeste.) Crkva, Božja kuća, postoji zbog prisustva Boga i Njegovog dela, pa stoga može sprovoditi jedino Božju volju, propagirati Njegove reči i svedočiti o Njemu. Ona nema nikakve veze sa ličnim statusom, slavom, izgledima niti i sa jednim drugim interesima. Načela koja uređuju sav posao koji obavlja crkva, Božja kuća, treba da se zasnivaju na Božjim rečima, Njegovim zahtevima i Njegovim učenjima. Uopšteno govoreći, može se reći da su u njenom težištu Božja volja i Njegovo delo; konkretno, širenje jevanđelja o carstvu, svedočenje o Njegovoj reči i njeno propagiranje. Da li je to tačno? (Jeste.) Osim što sprovodi Božju volju, propagira Njegove reči i svedoči o Njemu, postoji li nešto još važnije za crkvu, Božju kuću? (To je mesto na kome Božji izabrani narod doživljava Njegovo delo, prima pročišćenje i dobija spasenje.) Pogodili ste u suštinu. Crkva, Božja kuća, mesto je gde se sprovodi Božja volja, Njegova reč se propagira, o Njemu svedoči i, najvažnije, to je mesto na kome ljudi mogu da dobiju spasenje. Da li si to upamtio? (Jesam.) Pročitaj. (Crkva, Božja kuća, mesto je gde se sprovodi Božja volja, Njegova reč se propagira, o Njemu svedoči i Božji izabrani narod dobija pročišćenje i spasenje.) Crkva, Božja kuća, mesto je gde se sprovodi Božja volja, Njegova reč se propagira, o Njemu svedoči i Njegov izabrani narod dobija pročišćenje i spasenje. To je takvo mesto. Na takvom mestu, postoji li ijedan zadatak ili projekat, ma šta to bilo, koji je usaglašen sa ispunjenjem ličnih aspiracija i želja? Nema nijednog rada ni projekta koji služe svrsi ispunjenja ličnih aspiracija i želja, niti postoji ijedan njihov aspekt za ostvarenje ličnih aspiracija i želja. Prema tome, treba li lične aspiracije i želje da postoje u Božjoj kući? (Ne treba.) Ne treba, zato što su lične aspiracije i želje u sukobu sa svakim poslom koji Bog želi da izvrši u crkvi. Lične aspiracije i želje oprečne su svakom poslu koji se izvršava u crkvi. Oprečne su istini, odstupaju od Božje volje, od propagiranja Njegovih reči, od svedočenja o Njemu i od dela pročišćenja i spasenja za Božji izabrani narod. Kakve god da su nečije aspiracije, dokle god su one lične aspiracije i želje, one će ljude sprečavati da slede Božju volju i uticati na propagiranje Njegovih reči i svedočenje o Njemu ili će ih sprečavati. Jasno, dokle god su to lične aspiracije i želje, one ljudima neće dozvoliti da dobiju pročišćenje i spasenje. Nije reč samo o protivrečnosti te dve strane, već su one međusobno suštinski oprečne. Dok slediš sopstvene aspiracije i želje, ti remetiš sprovođenje Božje volje, rad na propagiranju Njegovih reči i svedočenje o Njemu, kao i sopstveno spasenje i spasenje drugih ljudi. Ukratko, šta god da su ljudske aspiracije, one se ne sastoje u tome da se sledi Božja volja i ne mogu da postignu stvarni rezultat potpune pokornosti Bogu. Kad ljudi slede svoje aspiracije i želje, njihov krajnji cilj nije u tome da shvate istinu niti da razumeju kako da se vladaju, kako da udovolje Božjim namerama i kako da dobro obavljaju svoje dužnosti i ispune svoju ulogu stvorenih bića. Cilj nije u tome da se ljudi istinski boje Boga i da Mu budu pokorni. Naprotiv, što se više ostvaruju čovekove aspiracije i želje, on se sve više udaljava od Boga i sve je bliži Sotoni. Isto tako, što više čovek sledi svoje aspiracije i ostvaruje ih, njegovo je srce sve buntovnije prema Bogu, sve se više odmiče od Boga i, na kraju, kad taj čovek bude u stanju da ispuni aspiracije koje želi i ostvari i zadovolji svoje želje, on sve više prezire Boga, Njegovu suverenost i sve što je u vezi sa Njim. On može čak poći putem poricanja, opiranja i suprotstavljanja prema Bogu. To je konačni ishod.

Nakon što shvate šta je Božja kuća, crkva, ljudi takođe treba da razumeju kakvo stanovište i stav da zauzmu dok žive i opstaju u Božjoj kući kao njeni pripadnici. Neki ljudi su rekli: „Nećeš da nam dozvoliš da sledimo ostvarenje naših aspiracija niti da ostvarimo sopstvene želje”. Ja vas ne ograničavam da sledite sopstvene aspiracije; Ja ti govorim kako da primereno živiš u Božjoj kući, kako da pravilno zauzmeš prikladan stav i ispuniš svoje dužnosti u Božjoj kući kao stvoreno biće. Ako istrajavaš u tome da slediš ostvarenje svojih aspiracija, onda mogu da budem direktan i kažem: Molim te, idi! Crkva nije mesto na kome ćeš slediti ostvarenje svojih aspiracija. Izvan Božje kuće sa svojim aspiracijama možeš da radiš šta ti je volja i da slediš svoje aspiracije i ambicije. Samo treba da napustiš Božju kuću i niko se neće mešati u ono što radiš. Međutim, crkva, Božja kuća, nije prikladno mesto na kom ćeš težiti ka ostvarenju svojih aspiracija. Da budem još precizniji, na ovom mestu je nemoguće da slediš svoje aspiracije i želje. Ostaneš li u Božjoj kući, crkvi, makar i na jedan dan, ni ne pomišljaj da ostvaruješ ili slediš svoje aspiracije. Ako kažeš: „Odustajem od svojih aspiracija. Spreman sam da izvršavam svoje dužnosti prema Božjim zahtevima i da postanem stvoreno biće koje je u skladu s merilom”, onda bi to bilo prihvatljivo. Mogao bi da izvršavaš svoje dužnosti shodno svom mestu i prema pravilima u Božjoj kući. Ali ako istrajavaš u tome da slediš i ostvaruješ svoje aspiracije, sa ciljem da svoj život ne proživiš uzalud, onda možeš da odustaneš od svojih dužnosti i napustiš Božju kuću. Ili možeš da napišeš izjavu u kojoj navodiš: „Dobrovoljno se povlačim iz Crkve Svemogućeg Boga kako bih sledio ostvarenje sopstvenih aspiracija i želja. Svet je velik i u njemu sigurno postoji mesto za mene. Zbogom.” Time možeš da odeš na način koji je prikladan i primeren i da slediš sopstvene aspiracije. Međutim, ako kažeš: „Radije ću odustati od sopstvenih aspiracija, ispunjavati svoje dužnosti u Božjoj kući, biti stvoreno biće koje je u skladu s merilom i stremiti spasenju”, onda možemo pronaći zajednički jezik. Pošto želiš da ostaneš u Božjoj kući kao član koji ima smireno srce, trebalo bi prvo da naučiš da tragaš za istinom u svim stvarima, da ispunjavaš svoje dužnosti najbolje što možeš i da budeš u stanju da razumeš i primenjuješ istinu – na taj način, ti ćeš u Božjoj kući biti stvoreno biće i po imenu i u stvarnosti. Identitet ljudskog roda je identitet stvorenih bića; u Božjim očima, ljudi su upravo to. Dakle, kako možeš da budeš stvoreno biće koje je u skladu s merilom? Da bi to bilo moguće moraš da naučiš da slušaš Božje reči i da se vladaš u skladu sa Božjim zahtevima. Ne radi se o tome da je stvar svršena jednom kada ti Bog da ovu titulu; naprotiv, pošto si stvoreno biće, trebalo bi da izvršavaš dužnost stvorenog bića, a pošto si stvoreno biće, trebalo bi da izvršavaš odgovornosti stvorenog bića. Dakle, šta je dužnost stvorenog bića? Koje su odgovornosti stvorenog bića? Božja reč jasno izlaže dužnosti, obaveze i odgovornosti stvorenih bića, zar ne? Pretpostavimo da si preuzeo dužnost stvorenog bića. Dakle, od danas pa nadalje, ti si istinski član Božje kuće; to jest, ti priznaješ sebe kao jedno od stvorenih bića Božjih. Od danas pa nadalje, trebalo bi da preformulišeš svoje životne planove – više ne bi trebalo da stremiš ka težnjama, željama i ciljevima koje si prethodno postavio za svoj život. Umesto toga, trebalo bi da usvojiš nov identitet i novu perspektivu, da isplaniraš životne ciljeve i pravac koje bi trebalo da imaš kao stvoreno biće. Prvo, tvoji ciljevi i pravac ne bi trebalo da budu da preuzmeš vodeću ulogu, da predvodiš u bilo kojoj delatnosti ili da se u njoj ističeš, ili da postaneš poznata ličnost koja se bavi određenim poslom ili vlada određenom profesionalnom veštinom. Umesto toga, trebalo bi da prihvatiš svoju dužnost od Boga – to jest, moraš da znaš koji posao bi trebalo da radiš i koju dužnost treba da obavljaš sada, u ovom trenutku, i moraš da tragaš za Božjim namerama. Šta god Bog od tebe zahteva da radiš i koju god dužnost ti je uredila Božja kuća, moraš da shvatiš i da ti postanu jasne istine koje bi trebalo da razumeš i načela koja bi trebalo da slediš i dokučiš za ispunjavanje te dužnosti. Ako ne možeš da ih zapamtiš, možeš da ih zapišeš, da ih malo češće pogledaš kada imaš vremena, i da o njima više razmišljaš. Kao jedno od Božjih stvorenih bića, tvoj primarni životni cilj trebalo bi da bude da ispunjavaš svoju dužnost kao stvoreno biće i da budeš stvoreno biće koje je u skladu s merilom. To je najosnovniji životni cilj koji bi trebalo da imaš. Drugo i konkretnije je kako da ispunjavaš svoju dužnost kao stvoreno biće i da budeš stvoreno biće koje je u skladu s merilom. To je najvažnije. Ovi pravci i ciljevi kojima teži iskvareni ljudski rod – kao što su ugled, status, sujeta i lični izgledi – sve su to stvari kojih bi trebalo da se odrekneš. Neki će možda upitati: „Zašto od njih treba da odustanemo?” Stvar je jednostavna. Stremljenje slavi, dobitku i statusu će ometati sprovođenje Božje volje, prekidaće određeni posao u Božjoj kući ili crkvi, pa će čak i podrivati određeni posao crkve. Uticaće na propagiranje Božje reči, na svedočenje o Bogu i, što je najozbiljnije, na to da ljudi dobiju spasenje. Kako bi ispunjavao svoju dužnost shodno merilu i postao stvoreno biće koje je u skladu s merilom, svoje ciljeve možeš da postaviš i svoja iskustva možeš da rezimiraš kako god želiš, ali nikad ne treba da slediš ostvarenje svojih aspiracija. Tvoje aspiracije ne treba da se pomešaju ni sa jednim načelom ni pristupom koje imaš u obavljanju svoje dužnosti. Kako bi dobro i shodno merilu obavljao svoju dužnost i postao dobro stvoreno biće, treba da tražiš načela u Božjim rečima i precizniji put primene, a ne da sažimaš svoje lične ideje i mogućnosti van Božjih reči. Ta načela primene naposletku se svode na to kako da budeš stvoreno biće koje je u skladu s merilom i kako da ispunjavaš svoju dužnost. Težište svega je u shvatanju istine, ispunjavanju tvoje dužnosti kao stvorenog bića i u tome da na kraju razumeš načela kojih se treba pridržavati pri suočavanju sa raznim ljudima, događajima i stvarima tokom procesa obavljanja tvoje dužnosti ili u tvom svakodnevnom životu. Da li je to jasno? (Jeste.) Naravno, ako svoju dužnost obavljaš prema zahtevima i načelima Božje kuće i težiš tome da budeš stvoreno biće koje je u skladu s merilom, moći ćeš da postigneš te rezultate. Međutim, ako slediš ostvarenje svojih aspiracija, nikada nećeš dobiti Božje odobravanje.

Ako ljudi uporno slede ostvarenje sopstvenih aspiracija a na slede put stremljenja ka istini, na kraju će postati znatno više nadmeni, sebični, agresivni, podmukli i pohlepni. I šta još? Postaće i sve umišljeniji i puni sebe. Međutim, kad ljudi odustanu od toga da slede ostvarenje sopstvenih aspiracija i želja i umesto toga teže shvatanju različitih istina, kao i različitih aspekata Božjih reči i kriterijuma istine koji se odnose na način na koji ljudi posmatraju ljude i stvari, kako se vladaju i deluju, oni će živeti sa više ljudskog obličja. Pri obavljanju raznih zadataka ili pri doživljavanju različitih okruženja, više se neće osećati izgubljeno i zbunjeno kao ranije. Povrh toga, više neće biti zarobljeni u negativnim emocijama kao što su prethodno često bili, nemoćni da se iz njih izvuku, sputani i vezani tim negativnim mislima i emocijama, da bi ih na kraju razne negativne emocije kontrolisale i obuzele. Stremljenje ostvarenju sopstvenih aspiracija i želja ljude jedino sve dalje odvodi od načela Božjih reči i od toga da pravilno postanu stvorena bića koja su u skladu s merilom. Oni nisu svesni kako da se pokore Božjim uređenjima i orkestracijama i ne razumeju suštinu ljudskog života, starenja, bolesti i smrti. Ne znaju kako da postupaju sa mržnjom niti kako da se nose sa raznim negativnim emocijama. Naravno, nemaju pojma ni kako da postupaju sa ljudima, događajima i stvarima koji ulaze u njihov život. Kad se suoče sa raznim ljudima, događajima i stvarima, bespomoćni su, ispunjeni su zbrkom i pometeni. Na kraju, mogu samo da prepuste tim negativnim emocijama i mislima i gledištima da se šire i rastu u njihovom srcu, dozvoljavajući im da ih kontrolišu i vezuju. Osim toga, vođeni tim negativnim emocijama ili mislima i gledištima, mogu takođe da se prepuste ekstremnim ponašanjima ili da učine stvari kojima škode sebi i drugima, prouzrokujući nezamislive posledice. Takvi postupci ometaju ljudske legitimne težnje i škode savesti i razumu koje bi ljudi trebalo da imaju. Stoga je sada najvažnije da ljudi duboko u svom srcu istraže koje su to stvari za kojima još uvek žude, i koje su to stvari koje su od tela, od sveta i od interesa tela, kao što su slava, prestiž, reputacija, status, bogatstvo i tome slično, a za kojima oni i dalje žude, još uvek su im potrebne, a koje ne mogu da prozru i koje ih često vezuju i iskušavaju. Te stvari ljude čak možda duboko porobljavaju ili oni prema njima imaju duboko divljenje, pa bi i uz najmanju grešku, u svakom trenutku i na svakom mestu, one lako mogle da ih zarobe. U tom slučaju, te stvari su njihove aspiracije. Onoga časa kad ostvare te aspiracije, one postaju njihova kob i izvor su njihove propasti. Kako gledate na ovu stvar? (Duboko u svom srcu ljudi treba da ispitaju za kojim stvarima i dalje žude. Moraju da prozru stvari kao što su telesna i svetovna slava, prestiž, reputacija, status, bogatstvo i tome slično; u suprotnom, te stvari ih lako mogu porobiti.) One ih mogu porobiti, zar ne? Prema tome, te telesne stvari su veoma opasne. Ukoliko ne možeš da ih prozreš, uvek ćeš biti u opasnosti da se nađeš pod njihovim uticajem ili da te čak porobe. Dakle, sada je najvažnije da na osnovu Božjih reči i istine raščlanite i shvatite te telesne stvari koje sam ranije pominjao. Čim budete mogli da ih iskopate i razaznate, treba da ih otpustite i da svoje telo, um i energiju usmerite u pravcu toga da postanete obično stvoreno biće, kao i u svoje trenutne dužnosti i posao. Prestanite sebe da posmatrate kao posebnu ili nepobedivu osobu, ili kao nekoga sa izuzetnim talentima ili sposobnostima. Samo si beznačajan pojedinac. Koliko si beznačajan? Među svim stvorenim bićima i stvarima stvorenim od Boga, samo si jedna od njih, ona najobičnija. U kojoj meri si običan? Običan si koliko vlat trave, bilo koje stablo, planina, kap vode ili čak zrno peska na obali koje je stvorio Bog. Nemaš čime da se razmećeš, u tebi nema ničeg vrednog divljenja. Eto u kojoj meri si običan. Osim toga, ako u dubini tvog srca slike idola, velikih ličnosti, slavnih ličnosti i velikana još uvek stoje uzdignute visoko ili postoje određene stvari na kojima drugima zavidiš, treba da ih ukloniš i otpustiš. Treba da prozreš njihovu priroda-suštinu i vratiš se na put postojanja kao običnog stvorenog bića. Da budeš obično stvoreno biće i da ispunjavaš svoje dužnosti najosnovnija je stvar koju treba da radiš. Zatim, treba da se vratiš ovoj temi stremljenja ka istini i da se više potrudiš oko istine. Svoju izloženost spoljnim vestima, informacijama, događajima i profilima slavnih ličnosti potrudi se da svedeš na najmanju meru. Biće najbolje da izbegneš sve ono što bi moglo iznova da zapali želju da ostvariš sopstvene aspiracije. Sada je potrebno da se distanciraš od ljudi, događaja i stvari koje ti nimalo ne koriste i koje su negativne. Od njih se izoluj i pokušaj da se kloniš svega u ovom komplikovanom i haotičnom svetu. Čak ni ako ti te stvari ne predstavljaju nikakvu opasnost niti iskušenje, od njih svejedno treba da se distanciraš. Baš kao što je Mojsije četrdeset godina živeo u pustinji; nije li svejedno mogao da živi dobro? Uprkos njegovoj lošoj sposobnosti govora, Bog ga je na kraju odabrao, a to je bilo najčasnije u njegovom životu. Nije bilo ništa loše. Stoga, prvo i osnovno, izbavi svoje srce iz dubina svojih misli, i duboko u svojim mislima trebalo bi da poseduješ način razmišljanja gladan i žedan pravednosti, koji u tvojoj veri stremi ka istini. Treba da imaš takav plan, takvu rešenost i želju, a ne da se stalno zadržavaš na svojim aspiracijama ili da ulažeš napor i svoje misli u to hoćeš li moći ili nećeš moći da ih ostvariš. U potpunosti treba da prekineš svoju povezanost sa pređašnjim aspiracijama i željama i da stremiš tome da budeš stvoreno biće koje je u skladu s merilom i obično. Nije loše biti jedno od običnih stvorenih bića. Zašto to kažem? To je zapravo dobra stvar. Čim počneš da otpuštaš svoje telesne aspiracije i želje, čim doneseš čvrstu odluku da budeš obično stvoreno biće bez ikakvog posebnog statusa, položaja ili vrednosti, to znači da imaš spremnost i rešenost da se potpuno predaš pod vrhovnu vlast Božju, pod vrhovnu vlast Stvoritelja, i Bogu dozvoliš da orkestrira i vlada nad tvojim životom. Imaš spremnost da se pokoriš, da odustaneš od ličnih aspiracija i želja i ostaviš ih po strani, da dozvoliš Bogu da bude tvoj Gospod i da vlada nad tvojom sudbinom, da postaneš stvoreno biće koje je u skladu s merilom i koje ima takav način razmišljanja, te da sa takvim načinom razmišljanja i stavom dobro ispunjavaš svoju dužnost. Takav pogled na život treba da imaš. Je li to ispravno? Je li to istina? (Jeste.) Na šta su usredsređeni tvoji životni ciljevi i smer tvog života? (Na ispunjavanje dužnosti stvorenog bića.) To je najosnovnije. I na šta još? (Na stremljenje da postanem obično stvoreno biće.) Ima li još nečega? (Da stremim ka istini da bih postigao spasenje.) Eto još jedne stvari. Još nešto? (Da se usredsredim na Božje reči i da se više potrudim oko istine.) To je malo konkretnije, zar ne? Svi vaši životni ciljevi i smer vašeg života treba da se okreću oko Božjih reči i treba više da se potrudite oko istine. Preuzmi pređašnji entuzijazam koji si imao u stremljenju nejasnim aspiracijama i preusmeri ga u pravcu čitanja Božjih reči i razmišljanja o istini, pa vidi hoćeš li ostvariti napredak u pravcu istine. Ako si zaista ostvario napredak u pravcu istine, u tebi će nastupiti konkretna ispoljavanja. Odnosno, kad se suočiš sa raznim ljudima, događajima i stvarima koji podrazumevaju ljudske misli i gledišta, kao i načela, više se nećeš osećati zbunjeno, smeteno, začuđeno niti unezvereno. Umesto toga, molićeš se Bogu, usmeravaće te Njegove reči, imaćeš smireno i nepokolebljivo srce i znaćeš kako da postupaš na način koji se pokorava Bogu i u skladu je sa Njegovim namerama. Tada ćeš zaista biti na pravom putu u životu. U svom životu mnogi ljudi ostvaruju spor napredak jer, tokom izvršavanja svojih dužnosti, uvek slede sopstvene aspiracije, slavu, status i životne ciljeve koje zamišljaju, i žele da dobiju blagoslove dok zadovoljavaju sopstvene telesne želje. Shodno tome, oni ne mogu da ispunjavaju svoje dužnosti na prizeman način i ne doživljavaju pravi život-ulazak. Od početka pa do kraja, sa drugima ne mogu da podele iskreno iskustveno svedočenje. Posledično, koliko god dugo da izvršavaju svoje dužnosti, njihov napredak prema ulasku u život i istini ostaje minimalan i rađa sasvim malo plodova. Kad bi se zaista posvetio izvršavanju svojih dužnosti, ulažući svu svoju energiju u stremljenje ka istini i veliki trud u pravcu istine, ne bi bio u trenutnom stanju, ne bi imao trenutni rast niti bi bio u trenutnoj situaciji. To je stoga što se ljudi obično usredsređuju jedino na ovozemaljske zadatke, profesionalni rad i zadatak koji je pred njima, a osnovna suština tih aktivnosti je u ispunjenju ličnih želja i težnji, uz istovremeno ostvarenje njihovih aspiracija. Koje su to aspiracije? Ljudi uvek žele da sebe pronađu u svom poslu i nakon što postignu određene uspehe, ostvare određene rezultate i od drugih steknu priznanje, istovremeno uvek žele da ostvare svoje snove i ciljeve svojih težnji kako bi dokazali sopstvenu vrednost. Tada se osećaju ispunjeno. Međutim, to nije stremljenje ka istini; to je obično ispunjavanje praznine u sebi i korišćenje rada da bi obogatili svoj život. Zar nije baš tako? (Jeste.) Prema tome, nezavisno od toga koliko neka osoba radi odnosno koliki je posao obavila, sve to nema veze sa istinom. Ona i dalje ne shvata istinu i daleko je od stremljenja ka njoj. Kad je reč o načelima povezanim sa njihovim radnim dužnostima, ljudi i dalje nemaju ulazak niti razumevanje. Shodno tome, osećate se iscrpljeno i pitate se: „Zašto nas uvek orezuju? Mnogo smo se potrudili, istrpeli smo mnoge muke i platili smo visoku cenu. Zašto nas i dalje orezuju?” Zato što ne razumeš načela. Nikada nisi razumeo ni dokučio načela, niti si se oko njih imalo potrudio. Drugim rečima, nisi se potrudio oko istine, oko Božjih reči. Naprosto slediš nekoliko pravila i ponašaš se u skladu sa svojom maštom. Uvek živiš u svetu sopstvenih aspiracija i predstava, a sve što radiš nevažno je za istinu. Ti gradiš sopstvenu karijeru, a ne slediš Božju volju. Prema tome, i dalje ne shvataš načela u Božjim rečima i na kraju su neki ljudi okarakterisani kao službenici, a neki osećaju da im je učinjena nepravda. Zašto osećaju da im je učinjena nepravda? Zato što smatraju da je to što su propatili i cena koju su platili isto što i primena istine. Zapravo, njihova patnja i plaćanje cene samo su podnošenje izvesnih muka. To nije primena istine i to ne znači slediti Božji put. Preciznije, to nema nikakve veze sa primenom istine; to je samo ulaganje truda i izvršavanje posla. Da li se običnim ulaganjem truda i izvršavanjem posla vaše dužnosti ispunjavaju shodno merilu? Da li to znači biti stvoreno biće koje je u skladu s merilom? (Ne.) Između to dvoje postoji udaljenost i jaz.

Kad je reč o temi otpuštanja negativnih emocija sputanosti, hajde da za danas na ovom mestu prekinemo naš razgovor u zajedništvu. Možete li jasno da uvidite ove probleme koji nastaju za one ljude koji se osećaju sputano jer ne mogu da ostvare sopstvene aspiracije i želje? (Da, to je jasno.) Šta je jasno? Hajde da to malo rezimiramo. Pre svega, hajde da razgovaramo o tome šta su aspiracije. Aspiracije koje ovde raščlanjujemo su negativne, nisu legitimne i nisu pozitivne stvari. Šta su aspiracije? Navedite mi definiciju „aspiracije” vrlo preciznim rečima. (To su prazne misli koje odstupaju od normalne ljudske savesti i razuma, koje ljudi zamišljaju sami za sebe, ali koje nisu u skladu sa stvarnošću. Nisu realne.) To što si pomenuo jesu aspiracije idealista. Kako bi uopšteno definisao aspiracije? Možete li da ih definišete? Da li ih je teško definisati? Šta su ciljevi kojima se teži i koje ljudi postavljaju zarad sopstvenog statusa, reputacije i izgleda? (Ciljevi kojima se teži i koje ljudi postavljaju zarad sopstvenog statusa, reputacije i izgleda jesu aspiracije.) Je li ova definicija ispravna? (Jeste.) Ciljevi kojima se teži i koji su postavljeni zarad čovekovog ličnog statusa, reputacije, izgleda i interesa jesu aspiracije i želje. Je li to šira definicija aspiracija na koju se pozivaju nevernici? Mi ih definišemo shodno njihovoj osnovnoj suštini, zar ne? (Da.) Bez obzira na konkretnu vrstu aspiracija, da li su one uzvišene, niske ili prosečne, sve one su ciljevi kojima se teži i koje su ljudi postavili zarad svojih ličnih interesa. Ti ciljevi su njihove aspiracije ili želje. Nisu li to aspiracije onih o kojima smo razgovarali i koje smo raščlanjivali u prethodnim primerima? Ciljevi kojima se teži i koje ljudi postavljaju zarad sopstvenog statusa, reputacije, izgleda, interesa i tome slično, jesu aspiracije i želje. Oni koji slede aspiracije i želje, ali ne mogu da ih ostvare, često se u crkvi osećaju sputano. Ti ljudi se osećaju sputano. Razmisli na trenutak, da li si i ti u takvom stanju i situaciji? Da li i ti često živiš u takvom stanju, sa takvim emocijama? Ako imaš takve emocije, čemu težiš? Sopstvenom statusu, reputaciji, izgledima i interesima. Aspiracije i ciljevi kojima težiš i koje si postavio često su ograničeni i ometeni istinom i pozitivnim stvarima – ne mogu da se ostvare. Shodno tome, osećaš se nesrećno i živiš sa emocijama sputanosti. Zar nije tako? (Jeste.) U tome je problem sa ljudskim aspiracijama. Pre svega smo raščlanili ljudske aspiracije, a o čemu smo zatim razgovarali u zajedništvu? Razgovarali smo o tome da crkva, Božja kuća, nije mesto za ispunjavanje ljudskih aspiracija. Onda smo razgovarali o ispravnim ciljevima kojima ljudi treba da teže u svojoj veri u Boga, o tome kako da budu stvorena bića koja su u skladu s merilom i kako da ispunjavaju dužnosti stvorenog bića. Zar nije tako? (Jeste.) Glavna svrha razgovora u zajedništvu o tim stvarima jeste u tome da se ljudima poruči kako da biraju svoje aspiracije i dužnosti i kako da se prema njima odnose. Ljudi treba da napuste neprikladne aspiracije, a njihove su dužnosti ono za šta u ovom životu treba da plate i čemu treba da posvete ceo svoj život. Dužnosti stvorenog bića su pozitivne stvari, dok ljudske aspiracije to nisu i njih se ne treba pridržavati, već ih treba odbaciti. Ljudi treba da se pridržavaju toga da postanu stvorena bića koja su u skladu s merilom i da tome teže, te da kao takva bića ispunjavaju svoje dužnosti. Prema tome, šta ljudi treba da učine kad su njihove aspiracije u sukobu sa njihovim dužnostima? (Treba da otpuste svoje aspiracije i da ih napuste.) Treba da napuste svoje aspiracije i pridržavaju se svojih dužnosti. Bez obzira na vremenski trenutak i na starost koju dožive, ono što ljudi treba da rade i čemu treba da teže mora da se svodi na to kako da ispunjavaju dužnosti stvorenog bića i postignu pokornost Bogu, Njegovim rečima i istini. Jedino se kroz takvu primenu može živeti smislenim i vrednim životom, zar ne? (Da.) U redu, hajde da za danas na ovom mestu završimo naš razgovor. Doviđenja!
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Kako stremiti ka istini (8)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

I. Otpuštanje raznih negativnih emocija

Prethodno smo u zajedništvu razgovarali o prvom velikom aspektu načina stremljenja ka istini, a to je otpuštanje. Kad je reč o otpuštanju, u zajedništvu smo razgovarali o prvom aspektu primene, a to je otpuštanje raznih negativnih emocija. U razgovoru o raznim ljudskim negativnim emocijama i njihovom raščlanjivanju cilj nam je da se uglavnom pozabavimo pogrešnim i izobličenim idejama i gledištima koji se nalaze u osnovi tih negativnih emocija. Zar nije tako? (Jeste.) Odnosno, rešavanjem negativnih emocija u ljudskom srcu, cilj nam je da se pozabavimo negativnim idejama i gledištima koje ljudi drže duboko u svom srcu spram raznih ljudi, događaja i stvari. Naravno, razotkrivanjem i raščlanjivanjem raznih negativnih emocija i opskrbljivanjem ljudi ispravnim mislima, gledištima i shvatanjem, te razne ljudske negativne emocije takođe bi se mogle razrešiti. Ovo je stoga da ljudi ne budu uznemireni ni vezani pogrešnim i izobličenim idejama i gledištima kad god ih stvari zadese, bilo da je to u njihovom svakodnevnom životu ili na njihovom životnom putu, već da se umesto toga sa svakim danom, kao i sa ljudima, događajima i stvarima koje ih tokom svakog dana zadese, suočavaju sa pozitivnim, ispravnim idejama i gledištima koja su usklađena s istinom. Tako, kad se u stvarnom životu suočavaju sa ljudima, događajima i stvarima, oni neće reagovati naprasito, već će živeti u poretku normalne ljudske savesti i razuma i svakoj situaciji s kojom se suoče ili je iskuse u svom životu i na životnom putu moći će da pristupaju i rešavaju je racionalno, koristeći se preciznim i ispravnim načinima kojima ih je Bog naučio. Jedan aspekt ovoga je da ljudi žive vođeni ispravnim idejama i gledištima, i da budu pod njihovim uticajem. Drugi aspekt je u tome da svaku situaciju rešavaju vođeni ispravnim idejama i gledištima i pod njihovim uticajem. Naravno, sposobnost da se u svakoj situaciji ispravno postupa nije krajnji cilj. Krajnji cilj je da se postigne ono što oni koji veruju u Boga treba da postignu, a to je da se boje Boga i klone zla, da se pokore Bogu i Njegovim uređenjima i orkestracijama, svakom okruženju koje je On uspostavio i, naravno, da se pokoravaju sopstvenoj sudbini nad kojom je On suveren i da žive racionalno među svim ljudima, događajima i stvarima, u svakom okruženju. Ukratko, bilo da u zajedništvu razgovaramo o ljudskim negativnim emocijama i raščlanjujemo ih, ili o negativnim idejama i gledištima, sve to se odnosi na put kojim stvoreno biće treba da ide, životni put koji Bog zahteva od normalne osobe. I, naravno, to se odnosi i na načela koja stvoreno biće treba da ima u pogledu načina na koji posmatra ljude i stvari, načina na koji se vlada i načina na koji postupa. U otpuštanju raznih negativnih emocija prividno je reč o rešavanju ljudskih negativnih emocija i bavljenju negativnim i lažnim idejama i gledištima sakrivenim u osnovi tih negativnih emocija. Zapravo bi se takođe moglo reći da je tu u osnovi reč o usmeravanju ljudi, njihovom opskrbljivanju i pomaganju ljudima, odnosno o učenju ljudi kako da se vladaju i kako da budu istinske i normalne osobe, racionalne osobe, osobe kakvima im Bog nalaže da budu i one koje On voli i prihvata, kad se suočavaju sa raznim okruženjima, ljudima, događajima i stvarima. To je isto kao i drugi aspekti istina-načela, utoliko što se svi odnose na čovekovo vladanje. Spolja posmatrano, tema otpuštanja raznih negativnih emocija naizgled obuhvata sasvim uobičajenu emociju ili stanje u kome ljudi trenutno žive. U stvarnosti, ove emocije i ova jednostavna stanja povezani su sa putem kojim ljudi idu i sa načelima prema kojima se vladaju. Iz ugla neke osobe, oni mogu delovati nevažno i kao da nisu vredni pomena. Međutim, budući da se odnose na gledišta koja ljudi imaju i na perspektive i stanovišta koje usvajaju kad se susreću sa raznim ljudima, događajima i stvarima, oni imaju veze s čovekovim vladanjem. Još konkretnije, oni obuhvataju način na koji se posmatraju ljudi i stvari, kako neko treba da se vlada i kako treba da postupa. Pošto obuhvataju način na koji se posmatraju ljudi i stvari, kako neko treba da se vlada i kako treba da postupa, ove negativne emocije i negativne ideje i gledišta treba neprekidno ispitivati i o njima razmišljati u svakodnevnom ljudskom životu. Naravno, takođe je neophodno da ljudi budu u stanju da se odmah isprave kad god tokom procesa razmišljanja otkriju da imaju negativne emocije ili negativne i lažne ideje i gledišta, kao i da ove negativne emocije i lažne ideje i gledišta mogu odmah da zamene pozitivnim i ispravnim mislima i gledištima koji su u skladu sa istina-načelima. To im omogućava da posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju uzimajući Božje reči kao osnovu i istinu kao kriterijum. To je i način da se ljudske naravi preobraze tako da ljudi budu u skladu sa Bogom, te kako bi postigli da se boje Boga i da se klone zla. Prethodne stvari o kojima smo razgovarali u zajedništvu u osnovi su ključne pojedinosti prvog aspekta, „otpuštanja”, u temi „Kako stremiti ka istini”. Naravno, među raznim ljudskim emocijama, postoje i određene posebne, manje negativne stvari ili neke posebne negativne emocije koje uopšte nisu reprezentativne, a koje se takođe odnose na neke negativne ili lažne misli i gledišta. Za ove negativne emocije ili lažne misli i gledišta se može reći da imaju minimalan uticaj na ljude, pa o njima pojedinačno nećemo detaljnije razgovarati u zajedništvu.

Sve negativne emocije o kojima smo ranije razgovarali u zajedništvu u osnovi mogu predstavljati probleme koji postoje u stvarnom životu ljudi ili na njihovom životnom putu. Ove emocije obuhvataju razna gledišta o tome kako posmatrati ljude i stvari, kako se vladati i postupati. Te razne negativne misli i gledišta o tome kako posmatrati ljude i stvari i kako se vladati i postupati odnose se na šire pravce, glavna načela i na ljudsko stremljenje ka istini. Prema tome, ovo su stvari koje ljudi treba da otpuste i reše unutar svojih misli i gledišta. Neke konkretne, nereprezentativne ili znatno ličnije stvari koje preostaju – kao što su hrana, odevanje, lični život i tako dalje – ne obuhvataju glavna načela o tome kako neko posmatra ljude i stvari i kako se vlada i postupa, pa bi se moglo reći da one ne podrazumevaju potrebu da se pravi razlika između pozitivnih i negativnih stvari. Prema tome, one nisu unutar okvira teme o kojoj razgovaramo u zajedništvu. Na primer, kad neko kaže: „Volim crne stvari”, to predstavlja njegovu slobodu, lični ukus i afinitet. Da li su ovim obuhvaćena neka načela? (Ne, nisu.) Time nije obuhvaćeno kako neko posmatra ljude i stvari, a kamoli to kako se vlada i postupa. Na primer, neko ko nosi naočare za kratkovidost kaže: „Volim naočare sa zlatnim okvirom.” A neko drugi će na to: „Zlatni okviri su tako zastareli. Više volim naočare bez okvira.” Da li ovo uključuje načela o tome kako posmatrati ljude i stvari i kako se vladati i postupati? (Ne, ne uključuje.) To ne uključuje načela o tome kako posmatrati ljude i stvari i kako se vladati i postupati. Drugi kažu: „Imam negativne emocije o svakodnevnim kućnim poslovima i čišćenju. Uvek osećam da me zamaraju i život mi je zbog njih iscrpljujuć. Gnjavaža mi je čak i da jedem. Treba preko sat vremena da se napravi ručak, pa nakon jela moram još da operem posuđe, očistim lonce i sredim kuhinju, a i te stvari mi naročito idu na živce.” Drugi pak kažu: „Život je zamoran. Svako godišnje doba moraš da menjaš odeću, leti je previše toplo koliko god da ti je odeća tanka, a zimi previše hladno koliko god da ti je ona debela. Ovo fizičko telo je zaista prava muka!” Kad im se kosa isprlja, ne žele da je operu, a kad je ne operu, glava ih svrbi. Deluju letargično i aljkavo. Ne mogu da izbegnu da kosu ne operu, ali su iznervirani kad je ipak operu i razmišljaju ovako: „Zar ne bi bilo sjajno da nemam kosu? Ide mi na živce to što mora stalno da se šiša i pere!” Jesu li ovo negativne emocije? (Jesu.) Treba li ove negativne emocije da se razreše? Da li one pripadaju raznoraznim negativnim emocijama koje treba otpustiti? (Ne, ne pripadaju.) Zašto ne pripadaju? (To su samo neke navike i problemi povezani sa fizičkim životom tela.) Žene, posebno odrasle žene, mogu da se nose sa ovim trivijalnim svakodnevnim stvarima, kao što su pranje, sređivanje i čišćenje za sobom. Sa muškarcima je to teže. Oni smatraju da su kuvanje, pranje veša i kućni poslovi gnjavaža. Naročito se muče kad je reč o pranju veša. Treba li da ga operu? Nije im do toga. A da ga ne operu? Previše je prljav i brinu se da će im se drugi rugati, pa ga tek ovlaš provuku kroz vodu. Muškarci i žene imaju donekle različite pristupe i stavove u pogledu rešavanja ovih trivijalnih svakodnevnih stvari. Žene su sklone tome da budu pedantnije i preciznije, obraćaju pažnju na čistoću i izgled, dok muškarci u rešavanju ovih poslova mogu da budu relativno traljavi. Ali u tome nema ničeg pogrešnog. Nije dobro biti previše neuredan; naročito kad živiš s drugim ljudima, razotkrivaćeš previše svojih mana, pa se zbog toga drugima nećeš svideti. Ove mane su nedostaci u tvojoj ljudskosti i treba da prevaziđeš one koje treba da se prevaziđu, i da rešiš one koje treba da se reše. Budi malo marljiviji, organizuj stvari u svom životnom prostoru, uredno složi odeću i prekrivače i sredi i svakog drugog dana organizuj svoje radno okruženje ili to učini na nekoliko dana kako ne bi smetao drugima – to je zaista krajnje jednostavno. Nema potrebe da ti to predstavlja problem, zar ne? (Ne.) A kad je reč o tome koliko često se kupaš ili menjaš odeću, u redu je sve dok to ne utiče na raspoloženje drugih. To je merilo. Ako se u dužem vremenskom periodu ne kupaš, ne pereš kosu, niti menjaš odeću, pa počneš da zaudaraš i niko ne želi da bude u tvojoj blizini, to nije kako treba. Treba da se opereš i sebe upristojiš, makar da drugima ne bi kvario raspoloženje. Ne bi trebalo da imaju potrebu da rukom prekrivaju nos ili usta dok s tobom pričaju i da se zbog tebe osećaju neugodno. Ako se prema tebi drugi ovako ophode, a tebi to nije važno ili te nije briga, onda možeš da nastaviš da živiš po svome. Niko ti nije postavio nikakve prekomerne zahteve. Sve dok to možeš da prihvatiš. Ali, ako ti je zbog toga neprijatno, daj sve od sebe da urediš svoje lično životno okruženje i higijenu, kako to drugima ne bi smetalo. Cilj je da svoj život nepotrebno ne opterećuješ i u njega ne unosiš pritisak, kao i da uvažiš osećanja drugih. Nemoj na druge da vršiš pritisak i nad njima ne sprovodi svoj uticaj na silu. Ovo je minimalni zahtev za normalnu ljudsku savest i razum. Ako ne poseduješ čak ni ovoliko, kako možeš pristojno da se vladaš? Prema tome, ove stvari koje bi neko sa normalnom ljudskošću trebalo da može da postigne ne zahtevaju previše objašnjenja. Božja kuća ne mora da ti daje posebne zadatke ili komande. Trebalo bi da si u stanju da sȃm to rešavaš. Lične stvari koje sam prethodno pomenuo ne obuhvataju načela ili kriterijume o tome kako posmatrati ljude i stvari, kako se vladati i kako postupati. Dakle, da bi ih rešavao, možeš da se osloniš na najosnovniju ljudsku savest i razum. Čovek sa normalnom ljudskom savešću i razumom treba da poseduje ovaj nivo inteligencije. Nema potrebe da se oko toga podiže galama i, povrh toga, ove trivijalne stvari ne treba posmatrati kao pitanja koja nalažu razumevanje ili rešavanje problema kroz stremljenje ka istini, jer su to stvari koje svaka osoba s normalnom ljudskošću može da ostvari. Čak i mali pas razume šta znači biti pristojan. Ako ljudi to ne razumeju, onda oni ne ispunjavaju merila da budu ljudi, zar ne? (Tako je.) Za kućnog ljubimca imam psa. Sa svojim krupnim očima, širokim ustima i lepo oblikovanom njuškom, ovaj pas je veoma lep. Jednom se sa svojim mladunčetom posvađao oko hrane, pa ga je to mladunče ugrizlo za njušku. Nakon toga, posred njegove njuške se pojavila sitna rana, koja je narušila njegov izgled. Na tu ranu sam mu brzo namazao lek i rekao: „I šta ćemo sad? Ako tako lepom psu ostane ožiljak, biće to tužan prizor!” Rekao sam mu: „Od sada pa nadalje, nemoj sa nama da ideš napolje. Ako na tvom licu vide taj ožiljak, ljudi će pomisliti da si ružan.” Začuvši ovo, pas je ispustio zvuk kao da se s tim saglašava, za trenutak se zagledao u prazno i raširio oči. Nastavio sam: „Povređen si. Imaš ogromnu ranu na njušci, pa bi, kad te vide, ljudi mogli da ti se smeju. Moraš da se odmaraš i da se oporaviš. Sve dok se ne oporaviš, sa nama ne možeš napolje.” Nakon što je čuo Moje reči, više nije proizveo nikakav zvuk i nije navaljivao da ide napolje. Pomislio sam, čak i pas zna kako stoje stvari. Posle nekog vremena, ta rana je zarasla i izgledala je znatno bolje, pa sam ga izveo napolje. Jedna sestra je videla malog psa i upitala ga: „Hej, šta je bilo sa tvojom njuškom?” Pošto je to čuo, pas je okrenuo glavu i ne osvrćući se otrčao pravo u kola, odbijajući da se vrati. Kad je sestra tek počela da mu se obraća, lepo se ponašao, pio je vodu kad mu je ponudila. Nije pobegao. Ali, čim ga je upitala: „Šta je bilo sa tvojom njuškom?”, okrenuo je glavu i bez osvrtanja otrčao. Kad smo se vratili kući, upitao sam ga: „Njuška ti je bila povređena, zašto si pobegao kad se sestra za nju raspitivala? Da li se stidiš?” U Mene je gledao stidljivo, neprekidno spuštajući glavu, i previše posramljen da Me pogleda u oči. Privio se u Moje naručje, dopuštajući Mi da ga mazim i držim. Rekao sam mu: „Više ne možeš da se svađaš sa svojim mladunčetom. Ako se povrediš i ponovo zaradiš ožiljak, možda ćeš biti ružan. Ljudi će ti se smejati. Gde ćeš da sakriješ to svoje lice?” Vidite, čak i mali petogodišnji pas zna šta znači osećati stid. Zna da se sakrije od ljudi jer mu je lice povređeno i plaši se da mu se ne smeju. Ako maleni pas ima ovaj nivo inteligencije, zar ne bi i ljudi trebalo da ga imaju? (Da.) Ljudi treba da ga imaju, tačnije, to bi trebalo da je nešto što poseduju u okviru svog razuma. Šta znači biti pristojan? Šta znači postati kultivisan, tako da drugima ne budeš odvratan ili odbojan? U sebi bi trebalo da imaš ovo merilo. To je najjednostavnija stvar u svakodnevnom životu i, sa normalnom ljudskom savešću i razumom, te stvari možete da rešavate ispravno bez potrebe za razgovorom u zajedništvu o istinama kao što su rešavanje ljudske iskvarene naravi ili negativnih emocija. Naravno, ako živiš u svojoj kući, možeš da budeš pomalo neuredan, ta merila nisu toliko stroga. Međutim, ako živiš s braćom i sestrama, moraš da se pobrineš da tvoja normalna ljudskost bude u dobrom stanju. Iako za ovo nemamo nikakve posebne zahteve ni stroga zahtevana merila, kao normalno ljudsko biće, za ove stvari treba da imaš osećaj. To su stvari koje ljudi s normalnom ljudskošću treba da čine i poseduju. One ne obuhvataju misli, gledišta, perspektive ili stanovišta o tome kako posmatrati ljude i stvari, kako se vladati i postupati, a svakako ne uključuju veći životni put, pravac ili cilj. Shodno tome, za tebe bi bilo najbolje da ove stvari rešiš prema zahtevima normalne ljudske savesti i razuma, kako te zbog njih drugi ne bi ogovarali ili prema tebi osećali gađenje. Kad je reč o ličnim navikama, hobijima, razlikama u ličnosti ili izborima u pogledu stvari koje nemaju veze sa načelima, ovim stvarima koje ne obuhvataju misli i gledišta, možeš slobodno da odabereš i da zadržiš svoje manire. Božja kuća se u to neće mešati. Bog je ljudima dao slobodnu volju i osnovnu savest i razum, omogućavajući pojedincima da biraju svoja interesovanja, hobije i navike ili životni stil koji odgovara njihovoj ličnosti. Niko nema pravo da te sputava, vezuje ili okrivljuje. Kad je reč o stvarima koje ne podrazumevaju istina-načela ili Božje zahteve u Njegovim rečima, konkretno, o stvarima koje ne obuhvataju to kako posmatrati ljude i stvari, kako se vladati i postupati, ljudi imaju pravo da slobodno biraju sopstveni način života bez ikakvog uplitanja drugih. Ako te starešina, vođa tima ili nadzornik kritikuju zbog ličnih stvari ili se u njih upliću, imaš pravo da ih odbiješ. Ukratko, ove stvari normalne ljudskosti nemaju nikakve veze sa zahtevima Božjih reči niti sa istina-načelima. Dokle god se osećaš prijatno i primereno, i svojim ponašanjem ne utičeš na druge niti ih uznemiravaš, to je u redu. Na primer, ako uživaš u tome da se doteruješ i budeš uredan, to nije problem sve dok time ne utičeš na druge. Ali, ako je kasno uveče i drugi u jedanaest sati treba da idu na spavanje, a ti i dalje pereš veš ili sređuješ, to nije prihvatljivo. Ako živiš sȃm i ne utičeš na živote drugih ljudi, ako tako želiš, možeš da ostaneš budan preko cele noći, sve do četiri ili pet ujutru. To je tvoja sloboda. Međutim, sada kad živiš zajedno s braćom i sestrama, tvoji postupci će uticati na njihove svakodnevne rutine i planove. To nije dobro. Postupajući tako, svoja prava i slobodu ne koristiš ispravno; umesto toga si samovoljan, a to nazivamo nedostatkom ljudskosti. Zarad svoje slobode i kako bi udovoljio sklonostima i željama svog tela, remetiš živote drugih ljudi, pa čak narušavaš i njihovo vreme za odmor. Ovo ponašanje nije u skladu s normalnom ljudskom savešću i razumom. Mora da se promeni. Ovo se odnosi na načela vladanja. Ne radi se o tome da li nešto nije u redu sa tvojim ličnim životnim stilom ili navikama u pogledu čistoće. Već o problemu sa načelima o tome kako se vladaš. Ne uvažavaš tuđa osećanja, raspoloženja ili interesovanja. Štitiš i čuvaš sopstvene interese nauštrb drugih. Ovakav način vladanja nije u skladu sa Božjim zahtevima za vladanje, niti sa načelima vladanja koja Bog nalaže. Prema tome, sve sklonosti, interesovanja, izbori u pogledu životnog stila, navike, slobode, prava i ostalo u normalnoj ljudskosti moraju ostati u okvirima čovekove savesti i razuma kako bi se smatrali normalnom ljudskošću. Ako izađu iz okvira normalne ljudske savesti i razuma, onda to nije normalna ljudskost, zar ne? (Nije.) Dok si u okvirima normalne ljudske savesti i razuma, ponašaš se kao normalna osoba. Ako izađeš iz okvira normalne ljudske savesti i razuma, pa još i naglašavaš svoju slobodu, onda se ne ponašaš kao normalna osoba; ti si ispod čoveka. To je nešto što treba da se promeni i to treba da bude jasno. Šta treba da bude jasno? Treba da bude jasno da ove lične stvari moraju da se rešavaju u okviru normalne ljudske savesti i razuma, i da je to načelo vladanja. Tvoje lične navike, zahtevi, izbori u pogledu životnog stila i tako dalje, sve to je tvoja lična stvar dokle god ne izlaze van okvira normalne ljudske savesti i razuma. U pogledu ovih stvari nema posebnih zahteva.

U prvom odeljku o tome kako stremiti ka istini, „otpuštanje”, kad je reč o otpuštanju raznih negativnih emocija, kao što su osećaj inferiornosti, mržnja, bes, malodušnost, uznemirenost, zabrinutost, strepnja i sputanost, ovo su u osnovi glavna pitanja usmerenja i pitanja koja obuhvataju načela o kojima u zajedništvu treba da razgovaramo. Kad je reč o manjim, sporednim pitanjima koja ne obuhvataju načela ili usmerenja, o njima smo na razumljiv način ranije razgovarali. Kad su u pitanju nevoljnost, nezadovoljstvo, negodovanje i tako dalje, koje osećaš prema svojim ličnim stvarima, sve dok to ne podrazumeva istinske misli i gledišta i ne zadire u načela o tome kako čovek posmatra ljude i stvari, odnosno kako se vlada i postupa, to je tvoja lična stvar. Treba da ih prilagodiš i njima se pozabaviš u okviru svoje savesti i razuma. Na primer, gladan si, ali ti se ne kuva; ipak, osećaš se previše slabo da bi radio praznog stomaka, a kad kuvaš, iznerviraš se. Možda pomisliš: „Da li je ovo negativna emocija?” To nije negativna emocija, već tvoja fizička lenjost i odbojnost prema kuvanju. To je stvar tvog iskvarenog tela. Ako ti finansijske prilike to dozvoljavaju, možeš da angažuješ nekoga da ti pomogne u kuvanju. Ako za to nemaš finansijska sredstva, onda to jedino sȃm možeš da rešiš. Drugi nisu u obavezi da ove životne probleme rešavaju umesto tebe; to je tvoja lična odgovornost. Ovi obični poslovi poput jela, oblačenja, četkanja i ribanja predstavljaju deo ljudskog života. Svojstveni su čovekovom postojanju. Ljudi se razlikuju od mačaka i pasa. Kad udomiš mače ili štene, odgovoran si za njihovo jelo i piće. Kad su gladni, treba da ih nahraniš. Ali za ljude to ne funkcioniše; ljudi moraju sami da se pobrinu za ove aspekte života i da ih preuzmu na sebe. To nije teret; naučiti kako da se pravilno nose s ovim stvarima jeste nešto što ljudi sa normalnom ljudskošću mogu da postignu. Stvar je samo u tome što neki ljudi možda osećaju da ove stvari nisu nikada ranije radili, posebno neki muškarci kojima su roditelji ili članovi porodice pomagali u tome da budu organizovani i u toj su ih meri razmazili da ovi nikada nisu naučili kako se kuva, kako se pere odeća ili brine o stvarima u sopstvenom životu. To je rezultat porodičnog okruženja. Međutim, čim odu od svojih roditelja i počnu samostalno da žive, u stanju su da sve samostalno rade, uključujući pranje odeće i nameštanje kreveta. U stvari, to su stvari koje normalna ljudskost može da postigne. Ni za jednu odraslu osobu to nisu teški zadaci, a svakako nisu nesavladivi. Ti se problemi lako rešavaju. Ako za svoj kvalitet života imaš viša merila, onda možeš i bolje od toga. Ako u odnosu na kvalitet svog života imaš manje stroga ili niža očekivanja, u tom smislu možeš da budeš ležerniji. Sve su to stvari koje ne obuhvataju načela.

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

Kad je reč o prvoj velikoj temi o tome kako stremiti ka istini – o otpuštanju raznih negativnih emocija – hajde da ovde naš razgovor u zajedništvu privedemo kraju, jer je on u osnovi završen. Nadalje, u procesu stremljenja ka istini, osim otpuštanja negativnih emocija, čovek takođe treba da otpusti lične težnje, aspiracije i želje. To je drugi veliki aspekt „otpuštanja” u primeni načina na koji se stremi ka istini, o kome ćemo danas razgovarati u zajedništvu. O otpuštanju ljudskih težnji, aspiracija i želja – da li razumete? (Da, razumemo.) Upravo sam pomenuo predmete ove posebne primene „otpuštanja”, a i vi ste ih zapazili. Hajde da sada istražimo ovu temu: šta vam pada na pamet kad razgovaramo o otpuštanju ljudskih težnji, aspiracija i želja? Kakvih primera možete da se setite? (Mogu da se setim aspiracija koje ljudi imaju, o čemu je Bog prethodno govorio u zajedništvu, kao što su ljudi sa posebnom jačom stranom, poput glume, koji teže tome da postanu slavne ličnosti ili superzvezde. Drugi koji poseduju sposobnosti za pisanje i nešto književnog talenta mogu težiti tome da u Božjoj kući obavljaju dužnosti povezane s pisanom reči i postanu pisci. To su neke aspiracije koje se javljaju kod ljudi.) Još neki primer? (Ljudi teže uspehu, kao i sopstvenim izgledima i nadama, i žele da dobiju blagoslove.) Razmislite još malo, šta još postoji? Na čemu ovde treba da bude naglasak? Reč je o težnjama, aspiracijama i željama koje ljudi treba da otpuste. Osim ljudskih luksuznih želja i nada koje polažu u pogledu svojih izgleda i sudbine, u kontekstu stvarnog života ljudi, u neophodnim okolnostima ljudskog postojanja, šta je još obuhvaćeno težnjama, aspiracijama i željama koje ljudi treba da otpuste? Koje su to neke značajne stvari u životu koje mogu da utiču na tvoju veru u Boga i stremljenje ka istini? (Kad ljudi dođu u godine za sklapanje braka, mogli bi biti izloženi ograničenjima koja donosi brak. Isto tako, kad se karijera neke osobe sukobi sa njenom verom u Boga, ona može odlučiti da se posveti svojoj karijeri. Ovo su dva aspekta koja takođe treba otpustiti.) Lepo rečeno. Vaša vera u Boga u proteklih nekoliko godina donela vam je rezultate i iskustvo. Ispravno ste pomenuli dva važna aspekta, brak i karijeru. Ova dva važna elementa nalaze se među problemima koji imaju veze sa doživotnim stvarima na putu ljudskog života. Brak je za svakoga važna stvar, a i čovekova karijera je velika briga koja se ne može zaobići i koja je neizbežna. Osim njih, postoje li još neka druga važna pitanja? (Postoji i aspekt bavljenja porodicom, roditeljima i decom. Kad se ove stvari sukobe s verom u Boga i stremljenjem ka istini, ljudima pada teško da to otpuste.) Kad pravite teze, ne bi trebalo da koristite tako duge rečenice. Prethodno smo pomenuli brak i karijeru. Dakle, kako bi trebalo nazvati ovu temu? (Porodica.) Tako je, i porodica je važan aspekt. Da li je njime obuhvaćen svaki pojedinac? (Da.) On obuhvata svakog pojedinca, i dovoljno je konkretan i reprezentativan. Brak, porodica i karijera, sve su to važne oblasti koje obuhvataju glavnu temu ljudskih težnji, aspiracija i želja. Postoje ukupno četiri važne oblasti povezane sa otpuštanjem ljudskih težnji, aspiracija i želja. Pravilno ste prepoznali tri među njima i to je sjajno. Čini se da ova tema nalaže detaljan razgovor u zajedništvu; to je tema koja vam je već prisutna u umu i prilično je blisko povezana sa vašim životom ili sa vašim rastom i iskustvom. A tu je još jedna oblast, koja je zapravo prilično jednostavna. Koja? To su čovekova interesovanja i hobiji. Zar nije jednostavna? (Jeste.) Zašto kažem čovekova interesovanja i hobiji? Razmislite pažljivije o ovoj oblasti i ustanovite da li su interesovanja i hobiji povezani sa ljudskim težnjama, aspiracijama i željama o kojima treba da raspravljamo. (Jesu.) Da li je brak povezan sa njima? (Jeste.) Je li porodica povezana s njima? (Jeste.) Da li je karijera povezana s njima? I ona je povezana. Svaki od ova četiri aspekta povezan je sa čovekovim težnjama, aspiracijama i željama. Duboko u čovekovom srcu, svaki aspekt obuhvata uobrazilje i posebne zahteve o samom tom aspektu, i stvari koje čovek želi da dobije u svom telu i osećanjima. Svaki aspekt ima posebne elemente i konkretne težnje, a obuhvata i napor koji čovek u njih ulaže i cenu koju plaća. Svaki aspekt obuhvata čovekove misli i gledišta tokom celog njegovog života i na te misli i gledišta utiče, a može da se odrazi na čovekovo stremljenje ka ispravnim ciljevima. Naravno, utiče i na to kako čovek posmatra ljude i stvari i kako se vlada i postupa. Kad bih o tome govorio uopšteno, možda bi vam bilo nejasno i teško bi vam bilo da to shvatite. Stoga, hajde da u zajedništvu razgovaramo o svakom aspektu ponaosob, da ih pažljivo ispitamo, pa ćete ova pitanja možda postepeno jasno shvatiti. Čim ljudima ona postanu jasna, oni ovde mogu da potraže načela koja treba da sprovode u delo i da ih se pridržavaju.

A. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz interesovanja i hobija

Hajde da prvo razgovaramo o interesovanjima i hobijima. Interesovanja i hobiji se naravno ne odnose na ono što ljudi povremeno rade radi razonode niti na njihove privremene razbibrige ili studijska interesovanja – nemaju nikakve veze s privremenim stvarima. Ovde se interesovanja i hobiji odnose na istinsku čežnju i težnju koja nastanjuje duhovno biće neke osobe i nalazi se duboko u njenoj duši. Radi tih stvari, ta osoba će se čak pokrenuti i napraviti planove, a još i u većoj meri će uložiti konkretne napore i nastojati da ta interesovanja i hobije zadovolji ili ih dodatno razradi, ili da obavlja onaj posao koji je u skladu sa njenim interesovanjima i hobijima. U tom kontekstu, interesovanja i hobiji nagoveštavaju da su ti pojedinci postavili ciljeve i aspiracije, pa da su čak platili cenu, utrošili energiju ili preduzeli posebne radnje. Na primer, zarad svojih interesovanja i hobija krenuli su da proučavaju relevantna znanja, provodeći većinu svog svakodnevnog života u proučavanju tog znanja, stičući u njemu praktično iskustvo i neposredno razumevanje istog. Na primer, neki ljudi imaju posebno interesovanje i hobi u vidu slikarstva, a to slikarstvo nije tako jednostavno kao slikanje portreta ili pejzaža. Ono nadilazi takva jednostavna interesovanja i hobije. Oni proučavaju razne tehnike slikanja, kao što su skiciranje, pejzaži i portreti, a neki čak proučavaju slikanje uljem i mastilom. Razlog za ovakvo njihovo proučavanje ne proizlazi isključivo iz njihovih interesovanja i hobija, već iz aspiracija koje su razvili i uspostavili i želja koje poseduju usled sopstvene zainteresovanosti za slikarstvo. Oni čak žele da slikanju posvete celokupnu energiju u svom životu, da postanu slikari kakvi teže da budu i da se slikarstvom bave kao svojom profesijom. Pre početka bavljenja ovom profesijom, neophodne su opsežne pripreme i planiranje, između ostalog pohađanje specijalizovanih škola za dalje obrazovanje i obuku, proučavanje raznih aspekata slikarstva, skiciranje na licu mesta, traženje saveta stručnjaka i vrhunskih umetnika i učešće na takmičenjima. Sve ove aktivnosti se okreću oko njihovih težnji, aspiracija i želja. Naravno, sve ove težnje, aspiracije i želje zasnivaju se na njihovim interesovanjima i hobijima. Upravo zbog tih interesovanja i hobija oni su razvili težnje, aspiracije i želje u svom životu. Neki ljudi imaju veliku strast prema proučavanju istorije, obuhvatajući drevnu i savremenu, domaću i inostranu istoriju. I kako njihovo interesovanje raste, oni sebe počinju da vide kao talentovane pojedince u ovoj oblasti i osećaju poriv da u vezi s tim grade svoju karijeru. Nastavljaju da uče i unapređuju svoje obrazovanje. Naravno, tokom tog procesa, njihove težnje, aspiracije i želje nastavljaju da se oblikuju i učvršćuju i, naposletku, oni teže tome da postanu istoričari. Pre nego što postanu istoričari, većina njihovog vremena i energije usmerena je na ovo interesovanje i hobi. A ima i određenih ljudi koji se naročito zanimaju za ekonomiju, pa uživaju da rade s brojevima i proučavaju stvari povezane sa područjem ekonomije. Nadaju se da će jednog dana postati izuzetne ili uspešne ličnosti u svetu finansija. Ukratko, i oni razvijaju težnju na osnovu svog interesovanja i hobija, i formiraju aspiracije i želje povezane s tim interesovanjem i hobijem. U isto vreme, oni takođe ulažu svoje vreme, preduzimaju radnje, plaćaju cenu i troše energiju da bi učili, istraživali, unapredili svoje obrazovanje i stekli sveobuhvatno znanje povezano s njihovim interesovanjima i hobijima. Neki drugi ljudi imaju strast prema umetnosti, kao što su gluma, ples, pevanje ili režiranje. Nakon što razviju takva interesovanja i hobije, podstaknuti tim interesovanjima i hobijima, njihove aspiracije i želje postepeno se oblikuju i učvršćuju. I dok njihove aspiracije i želje postepeno postaju njihovi životni ciljevi, oni takođe ulažu svoj trud, rad i aktivnosti u ostvarenje tih ciljeva. Neki ljudi vole da rade u oblasti obrazovanja. Oni proučavaju razne aspekte obrazovanja, kao što su psihologija i druga relevantna znanja, da bi izgradili karijeru povezanu sa svojim interesovanjima i hobijima. Neki ljudi uživaju u dizajnu, inženjerstvu, tehnologiji, elektronici ili u istraživanju insekata, mikroorganizama i ponašanja, obrazaca opstanka i porekla raznih životinja i tome slično. Neki ljudi uživaju da rade u medijima i teže tome da se kao voditelji, spikeri, reporteri i tome slično zaposle u medijima. Vođeni svojim različitim interesovanjima i hobijima, ljudi nastavljaju da uče, sve temeljnije istražuju i postepeno stiču razumevanje. Njihove težnje, aspiracije i želje se produbljuju u njihovom srcu i nastavljaju da se oblikuju. Naravno, tokom procesa postepenog oblikovanja njihovih težnji, aspiracija i želja, pojedinci takođe streme i kreću se u pravcu svojih aspiracija i želja. Svakom konkretnom radnjom koju preduzimaju, u ove stvari ulažu svoju energiju, vreme, mladost, pa čak i emocije i napor.

Bez obzira na to u kojoj oblasti ili delatnosti se nalaze čovekova interesovanja i hobiji, bez obzira na kategoriju koju obuhvataju, čim on inicira težnju i uspostavi odgovarajuće aspiracije i želje, i njegovi se životni ciljevi i pravac utvrđuju. Kad čovekove aspiracije i želje postanu njegovi životni ciljevi, njegov budući put u ovom svetu je u osnovi određen. Zašto kažem da je uspostavljen? O kom se problemu ovde govori? Radi se o tome da čim odrediš aspiracije i želje koje nastaju iz tvojih interesovanja i hobija, ujedno moraš da stremiš i boriš se u tom pravcu, do te mere da imaš nepokolebljiv i rešen duh i način razmišljanja, spremnost da uložiš svu svoju životnu energiju, vreme i da platiš cenu. Tvoj život, sudbina, izgledi, pa čak i tvoje krajnje odredište neizbežno će biti pod uticajem životnih ciljeva koje si već uspostavio, ako ne i povezani s njima. Šta je glavna suština koju ovde želim da naglasim? Čim neka osoba na osnovu određenog interesovanja ili hobija uspostavi svoje težnje, aspiracije i želje, ona više neće biti dokona i sedeti skrštenih ruku. Zbog posebnih interesovanja i hobija, počinju da se oblikuju konkretne radnje. Istovremeno, pod vođstvom tih konkretnih radnji, uspostavićeš svoje aspiracije i želje. Od tog trenutka pa nadalje, tvoje srce se neće zaustaviti i ti nećeš tapkati u mestu. Predodređen si da svoj život živiš zbog svojih aspiracija i želja. Više se nikad nećeš zadovoljiti time da stekneš malo znanja i smatraš to završenim poslom. Budući da imaš takve jače strane i poseduješ takav potencijal i dar, nesumnjivo ćeš tražiti poziciju koja ti odgovara ili ćeš ulagati neumorne napore da se, bez i najmanjeg žaljenja, vineš visoko i postaneš izuzetan u ovom svetu i usred gomile. Stremićeš ka svojim aspiracijama i željama čvrsto uveren u pobedu, pa ćeš čak biti spreman da platiš svaku cenu i da se suočiš sa svakom poteškoćom, opasnošću i patnjom da bi ih ostvario. Zašto su ljudi za to sposobni? Zašto, nakon što na osnovu svojih interesovanja i hobija razviju aspiracije i želje, mogu da se ponašaju na takav način? (Rade to da bi ostvarili svoje aspiracije, dostigli više stvari i bili bolji od ostalih. Shodno tome, oni se ni pred jednom poteškoćom ne povlače, već nastavljaju da streme ka svojim aspiracijama i željama.) U ljudima postoji urođeni instinkt. Ako nikada ne doznaju koje su njihove jače strane, koja su njihova interesovanja i hobiji, smatraju da im nedostaje osećaj prisustva, da nisu u stanju da shvate sopstvenu vrednost i osećaju se bezvredno. Nisu u stanju da dokažu svoju vrednost. Međutim, čim čovek otkrije svoja interesovanja i hobije, pretvoriće ih u most ili odskočnu dasku za ostvarivanje sopstvene vrednosti. On je spreman da plati cenu da bi stremio ka svojim aspiracijama, da bi živeo vrednijim životom, da bi postao koristan pojedinac, da bi se izdvojio u gomili i bio uočen, da bi bio predmet divljenja i potvrde i postao izuzetna osoba. Na taj način on može da živi ispunjenim životom, da u ovom svetu ima uspešnu karijeru i ostvari svoje aspiracije i želje, i tako živi vredan život. Gledajući oko sebe na užurbanu masu ljudi, samo je nekolicina onih koji su prirodno nadareni kao i on sȃm, koji su postavili uzvišene aspiracije i želje i koji su na kraju te stvari postigli neumornim naporima. Izgradili su karijeru radeći ono što vole, stekli su slavu, dobit i prestiž koje su želeli, dokazali su svoju vrednost i shvatili svoju sopstvenu vrednost. Ovo je ljudsko stremljenje. Svaka osoba, vođena svojim jedinstvenim interesovanjima i hobijima, ima svoje sopstvene težnje, aspiracije i želje. Naravno, nakon što odredi svoje težnje, aspiracije i želje, možda te aspiracije i želje neće moći da ostvari. Međutim, čim pojedinci uspostave svoje aspiracije i želje, čim imaju ove težnje, sasvim sigurno sebi neće dozvoliti da ostanu obični. Kao što kaže ona izreka, svako voli da se razmahuje svojim perjem, želi da drugi misle kako je jedinstven. Niko nije spreman da bude obična osoba koja kaže: „Ovakav će mi biti život. Mogao bih da budem stočar, zemljoradnik, običan zidar ili domar. Mogao bih čak da budem dostavljač ili neko ko razvozi robu.” Niko nema takvu aspiraciju. Recimo da kažeš: „Biti srećan dostavljač, može li se to smatrati vrstom aspiracije?” Svi će odgovoriti: „Ne, to uopšte nije aspiracija! Postati vlasnik kompanije za dostavu, svetski poznati direktor, to je aspiracija i želja!” Niko dragovoljno ne prihvata svoju ulogu obične osobe. Čim osoba zadobije i najmanji nagoveštaj interesovanja ili hobija, ako postoji makar i šansa od jedan prema milion da postane poznata ličnost u društvu ili da postigne neki skroman uspeh, ona neće odustati. Uložiće 120 odsto sebe i za to platiti svaku cenu, zar ne? (Da.) Ljudi nikada ne odustaju.

Kakva je priroda aspiracija i želja koje nastaju iz ljudskih interesovanja i hobija? Ovde ne razotkrivamo ljudska interesovanja i hobije, prema tome, šta zapravo razotkrivamo i raščlanjujemo? Nisu li to težnje, aspiracije i želje koje nastaju iz određenih interesovanja i hobija koje ljudi imaju? (Jesu.) Zar ne razotkrivamo razna ponašanja koja ljudi ispoljavaju i puteve kojima idu kao rezultat sopstvenih težnji, aspiracija i želja? Nije li to suština koju razotkrivamo? (Jeste.) Dakle, kojim putevima ljudi idu radi svojih težnji, aspiracija i želja? Na koji put bilo koju osobu navode njene težnje, aspiracije i želje? Kakve ciljeve ona ostvaruje? Dok ljudi ostvaruju svoje težnje, aspiracije i želje, osim što ulažu sopstvenu energiju i vreme, što podnose više bola i trpe svakakav fizički rad, zamor, stres i druge slične muke, što je najvažnije, kojim putem oni idu? Odnosno, dok ljudi streme ka ostvarenju sopstvenih aspiracija i želja, kojim putem moraju da idu da bi ostvarili svoje težnje, aspiracije i želje? Prvo i osnovno, da bi u ovom svetu ljudi realizovali sopstvene težnje, aspiracije i želje, šta, kao svoj prvi korak, treba da nauče? (Svakakva znanja.) Tako je, treba da nauče svakakva znanja i da se njima opreme. Što im je znanje obimnije, sveobuhvatnije i dublje, oni će biti bliži svojim težnjama, aspiracijama i željama. Što im je znanje sveobuhvatnije, obimnije i dublje, veća je verovatnoća da će oni biti priznati kao iskusni pojedinci i uživaće veći status u društvu. U isto vreme, što im je znanje obimnije, dublje i sveobuhvatnije, to znači da će biti potrebno da ulože više vremena i energije. Ovo pominjemo iz ugla fizičke energije. Štaviše, nakon sticanja temelja znanja, ljudi su za korak bliže ostvarenju svojih težnji, aspiracija i želja. Dovoljno znanje samo je prvi korak, podnožje temelja. Nakon toga, ljudi treba da urone u društvo, u široke mase, u ogromnu bačvu za farbanje ili bi se možda reklo u mašinu za mlevenje mesa u delatnosti povezanoj sa njihovim aspiracijama i željama, da se nadmeću, bore i takmiče sa silama koje dolaze sa svih strana, i da učestvuju na raznim takmičenjima, nadmetanjima i seminarima. I dok troše ogromnu količinu energije, ljudi ujedno treba da se prilagode različitim situacijama i okruženjima kako bi ostvarili svoje težnje, aspiracije i želje. U isto vreme, u ovoj ogromnoj bačvi za farbanje, ljudi moraju da se oslone na sopstveno znanje, i još i više na ono što su naučili od širokih masa, kao i na metode, filozofiju i pravila opstanka koje već poseduju, ne bi li se prilagodili širokim masama i društvenim mehanizmima i pravilima igre. Tokom ovog procesa, ljudi se postepeno približavaju ciljevima svojih težnji, aspiracija i želja. Nakon što prežive toliko velikih iskušenja, toliko zapleta i zaokreta, koji je krajnji ishod? Kao pobednici, oni dobijaju krunu, dok gubitnici ne dobijaju ništa. Na kraju, ovim rezultatom dostižu svoje životne težnje, aspiracije i želje, ostvarujući svoje životne ciljeve i stičući čvrsto uporište u svojoj delatnosti. U tom trenutku, ljudi su obično već zašli u svoje srednje ili pozne godine, a neki su možda čak u prilično poodmaklim godinama: lošeg su vida, ćelavi su, nagluvi su i zubi su im klimavi. U tom životnom dobu, iako su ostvarili svoje aspiracije i želje, učinili su i mnoge štetne stvari. Na ovo su proćerdali ceo svoj život. Tokom svog života, da bi ostvarili svoje aspiracije i želje, izrekli su mnoge stvari koje su bile protivne njihovoj volji, počinili su mnoga dela koja se kose sa moralnom pravdom i savešću i prekoračili su određene granice, a učinili su čak i mnoga nesavesna i nemoralna dela. Druge ljude su obmanjivali, a i njih same su obmanuli mnogo puta, druge su porazili, baš kao što su i sami bili poraženi. Dovoljno su srećni što su preživeli i stekli uporište, i život im deluje savršeno, kao da su shvatili sopstvenu vrednost, te nisu živeli uzalud. Ceo život su se borili za svoje aspiracije i želje i reklo bi se da su živeli vrednim i smislenim životom. Ipak, oni ne uspevaju da proniknu u put vladanja kojim je trebalo da idu, nedostaje im bilo kakav moto za njihov život i ceo svoj život su se borili isključivo zarad ostvarenja svojih aspiracija i želja, boreći se protiv ljudi, društva, pa čak i protiv sebe samih. Izgubili su savest, granice i načela koji su neophodni za vladanje. Iako su im aspiracije i želje ostvareni i, nakon brojnih zapleta i zaokreta, jesu postigli životne ciljeve koje su u svakoj fazi postavili, u sebi ne osećaju da su opušteni ni ispunjeni. Prosto rečeno, težnje, aspiracije i želje koje su uspostavili zarad svojih interesovanja i hobija na kraju ih vode put stremljenja ka slavi i dobitku. Iako, nakon ostvarenja konačnih ciljeva, možda osećaju da su shvatili sopstvenu vrednost, da su stekli osećaj prisustva i da su zadobili i imali i slavu i dobitak, i dalje su bez znanja o budućnosti, o svom odredištu i o vrednosti ljudskog postojanja koje ljudi treba istinski da razumeju. I čim dospeju u pozno doba, sve više osećaju da je sve čemu su ikada stremili užasno neuhvatljivo i šuplje. Ta šupljina i neuhvatljivost sa sobom donose talase praznine i strepnje. Tek u poznom dobu ljudi shvate da su aspiracije i želje kojima su stremili poslužile samo tome da zadovolje sopstvenu sujetu i obezbede privremenu slavu i dobitak, koji nisu ništa drugo do prolazna uteha. Takva uteha se brzo pretvori u vrstu nelagodnosti i strepnje, jer kad ljudi ostare, sve više su skloni da razmišljaju o svojoj budućnosti, o tome šta će biti s njima i šta će im se nakon smrti dogoditi, a kad sva ova pitanja ostanu bez odgovora, kad o tim pitanjima nemaju ispravne misli i stavove, ljudi će početi da osećaju strepnju i nelagodnost. Ova nelagodnost i strepnja ostaju u njima sve dok oči ne zaklope i ne umru. Radost koja potiče od slave i dobitka brzo nestaje iz ljudskog srca, a što više čovek pokušava da je dograbi i zadrži, ona sve lakše bledi, pa se taj osećaj radosti sve jednostavnije pretvara u nelagodnost i strah. Shodno tome, kakve god da su aspiracije i želje koji nastaju iz raznih ljudskih interesovanja i hobija, one na kraju vode na put stremljenja ka slavi i dobitku, a krajnji postignuti cilj, ono što ljudi dobijaju, samo su slava i dobitak. Ta slava i dobitak pružaju samo privremenu utehu i trenutno zadovoljenje telesne sujete. Kad ljudi ne shvataju istinu, oni smatraju da su njihove težnje, aspiracije i želje stvarni, da ih čine utemeljenim, da mogu bolje da pronađu svoje mesto u svetu, da mogu bolje da kontrolišu i zauzdaju pravac svog života, da budu gospodari svoje sudbine. Međutim, kad se njihove aspiracije i želje ostvare, ljudi konačno iskuse buđenje. Šta je uzrok tom buđenju? Shvatanje da je ono čemu su posvetili svoju životnu energiju prazna stvar koja se rukom ne može uhvatiti niti srcem osetiti. Što više pokušavaju da je uhvate i zadrže, ona sve više izmiče, ostavljajući u njima naglašen osećaj gubitka i praznine i, naravno, snažnija osećanja straha i žaljenja. Budući da ljudi imaju interesovanja i hobije, oni formiraju aspiracije i želje, a te aspiracije i želje stvaraju iluziju usled koje ljudi veruju da su sposobni da kontrolišu svoj život, da drže kormilo svog životnog puta i da određuju svoj način i ciljeve postojanja. U samom korenu ove iluzije jeste činjenica da ljudi ne streme ka istini, da nemaju ljubavi prema istini i, naravno, moglo bi se reći da je to ishod koji nastaje zato što ljudi ne shvataju istinu. Kad ljudi ne shvataju istinu, oni često instinktivno streme ka stvarima koje donose osećaj zadovoljstva njihovom telu ili duhu. Ma koliko da su im te stvari daleke, dokle god osećaju da mogu da ih dobiju i zadrže, spremni su da plate cenu, pa čak da u njih ulože životnu energiju i vreme. Budući da ljudi ne shvataju istinu, oni svoja interesovanja i hobije sasvim lako pogrešno uzimaju kao svoj kamen temeljac ili kao svojevrsnu kvalifikaciju ili kapital za stremljenje ka svojim životnim ciljevima, a za to su spremni da plate svaku cenu. Ne shvataš da čim platiš ovu cenu, čim pođeš ovim putem, predodređen si da ideš putem koji kontrolišu Sotona i svetski trendovi i pravila igre. U isto vreme, predodređen si da nevoljno zaroniš u društvenu bačvu za farbanje, u društvenu mašinu za mlevenje mesa. U koju god boju da budeš ofarban, u šta god da budeš samleven, koliko god da ti ljudskost postane izobličena, sebe tešiš rečima: „Da bih ostvario svoje aspiracije i želje, zarad svoje budućnosti, moram da izdržim!” Takođe, neprekidno govoriš sebi: „Moram da se prilagodim ovom društvu, u koju god boju da budem ofarban, moram to da prihvatim i prilagodim se.” Dok se prilagođavaš svim ovim okruženjima, prilagođavaš se i raznim bojama u koje bivaš ofarban i neprekidno prihvataš različite verzije sebe u različitim stilovima i sa različitim karakteristikama. Na taj način, ljudi nesvesno postaju sve više i više obamrli, sve više su bez osećaja stida, a njihova savest i razum su sve manje u stanju da usmeravaju ili kontrolišu njihove misli, želje i izbore. Na kraju, stremeći ka svojim aspiracijama i željama, većina ljudi ih u različitoj meri ostvari. Naravno, nekolicina njih, kako god da streme i kroz koliko god napornog rada i muke da prolaze, i dalje ne mogu da ostvare svoje aspiracije i želje. Nezavisno od toga kakav je krajnji ishod, šta ljudi dobijaju? Oni uspešni stiču slavu i dobitak, dok oni koji su podbacili možda neće moći da steknu ovu slavu i dobitak, ali dobijaju isto što i oni uspešni – trpe razne štete i negativne misli kojima su ih zadojili Sotona, ovaj zao ljudski rod, čitav društveni mehanizam i zao uticaj društva. Inače, zašto bi ljudi često koristili izraze kao što su: „nisam ja od juče”, „prevejani stari lisac”, „prefrigana i lukava guja” ili „prekaljen brojnim olujama” i tako dalje? Zato što, stremeći ka svojim aspiracijama i željama, u društvu, u toj ogromnoj bačvi za farbanje ili u toj mašini za mlevenje mesa, mnogo toga i „naučiš”. „Naučiš” stvari koje ne postoje u tvojim fizičkim instinktima – izraz „naučiš” ovde treba da bude pod navodnicima. Na šta se odnosi to „naučiš”? To znači da te društvo, Sotona i zao ljudski rod indoktriniraju raznim mislima koje prkose normalnoj ljudskoj savesti i razumu, čineći da živiš sa sve manje i manje savesti i razuma, sve više lišen stida i sa sve većim prezirom prema normalnim ljudima i onima koji idu pravim putem. Koji je, istovremeno, najgori rezultat? Ne samo da ćeš na ljude s normalnom ljudskošću, savešću i razumom sve više gledati s visine, nego ćeš u isto vreme takođe zavideti na ogavnim postupcima onih koji izdaju moralnu pravdu i svoju savest i diviti im se, i kao i na bogatim materijalnim ili ekonomskim koristima koje dobijaju iz svojih ogavnih postupaka i lošeg ponašanja. Zar to nije posledica? (Da.) Ovo je još strašnija posledica, odnosno, dok ljudi streme ka ostvarenju svojih aspiracija i želja, njihov izraz lica postaje sve mračniji i sve više zastrašujući, savest i razum im se postepeno gube, a njihov moralni pogled, životni pogled i ponašanje postaju sve rđaviji, ružniji, gnusniji i poganiji.

Od trenutka kad neka osoba formira interesovanja i hobije do ostvarenja njenih aspiracija i želja, tokom ovog procesa, put kojim ona ide i aktivnosti kojima se bavi – odnosno, sveukupna njena trenutna životna situacija – jeste životna situacija za koju bi se moglo reći da je u čvrstom stisku društva i zlih trendova. U stvari, to je i proces tokom koga ljudi svojevoljno prihvataju Sotoninu manipulaciju, gaženje i iskorišćavanje dok streme ka ostvarenju svojih aspiracija i želja. To je naravno i proces tokom koga Sotona dodatno i konkretnije kvari ljude u svemu. U svakoj situaciji u kojoj se nađeš, Sotona u tebe neprekidno usađuje ideju da, kako bi postigao svoje ciljeve, moraš da se služiš svim neophodnim sredstvima, napuštajući stvari koje su pozitivne i kojih ljudi s normalnom ljudskošću treba da se pridržavaju, kao što su ljudsko dostojanstvo, lični integritet, moralna ograničenja, čovekova savest i kriterijumi u pogledu vladanja. I dok te navodi na pogrešan put terajući te da se toga postepeno odričeš, on ujedno osporava tvoju savest, razum i moralna ograničenja, kao i ono malo stida što ti je preostalo. Nakon što završi sa ovim osporavanjem, usmerava te da usred pogrešnog navođenja, iskušenja, kontrole i gaženja od strane zlih trendova neprekidno praviš kompromise. Tokom procesa stalnih kompromisa, odlučuješ da usvojiš misli i gledišta kojima te je zadojio Sotona, a koji se odnose na to kako posmatrati ljude i stvari i kako se vladati i postupati, te aktivno primenjuješ misli i gledišta koje ti je Sotona usadio, kao i načine i metode kako se treba vladati i postupati. U sve ovo se upuštaš uz opiranje i preko svoje volje, ali, istovremeno, da bi ostvario svoje aspiracije i želje, sve to spremno i aktivno činiš uz vrlo predusretljiv stav. Ukratko, tokom ovog procesa, ljudi ostaju pasivni, ali iz druge perspektive, oni se aktivno prilagođavaju Sotoninoj kontroli i kvarenju. Dok streme ka ostvarenju svojih aspiracija i želja, sve vreme žive u ogromnoj bačvi za farbanje zlih društvenih trendova, u njihovom čvrstom stisku. Isto tako, ljudi žive u složenom i protivrečnom mentalnom sklopu istovremene spremnosti i nevoljnosti, u stvarnom okruženju koje je i složeno i protivrečno. Kroz ovaj proces, kako se ljudi približavaju aspiracijama, željama i životnim ciljevima kojima streme, sve manje i manje su poput ljudskih bića, savest im sve više postaje otupela, a razuma im se sve više smanjuje. Ipak, duboko u sebi ljudi veruju da imaju aspiracije i želje, neki čak kažu da su njihove aspiracije i želje njihova ubeđenja, da to što u svom srcu imaju ubeđenja znači da imaju uverenja, i da čovek u životu treba da ima uverenja. Veruju da su normalna ljudska bića zato što imaju uverenja, te da stoga treba da nastave sa svojim stremljenjima shodno svojim ranijim metodama i zakonima opstanka i da je, sve dok su rezultati toga dobri i približavaju ih njihovim životnim aspiracijama i ciljevima, svaka cena koju za to plaćaju toga vredna, čak i ako to znači da će izgubiti sve. Shodno tome, unutar protivrečnog mentalnog sklopa istovremene spremnosti i nevoljnosti, ljudi će nastaviti da prihvataju Sotoninu kontrolu, njegove misli i njegovu manipulaciju i smicalice. Čak i kad su vrlo dobro svesni da su ih društvo i zli trendovi iskvarili, u ovakvim okolnostima, ljudi će i dalje neumorno stremiti kako bi ostvarili svoje aspiracije i postigli svoje životne ciljeve. Možda sebi čak čestitaju na tome što su bili u stanju da pribegnu svim neophodnim sredstvima i što nikada nisu odustali, radujući se svojoj sposobnosti da su istrajali sve do sada. Posmatrajući ponašanja koja ljudi ispoljavaju tokom stremljenja ka svojim aspiracijama i željama, kao i puteve kojima idu i njihove razne transformacije, kakav je to put kojim se stremi ka ostvarenju ljudskih aspiracija i želja? (To je put koji vodi u propast.) To je put bez povratka, put kojim što dalje odu, ljudi se sve više udaljavaju od Boga. Moglo bi se takođe reći da je to put uništenja. Kod životnih ciljeva, do kojih vode aspiracije i želje koje su ljudi uspostavili, tamo ih čeka Sotona. A na putu do ovih životnih ciljeva, ono što je uz njih i što ih prati nije istina, to nisu Božje reči. Ko je onda to? (To je Sotona, zajedno sa svojim zlim trendovima i raznim filozofijama za ovozemaljsko ophođenje.) U njihovoj pratnji su Sotona, njegova kontrola, kvarenje, smicalice i ponovljenja iskušenja. To je put bez povratka, put uništenja, zar ne? (Jeste.) Jer, dok ljudi streme ka svojim aspiracijama i željama, ono ka čemu oni zapravo streme nije ostvarenje njihovih aspiracija i želja kao cilja, već oni stremljenje ka tim stvarima koriste kao svoju pokretačku snagu i temelj da bi stekli slavu i dobitak. To su suština i istina ove stvari. Ovaj put ljude jedino navodi da sve više i više žude za slavom i dobitkom, za zlim svetskim trendovima. Ovaj put ljude jedino navodi da tonu sve dublje i dublje, čineći ih sve izopačenijim, lišavajući ih sve više racionalnosti i savesti, udaljavajući ih od pozitivnih stvari. U isto vreme, on ih odvodi sve dalje od praktičnijih načina života i životnih ciljeva koje bi neko sa normalnom ljudskošću trebalo da ima. Taj put može jedino doprineti da se ljudske iskvarene naravi još više ukorene, i može ih samo sve više udaljiti od Božje suverenosti i orkestracije. Naravno, on ljudima sve više otežava da pozitivne stvari razlikuju od negativnih. To je činjenica. Pa kako te probleme možemo da rešimo? Nakon što razumemo suštinu ljudskih težnji, aspiracija i želja, o čemu treba da razgovaramo u zajedništvu? O tome kako otpustiti ljudske težnje, aspiracije i želje, zar ne? (Tako je.)

Upravo smo u zajedništvu razgovarali o tome kako je stremljenje ostvarenju čovekovih sopstvenih aspiracija i želja put bez povratka, put koji vodi do uništenja – u tom slučaju, treba li ljudi da napuste takav način života? (Da.) Treba da napuste i promene način na koji žive: to nisu ni ispravan pristup ni pravi put u životu. Pošto nisu ispravni, čovek treba da ih otpusti, da promeni način na koji živi i usvoji ispravan pristup prema životu i postojanju. Naravno, on treba da usvoji ispravan pristup u načinu na koji se odnosi prema ljudskim interesovanjima i hobijima, i u načinu na koji se odnosi prema ljudskim težnjama, aspiracijama i željama. Ljudski talenti i nadarenost, zajedno sa ovim interesovanjima i hobijima, omogućavaju ljudima da uspostave svoje težnje, aspiracije i želje i, istovremeno, omogućavaju im da formiraju svoje ciljeve kojima streme. Ti ciljevi nisu ispravni i odvešće ljude na put bez povratka, udaljavajući ih od Boga i konačno ih odvodeći u uništenje. Budući da oni nisu ispravni, koji je pravi način delovanja? Hajde da prvo pogledamo da li je u redu da ljudi imaju interesovanja i hobije, odnosno, mogu li se njihova interesovanja i hobiji svrstati u kategoriju negativnih stvari? (Ne, ne mogu.) Ljudska interesovanja i hobiji sami po sebi nisu pogrešni i jasno je da se ne može reći da predstavljaju negativne stvari. Ne treba ih osuđivati ni kritikovati. Sastavni je deo normalne ljudskosti da ljudi imaju interesovanja, hobije i jače strane u određenim područjima – svaki čovek ih ima. Neki ljudi vole da plešu, neki uživaju u pevanju, crtanju, glumi, mašinstvu, ekonomiji, inženjerstvu, medicini, poljoprivredi, jedrenju ili određenim sportovima, drugi vole da proučavaju geografiju, geologiju ili avijaciju, a neki treći, naravno, možda uživaju u proučavanju još čudnijih stvari. Koja god da su ljudska interesovanja i hobiji, svi oni su deo ljudskosti i normalnog ljudskog života. Ne treba ih naružiti kao da su u pitanju negativne stvari, ne treba ih kritikovati, a još manje zabranjivati. Drugim rečima, legitimno je svako interesovanje i hobi koje imaš. Pošto je svako interesovanje ili hobi legitimno i treba mu dozvoliti da postoji, kako se treba odnositi prema aspiracijama i željama koje su s njima povezane? Na primer, neki ljudi vole muziku. Oni kažu: „Želim da postanem muzičar ili dirigent”, a zatim zanemaruju sve drugo kako bi učili i napredovali u muzici, uspostavljajući svoje životne ciljeve i pravac tako da jednog dana zauzmu mesto muzičara. Da li je ispravno tako postupiti? (Nije ispravno.) Ako ne veruješ u Boga, ako si deo sveta i provodiš život ostvarujući aspiracije i želje uspostavljene na osnovu sopstvenih interesovanja i hobija, mi o tome nemamo šta da kažemo. Međutim, kao neko ko veruje u Boga, ako imaš takva interesovanja i hobije i želiš da im posvetiš ceo svoj život, da svojim životom platiš cenu da bi ostvario aspiracije i želje uspostavljene na osnovu sopstvenih interesovanja i hobija, da li je taj put dobar ili loš? Vredi li ga podsticati? (Ne vredi ga podsticati.) Hajde da još uvek ne razgovaramo o tome da li ga vredi ili ne vredi podsticati; sve bi to trebalo ozbiljno izanalizirati, pa kako onda da to učiniš da bi odredio da li je ova stvar ispravna ili pogrešna? Treba da razmotriš da li težnje, aspiracije i želje koje si uspostavio imaju ikakve veze s Božjim učenjima i Njegovim spasenjem i očekivanjima spram tebe, s Božjom namerom da spase ljudski rod, sa tvojom misijom i tvojom dužnošću, da li će ti pomoći da efikasnije dovršiš svoju misiju i ispuniš svoju dužnost odnosno da li će povećati tvoje šanse da budeš spasen i pomoći ti da udovoljiš Božjim namerama. Kao običnoj osobi, tvoje stremljenje ka aspiracijama i željama tvoje je pravo, ali dok ostvaruješ sopstvene aspiracije i želje i ideš ovim putem, hoće li te oni odvesti putem spasenja? Hoće li te voditi putem da se Boga bojiš i kloniš zla? Hoće li rezultat kom će te na kraju odvesti biti potpuna pokornost Bogu i obožavanje Boga? (Neće.) To je sigurno. Pošto neće, onda iz ugla nekoga ko veruje u Boga, jesu li aspiracije i želje uspostavljene zbog tvojih interesovanja, tvojih hobija, pa čak i zbog tvojih jačih strana i nadarenosti, pozitivni ili negativni? Treba li da ih imaš ili ne? (Negativni su; ne treba da ih imamo.) Ne treba da ih imaš. Dakle, u šta se pretvara priroda aspiracija i želja neke osobe? Da li oni postaju pozitivne ili negativne stvari? Postaju li pravo koje treba da imaš ili nešto što ne treba da imaš? (Postaju negativni, nešto što ne treba da imam.) Postaju nešto što ne treba da imaš. Neki ljudi kažu: „Pa, ako ne treba da ih imam, to sigurno znači da mi Ti oduzimaš moja prava!” Ja ti ne oduzimam tvoja prava; Ja govorim o putu kojim ljudi treba da idu i kako da streme ka istini. Ne oduzimam ti prava; sloboda izbora je tvoja, dozvoljeno ti je da biraš. Ali, kad je reč o tome koja je priroda ove stvari i kako je treba okarakterisati, imamo polazište za svoje argumente i ne pričamo proizvoljno. Ako kao osnovu uzimaš Božje reči i govoriš iz perspektive istine, u tom slučaju aspiracije i želje neke osobe nisu pozitivne stvari. Naravno, još preciznije, ako kao neko ko veruje u Boga želiš da stremiš ka istini i postigneš spasenje, ako želiš da stremiš ka istini i postigneš to da se bojiš Boga, kloniš zla i pokoriš Bogu, onda ne treba da imaš iste aspiracije i želje kao svetovni ljudi. Drugim rečima, ako želiš da stremiš ka istini i postigneš spasenje, onda treba da otpustiš sopstvene težnje, aspiracije i želje. Ili, drugačije rečeno, ako želiš da stremiš ka istini i postigneš spasenje, onda ne treba da stremiš ka svojim aspiracijama i željama, a stremljenje ka ovim aspiracijama i željama posebno ne treba da koristiš radi sticanja slave i dobitka. Može li se tako reći? (Da.) Sad je sve jasno. Kao neko ko veruje u Boga, pošto si spreman da stremiš ka istini i želiš da postigneš spasenje, u tom slučaju treba da otpustiš svoje težnje, aspiracije i želje, treba da napustiš ovaj put, to je put traženja slave i dobitka, i da otpustiš ove aspiracije i želje. Kao svoj životni cilj ne treba da odabereš ostvarenje svojih aspiracija i želja; umesto toga, to bi trebalo da bude stremljenje ka istini i postizanje spasenja.

Neki ljudi pitaju: „Pošto ne mogu da ostvarim svoje težnje, aspiracije i želje, i sve sam ih otpustio, šta treba da učinim sa svojim interesovanjima i hobijima?” To je tvoja lična stvar. Iako možeš da imaš interesovanja i hobije, dokle god oni ne ometaju tvoje normalno stremljenje, ne remete obavljanje tvoje dužnosti i dovršenje tvoje misije, dokle god se ne odražavaju na tvoje životne ciljeve ili na put kojim ideš, u tom slučaju ta interesovanja i hobije možeš da zadržiš. Naravno, to se može shvatiti i na ovaj način: pošto su ta interesovanja i hobiji deo tvoje ljudskosti, moglo bi se, takođe, reći da su ti dati od Boga. Svi aspekti, kao što su izgled neke osobe, porodica, poreklo i okruženje za opstanak, predodređeni su od Boga. Prema tome, ne možemo poreći da su interesovanja i hobiji koje imaš takođe dati od Boga. Ta se činjenica ne može poreći, izvesna je. Na primer, nekim ljudima dobro idu jezici, crtanje, dobri su u muzici, razlikovanju zvukova, boja i tako dalje. Bez obzira na to jesu li te stvari tvoje jače strane ili interesovanja i hobiji, moglo bi se reći da su sve one deo ljudskosti. Zašto Bog ljudima daje određena interesovanja i hobije? To je zato da bi se ljudski život donekle obogatio i učinio živopisnijim, tako da tvoj život bude propraćen određenim elementima zabave i razonode, a da to ne utiče na to hoćeš li u životu ići pravim putem, da bi se tvoj život učinio manje suvoparnim, dosadnim i monotonim. Na primer, kad dođe vreme da se na okupljanjima pevaju himne, neko ko ume da svira muzički instrument može da svirajući klavir ili gitaru bude pratnja pevanju. Kad niko ne bi umeo da svira, svi bi bili uskraćeni za ovaj užitak. Ako neko može da izvodi muzičku pratnju, onda će rezultat biti mnogo bolji nego u slučaju pevanja bez pratnje, i svi će u tome uživati. U isto vreme, to proširuje vidike, obogaćuje iskustva, život dobija na sadržaju, ljudi osećaju da je život lepši, a raspoloženje im je vedrije. To je od koristi kako njihovoj normalnoj ljudskosti tako i za put kojim idu u veri u Boga. Na primer, ako uživaš u crtanju, kad život braće i sestara postane monoton, možeš da napraviš duhovite crteže i prikažeš negativne izraze i lica određenih ljudi i navedeš negativne komentare, u vidu duhovitih i šaljivih karikatura, a zatim ih objediniš u malu brošuru i svima je podeliš, obuhvatajući i ona dežurna zanovetala. Kad ih budu videli, pa se zapitaju: „Joj, jesam li ovo ja na crtežu?”, zakikotaće se i osetiće se srećnim, i više neće biti negativni. Zar to nije dobra stvar? Nije zahtevala veliki napor, a ipak im je pomogla da se prilično lako izvuku iz svoje negativnosti. Kad se obavljaju u slobodno vreme, crtanje, sviranje muzičkih instrumenata, razgovori o umetnosti ili istraživanje glume i izvođenje raznih likova, uključujući razne vrste negativnih ljudi, različitih nadmenih pojedinaca i raznih ispoljavanja antihrista koji se ponašaju samovoljno, ljudima mogu pomoći da poboljšaju sopstvenu razboritost i prošire vidike. Nije li to dobra stvar? Kako ova interesovanja i hobiji nisu korisni? Ljudima jesu korisni. Međutim, ako zbog svojih interesovanja i hobija stvoriš aspiracije i želje i oni te usmeravaju putem bez povratka, u tom slučaju oni nisu dobri za tebe. Ipak, ako svoja interesovanja i hobije u svom životu primenjuješ na način koji je pronicljiv za tvoju ljudskost, koji ti život obogaćuje i čini ga živopisnijim, a ti postaješ duhovitiji i veseliji, živiš okrepljenije, znatno slobodnije i oslobođenije, onda će tvoja interesovanja i hobiji imati pozitivan efekat, svakome će koristiti i tebi donositi pouku, pri čemu se neće odraziti na obavljanje tvoje dužnosti i dovršetak tvoje misije. Naravno, u izvesnoj meri će ti pomoći u ispunjavanju tvoje dužnosti. Kad se osećaš potišteno ili malodušno, pevanje pesme, sviranje nekog instrumenta ili sviranje živahne muzike pune ritma može da ti popravi raspoloženje, omogućavajući ti da u molitvi dođeš pred Boga. Više nećeš gajiti negativnost, nećeš se žaliti ili želeti da napustiš svoj posao. U isto vreme, otkrićeš svoje slabosti i mane, uviđajući da si previše krhak i nemoćan da izdržiš čeličenje ili prepreke. Sviranje instrumenta će ti pomoći da popraviš raspoloženje; za to kažemo da neko zna da živi. Zar ova interesovanja i hobiji nisu imali pozitivno dejstvo? (Jesu.) Interesovanja i hobiji se mogu posmatrati kao sredstva koja, ako se pravilno koriste, mogu da ti promene raspoloženje, omogućavajući ti da živiš normalnijim i razumnijim životom. U izvesnoj meri, oni mogu da ubrzaju ili olakšaju tvoj ulazak u istina-stvarnost i pruže dodatno sredstvo koje će ti pomoći u obavljanju dužnosti. Naravno, ljudskost nekih ljudi je loša i zla; oni su uvek ambiciozni, imaju narav antihrista ili jesu antihristi. Za njih posedovanje interesovanja i hobija može biti problematično, jer mogu da ih koriste kao kapital i da o sebi formiraju previsoko mišljenje, što nesumnjivo potpiruje njihovu agresiju i drskost da čine zla dela. Prema tome, interesovanja i hobiji sami po sebi nisu loše ili negativne stvari. Dobri i normalni ljudi ih koriste za pozitivne stvari, dok ih loši, zli i negativni pojedinci koriste da čine zlo i loša dela. Dakle, interesovanja i hobiji mogu da te učine boljim ili lošijim, zar nije tako? (Jeste.) Hajde da se vratimo na temu kako otpustiti ljudske težnje, aspiracije i želje. Nakon što shvate suštinu interesovanja i hobija, nečija interesovanja i hobije ljudi ne treba da posmatraju pristrasno, a svakako ne treba ni da odbacuju one ljude koji imaju neka interesovanja ili hobije. Interesovanja i hobiji deo su normalne ljudskosti i ljudi prema njima treba da se odnose ispravno. Osim ako tvoja interesovanja i hobiji ne počnu da se odražavaju na živote drugih ljudi ili da im izazivaju neprijatnost, odnosno ako svoja interesovanja i hobije ne održavaš da bi na druge uticao ili ih ometao, u kom slučaju je to neprimereno. Osim u ovom slučaju, tvoja interesovanja i hobiji su legitimni, i nadajmo se da ljudi prema njima mogu da se odnose pravilno i da ih razumno koriste i upošljavaju. Naravno, najbolji i najispravniji način njihovog korišćenja i upošljavanja jeste u tome da dopustiš da tvoja interesovanja i hobiji imaju najveći uticaj na posao koji izvršavaš i na dužnosti koje obavljaš, te da ih iskoristiš u najvećoj mogućoj meri ne dozvoljavajući im da propadnu. Neki ljudi kažu: „Moja interesovanja i hobiji mogu da imaju značajnu ulogu u izvršavanju mojih dužnosti, ali smatram da sada moje znanje u toj oblasti nije dovoljno i sveobuhvatno. Želim da napredujem i da bolje i sistematičnije proučavam teme u vezi sa ovom oblašću, a zatim to primenim na svoje dužnosti. Mogu li to da uradim?” Da, možeš. Božja kuća vas neprekidno podstiče da nastavite da učite. Znanje je oruđe i, ako u sebi nema ništa što nagriza ili ispira čovekove misli, možeš da učiš i produbljuješ svoje znanje o nekoj temi. Možeš da ga koristiš kao pozitivno i korisno sredstvo da bi obavljao svoje dužnosti, omogućavajući mu da bude delotvorno i upečatljivo. Zar to nije dobra stvar? Zar to nije pravilan pristup? (Jeste.) Jasno, ovaj metod primene takođe je pravilan način da se baviš svojim interesovanjima i hobijima, a ujedno je i ispravan način za otpuštanje ljudskih težnji, aspiracija i želja. Ispravno koristiš i upošljavaš svoja interesovanja i hobije, ne koristiš ih za postizanje ličnih ciljeva niti za ostvarenje cilja stremljenja zadovoljenju ličnih ambicija i žudnji. Tada je to legitiman i pravilan način primene i, naravno, takođe je ispravan i pozitivan način primene. Štaviše, on služi kao konkretan put za to kako otpustiti težnje, aspiracije i želje.

Razjasnili smo pitanje ispravnog pristupa interesovanjima i hobijima; a sada, na šta se zaista odnosi otpuštanje? Ne kritikujemo niti osuđujemo interesovanja i hobije, već raščlanjujemo težnje, aspiracije i želje koje posredstvom svojih interesovanja i hobija ljudi uspostavljaju kao svoju osnovu i kapital. Shodno tome, upravo te težnje, aspiracije i želje treba zaista otpustiti. Ranije smo u zajedništvu razgovarali o dopuštanju da tvoja interesovanja i hobiji odigraju pozitivnu ulogu i proizvedu pozitivan efekat – to je aktivan metod primene za otpuštanje ljudskih težnji, aspiracija i želja. S druge strane, ljudi ne treba da streme ka sopstvenim aspiracijama i željama zbog toga što imaju interesovanja i hobije – to je praktičniji oblik otpuštanja. Drugim rečima, jedan aspekt je u dobrom korišćenju vaših interesovanja i hobija, dok je drugi u tome da ne treba da stremite ka aspiracijama i željama uspostavljenim usled sopstvenih interesovanja i hobija, odnosno, životnim ciljevima koje imate nemojte stremiti zbog svojih interesovanja i hobija. Dakle, kako možeš da odrediš da li normalno koristiš interesovanja i hobije, a ne stremiš ka aspiracijama i željama? Ako imaš neko interesovanje ili hobi i ispravno ga primenjuješ na svoj posao, u obavljanju svoje dužnosti i u svom svakodnevnom životu, ako cilj tvog stremljenja nije da se pokazuješ ili kočoperiš, a svakako nije u tome da povećaš sopstvenu popularnost ili stekneš poštovanje, pohvale i divljenje drugih, i nipošto da bi ljude naveo da, zbog tvojih interesovanja i hobija, u svom srcu imaju mesto za tebe, pa te time ustoliče i slede, u tom slučaju si sproveo pozitivnu, pravilnu, odgovarajuću i racionalnu primenu svojih interesovanja i hobija, koja je u skladu s normalnom ljudskošću i usklađena s Božjim namerama, i koristiš ih prema istina-načelima. Međutim, ako, dok koristiš ili primenjuješ svoja interesovanja i hobije, primoravaš druge da ti se dive i da te prihvate, uz posebno izraženu svrhu da se pokazuješ, ako beskrupulozno, besramno i na silu navodiš druge da te slušaju i prihvate, udovoljavajući sujeti koja nastaje prikazivanjem tvojih interesovanja i hobija, ne obazirući se na to kako se drugi osećaju, koristeći na kraju svoja interesovanja i hobije kao kapital da druge kontrolišeš, da zadobiješ mesto u njihovom srcu i stekneš prestiž među ljudima, i ako na kraju stekneš slavu i dobitak po osnovu svojih interesovanja i hobija, onda to nije legitimno korišćenje interesovanja i hobija, a ni normalno korišćenje tvojih interesovanja i hobija. Takve postupke treba osuditi, drugi treba da ih razaznaju i odbace i, naravno, ljudi treba i da ih otpuste. Kad posežeš za prilikama u obavljanju svojih dužnosti ili se pozivaš na to da si starešina, nadzornik ili neko sa izuzetnim talentom, kako bi drugima pokazao da imaš određene jače strane i veštine, i pokazuješ im da su tvoja interesovanja i hobiji iznad njihovih, takav način obavljanja stvari nije prikladan. Korišćenje sopstvenih interesovanja i hobija služi ti kao izgovor da među ljudima stekneš prestiž i zadovoljiš svoje ambicije i želje. Još preciznije, ovaj proces ili način delovanja svodi se na iskorišćavanje tvojih interesovanja i hobija, kao i ljudskog divljenja prema njima, kako bi ti ostvario svoje težnje, aspiracije i želje. To je ono što treba da otpustiš. Neki ljudi kažu: „I posle ovoga što sam čuo i dalje ne znam kako da ih otpustim.” Da li je u stvarnosti otpuštanje lako? Kad poseduješ određena jedinstvena interesovanja i hobije, ako ništa ne preduzimaš, ta interesovanja i hobiji ostaju unutar tvoje ljudskosti i nemaju nikakve veze s putem kojim ideš. Međutim, čim neprekidno pokazuješ svoja interesovanja i hobije, nastojeći da među ljudima stekneš slavu ili da povećaš svoju popularnost, da bi što više ljudi znalo za tebe i kako bi privukao što veću pažnju, ovaj proces i način delovanja nisu jednostavni načini obavljanja stvari. Kad se sve ove radnje i ponašanja udruže, oni oblikuju put kojim neka osoba ide. Pa, koji je to put? To je nastojanje da se stremi ostvarenju sopstvenih aspiracija i želja unutar Božje kuće, da se stremi divljenju drugih i postigne zadovoljenje sopstvenih ambicija i želja. Čim započneš ovakvo stremljenje, put kojim ideš postaje put bez povratka, put koji vodi uništenju. Zar ne bi trebalo da se brzo okreneš, preinačiš svoje postupke i otpustiš te postupke, ambicije i želje? Neki će možda reći: „I dalje ne znam kako se otpušta.” U tom slučaju, nemoj to da radiš. Šta znači „nemoj to da radiš”? Znači da svoja interesovanja i hobije treba da zadržiš skrivene i daš sve od sebe da ih ne pokazuješ. Neki će možda upitati: „Ali, ako ih izvršavanje mojih dužnosti nalaže, treba li da ih pokažem?” Kad je potrebno, kad moraš da ih pokažeš, onda to treba da učiniš – tada je pravo vreme za to. Međutim, ako trenutno ideš putem stremljenja ka svojim aspiracijama i željama, onda ih ne otkrivaj. Kad osetiš poriv da ih pokažeš, treba da se pomoliš Bogu, da doneseš čvrstu odluku, da zauzdaš ove želje i da istovremeno prihvatiš Božje ispitivanje i dovođenje u red, da kontrolišeš svoje srce i zadržiš svoje ambicije i želje u njihovoj kolevci, učiniš da oni nestanu i nikad im ne dopustiš da postanu stvarnost – je li to dobro? (Jeste.) Je li to lako uraditi? Nije lako, zar ne? Ima li nekog ko ima neku sposobnost, a da ne želi drugima da je pokaže? A da ni ne pominjemo one koji imaju neke posebne veštine. Neki ljudi umeju da kuvaju i spremaju jela i kud god da odu time žele da se prave važni, pa sebe nazivaju „Kraljicom sarmi” ili „Majstorom za roštilj”. Jesu li te neznatne jače strane vredne da se njima hvale? Kad bi posedovali neke izuzetne talente, u kojoj bi onda meri njihova nadmenost postala napadna? Nesumnjivo bi završili na putu bez povratka. Naravno, osim što, zbog svojih interesovanja i hobija, ljudi krenu pogrešnim putem ili putem bez povratka, većina njih zbog svojih interesovanja i hobija često aktivno razmišlja tokom procesa vere u Boga. Dok veruju u Boga i izvršavaju svoje dužnosti, u svom umu oni neprekidno prebiru po aspiracijama i željama koje su uspostavili ili možda sebe neprestano podsećaju na svoje neostvarene aspiracije i želje, neprekidno govoreći sebi u srcu da i dalje imaju te aspiracije i želje koje se nikada nisu ostvarile. Iako nikada nisu platili neku konkretnu cenu, niti su prema ovim stvarima usvojili ikakav poseban način primene, te aspiracije i želje duboko su pustile koren u njihovom srcu, a ti ljudi ih nikada nisu otpustili.

Prethodno smo u zajedništvu razgovarali o tome da stremiti ka ostvarenju aspiracija i želja i slediti put ovog sveta predstavljaju put bez povratka, put koji vodi do uništenja, i to smo detaljno analizirali. To i stremljenje ka istini su poput dve paralelne linije, za koje nikad neće postojati tačka međusobnog presecanja i, naravno, nijedna od njih se nikad neće ukrstiti sa onom drugom. Ako veruješ u Boga, želiš da stremiš ka istini i postigneš spasenje, onda moraš u potpunosti da otpustiš sve aspiracije i želje koje si prethodno imao u srcu. Nemoj ih čuvati i za njih mariti; one treba da budu odbačeni. Stremljenje ka ostvarenju aspiracija i želja i stremljenje ka istini su kao ulje i voda. Ako imaš aspiracije i želje i želiš da ih ostvariš, onda nećeš moći da stremiš ka istini. Ako, kroz shvatanje istine i višegodišnje iskustvo, želiš da budeš rešen da ka istini stremiš na utemeljen način, onda treba da napustiš svoje aspiracije i želje iz prošlosti, da ih sasvim ukloniš iz svoje svesti ili iz dubina svoje duše. Ako želiš da stremiš ka istini, onda se tvoje aspiracije i želje neće nikada ostvariti. Umesto toga, one će prekidati tvoje stremljenje ka istini i tvoj ulazak u istina-stvarnost, dok te budu povlačile nadole i tvoj put stremljenja ka istini činile napornim i punim izazova. Pošto znaš da nećeš moći da ostvariš svoje aspiracije i želje, bolje je da s njima odlučno raskrstiš i da ih sasvim otpustiš, da o njima više ne razmišljaš i da o njima ne gajiš više nikakve maštarije. Ako kažeš: „Još uvek nisam previše zainteresovan za put stremljenja ka istini i postizanja spasenja. Još uvek ne znam da li mogu da stremim ka istini, jesam li onaj koji stremi ka istini. I dalje nisam načisto u pogledu ovog puta postizanja spasenja. Nasuprot tome, imam vrlo konkretan put stremljenja ka svetovnim aspiracijama i željama i vrlo konkretan plan i strategiju.” Ako je to slučaj, onda možeš da otpustiš put stremljenja ka istini i izvršavanja svojih dužnosti ne bi li se posvetio ostvarenju svojih aspiracija i želja. Naravno, ako nisi siguran treba li da stremiš ka svojim aspiracijama i željama ili ka istini, savetujem ti da se na neko vreme primiriš. Možda da još godinu ili dve ostaneš u kući Božjoj: što više budeš jeo i pio Božje reči, što više okruženja budeš iskusio, sve više će sazrevati tvoja perspektiva i način na koji posmatraš stvari, tvoje raspoloženje i stanje će se popraviti i za tebe će to nesumnjivo biti ogroman blagoslov. Možda ćeš nakon nekoliko godina moći da shvatiš određene istine, da stekneš temeljan uvid u svet i ljudskost, pa ćeš onda moći da u potpunosti otpustiš svoje aspiracije i želje i da ostatak svog života spremno slediš Boga, prihvatajući Njegove orkestracije. Koliko god da su velike teškoće s kojima se možeš susresti u Božjoj kući, moći ćeš da istraješ u ispunjavanju svojih dužnosti i u dovršenju svoje misije. I najvažnije, bićeš čvrsto rešen i odlučan da napustiš svoje prethodne aspiracije i želje, što će ti omogućiti da na utemeljen način nepokolebljivo stremiš ka istini. Međutim, ako sada ne možeš da budeš siguran i želiš da za jednu ili dve godine ponovo proceniš da li možeš da stremiš ka istini, Božja kuća te neće primoravati niti će ti govoriti: „Rastrojen si i nesiguran.” Nakon godinu ili dve, dok za to vreme budeš više čitao Božje reči, više slušao propovedi, dok budeš shvatao delić istine i tvoja ljudskost bude sazrevala, tvoja perspektiva iz koje posmatraš stvari, tvoj pogled na život i tvoj pogled na svet će se promeniti. Do tada, tvoji izbori će biti nešto tačniji nego što su sada ili, da se poslužimo izrazom nevernika, do tada ćeš znati šta ti je potrebno, kojim putem moraš da ideš i kakva osoba moraš da budeš. To je jedan aspekt. Pretpostavimo da zaista nisi zainteresovan da veruješ u Boga i da si to činio samo zato što su ti roditelji ili saradnici propovedali jevanđelje, pa si to prihvatio da sačuvaš obraz ili iz učtivosti; nevoljno prisustvuješ skupovima i izvršavaš svoje dužnosti u Božjoj kući, razmišljajući kako crkvena braća i sestre nisu loši i da makar ne maltretiraju ljude, te da je Božja kuća mesto razuma, u kome istina ima autoritet i gde ljudi nisu izloženi ugnjetavanju ili maltretiranju od strane drugih, pa osećaš kako je Božja kuća bolja od sveta nevernika; ali svoje aspiracije i želje nikad nisi otpustio niti su se one promenile, već, naprotiv, te aspiracije i želje koje si prethodno imao postale su snažnije i jasnije u dubinama tvog srca, uma i duha; i kako one postaju naglašenije, otkrivaš da, kad je reč o veri u Boga, istina o kojoj se razgovara u zajedništvu, kao i svakodnevne reči, postupci, način života i ostalo, postaju sve dosadniji i suvoparniji; osećaš se neprijatno i stremljenje ka istini za tebe ne dolazi u obzir, uopšte te ne zanima da stremiš ka istini i u svom umu nemaš predstavu o tome kako da ideš ispravnim putem u životu, kako da se pravilno vladaš ili šta su pozitivne stvari; ako si ti neko ko je takav, kažem ti da brže-bolje kreneš da stremiš ka svojim aspiracijama i željama! U ovom svetu postoji mesto za tebe, mesto među složenim i haotičnim strujama zla. Nesumnjivo ćeš ostvariti svoje aspiracije i želje baš kao što si se tome nadao i dobićeš ono što priželjkuješ. Nije prikladno da ostaneš u Božjoj kući, ona nije mesto za tvoje aspiracije i, svakako, put stremljenja ka istini nije onaj kojim želiš da ideš i pogotovo nije ono što je tebi potrebno. Iskoristi sada priliku dok se tvoje aspiracije i želje oblikuju i dok si još uvek mlad i još imaš energije ili resurse da se boriš u svetu, požuri i idi iz Božje kuće, idi ostvari svoje aspiracije i želje. Božja kuća te neće zadržavati. Nemoj čekati onaj dan kad ćeš izgubiti nadu za dobijanje blagoslova i kad nećeš imati ništa da kažeš o svom iskustvenom svedočenju, kad ne budeš pravilno ispunio svoje dužnosti i kad se napokon budeš probudio u svojoj pedesetoj, šezdesetoj, sedamdesetoj ili osamdesetoj godini života, želeći da stremiš ka istini – tada će biti prekasno. Ako ne želiš da ostaneš u Božjoj kući, onda ćeš se prepustiti propasti. Za ljude kao što si ti, nema potrebe da ideš protiv svoje volje i da otpuštaš svoje težnje, aspiracije i želje. Zato što je pretpostavka otpuštanja ljudskih težnji, aspiracija i želja o kojoj sam govorio u tome da si ti osoba koja stremi ka istini odnosno da, iako sada tek treba da počneš da stremiš ka istini, rešen si da takva osoba postaneš, i da Božju kuću nećeš napustiti bez obzira na to hoćeš li postići spasenje ili ne, nezavisno od toga hoćeš li živeti ili umreti. Ja se obraćam takvim ljudima. Naravno, trebalo bi da se ogradim: dok danas u zajedništvu govorim o temi „otpuštanja ljudskih težnji, aspiracija i želja”, to činim uz pretpostavku da su ljudi spremni da streme ka istini i postignu spasenje. To je konkretno namenjeno onim ljudima koji su spremni da streme ka istini i postignu spasenje. Za razliku od njih, oni koji nisu zainteresovani za put, pravac, spremnost ili rešenost u stremljenju ka istini i postizanju spasenja, ne moraju da slušaju današnju temu. Ovo je odricanje od odgovornosti koje sam dodao; neophodno je, zar ne? (Jeste.) Mi ljudima dajemo slobodu, nikoga ne primoravamo. Svako istina-načelo, svako učenje, opskrbljivanje, podrška ili pomoć daju se ljudima po osnovu racionalnosti i pod uslovom da su ljudi voljni. Ako nisi voljan da slušaš, možeš da prekriješ uši, da to ne slušaš i ne prihvataš ili takođe možeš da odeš – i jedno i drugo je prihvatljivo. Nikome se ne nameće da prihvati razgovor o istini koji se vodi u Božjoj kući. Bog ljudima daje slobodu i nikoga ne primorava. Recite Mi, da li je to dobra stvar? (Jeste.) Ima li potrebe da se ljudi primoravaju? (Ne.) Nema potrebe za silom. Istina donosi život, večni život. Ako si spreman da primiš istinu, da je prihvataš i da joj se pokoriš, onda ćeš je i dobiti. Ako je ne prihvatiš, već je odbacuješ i opireš joj se, nećeš je zadobiti. Bez obzira na to da li možeš da je zadobiješ ili ne, posledice moraš da prihvatiš. Zar nije tako? (Jeste.)

Razlog iz kog u zajedništvu razgovaramo o potrebi za otpuštanjem određenih stvari tokom stremljenja ka istini jeste to što su stremljenje ka istini i postizanje spasenja slični situaciji kad ljudi učestvuju u maratonu. Takmičarima koji učestvuju u maratonu nisu potrebni vanredna fizička snaga ni posebne veštine, ali se od njih traži da poseduju određenu izdržljivost i istrajnost, kao i da imaju veru i rešenost da istraju. Naravno, u procesu učešća u maratonu, osim ovih duhovnih elemenata, od ljudi se takođe traži da postepeno otpuste određene terete kako bi do svog odredišta stigli lakše, slobodnije ili na način koji je više u skladu s njihovim željama. U maratonu, kao sportskoj disciplini, ne pridaje se značaj plasmanu učesnika koji stižu na odredište, već učinku pojedinaca tokom samog događaja, njihovoj istrajnosti, izdržljivosti i svemu onome čemu su izloženi tokom ovog procesa. Zar nije tako? (Jeste.) Kad je reč o veri u Boga, stremljenje ka istini i konačno postizanje spasenja slični su maratonu; neophodan je dugotrajan proces i u tom procesu se nalaže i otpuštanje mnogih stvari koje nemaju veze sa stremljenjem ka istini. Te stvari ne samo da nisu povezane s istinom, već, što je još važnije, mogu da ometaju tvoje stremljenje ka istini. Shodno tome, u procesu otpuštanja i rešavanja ovih stvari, čovek neizbežno mora da iskusi određeni bol i treba da napusti određene stvari i donese ispravne odluke. Stremljenje ka istini nalaže ljudima da otpuste mnoge stvari jer te stvari odvraćaju sa puta stremljenja ka istini i kose se sa ispravnim životnim ciljevima i sa pravcem u kom Bog usmerava ljude. Sve ono što je oprečno istini i ometa ljude u stremljenju ka istini, kao i u tome da u životu idu pravim putem, predstavlja negativnu stvar, sve ono što je zarad stremljenja ka slavi i dobitku ili zarad postizanja takvih rezultata kao što su imovina i novac u izobilju. Ovaj put stremljenja ka ostvarenju sopstvenih aspiracija i želja počiva na ljudskim sposobnostima, kao i na njihovom znanju, njihovim pogrešnim mislima i gledištima, raznim njihovim filozofijama za ovozemaljsko ophođenje, ali i na njihovim raznim metodama, trikovima i smicalicama. Što više čovek stremi ka ostvarenju sopstvenih aspiracija i želja, on se sve više udaljava od istine, od Božjih reči i sa pravog puta na koji mu je Bog ukazao. Takozvane aspiracije i želje u čovekovom srcu zapravo su isprazne stvari, one ne mogu da te nauče kako da se vladaš, kako da obožavaš i razumeš Boga, niti kako da se pokoriš Bogu, Božjoj volji i Suverenu, što su samo neke od pozitivnih stvari. Kad stremiš ka svojim aspiracijama i željama, nećeš zadobiti nijednu od ovih pozitivnih i vrednih stvari koje su usklađene s istinom. Svaki životni put usmeren prema ljudskim težnjama, aspiracijama i željama ima isti krajnji cilj, suštinu i prirodu – svi oni se kose s istinom. Međutim, put stremljenja ka istini je drugačiji. On će ispravno usmeravati tvoj životni put – da se tako uopšteno izrazimo. Konkretnije, on će razotkriti tvoje neispravne i izobličene misli i gledišta u odnosu na način na koji se odnosiš prema raznim ljudima, događajima i stvarima. U isto vreme, on će te obaveštavati, usmeravati, opskrbljivati i učiti ispravnim i tačnim mislima i gledištima. Naravno, govoriće ti i kakve misli i gledišta treba da imaš dok posmatraš ljude i stvari, i u svom vladanju i postupcima. Ovaj put stremljenja ka istini govori ti kako da se vladaš, kako da živiš u granicama normalne ljudskosti i kako da se vladaš prema istina-načelima. Makar ne treba da se spuštaš ispod merila savesti i razuma – treba da živiš poput čoveka i kao čovek. Osim toga, ovaj put te konkretno obaveštava o mislima, gledištima, perspektivama i stanovištima koje treba da imaš pri posmatranju svakog pitanja i obavljanju svake stvari. Te ispravne misli, gledišta, perspektive i stanovišta ujedno su i ispravni kriterijumi i načela za vladanje i postupanje kojih čovek treba da se pridržava. Kad čovek postigne realnost posmatranja ljudi i stvari, vladanja i postupanja isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum ili kad u tu stvarnost uđe, taj čovek postaje spasen. Jednom kad čovek bude spasen i zadobije istinu, njegov ugao posmatranja stvari sasvim će se promeniti, savršeno se usklađujući s Božjim rečima i saglasno Bogu. Kad se ta faza dostigne, čovek se više neće buniti protiv Boga, a Bog ga više neće grditi niti mu suditi, niti će ga On prezirati. Razlog je u tome što taj čovek više nije neprijatelj Božji, on se više ne protivi Bogu, a Bog je istinski i s pravom postao Stvoritelj Svojih stvorenih bića. Ljudi su se vratili pod Božju vrhovnu vlast, a Bog uživa u obožavanju, pokornosti i strahu koje ljudi treba da Mu ponude. Sve dolazi u svoj prirodni sklad. Sve stvari stvorene od Boga predviđene su za ljudski rod, a ljudski rod zauzvrat upravlja svim stvarima pod Božjom suverenošću. Sve stvari su pod upravom ljudskog roda, svi poštuju pravila i zakone uspostavljene od Boga, krećući se i napredujući na uređen način. Ljudski rod uživa u svim stvarima koje je Bog stvorio i sve stvari postoje na uređen način pod upravom ljudskog roda. Sve stvari su za ljudski rod i ljudski rod je za sve stvari. Sve ovo je tako skladno i uređeno, sve to potiče iz Božje suverenosti i Njegovog spasenja ljudskog roda. To je zaista tako predivna stvar. To je jedno od krajnjih značenja otpuštanja težnji, aspiracija i želja. Vidiš, iako sada otpuštaš svoje privremene aspiracije i želje, ono što na kraju dobijaš jeste istina, to je život, najdragocenija stvar. U odnosu na bezvredne aspiracije i želje koje otpuštaš, oni su ko zna koliko hiljada puta ili čak desetina hiljada puta vredniji. Doslovno su neuporedivi. Zar nije tako? (Jeste.) Naravno, jedna stvar treba da bude jasna: ljudi treba da shvate da te stremljenje ka aspiracijama i željama nikad neće naučiti kako da se vladaš. Još od dana kad si rođen, roditelji su ti govorili: „Moraš da naučiš da lažeš, da naučiš da se zaštitiš i ne dozvoliš drugima da te maltretiraju. Kad te neko maltretira, moraš da budeš žilav, ne budi slabić, ne dozvoli da drugi pomisle kako te je lako kinjiti. Osim toga, moraš da stekneš znanje i da ojačaš, kako bi stajao čvrsto u društvu. Moraš da stremiš ka slavi i dobitku, žene treba da budu nezavisne, a muškarci treba da ponesu breme sveta.” Od malih nogu roditelji su te vaspitavali na ovaj način, kao da su te učili kako da se vladaš; ali su u stvarnosti nastojali i činili sve što je bilo potrebno, naizgled čak zalažući i sopstveni život, da te uguraju u ovaj svet, u ovaj zao plimni talas, ostavljajući te u neznanju šta je pozitivno a šta negativno, neukog da razlikuješ pravdu od zla, da razlikuješ pozitivne i negativne stvari. U isto vreme, roditelji su te takođe učili: „Učini sve što je potrebno, ne budi previše ljubazan prema drugima. Tolerancija prema drugima je okrutnost prema sebi.” Ovako su te vaspitavali još otkako si počeo da shvataš stvari, a zatim te u školi i u društvu svi uče istim stvarima. Ne uče te tome da bi se vladao kao čovek, već da bi postao demon, da bi lagao, činio zlo i propao. Tek nakon što počneš da veruješ u Boga, saznaješ da čovek mora da se vlada kao poštena osoba i da govori istinu i činjenice. Skupljaš snagu i konačno uspevaš da progovoriš istinu, uzdaš se u svoju savest i moralna ograničenja da bi je jednom izrekao, ali te društvo s gnušanjem odbacuje, porodica te okrivljuje, čak ti se i prijatelji podsmevaju, i šta se na kraju dešava? Zadobijaš težak udarac, nemoćan si da to podneseš i više ne znaš kako da se vladaš. Osećaš da je preteško vladati se kao čovek, da je lakše biti demon. Naprosto budi demon i sledi zao plimni talas ovog društva – niko neće ništa reći. U celom ljudskom rodu niko te ne uči kako da se vladaš. Svaka reč koju čuješ da Bog izgovara i sve što vidiš da Bog radi nakon što počneš da veruješ u Njega namenjeni su tome da te nauče kako da se vladaš, kako da primenjuješ istinu da bi mogao da postaneš pravo ljudsko biće. Jedino u Božjim rečima možeš da pronađeš tačan odgovor na pitanje šta je pravi ljudski život. Shodno tome, način na koji se posmatraju ljudi i stvari, način na koji se treba vladati i postupati moraju biti isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. To je put koji ljudi treba da slede u svom vladanju – samo ako se vladaju na taj način, oni će uspeti. Kad budeš shvatio osnovu vladanja u skladu s Božjim rečima, kad budeš razumeo istina-načela i u njih ušao, tada ćeš znati kako da se vladaš i postaćeš pravo ljudsko biće. To je temelj za vladanje i jedino je život takvog čoveka vredan, jedino on zaslužuje da živi i ne treba da umre. Nasuprot tome, oni koji se ponašaju kao demoni, oni hodajući leševi zaodenuti ljudskom kožom, ti ljudi ne zaslužuju da žive. Zašto? Zato što je sve stvoreno od Boga pripremljeno za ljudski rod, za Božja stvorena bića, a ne za demonsku vrstu. Pa zašto onda ovi ljudi danas i dalje ostaju u životu? Zar oni ne koriste pogodnosti onih ljudi koje je Bog nameravao da spase? Da nije bilo Božjeg dela spasenja u ovoj fazi, iskorišćavanja đavola i Sotona da službuju, omogućavanja Božjem izabranom narodu da razazna negativne stvari i prozre u suštinu đavola, Bog bi ih još odavno uništio, jer ti ljudi nisu vredni toga da uživaju u svim stvarima stvorenim od Boga, već oni rasipaju i uništavaju stvari koje je Bog stvorio. Šta misliš, kako će se Bog osećati kad to vidi? Hoće li biti raspoložen? (Neće.) Stoga, Bog neodložno želi da spase grupu ljudi sa normalnom ljudskošću koji su istinska ljudska bića i nauči ih kako da se vladaju. Kad ti ljudi postignu spasenje, postanu podobni da ostanu i ne budu uništeni – tada će Božje veliko delo biti dovršeno. Naime, bez obzira na to da li ove stvari dostižu nivo tačnosti i ispravnosti, kad zakoni opstanka tih ljudi, njihovi pogledi na život, putevi kojima idu, kao i njihove težnje, i stavovi na osnovu kojih se odnose prema Bogu, istini i pozitivnim stvarima, makar ne budu oprečni istini i, svakako, ne odlaze toliko daleko da vređaju Božju narav, kad ovi ljudi ne budu uništeni jer su u stanju da se na elementarni način pokore Bogu – tada će Božje veliko delo biti dovršeno. Šta znači da će ovo veliko delo biti dovršeno? To znači da oni koje je Bog spasao mogu postojati zauvek, mogu da žive večno. Da to kažem ljudskim rečnikom, to znači da će ova ljudska rasa imati naslednike, preci ljudi stvorenih od Boga imaće naslednike i postojaće ljudi koji su u stanju da upravljaju svim stvarima. Tada će Bog osetiti olakšanje, tada će On počinuti i više neće morati ni oko čega da brine. Sve stvari imaju sopstvena pravila i zakone, već uspostavljene od Boga, i Bog ne mora da im posvećuje nijednu misao, ideju ni projekat. Sve stvari postoje unutar svojih pravila i zakona, a ljudi samo treba da ih održavaju i njima upravljaju. Uz takvu rasu ljudi, misliš li da će Bog i dalje morati da brine? Da li će i dalje morati da bude prezauzet? Bog će se odmoriti, a kad se odmori, doći će vreme da se Njegovo veliko delo dovrši. Naravno, biće to i trenutak da ljudi slave – odnosno, oni će konačno postići spasenje na temelju puta stremljenja ka istini; više se neće buniti protiv Njega, već će biti usklađeni sa Božjim namerama. Ljude će zadobiti Bog i oni više neće morati da okuse smrt – tada će već dobiti spasenje. Zar to nije vredno slavlja? (Jeste.) Dakle, pošto će biti tako ogromnih koristi, a vi znate da su to Božje namere, zar nije vredno da ljudi otpuste male aspiracije i želje koje su prethodno imali? (Jeste.) Kojim god aršinom da to merite, prikladno je. Pa, pošto je prikladno, zar ne treba da ih otpustite? (Treba.) U teoriji, svi znaju da treba da ih otpuste, no, kako se to konkretno radi? Zapravo je prilično jednostavno. To znači da više ne treba da preduzimaš nijednu radnju, ulažeš nikakav trud niti da plaćaš ikakvu cenu zarad svojih aspiracija i želja. Više im ne dopuštaš da ti zaokupljuju um, niti za njih treba da podnosiš ikakve žrtve. Umesto toga, vrati se Bogu, otpusti svoje lične želje i aspiracije, prestani da njima budeš opsednut, pa čak i u snovima prekini da o njima sanjaš. Umesto toga, malo-pomalo ćeš u svom srcu pomerati svoj pravac i usmeravati se prema putu stremljenja ka istini i postizanju spasenja. Iz dana u dan, sve što radiš, misli, energija i cena koju plaćaš, sve se to čini zarad stremljenja ka istini i postizanja spasenja – na taj način to postepeno otpuštaš.

Kad je reč o današnjem razgovoru u zajedništvu na temu „otpuštanja ljudskih težnji, aspiracija i želja”, da li sam o tome besedio na razumljiv način? Da li znate kako se otpušta? Neki ljudi bi mogli reći: „O, pa ja sam to otpustio i pre nego što si Ti to pomenuo.” Ali to nije nužno istina. U stvari, tek kroz proces stremljenja ka istini ljudi postepeno prozru zli plimni talas ovog sveta i, takođe, postepeno prozru i otpuste put stremljenja ka slavi i dobitku kojim idu nevernici. Ako još uvek nisi stremio ka istini i samo u svom srcu razmišljaš o otpuštanju, to uopšte nije isto što i pravo otpuštanje. Tvoje pripremanje da otpustiš i stvarno otpuštanje dve su sasvim odvojene stvari – i dalje postoji razlika. Prema tome, najvažnije je započeti stremljenje ka istini i to ni po koju cenu ne treba da se promeni – to je najvažnije. Čim počneš da stremiš ka istini, otpuštanje aspiracija i želja postaje lakše. Ako ne prihvataš istinu, već kažeš: „Zaista želim da otpustim te aspiracije i želje. Ne želim da budem ofarban u ogromnoj bačvi za farbanje ni samleven u mašini za mlevenje mesa” i ako i dalje želiš da preživiš, kažem ti da to nije moguće. Nema šanse, nećeš dobiti tako dobru pogodbu! Ako ne želiš da stremiš ka istini, ali i dalje želiš da otpustiš aspiracije i želje, to je nemoguće. Svi normalni ljudi imaju aspiracije i želje, posebno oni koji imaju nekoliko talenata ili jačih strana. Postoji li osoba koja je zadovoljna time što je usamljena i koja se dragovoljno miri s tim da vodi običan život? Nema takve osobe. Svi žele da se istaknu, da od sebe nešto naprave, da zrače određenom energijom i da im život bude udobniji. Ako želiš da otpustiš lične aspiracije i želje, postigneš spasenje i proživiš smislen život, tada moraš da prihvatiš istinu, da stremiš ka istini i pokoriš se Božjem delu – u tom slučaju za tebe će biti nade. Jedini način je da slušaš Božje reči i slediš Boga. Prema tome, uprkos svim očiglednim promenama, jedna stvar ostaje suštinski ista – stremljenje ka istini. To je najvažnija tema, zar ne? (Jeste.) Dobro, hajde da na ovom mestu privedemo kraju današnji razgovor u zajedništvu na našu temu. Doviđenja!
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Kako stremiti ka istini (9)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

A. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz interesovanja i hobija

Na prošlom okupljanju, razgovarali smo u zajedništvu o drugom delu onoga što treba otpustiti kada govorimo o tome „kako stremiti ka istini”, odnosno o otpuštanju težnji, aspiracija i želja ljudi. O toj temi naveli smo ukupno četiri stvari: prvo, interesovanja i hobiji; drugo, brak; treće, porodica; i četvrto, karijera. Prošli put smo u zajedništvu govorili o interesovanjima i hobijima. Jedan od elemenata otpuštanja ljudskih težnji, aspiracija i želja jesu ljudske težnje, aspiracije i želje koje proističu iz interesovanja i hobija. Pošto ste saslušali Moje obraćanje, da li sada svi imate ispravan stav i gledište o interesovanjima i hobijima? (Da.) Suština našeg razgovora u zajedništvu jeste u tome da otpustimo težnje, aspiracije i želje koje proističu iz interesovanja i hobija, ali da biste ih otpustili, prvo morate da shvatite šta su interesovanja i hobiji, zatim da shvatite kako treba da se odnosite prema njima i kako da otpustite težnje, aspiracije i želje koje iz njih proističu. Nije bitno da li razgovaramo o dobroj ili o lošoj strani. Ukratko, cilj je omogućiti ljudima da shvate šta su interesovanja i hobiji, a zatim da se pravilno odnose prema njima i upražnjuju ih, da im dodele odgovarajući prostor ili značaj, a istovremeno osposobiti ljude da otpuste težnje, želje i aspiracije koje nisu ni ispravne ni prikladne, koje ne bi trebalo da imaju, koje utiču na njihovo verovanje u Boga i obavljanje dužnosti. Moglo bi se reći da će težnje, aspiracije i želje koje proističu iz tvojih interesovanja i hobija uticati na tvoj život, opstanak i pogled na opstanak; naravno, one će imati još veći uticaj na put kojim ideš, i na tvoju dužnost i misiju u ovom životu. Dakle, gledano iz pasivne perspektive, težnje, aspiracije i želje koje interesovanja i hobiji donose ljudima nisu ciljevi kojima teže, niti su one pravac kojem teže – a još manje su pogled na život i vrednosti koje treba da uspostave u svom životnom veku. Razgovorom u zajedništvu o tome šta su interesovanja i hobiji, govorim ljudima kako da ih pravilno spoznaju i prema njima postupaju, a zatim ih navodim da shvate jesu li njihove težnje, aspiracije i želje ispravne ili ne iz perspektive uticaja koji interesovanja i hobiji imaju. Drugim rečima, koristim i dobre i loše strane kako bih ljudima omogućio da jasno vide kako se pravilno ophoditi prema interesovanjima i hobijima. Kao prvo, ako je neko na pravi način shvatio i tačno razumeo interesovanja i hobije i u stanju je da se prema njima ophodi na pravi način, onda zaista otpušta aspiracije i želje koji proističu iz interesovanja i hobija. Kada jednom budeš pravilno shvatio interesovanja i hobije, metodi i načini na koje se prema njima odnosiš biće ispravni i donekle u skladu s načelima i Božjim zahtevima prema čoveku. Na taj način će ti biti omogućeno da na pozitivan način otpustiš težnje, aspiracije i želje koje proističu iz interesovanja i hobija. Pored toga, ovaj razgovor ti takođe omogućava da uvidiš različite štetne uticaje koje donose težnje, aspiracije i želje koje proističu iz interesovanja i hobija, kao i negativan, suprotstavljajući uticaj koji one proizvode, što te potom osposobljava da aktivno otpustiš te neprikladne težnje, aspiracije i želje. Posle našeg razgovora o svemu ovome, verovatno će neki reći: „Razne vrste ljudi na ovom svetu imaju različita interesovanja i hobije, a njihova pojedinačna interesovanja i hobiji dovode do različitih težnji, aspiracija i želja. Recimo da je uvek bilo tako kao što sada govorimo, da ljudi nisu težili ka svojim aspiracijama i željama – da li bi se ovaj svet razvio? Kako bi se tada razvijale oblasti kao što su tehnologija, kultura i obrazovanje, koje se tiču opstanka i života čovečanstva? Da li bi čovečanstvo i dalje moglo da uživa u svom sadašnjem načinu života? Da li bi se svet razvio do ovog današnjeg stepena? Zar svet ne bi podsećao na primitivno društvo? Da li bismo imali savremeni način života?” Da li je to problem? Moguće je da, bez obzira na temu o kojoj u zajedništvu razgovaramo, svi vi to prihvatate iz perspektive „Božje reči su istina, one treba da budu prihvaćene i treba im se pokoriti”, tako da uglavnom nemate različito mišljenje koje bi osporavalo reči koje vam prenosim. Ali to nije isto što i reći da ne postoji niko – ili da ne postoji treća strana – ko bi izneo takve nedoumice, zar ne? Da neko zaista postavi takvo pitanje, kako biste odgovorili? (Smatram da je gledište izraženo u tom pitanju pogrešno, jer interesovanja i hobiji ljudi ne kontrolišu razvoj tehnologije, niti kontrolišu napredak kroz vekove. Razvoj tehnologije i napredak kroz vekove su pod Božjom suverenošću. Ne može se reći da neko ko ima interesovanje ili hobi može da podstakne svetski razvoj, da može da promeni svet.) Govoriš o makro nivou. Ima li neko drugačije gledište? Zavisi od toga da li zaista razumeš istinu. Da li mislite da će, kada čuju ove reči zajedništva, bezvernici postaviti takvo pitanje? (Verovatno.) Dakle, ako postave to pitanje, kako možeš da odgovoriš u skladu sa objektivnim činjenicama, sa istinom? Ako ne možeš da odgovoriš, reći će ti da su te naveli na pogrešan put. To što ne možeš da odgovoriš dokazuje bar jednu činjenicu, a to je da ne shvataš taj aspekt istine. Zar niste sposobni da odgovorite? (Nismo.) Hajde onda da razgovaramo o tome.

Neki ljudi kažu: „Da čovečanstvo nije težilo ka svojim aspiracijama, da li bi se onda svet razvio do svog sadašnjeg stepena?” Odgovor je – „Da”. Zar to nije jednostavno? (Jeste.) Koje je najjednostavnije, najdirektnije objašnjenje za to „da”? Da li čovečanstvo teži svojim aspiracijama ili ne, nema nikakav uticaj na svet, jer razvoj sveta do danas nije bio podstican i vođen ljudskim aspiracijama, već je Stvoritelj doveo čovečanstvo do sadašnjosti, do današnjice. Bez ljudskih težnji, aspiracija i želja, čovečanstvo bi došlo do današnjice potpuno isto, ali bez vođstva i suverenosti Stvoritelja, ne bi. Da li je takvo objašnjenje odgovarajuće? (Jeste.) Šta je tu odgovarajuće? Da li daje odgovor na pitanje? Da li objašnjava suštinu pitanja? Ne objašnjava; samo teorijski odgovara na pitanje, što bi se moglo nazvati vizijom. Ali postoji detaljnije, suštinsko objašnjenje koje nije izrečeno. Kakvo je to detaljno objašnjenje? Hajde prvo da razgovaramo običnim jezikom. U celom čovečanstvu, ljudi su raspoređeni prema svojoj vrsti, a svaka vrsta ljudi ima svoju misiju. Misija onih koji veruju u Boga jeste da svedoče o suverenosti Stvoritelja, da svedoče o Njegovim postupcima, da upotpune ono što im je On poverio, da dobro obavljaju svoju dužnost i da na kraju budu spaseni. To je njihova misija. Tačnije, misija je da propagiraju Božju reč i Njegovo delo, a zatim, prihvatanjem Njegovog vođstva i doživljavanjem Njegovog dela, da odbace svoju iskvarenu narav i da budu spaseni. Tu vrstu ljudi je Bog izabrao. Oni su vrsta ljudi koja sarađuje sa delom koje On obavlja u svom delu upravljanja. Misija tih ljudi je da dobro obavljaju svoju dužnost i ispune ono što im je Bog poverio. Moglo bi se reći da su takvi ljudi jedinstvena grupa u čitavom čovečanstvu. Ta jedinstvena grupa ljudi nosilac je jedinstvene misije u Božjem delu upravljanja, u Njegovom planu upravljanja dugom šest hiljada godina; oni imaju jedinstvenu dužnost i jedinstvenu odgovornost. Dakle, kada kažem da otpustite težnje, aspiracije i želje koje proističu iz interesovanja i hobija, zahtevam od tih ljudi – to jest od vas – da otpustite lične težnje, aspiracije i želje, jer se vaša misija, vaša dužnost i vaša odgovornost nalaze u domu Božjem i u crkvi, a ne na ovom svetu. To jest, niko od vas nema nikakve veze s razvojem i napretkom ovog sveta, niti sa bilo kojim njegovim trendovima. Moglo bi se reći i da vam Bog nije podario nikakvu misiju u vezi s razvojem i napretkom ovog sveta. To je Njegovo uređenje. Koju je misiju Bog dao onima koje je izabrao, onima koje će spasti? Da dobro obavljaju svoju dužnost u Božjoj kući i da budu spaseni. Jedna od stvari koju On zahteva od ljudi da bi bili spaseni jeste da streme ka istini, a jedan od načina na koji On zahteva od ljudi da streme ka istini jeste da otpuste ljudske težnje, aspiracije i želje. Dakle, te reči i zahtevi nisu upućeni čitavom čovečanstvu; već su upućeni vama, svakome od Božjih izabranika koje je On odabrao, i svakome ko želi da se spase – i, naravno, oni su upućeni svima koji su u stanju da obave svoju dužnost u Božjem delu upravljanja za spasenje čovečanstva. Koju ulogu možete da odigrate u delu Božjeg plana upravljanja? Vi ste oni koje će Bog spasti. Dakle, kada je reč o onima koje će Bog spasti, šta to „spasenje” podrazumeva? To podrazumeva prihvatanje Božjih reči, prihvatanje Njegove grdnje i suda, Njegovog uređenja, Njegove suverenosti i uređenja, pokoravanje svim Njegovim rečima, podrazumeva da se sledi Njegov put i, na kraju, da se On obožava i da se izbegava zlo; kada to učiniš, bićeš spasen i zakoračićeš u naredno doba. Od svih ljudi, to je uloga koju baš vi imate i to je jedinstvena misija koju je Bog, od svih ljudi, baš vama poverio. Naravno, govoreći iz vaše perspektive, to je posebna vrsta odgovornosti i dužnosti koju, od svih ljudi, baš vi imate. To znači da se o tom pitanju govori iz perspektive Božjih izabranika koje je On odabrao. Pored toga, Bog je, od svih ljudi, toj jedinstvenoj grupi ljudi dao jedinstvenu misiju. Njemu nije potrebno da oni imaju bilo kakvu obavezu ili odgovornost prema razvoju, napredovanju ili bilo čemu drugom što ima veze sa svetom. Pored te jedinstvene grupe ljudi, Bog je darovao razne misije preostalim ljudima svih vrsta koje nije izabrao, bez obzira na njihovu priroda-suštinu. U različitim istorijskim razdobljima čovečanstva, u različitim društvenim okruženjima i među različitim rasama, njihove različite misije dovode do toga da oni igraju sve vrste uloga u svim životnim sferama. Zbog različitih uloga koje im je Bog odredio da igraju, svako od njih ima svoje interese i hobije. Pod preduslovom tih interesovanja i hobija, iz njih nastaju sve vrste težnji, aspiracija i želja. Pošto poseduju razne vrste težnji, aspiracija i želja, u različitim epohama i u različitim društvenim okruženjima, u svetu se iznalaze svakakve vrste novih stvari i novih delatnosti – na primer, tehnologija, medicina, biznis, ekonomija i obrazovanje, ili laka industrija kao što su proizvodnja tkanina i rukotvorina, a takođe i vazduhoplovna i pomorska industrija i tako dalje. Dakle, vodeće ličnosti, izvanredni pojedinci i jedinstveni entuzijasti koji se javljaju u svakoj oblasti kao rezultat svojih različitih težnji, aspiracija i želja imaju svoje misije u različitim razdobljima i u različitim društvenim okruženjima. Istovremeno, u svom specifičnom društvenom okruženju, oni takođe kontinuirano obavljaju svoju misiju. Na taj način, u različitim razdobljima i društvenim okruženjima, društvo se kontinuirano razvija i napreduje kao rezultat ostvarivanja težnji, aspiracija i želja tih jedinstvenih pojedinaca. I naravno, to neprekidno donosi čovečanstvu različite kvalitetne elemente materijalnog života. Na primer, pre nekoliko stotina godina nije bilo struje, pa su ljudi koristili uljne lampe. U tim jedinstvenim okolnostima pojavila se jedna jedinstvena osoba i izmislila električnu energiju i čovečanstvo je počelo da koristi električnu energiju za osvetljenje. Kao drugi primer, u određenom društvenom okruženju pojavila se još jedna jedinstvena osoba. Video je da je pisanje na bambusovim listićima vrlo nepraktično i nadao se da će doći dan kada će se pisati na tankoj, ravnoj površini, koja će biti i zgodna i laka za čitanje. Zatim je počeo da istražuje tehnike proizvodnje papira, a svojim stalnim istraživanjem, proučavanjem i eksperimentisanjem, na kraju je izmislio papir. Zatim je usledio i pronalazak parne mašine. U određenom razdoblju naišla je jedna jedinstvena osoba koja je smatrala da ručni rad previše iscrpljuje, da previše troši ljudsku energiju i da je isuviše neefikasan. Ako bi postojala mašina ili neki drugi način koji bi mogao da zameni ljudski rad, onda bi ljudi uštedeli mnogo vremena i mogli bi da se bave nečim drugim. Tako je istraživanjem i proučavanjem izmišljena parna mašina, a zatim su jedna za drugom izmišljene svakakve vrste mehaničkih naprava koje su bile zasnovane na principu parne mašine. Zar nije tako? (Jeste.) Stoga, u različitim vremenima, neprestano ostvarivanje i potvrda težnji, aspiracija i želja jedne jedinstvene osobe ili jedinstvene grupe ljudi postepeno i neprestano unapređuju i razvijaju i laku i tešku industriju, čineći da se kvalitet i uslovi života celog čovečanstva neprestano poboljšavaju. Laka industrija, poput tekstila i rukotvorina, sada se razvija do sve višeg nivoa kvaliteta, finoće i preciznosti, a čovečanstvo sve više u njima uživa. Teška industrija, kao što su sve vrste prevoza – automobili, vozovi, parobrodi i avioni – umnogome olakšava život ljudi, čineći putovanje lakim i praktičnim. To je istiniti proces i detaljni prikaz razvoja čovečanstva. Ukratko, bilo da se radi o lakoj ili teškoj industriji, bez obzira na aspekt, sve pokreću i proizvode interesovanja i hobiji jedne jedinstvene osobe ili grupe jedinstvenih ljudi. Zbog svojih jedinstvenih interesovanja i hobija, oni imaju svoje težnje, aspiracije i želje. Istovremeno, zbog svojih jedinstvenih težnji, aspiracija i želja, u različitim razdobljima čovečanstva i u društvenim okruženjima u kojima žive, iz različitih polja u kojima deluju proističu naprednije stvari svih vrsta, pogodnije stvari, stvari korisne za popravljanje kvaliteta života svih ljudi. To donosi olakšanje čovečanstvu i podiže kvalitet života. Nećemo govoriti o svemu tome. Umesto toga, obratićemo pažnju na poreklo tih jedinstvenih pojedinaca. Odakle dolaze ti jedinstveni pojedinci u različitim razdobljima? Zar ih nije Bog odredio? (Jeste.) To je nesumnjivo tačno i niko to ne može poreći. S obzirom na to da ih je Bog odredio, njihove misije su takođe povezane sa Božjim određenjem. Šta znači to da su „povezane sa Božjim određenjem”? Znači da je Bog tim jedinstvenim pojedincima poverio jedinstvene misije, dovodeći do toga da oni u određeno vreme stupe na scenu, rade ono što žele, a zatim podstiče čovečanstvo tim jedinstvenim stvarima koje ti pojedinci čine. Zbog tih jedinstvenih pojedinaca, svet neprestano prolazi kroz suptilne promene i obnovu. Tako se čovečanstvo razvija.

Koja je razlika između onih koji imaju ta jedinstvena interesovanja i hobije i Božjih izabranika koje je Bog odabrao? Razlika je u tome što, iako je Bog tim ljudima odredio jedinstvenu misiju, nije ih odredio za spasenje, tako da od njih zahteva samo da moraju da urade nešto jedinstveno u svom jedinstvenom dobu, svom jedinstvenom vremenu. Obavljaju svoju misiju, a onda u svoje jedinstveno vreme odlaze. Dok žive na zemlji, Bog ne obavlja delo spasenja na njima. Oni samo imaju misiju koja je usmerena na razvoj i napredak ovog društva i čovečanstva, ili na promenu uslova života čovečanstva u različitim razdobljima. Oni nemaju apsolutno nikakve veze sa delom spasenja čovečanstva u Božjem planu upravljanja, tako da bez obzira na to kakvu misiju obave, koliko su veliki njihovi doprinosi čovečanstvu, ili koliko dubok uticaj imaju na čovečanstvo, oni nemaju nikakve veze sa Božjim delom spasenja čovečanstva. Oni pripadaju svetu, njegovim trendovima, njegovom razvoju i svakoj oblasti i delatnosti; oni nemaju nikakve veze sa Božjim delom spasenja čovečanstva, tako da nemaju nikakve veze ni sa jednom rečju koju On izgovori, ni sa jednom rečju koju On pruži čovečanstvu, niti sa istinom i životom koje On izražava, niti s raznim zahtevima koje On postavlja pred čovečanstvo. Šta to znači? To znači da Božje izjave celom čovečanstvu, celoj vaseljeni, sve do specifičnih zahteva i načela o kojima govori, nisu usmerene na sve ljude; naravno, mnogo su manje usmerene na one jedinstvene ljude koji imaju važnu ulogu u razvoju ljudskog društva. Božje reči – istina, put i život – usmerene su samo na izabrani narod koji je On odabrao. To pitanje se lako objašnjava: Božje reči su upućene onome koga On izabere, koga On želi da spase i onome kome je namenio da bude spasen. Ako Bog nekoga nije izabrao i ako On ne planira da ga spase, onda te reči života nisu upućene njemu – on nema udela u njima. Da li vam je to jasno? (Da.) Ti jedinstveni pojedinci imaju jedinstvena interesovanja i hobije, tako da imaju različite, više težnje, aspiracije i želje od običnih ljudi. Zbog toga što imaju te jedinstvene težnje, aspiracije i želje, i zbog toga što imaju različite ili jedinstvene interese i hobije, igraju važnu ulogu u toku razvoja ljudskog društva i, naravno, u različitim vremenima izvršavaju svoje važne misije. Bez obzira na to da li na kraju završe svoje misije na način koji je u skladu s merilom, oni su jedini koji imaju bilo kakve veze s težnjama, aspiracijama i željama koje nastaju zbog tih interesovanja i hobija. Pošto ti ljudi imaju jedinstvene misije, oni moraju da ostvare svoje težnje, aspiracije i želje u određeno vreme i pod određenim društvenim okolnostima. To je misija koju im Bog daruje, misija koju im dodaje; to je njihova odgovornost i tako moraju da postupaju. Bez obzira na to koliki napor njihovo telo, njihovo srce ili njihov mentalni svet mogu da podnesu, ili koliko veliki danak plaćaju, da bi težili ostvarenju svojih aspiracija i želja, svi oni treba – ili moraju – da obave misiju koja im je zadata, jer je to Božje određenje. Niko ne može da pobegne od Božjeg određenja, niti iko može da pobegne od Njegove suverenosti i uređenja. Prema tome, oni nemaju apsolutno nikakve veze sa onim o čemu govorimo u vezi sa otpuštanjem ljudskih težnji, aspiracija i želja. Šta znači to da nemaju veze jedno sa drugim? Znači da te reči o otpuštanju ljudskih težnji, aspiracija i želja nisu upućene njima. Bez obzira na razdoblje, bez obzira na društvene okolnosti, i bez obzira na tačku do koje se čovečanstvo razvije, reči koje od Boga dolaze nemaju nikakve veze s njima. Te reči nisu upućene njima, tako da te reči za njih nisu zahtev. Oni moraju da obave misiju koju treba da obave pod Božjim određenjem, suverenošću i uređenjima. Oni moraju da obave ono što treba da obave u različitim vremenima i pod različitim društvenim okolnostima zlog i iskvarenog čovečanstva, da ispune svoje obaveze i obave misiju koju treba da obave. Prema tome, da li oni igraju ulogu služitelja ili kontrasta? Šta god da kažete, nećete pogrešiti. Ukratko, oni nisu ljudi koje je Bog izabrao, niti su oni koje On želi da spase – to je sve. Prema tome, bez obzira na to kako vernici otpuštaju težnje, aspiracije i želje, to neće usporiti razvoj sveta niti čovečanstva; i, naravno, neće usporiti ni razvoj raznih oblasti i delatnosti u različitim razdobljima i različitim društvenim okolnostima sveta. Zar nije tako? (Jeste.) Šta je razlog? Radi se o tome da razvoj čovečanstva i delatnosti društva nemaju nikakve veze s vernicima, niti sa Božjim izabranicima, tako da ne treba da brineš: „Ako uradimo kako Ti kažeš i otpustimo težnje, aspiracije i želje, da li će onda ovo društvo i čovečanstvo nastaviti da se razvijaju?” Zašto bi ti oko toga strepeo? Nema potrebe. Bog ima planove i uređenja – to ti je jasno, zar ne? (Da.) Tvoja strepnja je suvišna, izazvana je time što ne vidiš stvari jasno i što ne razumeš istinu.

Koje su težnje, aspiracije i želje koje vernik treba da ima? Moraš dobro da obavljaš svoju dužnost i da je obavljaš u skladu s merilom, da obaviš ono što ti je Bog poverio, da stremiš ka istini i da je primenjuješ tokom obavljanja svoje dužnosti, da postigneš ulazak u istina-stvarnost, da posmatraš ljude i stvari, da se u potpunosti vladaš u skladu sa Božjim rečima, da ti istina bude kriterijum. To su težnje, aspiracije i želje koje treba da imaš. Svetovne težnje, aspiracije i želje koje proističu iz interesovanja i hobija su stvari koje treba da otpustiš. Zašto treba da ih otpustiš? Ti se razlikuješ od ljudi koji ne pripadaju crkvi; Bog te je izabrao, ti si izabrao da stremiš ka istini, i ti si odlučio da slediš put stremljenja ka istini, tako da u tvojim životnim ciljevima i usmerenjima treba da dođe do promene, i ti treba potpuno i u celosti da otpustiš težnje, aspiracije i želje koji proističu iz interesovanja i hobija. Zašto treba da ih otpustiš? Zato što to nije put kojim treba da ideš. To je put nevernika, onih koji ne veruju u Boga. Ako težiš da ideš tim putem, onda nisi jedan od Božjih izabranika. Ako težiš aspiracijama i željama nevernika, onda ne možeš da stremiš ka istini i ne možeš da postigneš spasenje. Tačnije rečeno, ako ne možeš da otpusti svoje težnje, aspiracije i želje, i čak želiš da ih ostvariš, onda nisi u stanju da se pokoriš Božjem delu, niti da se bojiš Boga i kloniš zla, i nikada ne možeš biti spasen. Šta to znači? Ne biti u stanju da otpustiš svoje težnje, aspiracije i želje, i čak želeti da ih ostvariš, isto je što i napustiti svoje stremljenje ka istini, napustiti spasenje i odbiti da se pokoriš Božjoj suverenosti i uređenjima. Zar nije tako? (Jeste.) Dakle, na kraju, to je kao što sam rekao: ako želiš da stremiš ka istini, prvo treba da otpustiš težnje, aspiracije i želje koje proističu iz interesovanja i hobija. Moraš da ih otpustiš jer težnja za svetovnim aspiracijama i željama nema nikakve veze s onima koji streme ka istini i spasenju; to nije put kojim treba da ideš, niti je to cilj i pravac koji treba da uspostaviš i da imaš u životu. Ako često planiraš i preispituješ to u svom srcu, razbijajući glavu da bi promislio i razmotrio te stvari, onda treba da ih otpustiš što je pre moguće. Ne možeš da sediš na dve stolice, da želiš da stremiš ka istini i dostigneš spasenje, a da istovremeno stremiš ka svetu i da ostvariš sopstvene aspiracije i želje. Na taj način ne samo da ne bi mogao da postigneš ili ostvariš ni jedno ni drugo, već bi, štaviše – i što je najvažnije – to uticalo na tvoje spasenje. Na kraju bi propustio Božje delo spasenja ljudi, ispustio bi najbolju priliku za Božje spasenje čovečanstva i izgubio šansu da budeš spasen. Na kraju bi zapao u nesreću, lupao bi se po grudima i udarao nogama, a bilo bi prekasno za kajanje – to bi bila tvoja žalosna sudbina. Ako si pametan i već si odlučio da stremiš ka istini, onda treba da otpustiš aspiracije i želje koje si nekada imao ili kojima još uvek težiš. Blesavi ljudi, idioti, ograničeni i zbunjeni ljudi – takvi ljudi žele da streme ka istini i da budu spaseni, ali ne žele da otpuste svoje svetovne težnje, aspiracije i želje. Žele da imaju i jedno i drugo. Misle da će se takvim ponašanjem ovajditi, da je to pametno, a zapravo je najgluplji od svih poteza. Pametni ljudi će potpuno napustiti svoje svetovne težnje, aspiracije i želje i izabrati da streme ka istini i da budu spaseni. Bez obzira na stepen do kojeg se svet razvije, i bez obzira na stanje stvari ili razvoj raznih oblasti i delatnosti, ništa od toga nema nikakve veze s tobom. Neka oni koji pripadaju svetu, ti kraljevi đavola koji žive na zemlji, rade šta god treba. Ono što ćemo mi uraditi je, kao prvo, da završimo dužnost koju treba da obavimo, a kao drugo, da uživamo u plodovima njihovog rada. Kako je to divno! Na primer, računari i softver koje oni izmišljaju su veoma korisni za obavljanje tvoje dužnosti i za posao. Uzimaš ga i koristiš, on ti služi; on ti pomaže da obavljaš svoju dužnost, pomaže ti da bolje uradiš svoj posao, da efikasnije obaviš svoju dužnost i samim tim poboljšaš svoje rezultate, dok istovremeno štediš vreme. Kako je to divno! Ne moraš da se mučiš istražujući: „Kako je ovaj softver izmišljen? Odakle dolazi? Kako da uložim trud u taj softver, u tu tehničku oblast?” Beskorisno je mučiti se takvim razmišljanjem. Tvoje misli i energija nisu namenjeni tome. Ne moraš da doprinosiš tom pitanju svojom energijom, niti moždanim ćelijama. Neka to učine oni ljudi koji pripadaju svetu, koji treba da doprinesu; nakon što daju svoj doprinos, mi ćemo ih uzeti i iskoristiti. Kako je to divno! Sve nam je servirano na tanjiru. Bog je sve unapred smislio, tako da ne moraš za time da juriš, a oko tih pitanja ne treba da strepiš, niti da se trudiš. Po tim pitanjima ne moraš ništa da preuzimaš na sebe, niti da se brineš ili opterećuješ bilo čime. Sve što treba da uradiš jeste da dobro obaviš svoju dužnost, da stremiš ka istini, da dostigneš razumevanje istine i uđeš u istina-stvarnost. Zar to nije najispravniji put u životu? (Jeste.)

Da li sada razumete pitanje težnje ka aspiracijama i željama? Neki kažu: „Da ljudi ne teže svojim aspiracijama, da li bi svet i dalje napredovao?” Ja kažem da bi. Da li shvatate ovaj odgovor? Da li ga razumete? (Da.) Da li onda i vi jasno vidite suštinu pitanja o kojem govorimo? Zar nije zapravo tako? (Jeste.) Kad je u pitanju poslednja reč – razvoj sveta, njegov napredak i njegovi poslovi – neka se đavoli koji pripadaju svetu, ili takozvani „ljudi” koji pripadaju svetu, pozabave time. To nema nikakve veze sa onima koji veruju u Boga. Koja je misija i odgovornost onih koji veruju u Boga? (Da dobro obavljaju svoju dužnost, da streme ka istini i da dostignu spasenje.) Tako je. To je veoma konkretno i praktično. Zar to nije jednostavno? (Jeste.) Oni koji veruju u Boga samo treba da streme ka istini i da slede Njegov put, i na kraju će biti spaseni. To je tvoja misija i najveće Božje očekivanje i nada za sve vas. Bog uređuje ostalo, tako da ne treba da strepiš, niti da brineš. Kada dođe vreme, uživaćeš u svemu u čemu treba, ješćeš sve što treba i koristićeš sve što treba. Sve će nadmašiti tvoju maštu i očekivanja, i biće svega u izobilju. Bog neće dozvoliti da ti nešto zafali, niti da budeš siromašan. U Bibliji postoji stih koji kaže da je Gospodnje breme lako. Šta piše u originalu? („Jer moj je jaram blag, i breme je moje lako” (Matej 11:30).) Ne znače li ove reči upravo to? (Znače.) Svrha zahteva da otpustiš svoje težnje, aspiracije i želje nije da te učini osrednjim, niti da te učini lenjim, niti bez težnji, niti da te učini hodajućim mrtvacem, osobom bez duše; umesto toga, svrha mu je da promeni pogrešno usmerenje i ciljeve tvojih težnji. Treba da otpustiš težnje, aspiracije i želje koje ne treba da imaš, i da uspostaviš ispravne težnje, aspiracije i želje. Samo na taj način možeš da hodaš ispravnom stazom života. Dakle, jesmo li rešili taj problem? Da ljudi ne teže svojim aspiracijama, da li bi svet nastavio da se razvija? Odgovor je – „da”. Zašto je tako? (Zato što je Bog odredio misiju onima koji pripadaju svetu; oni će obaviti taj posao.) Tako je, to je zato što Bog ima Svoje određenje i Svoja uređenja, tako da ne moraš da brineš. Svet će se razvijati i nije potrebno da vernici preuzmu na sebe tu misiju, da to bude njihova odgovornost i obaveza. Bog je sve uredio. Ne treba da brineš o tome ko je osoba kojoj Bog namenjuje taj zadatak. Dovoljno ti je da stremiš ka istini, da slediš Božji put i da stigneš do spasenja. Da li treba da brineš o još nečemu? (Ne.) Ne. Prema tome, otpuštanje ljudskih težnji, aspiracija i želja je put koji treba da primenjuješ. Ne treba da brineš o tome šta će biti sa svetom ili čovečanstvom nakon što otpustiš svoje aspiracije i želje. To nije nešto o čemu treba da brineš. To nema veze s tobom. Bog je sve uredio. Vrlo je jednostavno. Da li vam je to jasno? (Jeste.) Zar ovakvim razgovorom u zajedništvu nisam rešio problem u korenu? (Jesi.) Ako bi vas neko ponovo pitao, kako biste sagledali i objasnili taj problem? Ako bi neko ko ne veruje u Boga pitao: „Uvek govorite o tome da ne težite aspiracijama, da otpuštate aspiracije i želje. Ako bi svi činili tako kako vi propovedate, da li bi onda svet i dalje postojao? Da li bi čovečanstvo nastavilo da se razvija?”, ti možeš da odgovoriš ovako: „Svako ima svoje ambicije; ne možeš nikoga prisiliti.” To je poznata izreka u svetu. Trebalo bi da kažeš: „Bog zahteva od ljudi da otpuste svoje težnje, aspiracije i želje; to je istina. Ako si voljan da to prihvatiš, onda možeš da ih otpustiš. Ako ne želiš to da prihvatiš, onda možeš i da odlučiš da ih ne otpustiš. Bog neće nikoga da tera. Otpuštanje težnji, aspiracija i želja je tvoja svojevoljna odluka i tvoje pravo. Ne otpustiti ih je takođe svojevoljno i takođe tvoje pravo. Svaki pojedinac ima svoju konkretnu misiju. Među svim ljudima, svaka osoba ima svoju misiju, ulogu koju treba da igra. Ljudi biraju različito, pa su i staze kojima idu različite. Ti odlučuješ da stremiš ka svetu, da ostvariš svoje aspiracije i želje u svetu, i da otelotvoriš svoje vrednosti, dok ja biram da otpustim svoje težnje, aspiracije i želje da bih sledio Boga, da bih slušao Njegove reči, da bih sledio Njegov put i da bih Mu udovoljio. Na kraju ću moći da postignem spasenje. Ti ne ideš tim putem i imaš svu slobodu da tako postupiš. Niko ne može da te natera.” Kako zvuči ovaj odgovor? (Dobro.) Ako možeš da prihvatiš ideju „otpuštanja ljudskih težnji, aspiracija i želja”, onda su te reči upućene tebi. Ako ne možeš da je prihvatiš, onda nema naznaka da moraš da slušaš i prihvatiš te reči. Možeš da odlučiš da ne slušaš; možeš da odlučiš da se odrekneš Božjeg dela upravljanja za spasenje čovečanstva i da izgubiš svoju šansu za spasenje. To je tvoje pravo. Takođe možeš da ne otpustiš svoje težnje, aspiracije i želje i da izađeš u svet da ih samouvereno i hrabro ostvariš. Niko te neće terati i niko te neće osuđivati. To je tvoje pravo. Tvoja odluka je takođe tvoja misija, a tvoja misija je uloga koju ti je Bog odredio da igraš među ljudima. To je sve. To je pravo činjenično stanje. Šta god da odlučiš, to je put kojim ćeš ići; kojim god putem da kreneš, to je uloga koju ćeš igrati među ljudima. Vrlo jednostavno. To je pravo stanje stvari. Dakle, i dalje važe ranije izrečene reči: „Svako ima svoju ambiciju; ne možeš nikoga prisiliti.” Ali odakle dolazi ta ambicija? Nju Bog određuje na samom izvoru. Ako odlučiš da ne prihvatiš istinu i ne obaviš svoju dužnost dobro, onda to znači da te Bog nije izabrao i da nemaš priliku za spasenje. Prosto rečeno, ti nemaš taj blagoslov; Bog ga nije odredio. Ako nisi zainteresovan da veruješ u Boga, niti da stremiš ka istini – ako ne stremiš ka tom aspektu – onda ti nedostaje taj blagoslov. Oni koji su određeni da uđu u Božju kuću voljni su da u njoj obave svoju dužnost. Šta god Bog kaže, oni slušaju; ako On želi da oni otpuste svoje težnje, aspiracije i želje, oni to i čine. Ako ne mogu da ih otpuste, onda lome glavu razmišljajući kako da to učine. Takav neko je voljan da stremi ka spasenju. To su najdublja potreba i zahtev njegove duše, koje je Bog odredio, tako da on poseduje taj blagoslov, što je njegova sreća. Uloga koju ti Bog određuje je ona koju treba da igraš. To je izvor. Oni koji nisu blagosloveni streme ka svetu, dok oni koji jesu blagosloveni streme ka istini – zar to nije činjenica? (Jeste.) Dakle, ako vas neko ponovo pita, da li ćete umeti da odgovorite? (Da.) Koji je najjednostavniji odgovor? (Svako ima svoju ambiciju; ne možeš nikoga prisiliti.) Svako ima svoju ambiciju; ne možeš nikoga prisiliti. Svrha toga što se od tebe zahteva da otpustiš svoje težnje, aspiracije i želje jeste samo da ti se pruži put primene. Možeš da odlučiš da ih otpustiš i možeš da odlučiš da ih ne otpustiš. Svako ima svoju ambiciju; ne možeš nikoga prisiliti. Ako prihvatiš, onda su te reči upućene tebi. Ako ne prihvatiš, onda te reči nisu upućene tebi, i otpuštanje težnji, aspiracija i želja nema nikakve veze s tobom; slobodan si. Da li je ovaj problem rešen? (Jeste.) To je rešeno, tako da se niko neće vraćati na ovo pitanje, zar ne? (Tako je.)

Postoji još jedan problem kada je u pitanju otpuštanje težnji, aspiracija i želja ljudi. Neki kažu: „Ti sada govoriš o otpuštanju ljudskih težnji, aspiracija i želja – da li Ti zahtevaš od ljudi da otpuste svoje težnje, aspiracije i želje zato što je kucnuo čas, zato što su stigli poslednji dani, što su katastrofe počele, i zato što je svanuo dan Božji?” Da li je tako? (Nije.) Odgovor je negativan: nije! Hajde da razgovaramo o konkretnom razlogu. Pošto je odgovor odričan, sigurno postoje neka pitanja o kojima treba podrobnije da se porazgovara u zajedništvu i koja treba da se shvate. Hajde da pričamo o sledećem: pre dve hiljade, pa čak i pre nekoliko stotina godina, celokupna društvena sredina bila je drugačija od današnje; stanje celog čovečanstva bilo je drugačije od današnjeg. Životno okruženje je bilo veoma uredno. Svet nije bio tako pokvaren kao danas, ljudsko društvo nije bilo tako haotično kao danas i nije bilo katastrofa. Da li su ljudi i dalje morali da otpuste svoje težnje, aspiracije i želje? (Da.) Zašto? Navedite razlog i recite onoliko koliko znate. (Sada kada je Sotona iskvario čovečanstvo, ono ima Sotoninu iskvarenu narav, tako da kada ljudi teže ka svojim aspiracijama i željama, oni zapravo teže slavi, dobitku i statusu. Zato što teže slavi i dobitku, oni se trve i bore između sebe, na život i smrt, a posledica toga je da ih Sotona sve dublje kvari, sve više gube privid ljudskosti, sve više se udaljuju od Boga. Iz toga čovek može da vidi da je put težnje ka aspiracijama i željama pogrešan. Dakle, ne zahteva On od ljudi da otpuste svoje težnje, aspiracije i želje zato što je dan Božji blizu; naprotiv, ljudi pre svega ne treba da streme ka tim stvarima. Treba pravilno da streme, shodno Božjim rečima.) Da li mislite da je otpuštanje ljudskih težnji, aspiracija i želja načelo primene? (Da.) Da li je otpuštanje ljudskih težnji, aspiracija i želja istina? Da li je to Božji zahtev prema čoveku? (Jeste.) To jeste istina i Božji zahtev prema čoveku. Da li je to put koji ljudi treba da slede? (Jeste.) Pošto je to istina, konkretan Božji zahtev prema čoveku i put koji ljudi treba da slede, da li se on razlikuje u zavisnosti od vremena i istorijskog konteksta? (Ne.) Zašto ne? Zato što se istina, Božji zahtevi i Božji put ne menjaju kada se vremena, mesta ili okruženja menjaju. Bez obzira na vreme, mesto i prostor, istina je uvek istina, a merilo koje Bog zahteva od čoveka se ne menja, kao što se ne menja ni merilo koje zahteva od Svojih sledbenika. Dakle, bez obzira na vreme, mesto ili kontekst, Božji put koji treba da slede Božji sledbenici se ne menja. Dakle, zahtevati od ljudi da otpuste svoje težnje, aspiracije i želje u današnjem dobu nije uslov koji je postavljen čoveku samo zato što je kucnuo čas ili zato što su stigli poslednji dani; niti je to zato što vreme curi i katastrofe su velike, niti se zbog straha da će čovek zapasti u katastrofu postavlja tako hitan zahtev pred čoveka, koji mu nalaže da primeni ekstremne ili drastične postupke, kako bi se postigao najbrži ulazak u istina-stvarnost. To nije razlog. Koji je onda razlog? Bez obzira na doba, bilo pre nekoliko stotina ili nekoliko hiljada godina – čak i sada – Božji zahtevi prema čoveku u tom pogledu nisu se promenili. Samo što pre nekoliko hiljada godina, pa čak i do bilo kojeg vremena pre današnjeg, Bog nije javno i podrobno objavio te reči čovečanstvu, ali Njegovi zahtevi prema čoveku nikada se nisu menjali ni u jednom trenutku. Od vremena kada je ljudski rod počeo da zapisuje, Božji zahtevi prema njemu nikada nisu bili da posvećeno stremi ka svetu niti da ostvari svoje aspiracije i želje u svetu. Njegovi jedini zahtevi su da slušaju Njegove reči, da slede Njegov put, da se ne valjaju po blatu sa svetom i da ne streme ka svetu. Neka se ljudi koji pripadaju svetu bave svetovnim stvarima; neka oni obave te stvari. Oni nemaju nikakve veze sa onima koji veruju u Boga i slede Ga. Jedino što vernici treba da rade jeste da slede Božji put i da Ga slede. Slediti Božji put je nešto što su vernici i sledbenici Božji dužni da čine. Na to pitanje ne utiču ni vreme, ni mesto, ni okolnosti. Čak i u budućnosti, kada se čovečanstvo spase i uđe u naredno doba, taj zahtev se neće promeniti. Slušati Božje reči i slediti Njegov put je stav i konkretna primena koju sledbenik Božji treba da ima prema Njemu. Samo tako što će slušati Božje reči i slediti Njegov put ljudi mogu uspešno da se plaše Boga i da se klone zla. Dakle, Bog ne zahteva od ljudi da otpuste svoje težnje, aspiracije i želje zbog doba, niti zbog jedinstvenih okruženja, niti konteksta; naprotiv, otkad je ljudi, čak i ako im Bog nije jasno preneo reči, On je uvek zahtevao od njih to merilo i načelo. Ma koliko ljudi je to moglo da postigne, ma koliko ljudi je u stanju da primenjuje Njegove reči ili koliko je Njegovih reči u stanju da razume, taj Božji zahtev je nepromenjiv. Potraži u Bibliji, gde postoje zapisi o onim jedinstvenim ljudima koje je Bog izabrao u jedinstveno vreme – o Noju, Avrȃmu, Isaku, Jovu, itd. Božji zahtevi prema njima, put koji su sledili, njihovi životni ciljevi i pravac, kao i ciljevi kojima su težili i određeni pravci delovanja koje su usvojili za život i za opstanak, sve to otelotvoruje Božje zahteve prema čoveku. Koji su Božji zahtevi prema čoveku? Oni podrazumevaju da ljudi moraju da otpuste svoje težnje, aspiracije i želje, zar ne? (Tako je.) Bilo duhom ili ophođenjem, oni moraju da se klone bučnog, neurednog, pokvarenog čovečanstva i svojih bučnih, neurednih, pokvarenih navika. Ranije je postojala reč koja nije bila baš prikladna – „posvećen”. U stvarnosti, značenje te reči je da iziskuje da otpustiš svoje težnje, aspiracije i želje – da te spreči da postaneš nevernik, ili da ne činiš ono što nevernici čine, ili da ne stremiš ka težnjama nevernika, nego da te navede da stremiš ka stvarima za kojima vernik treba da traga. To je njeno značenje. Dakle, kada neko kaže: „Da li zato što je kucnuo čas, zato što su stigli poslednji dani i zato što su katastrofe počele, Bog zahteva od ljudi da otpuste svoje težnje, aspiracije i želje?” šta bi trebalo da bude odgovor na to pitanje? Trebalo bi da bude da svi Božji zahtevi prema čoveku jesu istina i put koji ljudi treba da slede. Na njih ne utiče ni protok vremena, ni mesto, ni okruženje, ni geografska lokacija, niti društvene okolnosti. Božje reči su istina, istina koja se nije promenila od pamtiveka, koja se ne menja kroz čitavu večnost – tako da svaki Božji zahtev prema čoveku i svako konkretno načelo primene koje im On zatraži potiču od vremena kada je stvorio čovečanstvo, kada ljudi još nisu umeli da beleže. One postoje uporedo s Bogom. Drugim rečima, od kad ljudi postoje, čovečanstvo je bilo u stanju da doživi Božje zahteve prema njemu. Bez obzira na oblast života koje se zahtevi dotiču, svi su oni večni i neće se promeniti. Sve u svemu, Božji zahtevi prema čoveku su da sluša Njegove reči i da sledi Njegov put. Da li razumete? (Da.) Božji zahtevi ničim nisu povezani s razvojem sveta, sa dešavanjima u ljudskom društvu, s vremenom ili mestom, niti sa geografskim okruženjem i prostorom u kojem ljudi žive. Nakon slušanja Božjih reči, ispravno je da ih se ljudi pridržavaju i da ih primenjuju. Bog nema drugih zahteva od ljudi. Kada čuju i shvate Njegove reči, dovoljno im je da ih primenjuju i da ih se pridržavaju; time će zadovoljiti kriterijum da u Njegovim očima budu stvoreno biće u skladu sa merilom. Da li razumete? (Da.) Dakle, bez obzira na doba, društvenu sredinu ili kontekst, ili geografsku lokaciju, ono što treba da uradiš jeste da slušaš Božje reči, da shvatiš šta On govori i koji su Njegovi zahtevi prema tebi, a zatim treba da poslušaš, da se pokoriš i da primenjuješ. Ne opterećuj se stvarima kao što su „Da li su katastrofe u spoljnom svetu trenutno velike? Da li je svet haotičan? Da li je opasno izaći u svet? Da li mogu da dobijem kugu? Da li ću da umrem? Da li će me zadesiti katastrofe? Postoje li tamo napolju iskušenja?” Razmišljanje o takvim stvarima je beskorisno i nema nikakve veze s tobom. Samo treba da se brineš o tome kako ćeš da stremiš ka istini i da slediš Božji put, a ne o okruženju spoljašnjeg sveta. Bez obzira na to čime te spoljašnji svet okružuje, ti si stvoreno biće, a Bog je Stvoritelj. Odnos između Stvoritelja i stvorenog bića se neće promeniti, tvoj identitet se neće promeniti, niti će se Božja suština promeniti. Uvek ćeš biti neko ko treba da sledi Božji put, ko treba da sluša Njegove reči i da Mu se pokorava. Bog će uvek biti Onaj ko drži suverenost nad tobom, ko uređuje tvoju sudbinu i vodi te kroz život. Tvoj odnos sa Njim se neće promeniti, Njegov identitet se neće promeniti, niti će se tvoj identitet promeniti. Zbog svega toga, bez obzira na doba, tvoja odgovornost, obaveza i najviša dužnost jesu da slušaš Božje reči, da im se pokoravaš i primenjuješ ih. To nikada neće biti pogrešno i to je najviše merilo. Da li smo rešili taj problem? (Jesmo.) Rešen je. Da li sam bio jasan? Da li sam bio precizniji nego vi? (Jesi.) U čemu sam bio precizniji? (Mi smo govorili uopšteno, ali Bog je razložio to pitanje vrlo temeljno, takođe je u zajedništvu preneo da su Božje reči istina, zatim načine na koje ljudi treba da ih se pridržavaju i da ljudi treba da slušaju Božje reči i da slede Njegov put. Bog je to jasno izložio.) Ovo što govorim je aspekt istine. Fraza „aspekt istine” je teorija, a šta onda podržava tu teoriju? One prethodno pomenute, konkretne činjenice i sadržaji. O svim tim činjenicama postoje dokazi; nijedna od njih nije lažna, nijedna nije izmišljena. Sve su to činjenice, ili su suština i stvarnost spoljašnjih manifestacija činjenica. Ukoliko uspeš da pronikneš u njih i shvatiš ih, to dokazuje da shvataš istinu. Razlog zašto to ne možete da iskažete naglas je to što još uvek ne shvatate taj aspekt istine, niti shvatate osnovnu suštinu i stvarnost tih pojava, tako da tek nešto malo govorite o svojim osećanjima i spoznaji, što je daleko od istine. Zar nije tako? (Jeste.) Ovo pitanje je rešeno, pa neka ostane na tome. Što se tiče teme otpuštanja težnji, aspiracija i želja koje nastaju kao posledica interesovanja i hobija, da li je bilo potrebno uključiti ovo pitanje kao dodatnu stavku? (Da.) Bilo je potrebno. Svako pitanje dotiče se neke istine, odnosno dotiče se stvarnosti i suštine nekih činjenica, a iza stvarnosti i suštine uvek stoje Božje zamisli, planovi, ideje i želje. I šta još? Neke od konkretnih Božjih metoda, kao i osnova, ciljevi i pozadina Njegovih postupaka. To sve čini stvarnost.

B. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz braka

Nakon završetka razgovora u zajedništvu na temu otpuštanja težnji, aspiracija i želja koje proističu iz interesovanja i hobija, trebalo bi da razgovaramo o narednoj temi. Šta je naredna tema? Radi se o tome da ljudi treba da otpuste svoje težnje, aspiracije i želje koje proističu iz braka. Očigledno, ova tema se dotiče raznovrsnih problema povezanih sa brakom. Zar ta tema nije malo veća od interesovanja i hobija? Ali ne bojte se njene veličine. Razložićemo je na delove i kroz razgovor ćemo je postepeno shvatati i probijati se kroz nju. Pravac kojim ćemo krenuti u razgovoru u zajedništvu na ovu temu biće razlaganje pitanja braka na osnovu perspektiva i aspekata suštine tog problema, kako pozitivnih, tako i negativnih; na osnovu različitih ljudskih shvatanja braka, kako ispravnih, tako i pogrešnih; na osnovu grešaka koje se čine u braku, kao i različitih netačnih ideja i gledišta do kojih to pitanje dovodi, da bismo na kraju omogućili ljudima da otpuste težnje, aspiracije i želje koje proističu iz braka. Najbolja i najlakša primena za postizanje „otpuštanja” je ova: prvo moraš jasno da vidiš suštinu problema i da ih prozreš, bilo da su pozitivni ili negativni. Tada moraš da budeš u stanju da se pravilno i racionalno nosiš s problemima. To je aktivna strana. S pasivne strane, moraš da budeš u stanju da razumeš i prozreš pogrešne ideje, gledišta i stavove koje ti ovi problemi donose, ili različite štetne i negativne uticaje koje stvaraju u tvojoj ljudskosti, a zatim da sa tih aspekata budeš u stanju da ih otpustiš. Drugim rečima, moraš da budeš u stanju da razumeš i prozreš te probleme, a da pritom ne budeš ograničen niti sputan pogrešnim idejama do kojih ti problemi dovode, i da im ne dozvoliš da upravljaju tvojim životom i odvedu te na krive staze, ili da te navedu na pogrešne odluke. Ukratko, bilo da u zajedništvu razgovaramo o pozitivnim ili o negativnim stranama, krajnji cilj je da omogućimo ljudima da se razumno bave problemom braka, da ne koriste pogrešne ideje i gledišta da bi ga shvatili i pristupili mu, niti da imaju pogrešne stavove prema njemu. To je ispravno razumevanje primene „otpuštanja”.

Definicija i koncept braka

Nastavimo da razgovaramo o težnjama, aspiracijama i željama koje proističu iz braka. Prvo, pogledajmo definiciju i koncept braka. Većina vas nije u braku, zar ne? Vidim da su među vama većinom odrasle osobe. Šta znači biti odrasla osoba? To znači da ste već navršili ili prešli starosnu granicu za sklapanje braka. Bez obzira da li ste u tom dobu ili je ono već prošlo, svaka osoba ima neke relativno buržoaske stavove, definicije i koncepte braka, bilo tačne ili netačne. Hajde da prvo istražimo šta je zapravo brak. Prvo, vašim rečima: šta je zapravo brak? Ako želimo da govorimo o tome ko je pozvan da govori o braku, onda su to verovatno oni koji već imaju iskustvo braka. Dakle, počnimo prvo sa onima koji su bili u braku, a kada oni završe, možemo da pređemo na odrasle osobe koje nisu u braku. Možete da govorite o svojim stavovima o braku, a mi ćemo slušati vaše shvatanje i definiciju braka. Recite šta imate da kažete, bilo da je lepo ili nije – možete da se žalite na brak ili da govorite o očekivanjima od braka, sve može. (Pre braka, svi imaju očekivanja. Neki ljudi ulaze u brak da bi mogli da imaju bogat životni stil, dok neki ljudi tragaju za srećnim brakom, traže princa na belom konju, maštaju da će biti srećni. Postoje i oni koji žele da iskoriste brak kako bi ostvarili neke od svojih ciljeva.) Dakle, po tvom mišljenju, šta je zapravo brak? Da li je u pitanju poslovna transakcija? Da li je to igra? Šta je? Neke od situacija koje si pomenuo odnose se na dobrostojeći život, što jeste neka vrsta transakcije. Šta još? (Osećam da je za mene brak samo nešto za čim žudim, nešto za čim čeznem.) Ko još želi nešto da kaže? Šta venčani ljudi znaju o braku? Naročito ljudi koji su u braku deset ili dvadeset godina – šta vi mislite o braku? Zar ne razmišljate često o braku? Kao prvo, imate iskustva sa sopstvenim brakom, a kao drugo, svedoci ste brakova ljudi oko vas; istovremeno ste imali uvid i u druge brakove s kojima ste se sretali u knjigama, literaturi i filmovima. Dakle, sa tih aspekata, šta misliš da je brak? Kako bi ti to definisao? Kako ti to shvataš? Kako definišeš brak? Venčani ljudi, oni koji su u braku više godina – posebno vi koji imate decu – kakva su vaša osećanja o braku? Recite. (Mogu malo da se nadovežem. Od malena sam dosta gledala televiziju. Uvek sam žudela za srećnim bračnim životom, ali pošto sam se udala, shvatila sam da nije onako kako sam zamišljala. Kad smo se venčali, prvo što sam morala da radim je da dirinčim za svoju porodicu, što je bilo veoma naporno. Kao drugo, pošto su nam temperamenti bili nekompatibilni i pošto smo moj muž i ja žudeli i težili ka različitim stvarima – a pogotovo zato što smo težili ka različitim putevima – imali smo mnogo nesuglasica, do te mere da smo se svađali. Život je bio težak. Tada sam osetila da bračni život za kojim sam žudela kao dete zapravo nije realan. Bila je to samo slatka želja, ali stvarni život nije takav. To su moja razmišljanja o braku.) Dakle, tvoje shvatanje braka je da je gorak, zar ne? (Da.) Prema tome, sva tvoja sećanja i uspomene su gorka, zamorna, bolna i nepodnošljiva kada se prizovu u sećanje; osećala si se uznemireno, tako da kasnije nisi imala bolja očekivanja od braka. Smatraš da brak nije u skladu s tvojim željama, da nije ni dobar ni romantičan. Ti brak shvataš kao tragediju – da li si to htela da kažeš? (Da.) Bilo da se radilo o stvarima koje si bila u stanju da uradiš ili o stvarima koje nisi bila voljna da radiš, u braku si bila posebno umorna i ogorčena zbog svega, zar ne? (Da.) Brak je gorak – to je jedna vrsta osećanja, to je osećanje s kojim ljudi mogu da se poistovete ili da se u njemu prepoznaju. Bez obzira na oblik, u svetu trenutno verovatno postoji više različitih izjava o braku i porodici. Ima ih popriličan broj u filmovima i knjigama, a u društvu postoje stručnjaci za brak i veze koji analiziraju i preispituju sve vrste brakova. Oni se bave i rešavaju neslaganja koja se javljaju u tim brakovima, da bi mogli da posreduju. U poslednje vreme, društvo je popularizovalo neke izreke o braku. S kojom od tih poznatih izreka o braku se slažete ili s njom saosećate? (Bože, ljudi koji žive u društvu često kažu da je ulazak u brak kao ulazak u grob. Osećam da kada se venčaju, zasnuju porodicu i dobiju decu, ljudi imaju obaveze, moraju neprestano da rade da bi izdržavali porodicu, a kada se na to doda nesklad zajedničkog života, nastaju svakakvi problemi i teškoće.) Na koju izreku tačno misliš? „Brak je grobnica.” Postoje li neke poznate, popularne izreke u Kini? Zar izreka „brak je grobnica” nije baš popularna? (Jeste.) Koja još? „Brak je kao grad pod opsadom – oni što su napolju hoće da uđu, a oni što su unutra hoće da izađu.” Koja još? „Brak bez ljubavi je nemoralan.” Smatraju da je brak znak ljubavi, a brak bez ljubavi nemoralan. Oni koriste romantičnu ljubav za ocenjivanje moralnih merila. Da li su to definicije i koncepti braka koje imaju venčani ljudi? (Da.) Ukratko, oni koji su u braku puni su gorčine. Da upotrebim izreku da to opišem: „Brak je grobnica.” Zar je toliko jednostavno? Venčani ljudi su rekli šta su imali, tako da sada možemo da čujemo šta nevenčani, samci, imaju da kažu. Ko želi da govori o svom shvatanju braka? Čak i da je detinjasto, ili sanjarski, ili da imate očekivanja koja su van dodira sa stvarnošću, sve je u redu. (Bože, osećam da je brak spoj dvoje ljudi koji žive kao partneri, život u kojem preovlađuju svakodnevne potrebe.) Da li si već bila udata? Imaš li nekakvo iskustvo? (Ne.) Dnevne potrebe, partnerski život – da li zaista to misliš? Da je baš tako praktično? (Ja ne zamišljam brak tako, ali to sam videla u braku svojih roditelja.) Brak tvojih roditelja je takav, ali ti ne zamišljaš tako idealan brak. Kako ti shvataš i šta očekuješ od braka? (Kada sam bila mala, moje shvatanje je bilo samo da nađem nekoga kome se divim, a zatim da živim srećno i u ljubavi sa njim.) Htela si da živiš sa njim, da ga držiš za ruku i da ostarite zajedno, je li tako? (Da.) To je tvoje konkretno shvatanje braka, koje podrazumeva tebe samu; nisi do njega došla gledajući druge. Ono što vidiš u drugim brakovima je samo njihov površni izgled, a pošto to još nisi sama iskusila, ne znaš da li je ono što vidiš činjenična stvarnost ili samo površni izgled činjenica; ono za šta misliš da je stvarno zauvek će to i biti u tvojim idejama i stanovištima. Jedan deo razumevanja koje mladi ljudi imaju o braku je da žive u ljubavi sa voljenom osobom, da se drže za ruke i da ostare zajedno, da žive ovaj život skupa. Da li neko od vas ima nekakvo drugačije viđenje braka? (Ne.)

Neki kažu: „Suština braka je da pronađeš nekoga ko te voli. Da li je taj neko romantičan ili ne, nije važno, niti je potrebno da ga ti mnogo voliš. U najmanju ruku, trebalo bi da te voli, da te drži u srcu i da ima iste težnje, aspiracije, karakter, interesovanja i hobije kao ti, da budete srodni i da živite zajedno.” Drugi kažu: „Nađi nekoga ko će da živi s tobom, nekoga koga voliš i ko tebe voli. To je dovoljno za sreću.” A ima i drugih čije je shvatanje braka sledeće: „Moraš da nađeš nekoga ko je dobrostojeći, tako da ne moraš do kraja života da brineš o odeći i hrani, tako ćeš živeti u materijalnom obilju, i nećeš se patiti u siromaštvu. Nema veze koliko ima godina niti kako izgleda, nema veze kakva je ličnost, niti kakav mu je ukus, dobar je dokle god ima para. Sve dok može da ti daje novac za trošak i zadovolji tvoje materijalne potrebe, prihvatljiv je. Život s takvom osobom donosi sreću i osećaćeš se ugodno. To je brak.” To su neki od zahteva i definicija kojima ljudi opisuju brak. Većina smatra da je brak pronalaženje voljene osobe, ljubavnika iz snova, princa na belom konju, zajednički život s njim i da jedno drugo smatrate srodnim. Na primer, neki ljudi zamišljaju da je njihov princ na belom konju neka zvezda ili slavna ličnost, neko ko ima novac, slavu i bogatstvo. Smatraju da samo život sa takvom osobom predstavlja brak koji je vredan hvale, prijatan i savršen, i da je samo takav život srećan. Ima onih koji zamišljaju da je njihova druga polovina neko ko ima status. Ima onih koji zamišljaju da je njihova druga polovina neko lep i divan. Ima onih koji zamišljaju da je njihova druga polovina neko iz dobro povezane, moćne, bogate porodice, bogata osoba. Ima onih koji zamišljaju da je njihova druga polovina ambiciozna i moćna u svom poslu. Ima onih koji zamišljaju da njihova druga polovina poseduje jedinstven talenat. Ima onih koji zamišljaju da njihova druga polovina poseduje određene crte ličnosti. Sve to i mnogo više su zahtevi koje ljudi imaju od braka i, naravno, to je mašta, predstave i gledišta koja imaju o braku. Ukratko, oni koji su ranije bili u braku kažu da je brak grobnica, da je ulazak u brak ulazak u grobnicu, ili u katastrofu; oni koji nisu u braku zamišljaju brak kao posebno prijatan i romantičan i puni su žudnje i očekivanja. Ali ni oni koji su već bili u braku ni oni koji nisu, ne mogu da govore previše jasno o svom shvatanju ili razumevanju braka, ili šta je stvarna definicija i koncept braka, zar ne? (Da, ne mogu.) Oni koji su iskusili brak kažu: „Brak je grobnica, brak je pun gorčine.” Neki od onih koji nisu u braku kažu: „Tvoje shvatanje braka nije tačno. Kažeš da je brak loš, a to je zato što si previše sebičan. Nisi mnogo uložio u svoj brak. Zbog tvojih različitih mana i problema, svoj brak si pretvorio u haos. Sopstvenim rukama si uništio i razorio svoj brak.” Ima i onih koji su već u braku i koji samcima koji još nisu stupili u brak kažu: „Ti si neuko dete, šta ti znaš? Znaš li kako izgleda brak? Brak nije stvar jedne ili dve osobe – to je stvar dve porodice, ili čak dva klana. U njemu su sadržana mnoga pitanja koja nisu ni jednostavna ni jasna. Čak i u svetu u kojem su samo dve osobe, gde se radi o samo dve jedinke, nije tako jednostavno. Bez obzira na to koliko je prijatno tvoje shvatanje i maštanje o braku, kako dani budu prolazili, on će biti prizemljen trivijalnostima svakodnevnih potreba, sve dok njegova boja i ukus ne izblede. Ti nisi u braku, šta ti znaš? Nikada nisi bio u braku, nikada se nisi nosio s bračnim pitanjima, tako da nisi sposoban da ocenjuješ brak, niti da daješ primedbe. Tvoje shvatanje braka je mašta, pusta želja – ono nije utemeljeno u stvarnosti!” Bez obzira ko o njemu govori, postoji objektivno obrazloženje, ali na kraju krajeva, šta je zapravo brak? Koji ugao posmatranja je najtačniji, najobjektivniji način sagledavanja braka? Koji je najviše u skladu sa istinom? Kako treba gledati na to? Bilo da govorimo o onima koji su već imali iskustvo braka ili o onima koji nisu, kao prvo, njihovo shvatanje braka je ispunjeno uobraziljom, a kao drugo, iskvareni ljudi su puni emocija u vezi sa ulogom koju igraju u braku. Pošto iskvareni ljudi ne shvataju načela kojih treba da se drže u različitim sredinama i ne shvataju ulogu koju igraju u braku, niti obaveze i odgovornosti koje treba da ispune, neke od njihovih izjava o braku su neizbežno emotivne, i podrazumevaju njihovu sebičnost, plahovitost, itd. Naravno, bilo da je neko u braku ili ne, ako ne sagleda brak sa stanovišta istine, i ako od Boga nije dobio jasno razumevanje i znanje o njemu, onda osim njegovog praktičnog ličnog iskustva braka, na njegovo shvatanje braka u velikoj meri utiču društvo i pokvareno čovečanstvo. Na njega utiču i atmosfera, trendovi i javno mnjenje, kao i varljive, pristrasne stvari, koje bi se konkretnije mogle nazvati nehumane, koje o braku govore ljudi sa svih nivoa i slojeva društva. Zbog onoga što drugi kažu, ljudi će, s jedne strane, biti nesvesno pod uticajem i kontrolom tih misli i stavova, a s druge strane, nesvesno će prihvatiti te stavove i načine gledanja na brak, kao i te načine bavljenja brakom, i stavove prema životu koje imaju oni koji su u braku. Za početak, ljudi nemaju pozitivno shvatanje braka, niti pozitivno, tačno znanje i spoznaju o njemu. Osim toga, i društvo i zlo čovečanstvo u njih usađuju negativne i varljive misli o braku. Stoga, mišljenja i stavovi ljudi o braku postaju iskrivljeni, pa čak i pokvareni. Dokle god živiš i opstaješ u ovom društvu i imaš oči da gledaš, uši da čuješ i misli da razmišljaš o pitanjima, u različitoj meri ćeš prihvatiti te varljive misli i gledišta, što dovodi do netačnog, pristrasnog shvatanja i znanja o braku. Na primer, pre sto godina ljudi nisu shvatali šta je romantična ljubav, a njihovo shvatanje braka bilo je veoma jednostavno. Kada bi neko stasao za brak, provodadžija bi upoznavao mladence, njihovi roditelji bi se pobrinuli za sve i onda bi se oni venčali s pripadnikom suprotnog pola, stupili u brak, i njih dvoje bi skupa živeli i provodili svoje dane. Tako bi pratili jedno drugo kroz ovaj život, do samog kraja. Eto koliko je brak bio jednostavan. Radilo se o dve jedinke – dve osobe iz različitih porodica koje žive zajedno, prate jedna drugu, brinu jedna o drugoj i žive zajedno ceo život. Bilo je baš tako jednostavno. Ali u nekom trenutku ljudi su počeli da govore o romantičnoj ljubavi, tako da je romantična ljubav postala sastavni deo braka, sve do današnjih dana. Taj termin „romantična ljubav”, ili njegovo značenje i zamisao, više nije nešto zbog čega se ljudi, duboko u svojim srcima, stide ili imaju poteškoća da govore o tome. Umesto toga, ona vrlo prirodno postoji u ljudskim mislima i prirodno je da ljudi o njoj razgovaraju, do te mere da čak i oni koji još nisu odrasli diskutuju o onome što nazivaju romantičnom ljubavlju. Dakle, takve misli, gledišta i izjave apstraktno utiču na sve, na muškarce i žene, na stare i na mlade. Zbog takvog uticaja svi shvataju brak vrlo pretenciozno – tačnije rečeno, puni su predrasuda. Svi su počeli da se igraju sa ljubavlju i da se poigravaju sa strašću. Čovekova takozvana „romantična ljubav” samo je spoj ljubavi i strasti.[a] Šta znači „ljubav”? Ljubav je neka vrsta naklonosti. Šta znači „strast”? Strast je isto što i požuda. Brak se više ne svodi na dvoje ljudi koji provode dane zajedno kao družbenici; namesto toga, postao je igračka za naklonost i požudu. Zar nije tako? (Jeste.) Ljudi su shvatili brak kao spajanje požude i naklonosti, pa mogu li onda njihovi brakovi da budu dobri? Muškarci i žene ne žive ispravno, niti ispravno ispunjavaju svoje odgovornosti, a dane provode na način koji nije realan. Često govore o ljubavi, strasti, naklonosti i požudi. Da li misliš da oni tako mogu da žive stabilno i bez trzavica? (Ne mogu.) Kakav čovek treba da budeš da bi mogao da prođeš kroz takva iskušenja i zamke? Niko ne može da prođe kroz takva iskušenja i zamke. Društvo ljude ispunjava požudom i uzajamnom naklonošću. To je ono što nazivaju romantičnom ljubavlju i tako savremeni ljudi shvataju brak; to je njihova najviša ocena braka, najuzvišeniji ukus. Dakle, stanje braka savremenih ljudi promenilo se do neprepoznatljivosti i nalazi se u užasnoj, gadnoj zbrci. Brak se više ne svodi samo na pitanje muškarca i žene, već je postao pitanje svih ljudi, muškaraca i žena, koji se igraju s naklonošću i požudom – moralno izopačeni do kraja. U zamci rđavih trendova, ili usađivanjem rđavih misli, ljudsko razumevanje i viđenje braka postaje izopačeno, nenormalno i rđavo. Pored toga, filmovi i televizijski programi, kao i književna i umetnička dela, neprestano izbacuju sve štetnija i nemoralnija tumačenja i izjave o braku. Režiseri, scenaristi i glumci prikazuju brak kao nešto užasno. Tu ima mnogo zlobe i požude, što dovodi do toga da pristojni brakovi zapadaju u rasulo. Dakle, od kada postoji romantična ljubav, razvod je među ljudima postao sve češći, kao i vanbračne afere; sve više dece je primorano da trpi bol razvoda roditelja, da živi sa samohranim majkama ili samohranim očevima, provodeći tako svoje detinjstvo i mladost, ili odrastajući pod neodgovarajućim bračnim okolnostima svojih roditelja. Razlog za sve te različite bračne tragedije, te pogrešne ili deformisane brakove jeste taj što je pogled na brak za koji se društvo zalaže pun predrasuda, štetan i nemoralan, do te mere da mu nedostaju etika i moral. Pošto čovečanstvo ne razume tačno šta je pozitivno ili ispravno, ljudi će nesvesno prihvatiti te misli i stavove koje društvo zagovara, bez obzira na to koliko su deformisani. Te stvari su kao kuga, šire se tvojim telom, nagrizaju ti svaku misao i ideju i nagrizaju dobre delove tvoje ljudskosti. Savest i razum tvoje normalne ljudskosti ubrzo postaju zamagljeni, nejasni ili slabi; onda ta iskrivljena, zla gledišta i misli koji dolaze od Sotone, lišeni etike i morala, zauzimaju nadmoćan položaj i dominantnu ulogu u dubini tvojih misli i tvog srca, i u tvom unutrašnjem svetu. Kada te stvari zauzmu nadmoćan položaj i dominantnu ulogu, tvoje viđenje pitanja kao što je brak ubrzo postaje izopačeno i iskrivljeno i lišeno etike i morala, do te mere da postaje rđavo, ali ti toga nisi svestan i misliš da je to sasvim ispravno: „Svi tako misle, pa zašto onda ne bih i ja? Svi misle da je to ispravno razmišljanje, pa zašto i ja ne bih tako razmišljao? Stoga, ako niko drugi ne pocrveni dok govori o romantičnoj ljubavi, ne bi trebalo ni ja. U početku sam bila pomalo stidljiva, pomalo sramežljiva i teško mi je bilo da govorim o tome. Posle razgovora o tome još nekoliko puta, bilo mi je lakše. Što sam više slušala i govorila o toj temi, ona je sve više postajala moja.” Upravo tako, dok si govorila i slušala, ta stvar je postala tvoja, a istinsko, prvobitno shvatanje braka nije moglo da opstane u dubini tvojih misli, tako da si izgubila savest i razum koje bi trebalo da imaš kao normalna osoba. Zašto si ga izgubila? Zato što si prihvatila takozvani „romantični” pogled na brak. Taj takozvani „romantični” pogled na brak progutao je prvobitno razumevanje i osećanje odgovornosti koje tvoja normalna ljudskost ima prema braku. Ubrzo počinješ i lično da sprovodiš sopstveno razumevanje romantične ljubavi u delo. Neprestano tražiš ljude koji su ti slični, ljude koji te vole ili koje ti voliš; težiš ka romantičnoj ljubavi koristeći i dozvoljena i nedozvoljena sredstva, podnosiš velike bolove i umeš da budeš bestidna, do te mere da trošiš svu svoju životnu energiju zarad romantične ljubavi – i tada je s tobom svršeno. Tokom težnje ka romantičnoj ljubavi, recimo da žena pronađe nekoga kome se divi i pomisli: „Zaljubljeni smo, hajde onda da se venčamo.” Posle venčanja, određeno vreme živi s tom osobom i onda shvati da on ima neke mane i pomisli: „Ne sviđam mu se, a ustvari ni on meni. Nismo jedno za drugo, tako da je naša romantična ljubav bila greška. Dobro, razvešćemo se.” Posle razvoda, ona ima dvogodišnje ili trogodišnje dete i priprema se da pronađe nekog drugog, misleći: „Pošto u mom prošlom braku nije bilo ljubavi, moram da se postaram da u sledećem bude prave romantične ljubavi. Ovog puta moram da budem sigurna, tako da moram malo bolje da proučim stvar.” Posle izvesnog vremena, nailazi na nekog drugog: „Oh, to je ljubavnik mojih snova, baš onakav kakvog sam zamišljala. Sviđam mu se, a i on meni. On ne može da podnese da bude razdvojen od mene, niti ja od njega; mi smo kao dva magneta koji se privlače, uvek želimo da budemo zajedno. Zaljubljeni smo, hajde da se venčamo.” I tako se ona ponovo uda. U braku rađa još jedno dete, i posle dve ili tri godine, ona misli: „Ovaj čovek je pun mana; lenj je i pohlepan. Voli da se hvali i razmeće, a i da vodi prazne razgovore. On ne ispunjava svoje obaveze, novac koji zarađuje ne daje u kuću, pije i kocka se po ceo dan. To nije čovek koga želim da volim. To nije čovek koga volim. Razvod!” Ponovo se razvodi, ali ovoga puta odvodi dvoje dece. Posle razvoda počinje da razmišlja: šta je romantična ljubav? Ne ume da odgovori. Ima ljudi sa po dva ili tri propala braka, i šta kažu na kraju? „Ne verujem u romantičnu ljubav, verujem u ljudskost.” Vidiš, oni se stalno predomišljaju i ne znaju u šta treba da veruju. Oni ne znaju šta je brak; oni prihvataju varljiva mišljenja i stanovišta i koriste ih kao svoja merila. Oni lično sprovode te misli i stanovišta u delo, dok istovremeno u velikoj meri upropašćuju svoj brak i sebe, kao i druge ljude; u različitoj meri nanose štetu sledećoj generaciji i sebi, i fizički i duhovno. Sve je to deo razloga zašto se ljudi osećaju povređeno i bespomoćno u vezi sa brakom, zašto nemaju dobar osećaj u vezi sa brakom. Upravo sam podelio o različitim stanovištima i definicijama braka koje ljudi imaju, kao i o situaciji u kojoj se nalazi brak kao posledica netačnih stavova koje savremeni ljudi imaju u vezi sa brakom; ukratko, da li je situacija savremenog braka dobra ili loša? (Loša.) Slabi su mu izgledi, ne deluje optimistično i sve se više okreće naglavačke. Od istoka do zapada, od juga do severa, brak je u užasnom, katastrofalnom stanju. Pripadnici današnjih generacija – ljudi mlađi od četrdeset ili pedeset godina – svi su svedoci nesrećnih brakova prethodnih i narednih generacija, kao i gledišta tih generacija o braku i njihovih propalih bračnih iskustava. Naravno, mnogi ljudi mlađi od četrdeset godina žrtve su svih vrsta nesrećnih brakova; neki od njih su samohrane majke, drugi su samohrani očevi, iako, naravno, relativno gledano, nema baš mnogo samohranih očeva. Neki odrastaju uz biološku majku i očuha, neki uz biološkog oca i maćehu, a neki uz braću i sestre različitih majki i očeva. Drugi imaju razvedene roditelje koji stupaju u novi brak i niko od roditelja ih ne želi, pa postaju siročad koja izrastaju u odrasle osobe posle više godina snalaženja u društvu; onda oni postaju očuh ili maćeha, ili postaju samohrana majka ili otac. Takvo je stanje stvari u savremenom braku. Zar to što su ljudi doveli brak do te tačke nije posledica toga što ih je Sotona iskvario? (Jeste.) Taj neophodni oblik najosnovnijeg opstanka i razmnožavanja čovečanstva potpuno je osakaćen i uneređen. Šta misliš, kako čovečanstvo živi? Neprijatno je posmatrati kako porodice žive, previše je užasno čak i za gledanje. Hajde da ne spominjemo to više; što se više o tome govori, to je nelagoda veća, zar ne?

S obzirom na to da govorimo o braku, trebalo bi da vidimo šta je zapravo tačna, ispravna definicija i koncept braka. Pošto govorimo o tačnoj, ispravnoj definiciji i konceptu braka, moramo da tražimo odgovor u Božjim rečima, da bismo braku dali ispravnu definiciju i koncept zasnovan na svemu što je Bog izgovorio i učinio u vezi s tim pitanjem, da razjasnimo pravo stanje braka i da razjasnimo prvobitnu nameru iza stvaranja i postojanja braka. Ako neko želi da jasno vidi definiciju i koncept braka, onda prvo mora da sagleda ljudske pretke. Zašto je sagledavanje ljudskih predaka prvi korak? Čovečanstvo je uspelo da preživi do danas zahvaljujući brakovima svojih predaka; to jest, osnovni uzrok postojanja tolikog broja ljudi danas je brak između ljudi koje je Bog stvorio u početku. Dakle, ako neko želi da shvati tačnu definiciju i koncept braka, mora da počne s posmatranjem braka ljudskih predaka. Kada je nastao brak ljudskih predaka? Nastao je kada je Bog stvorio čoveka. To je zabeleženo već u Prvoj knjizi Mojsijevoj, tako da moramo da otvorimo Bibliju i vidimo šta ti odlomci kažu. Da li je većina ljudi zainteresovana za ovu temu? Oni koji su već u braku možda misle da o tome uopšte nema šta da se priča, da je ta tema veoma uobičajena, ali mladi samci su posebno zainteresovani za tu temu, jer misle da je brak tajanstven i da ima mnogo toga što im je nepoznato. Prema tome, krenimo od samog početka. Neka neko pročita Prvu Mojsijevu 2:18. („Tada Bog Jahve reče: ’Nije dobro da čovek bude sam; načiniću mu pomoćnika po meri.’”) Zatim, Prva Mojsijeva 2:21-24. („Tada Bog Jahve učini da čovek padne u dubok san. Kad je čovek zaspao, Jahve mu iz utrobe izvadi jedno rebro, pa prazno mesto popuni mesom. Tada Bog Jahve, od rebra koje beše uzeo od čoveka, načini ženu i dovede je pred čoveka. A čovek reče: ’Evo, ovo je kost od moje kosti i telo od moga tela! Neka se zato zove „žena”, jer je od čoveka uzeta.’ Stoga će čovek ostaviti svoga oca i svoju majku, te se priljubiti uz svoju ženu, pa će biti jedno telo.”) Zatim, Prva Mojsijeva 3:16-19. („A ženi reče: ’Umnožiću tvoje trudničke muke, te ćeš s mukom decu rađati. Žudećeš za svojim mužem, ali on će vladati nad tobom!’ Adamu, pak, reče: ’Zato što si poslušao svoju ženu, te jeo plod sa drveta za koji sam ti zapovedio: „Ne jedi s njega!”, evo: Zemlja neka bude prokleta zbog tebe, s mukom ćeš se od nje hraniti celog svog veka! Rađaće ti trnje i korov, a hranićeš se poljskim biljem. Svoj hleb ćeš jesti u znoju svoga lica dok se ne vratiš u zemlju, pošto si iz nje uzet. Jer prah si, i u prah ćeš se vratiti.’”) Tu ćemo stati. Postoji pet stihova u drugom poglavlju i četiri stiha u trećem poglavlju, ukupno devet stihova Svetog pisma. Devet stihova u Prvoj knjizi Mojsijevoj opisuju jednu stvar, a to je kako je nastao brak ljudskog praoca. Nije li tako? (Jeste.) Da li me sad razumeš? Da li malo bolje razumeš opšte značenje i da li si u stanju da ga zapamtiš? Šta je glavna stvar o kojoj se ovde govori? (Kako je nastao brak ljudskog praoca.) Dakle, kako je zapravo došlo do njega? (Bog ga je pripremio.) Tako je, to je pravo stanje stvari. Bog ga je pripremio za čoveka. Bog je stvorio Adama, zatim mu je stvorio družbenika, suprugu da mu pomogne i prati ga, da živi s njim. To je poreklo braka praoca čovečanstva, i izvor je ljudskog braka. Zar nije tako? (Jeste.) Znamo izvor ljudskog braka: Bog ga je odredio. Bog je pripremio družbenika za praoca čovečanstva, koji bi se mogao nazvati i supružnikom, koji bi mu pomagao i pratio ga kroz život. To je poreklo i izvor ljudskog braka. Dakle, sagledavajući poreklo i izvor ljudskog braka, koji je ispravan način shvatanja braka? Da li biste rekli da je brak svetinja? (Da.) Je li svetinja? Ima li to ikakve veze sa svetošću? Nema. Ne može se reći da je svetinja. Brak je uređen i određen od Boga. On ima svoje poreklo i izvor u Božjem stvaranju. Bog je stvorio prvog čoveka, kome je bio potreban družbenik da mu pomogne i prati ga, da živi s njim, te je tako Bog stvorio družbenika za njega i tako je nastao ljudski brak. To je sve. Vrlo jednostavno. To je osnovno razumevanje braka koje treba da imate. Brak dolazi od Boga; On ga uređuje i određuje. U najmanju ruku, može se reći da to nije negativna, već pozitivna stvar. Moglo bi se pouzdano reći i da je s brakom sve u redu, da je on jedno odgovarajuće razdoblje u ljudskom životu, u okviru trajanja ljudskog postojanja. Brak nije štetan, niti je oruđe ili sredstvo kojim se ljudski rod kvari; on je ispravan i pozitivan, jer ga je stvorio i odredio Bog i, naravno, On ga je uredio. Ljudski brak potiče od Božjeg stvaranja, i to je nešto što je On lično uredio i odredio, pa gledajući iz tog ugla, jedina perspektiva koju treba imati u vezi sa brakom jeste ta da on dolazi od Boga, da je on adekvatan i pozitivan, da nije negativan, štetan, sebičan ili mračan. Ne dolazi od čoveka, niti od Sotone, a još manje se organski razvio u prirodi; naprotiv, Bog ga je sopstvenim rukama stvorio, i lično uredio i odredio. To je sasvim sigurno. To je najoriginalnija, najtačnija definicija i koncept braka.

Sada kada razumete tačan koncept i definiciju braka koju ljudi treba da imaju, hajde da pogledamo: Koje je značenje Božjeg određenja i uređenja braka? To se spominje u biblijskim stihovima koje smo upravo pročitali; naime, zašto postoji ljudski brak, kakve su bile Božje misli, kakve su bile okolnosti i situacija u to vreme, i pod kakvim okolnostima je Bog dao čoveku brak. Bog Jahve je to ovako rekao: „Nije dobro da čovek bude sam; načiniću mu pomoćnika po meri.” Te reči prenose dve poruke. Prvo, Bog je uvideo da je čovek isuviše usamljen da bi bio sam, bez družbenika, bez sagovornika ili saputnika sa kojim bi podelio svoju sreću i misli; video je da će njegov život biti prazan, bezličan i nezanimljiv, pa mu je pala na pamet misao: čovek je malo usamljen, tako da moram da mu napravim družbenika. Taj družbenik će biti njegov supružnik koji će ga svuda pratiti i pomagati mu u svemu; ona će biti njegova družbenica i supružnica. Svrha družbenika je da ga prati kroz život, da zajedno s njim ide njegovim životnim putem. Bilo deset, dvadeset, sto ili dvesta godina, taj družbenik će stajati uz njega, svuda će ga pratiti, s njim će razgovarati, deliti sreću, bol i svako osećanje, a istovremeno će ga pratiti i čuvati od samoće i usamljenosti. Te misli i ideje koje se javljaju u Božjem umu su okolnosti nastanka ljudskog braka. Pod tim okolnostima, Bog je učinio nešto drugo. Hajde da vidimo šta kaže Biblija: „Tada Bog Jahve učini da čovek padne u dubok san. Kad je čovek zaspao, Jahve mu iz utrobe izvadi jedno rebro, pa prazno mesto popuni mesom. Tada Bog Jahve, od rebra koje beše uzeo od čoveka, načini ženu i dovede je pred čoveka.” Bog je uzeo rebro od čoveka, uzeo je glinu, i upotrebio rebro da napravi još jednu osobu. Ta osoba je napravljena od rebra čoveka, stvorena je od njegovog rebra. Kolokvijalno govoreći, ta osoba, Adamova družbenica, stvorena je od njegovog mesa i kosti, uzetih iz njegovog tela, pa zar se ne bi moglo reći da je i ona, kao njegova družbenica, takođe deo njegovog tela? (Da.) Drugim rečima, ona je proizašla iz njega. Kada je stvorena, kako ju je Adam nazvao? „Žena.” Adam je bio muškarac, ona je bila žena; očigledno, to su bile dve osobe različitog pola. Bog je prvo stvorio osobu sa muškim fiziološkim osobinama, zatim je uzeo rebro od muškarca i stvorio osobu sa ženskim fiziološkim osobinama. To dvoje ljudi živeli su zajedno kao jedno, što je zapravo brak, i tako je brak nastao. Dakle, bez obzira na to ko su roditelji koji su ih odgajili, na kraju svi moraju da se venčaju i da se udruže sa svojom drugom polovinom pod Božjim određenjem i uređenjem, i da tako nastave do kraja puta. To je Božje određenje. S jedne strane, gledajući objektivno, ljudima su potrebni družbenici; s druge strane, gledajući subjektivno, kada uvide da je brak određen od Boga, muž i žena treba da budu kao jedno, kao jedna osoba koja ne može da se podeli. To je i subjektivna i objektivna činjenica. Dakle, svaka osoba treba da napusti porodicu u kojoj se rodila, da stupi u brak i osnuje porodicu sa svojom drugom polovinom. To je neizbežno. Zašto? Zato što je tako Bog odredio i uredio pri samom nastanku čoveka. Šta to govori ljudima? Ko god da je tvoja druga polovina, bilo da je ona osoba koja ti je subjektivno potrebna i kojoj se nadaš, i bez obzira na to kakvo joj je poreklo, osoba sa kojom ćeš se venčati, sa kojom ćeš osnovati porodicu i provesti ovaj život, svakako je ona koju je Bog već uredio i odredio za tebe. Zar nije tako? (Jeste.) Zašto je tako? (Božje određenje.) Razlog je Božje određenje. Gledajući na to u kontekstu prethodnih života, ili iz Božje perspektive, muž i žena koji stupaju u brak zapravo su jedno, tako da Bog uređuje da se venčaš i provedeš život sa osobom s kojom si jedno. Jednostavno rečeno, naprosto je tako. Bez obzira na to da li je osoba sa kojom stupaš u brak ljubavnik iz tvojih snova, je li to tvoj princ na belom konju, je li to osoba koju si iščekivala, da li je voliš ili ona tebe, da li ste ušli u prirodan brak zahvaljujući sreći i slučajnosti, ili pod nekim drugim okolnostima, vaš brak je odredio Bog. Vi ste partneri koje je Bog odredio jedno za drugo, ljudi koje je Bog odredio da prate jedno drugo, i koje je odredio da provedu ovaj život zajedno i da hodaju do kraja ruku pod ruku. Zar nije tako? (Jeste.) Da li mislite da je ovo shvatanje pretenciozno ili iskrivljeno? (Ne.) Nije ni pretenciozno ni iskrivljeno. Neki kažu: „Možda grešiš kada to kažeš. Ako je Bog zaista odredio te brakove, zašto se onda neki brakovi i dalje okončavaju razvodom?” Zato što postoje problemi sa ljudskošću tih ljudi, a to je zasebno pitanje. To se dotiče teme stremljenja ka istini, o čemu ćemo razgovarati kasnije. Upravo sada, govoreći o definiciji, shvatanju i tačnom konceptu braka, činjenica je da je to zaista tako. Neki kažu: „Pošto Ti kažeš da su muž i žena jedno, zar nije kao što nevernici kažu: ’Ako je suđeno, onda je suđeno, a ako nije suđeno, onda nije suđeno’, i kao što neki narodi kažu,[b] ’potrebno je sto godina samorazvoja da bi se zavredela prilika da se s nekim nađeš na istom brodu, a hiljadu godina samorazvoja da bi s nekim delio bračnu postelju’?” Da li mislite da brak o kojem sada govorimo, ima ikakve veze s tim izrekama? (Ne.) Nema veze. Do braka se ne dolazi radom na njemu – on je određen od Boga. Kada Bog odredi dvoje ljudi da budu muž i žena, da budu partneri jedno drugom, oni ne moraju da rade na sebi. Na čemu bi radili? Na sopstvenoj doslednosti? Na ljudskosti? Ne moraju da rade na sebi. Tako budisti govore, a to nije istina i nema nikakve veze sa istinom. Bog uređuje i određuje brak. Bilo oblikom ili bukvalno, u definiciji ili u konceptu, brak treba shvatiti na taj način. Kroz reči zabeležene u Bibliji i kroz ovaj razgovor u zajedništvu, imate li tačnu i sa istinom usklađenu definiciju i koncept braka? (Imamo.) Taj koncept, ta definicija, nije iskrivljena; to nije gledanje kroz ružičaste naočare, a još manje shvatanje i definisanje na osnovu ljudskih emocija. Tačnije, to ima osnovu; zasniva se na Božjim rečima i postupcima i zasniva se na Njegovim uređenjima i određenjima. Stigavši do ove tačke, da li su svi ovladali razumevanjem i osnovnom definicijom braka? (Da.) Sada kada ste to shvatili, više nećete imati neobjektivne fantazije o braku, ili će vaše pritužbe na brak biti manje, zar ne? Možda ima onih koji kažu: „Brak je određen od Boga – o tome nema šta da se priča – ali brakovi se raspadaju. Zašto se to dešava?” Postoji mnogo razloga za to. Iskvareno čovečanstvo ima iskvarenu narav, ne može da prozre suštinu pitanja, teži zadovoljenju sopstvenih požuda i sklonosti, do te mere da zagovara zlo, te se njihovi brakovi raspadaju. To je posebna tema o kojoj više nećemo govoriti.

Hajde da razgovaramo o međusobnoj pomoći i uzajamnoj podršci u braku. Bog reče: „Nije dobro da čovek bude sam; načiniću mu pomoćnika po meri.” Oni koji su u braku znaju da brak donosi mnoge koristi porodičnom i ličnom životu koje čovek ne bi mogao ni da zamisli. Kada žive sami, ljudi se osećaju veoma samotno i usamljeno, nemaju kome da se povere, nemaju s kim da razgovaraju, niti da s nekim provode vreme; život je izuzetno jednoličan i čamotan. Jednom kada stupe u brak, više ne moraju da trpe tu samoću i usamljenost. Imaju kome da se povere. Ponekad se jadaju svojim supružnicima, a ponekad s njima dele svoje uzbuđenje i radost, a nekad čak daju oduška i svom besu. Ponekad otkrivaju svoja osećanja jedno drugom, a život deluje radosno i srećno. Oni su jedno drugome poverenici i veruju jedno drugom, te osim što više nisu usamljeni, imaju mnogo više lepih trenutaka i uživaju u sreći što imaju partnera. Pored raznih raspoloženja, emocija i osećanja, kao i raznih misli koje treba izraziti, ljudi moraju da se suoče sa mnogim praktičnim pitanjima u svakodnevnom životu, sa svakodnevnim obavezama, s pitanjima kao što su dnevne potrepštine, odeća, hrana i stanovanje. Na primer, recimo da dvoje ljudi žele da žive zajedno i da treba da sagrade malu šupu. Muškarac mora da bude zidar, da slaže cigle da bi sagradio zid, a žena može da mu pomogne tako što će mu dodavati cigle i mešati malter, ili mu brisati znoj i donositi vodu. Njih dvoje pritom ćaskaju i smeju se, a on ima pomoć, što je dobro. I pre nego što padne mrak, posao je završen. To je kao što stara kineska opera „Vilinski par” opisuje: „Ja crtam vodu, a ti vodom zalivaš baštu.” Kako ide dalje? („Ti obrađuješ polja, a ja tkam platno.”) Tako je. Jedno tka platno dok drugo obrađuje polje; jedno je gospodarica unutrašnjeg prostora, a drugo gospodar spoljnjeg prostora. Prilično je dobro živeti tako. To bi se moglo nazvati skladna saradnja, ili skladan suživot. U životu tako dolaze do izražaja muške veštine, a aktivnosti koje muškarac ne ume da obavlja ili u njima nije vešt nadoknađuje žena; tamo gde je žena slaba, muškarac joj to opravdava, pomaže joj i asistira, a njene sposobnosti takođe dolaze do izražaja, što koristi muškarcu u porodici. Muž i žena obavljaju svoju dužnost, učeći jedno od drugog kako da nadoknade svoje slabosti i radeći zajedno da bi zaštitili sklad domaćinstva i život i opstanak cele porodice. Naravno, važnije od družbeništva je da jedno drugo podržavaju i pomažu kroz život, da im dani lepo prolaze, bilo u siromaštvu, bilo u bogatstvu. Ukratko, kao što je Bog rekao, nije dobro da muškarac bude sam, pa je uredio brak u korist muškarca – da muškarac seče drva i održava dvorište, a žena da kuva, čisti, krpi i poslužuje celu porodicu. Svako od njih dobro radi svoj posao, svako radi ono što treba da radi u životu, i dani im prolaze u sreći. Životi ljudi su se iz te jedinstvene tačke postepeno svuda rasprostranjivali i za sve to vreme, do današnjih dana, ljudska bića su se širila i razmnožavala. Dakle, brak je neophodan za čovečanstvo u celini – neophodan za njegov razvoj i za ljude na pojedinačnom nivou. Pravi smisao braka nije samo u razmnožavanju ljudske vrste, već je, što je još važnije, u tome da Bog svakom muškarcu i ženi pronađe partnera koji će biti uz njih tokom svih faza života, kako u teškim i bolnim, tako i u lagodnim, radosnim i srećnim – za sve to vreme, oni imaju kome da se povere, da budu jedno s njima u srcu i umu, i da dele njihovu tugu, bol, sreću i radost. To je značenje koje stoji iza činjenice da Bog ljudima uređuje brak i to je subjektivna potreba svakog ljudskog bića ponaosob. Kada je Bog stvorio ljudski rod, nije želeo da budu usamljeni, te im je uredio brak. U braku muškarci i žene imaju različite uloge, a najvažnije je da se međusobno prate i podržavaju, da žive svaki dan kako priliči, da dobro napreduju životnim putem. S jedne strane, oni mogu da prate jedno drugo, a s druge mogu da podržavaju jedno drugo – to je smisao braka i neophodnost njegovog postojanja. Naravno, to je i shvatanje i stav koji ljudi treba da imaju prema braku, i to je odgovornost i obaveza koju treba da ispune prema braku.

Hajde ponovo da pogledamo Prvu Mojsijevu 3:16. Bog reče ženi: „Umnožiću tvoje trudničke muke, te ćeš s mukom decu rađati. Žudećeš za svojim mužem, ali on će vladati nad tobom!” To je zaduženje koje je Bog dao ženskom polu, što je, naravno, i zapovest, u kojoj On određuje ulogu koju bi žena igrala u braku i odgovornost koju bi preuzela. Žena mora da rađa, što je u jednom smislu bila kazna za njen prethodni prestup, a u drugom odgovornost i obaveza koju je trebalo da prihvati u braku kao žena. Začela bi i rodila, a povrh toga, rađala bi decu u bolovima. Shodno tome, posle stupanja u brak, žene ne bi trebalo da odbijaju da imaju decu zbog straha od bola. To je greška. Rađanje dece je odgovornost koju treba da preuzmeš. Stoga, ako želiš da imaš nekoga da te prati, da ti pomogne u životu, onda moraš da razmotriš prvu odgovornost i obavezu koju preuzimaš na sebe kada stupaš u brak. Ako postoji žena koja kaže: „Ne želim da rađam decu”, onda će muškarci reći: „Ako ti ne želiš da rađaš decu, onda ni ja tebe ne želim.” Ako ne želiš da patiš zbog porođajnog bola, onda ne treba da se udaješ. Ne treba da stupaš u brak, nisi ga dostojna. Posle stupanja u brak, prva stvar koju treba da uradiš kao žena jeste da imaš decu i, povrh toga, da patiš. Ako nisi u stanju da to učiniš, onda nemoj ni da stupaš u brak. Iako se ne može reći da si nedostojna da budeš žena, u najmanju ruku ti kao žena nisi ispunila svoju odgovornost. Začeti i roditi decu je prvo što se zahteva od žena. Drugi zahtev je: „Žudećeš za svojim mužem, ali on će vladati nad tobom.” Biti muškarčeva druga polovina – kao žena, udati se za muškarca dokazuje da si ti njegova druga polovina, i da se izrazim pomalo dogmatski, da si ti stoga deo njega, tako da žudnja tvog srca mora da bude okrenuta ka njemu, što znači da on mora da ti bude u srcu. Samo kada ti je u srcu možeš da se brineš o njemu i da ga rado pratiš. Tek tada, čak i kada ti je muž bolestan, kada naiđe na poteškoće i prepreke, ili kada naiđe na neuspeh, spoticanje ili nevolju bilo među drugim ljudima ili u sopstvenom životu, ti možeš da ispuniš svoje odgovornosti i obaveze kao žena, da se brineš o njemu, da ga čuvaš, da ga neguješ, da ga urazumiš, utešiš i posavetuješ i da ga podstakneš na ženski način. To je družbeništvo koje je istinito, koje je bolje. Samo tako će tvoj brak biti srećan i tek tada ćeš moći da ispuniš svoju žensku odgovornost. Naravno, tu odgovornost ti nisu poverili tvoji roditelji, već Bog. To je odgovornost i obaveza koju žena treba da ispuni. Kao žena, takva treba da budeš. Tako treba da se ponašaš i brineš o svom mužu; to je tvoja odgovornost i obaveza. Ako žena to ne može da uradi, onda ona nije dobra žena i, naravno, ona nije prihvatljiva žena, jer, u najmanju ruku, nije uspela da ispuni Božji zahtev prema ženama, da će „žudeti za svojim mužem”. Da li ti je to jasno? (Jeste.) Kao druga polovina muškarca, ti si u stanju da ga obožavaš i da brineš o svom mužu kada sve ide dobro, kada on ima novac i moć, kada je poslušan i lepo se brine o tebi, kada te čini srećnom i zadovoljnom u svemu. Ali kada naiđe na poteškoće, bolest, frustracije, neuspehe, obeshrabrenja ili razočaranja, kada stvari ne idu kako je zamislio, onda nisi u stanju da ispuniš odgovornosti i obaveze koje bi žena trebalo da ispunjava, nisi u stanju da ga iskreno utešiš, urazumiš, ohrabriš, niti podržiš. U tom slučaju, ti nisi dobra žena, jer nisi ispunila žensku odgovornost, a nisi ni dobra partnerka muškarcu. Dakle, može li se reći da je takva žena loša žena? „Loše” ne dolazi u obzir; ali u najmanju ruku, ti nemaš savest i razum koje Bog zahteva, a koje neko sa normalnom ljudskošću treba da ima – ti si žena bez ljudskosti. Zar nije tako? (Jeste.) Završili smo s pričom o onome šta se zahteva od žena. Bog je izneo odgovornost žene prema svom mužu, a to je: „Žudećeš za svojim mužem.” Ta reč „žudnja” se ne odnosi na ljubav ili naklonost; već znači da on mora da bude u tvom srcu. Mora da ti bude drag; moraš prema njemu da se odnosiš kao prema voljenoj osobi, kao prema svojoj drugoj polovini. On je taj koga moraš da neguješ, pratiš i brineš se o njemu, čovek s kojim moraš uzajamno da se paziš do kraja života. Moraš da se brineš o njemu i da ga svesrdno čuvaš. To je tvoja odgovornost – na to se misli kada se kaže „žudnja”. Naravno, kada Bog ovde kaže „žudećeš za svojim mužem”, ta reč „žudećeš” je pouka koja se daje ljudima. Kao žena sa ljudskošću, prihvatljiva žena, tvoja žudnja treba da bude usmerena ka tvom mužu. Štaviše, Bog ti nije rekao da žudiš i za svojim mužem i za drugim muškarcima. Bog nije to rekao, zar ne? (Ne, nije.) Bog zahteva da žena bude verna svom mužu, i da jedina osoba u njenom srcu, jedina kojoj je njena žudnja namenjena, bude njen muž. On ne želi da ona bude promenljiva u tome prema kome su njena osećanja usmerena, niti da bude promiskuitetna ili neverna svom mužu, ili da želi nekog drugog van braka. Umesto toga, On želi da ona poželi osobu za koju je udata i da provede ostatak života s njim. Taj čovek je onaj prema kome treba da bude usmerena tvoja prava žudnja, on je taj kome treba da daš ceo život i celo svoje srce pazeći ga, čuvajući ga, brinući se o njemu, prateći ga, pomažući mu i podržavajući ga. Da li vam je to jasno? (Jeste.) Zar to nije lepo? (Jeste.) Ta vrsta lepote postoji među pticama i živinom, i u ostatku životinjskog carstva, ali gotovo da ne postoji među ljudima – vidiš li samo koliko duboko je Sotona iskvario čovečanstvo! Jasno smo razgovarali u zajedništvu o najosnovnijim obavezama koje žena treba da ispuni u braku, kao i o načelima po kojima treba da se ophodi prema mužu. Pored toga, ovde postoji još nešto, a to je da je brak, kako ga je Bog odredio i uredio, monogaman. Gde u Bibliji nalazimo osnovu za to? Bog je izvukao jedno rebro iz tela muškarca da bi stvorio ženu – On nije izvukao dva ili više rebara iz čoveka, stvarajući više žena. Stvorio je samo jednu ženu. To jest, Bog je stvorio jedinu ženu za jedinog čoveka koga je stvorio. To znači da je za muškarca postojao samo jedan partner. Muškarac je imao samo jednu drugu polovinu i žena samo jednu drugu polovinu; štaviše, u isto vreme, Bog je upozorio ženu: „Žudećeš za svojim mužem.” Ko ti je muž? To je osoba s kojom stupaš u brak, i niko drugi. To nije tvoj tajni ljubavnik, niti je to čuveni idol koga obožavaš, niti je to princ na belom konju o kome sanjariš. To je tvoj muž i on je samo jedan. Takav je brak koji je Bog odredio – monogaman. Da li je on otelotvoren u rečima Božjim? (Jeste.) Bog je rekao: „Nije dobro da čovek bude sam; načiniću mu pomoćnika po meri.” Bog nije rekao da mu je napravio nekoliko ili mnogo pomoćnika, to nije bilo potrebno. Jedan je bio dovoljan. Bog takođe nije rekao da žena treba da se uda za više muževa, niti da muškarac treba da ima više žena. Bog nije stvorio nekoliko supružnika za muškarca, niti je uzeo rebro od nekoliko različitih muškaraca da bi stvorio nekoliko žena, tako da supružnik muškarca može biti samo žena napravljena od njegovog vlastitog rebra. Zar nije tako? (Jeste.) Tako je u kasnijem razvoju čovečanstva nastala poliginija, kao i poliandrija. Takvi brakovi su nenormalni i uopšte se ne mogu nazvati brakom. Sve je to bludničenje. Postoje izuzeci u nekoliko jedinstvenih okolnosti, kao što su smrt muškarca i ponovna udaja njegove žene. To je Bog odredio i uredio, što je dozvoljeno. Ukratko, brak je uvek bio monogaman. Zar nije tako? (Jeste.) Pogledajte prirodu. Divlja guska je monogamna. Ako čovek ubije jednu gusku, druga guska se nikada neće „ponovo udati” – postaće usamljena guska. Kažu da jato gusaka obično predvodi usamljena guska. Usamljenoj guski je teško. Mora da radi ono što druge guske u njenom jatu nisu voljne da rade. Kada druge guske jedu ili se odmaraju, ona mora da čuva ostatak jata. Ne može ni da spava ni da jede; mora da motri na okruženje kako bi zaštitila jato. Ima mnogo toga što ne može da radi. Samo može da bude usamljena, ne može da se zaljubi u drugog. Ne može da uzme drugog partnera dokle god je živa. Divlje guske se uvek drže pravila koja im je Bog odredio, nikada se ne menjaju, čak ni danas, ali ljudi su izvrnuti naopako. Zašto su ljudi tako naopaki? Zato što su ljudi ti koje je Sotona iskvario i zato što žive u zlobi i razvratu, oni ne mogu da ostanu monogamni, ne mogu da održe svoje bračne uloge, niti da zadrže odgovornosti i obaveze koje bi trebalo da imaju. Zar to nije istina? (Jeste.)

Hajde da čitamo dalje. Bog reče: „Žudećeš za svojim mužem, ali on će vladati nad tobom!” Šta znači „vladati nad”? Hoće vladati silom, praviti od žena robinje, da li to znači? (Ne.) Šta onda znači? (Da se brine o njoj i da bude odgovoran za nju.) Takva predstava o „odgovornosti” je malo bliža. To „vladanje nad” je povezano sa činjenicom da je žena navela muškarca na greh. Pošto je žena najpre prekršila reči Božje i bila iskušana od strane zmije, da bi zatim navela muškarca na to isto iskušenje, da izda Boga, Bog se malo naljutio na nju i zato je zahtevao od nje da se suzdrži od preuzimanja inicijative, da se savetuje s muškarcem u svemu što je činila; najbolje bi bilo za nju da dozvoli muškarcu da bude gospodar. Dakle, da li se ženama pruža prilika da budu gospodarice? Može im se pružiti. Žena može da se savetuje sa svojim mužem, a može i da bude gospodarica, ali je za nju najbolje da ne donosi odluke sama; ona mora da se savetuje sa svojim mužem, sa svojim čovekom. Najbolje joj je da se posavetuje sa svojim čovekom kada se radi o nečemu bitnom. Kao žena, ne samo da treba da pratiš svog muža, već moraš i da pomažeš svom mužu da obavlja dužnosti vezane za kuću. Što je još važnije, uloga koju tvoj muž treba da ispuni u porodici i u vašem braku je uloga gospodara, tako da treba da se savetuješ s njim u svemu što radiš. Zbog razlika između polova, žene nemaju prednost nad muškarcima u svojim mislima, uzdržljivosti, gledištima ili u bilo kojoj vrsti spoljnih stvari; naprotiv, muškarci imaju prednost nad ženama. Dakle, na osnovu ove razlike između polova, Bog je muškarcima dao jedinstven autoritet – u porodici, muškarac je gospodar, a žena je tu da pomogne. Žena treba da pripomaže svome mužu ili da ga prati u upravljanju velikim i malim pitanjima. Ali kada je Bog rekao „on će vladati nad tobom”, nije mislio da su muškarci višeg statusa od žena, niti da muškarci treba da dominiraju čitavim društvom. To nije slučaj. Kada je to rekao, Bog je govorio samo o braku; govorio je samo o porodicama i sitnim kućnim poslovima kojima se bave muškarci i žene. Kada je reč o sitnim kućnim poslovima, Bog ne zahteva od muškarca da kontroliše ili prisiljava ženu u svemu; naprotiv, muškarac treba da aktivno preuzme breme i odgovornost za svoju porodicu, a istovremeno treba da brine o ženi, koja je slabija od njega, i treba da obezbedi ispravno vođstvo. Kao što se može videti iz ove stavke, muškarcima su date neke jedinstvene odgovornosti. Na primer, muškarac treba da preuzme na sebe odgovornost da odlučuje o glavnim pitanjima šta je ispravno, a šta pogrešno; ne treba da gura ženu u vatru, niti da joj dozvoli da trpi poniženja u društvu, zlostavljanje i gaženje. Čovek tu odgovornost treba da preuzme na sebe. To ne znači da zbog reči Božjih „on će vladati nad tobom” muškarac može da goni ženu motkom, ili da može da je kontroliše, ili da je učini robinjom da bi s njom postupao kako hoće. Po preduslovima i u okviru braka, muškarac i žena su jednaki pred Bogom; samo što je muškarac muž i Bog mu je dao to pravo i odgovornost. To je samo neka vrsta odgovornosti, a ne jedinstvena moć, ne razlog da se prema ženi postupa kao da nije ljudsko biće. Vas dvoje ste jednaki. Bog je stvorio i muškarca i ženu, samo što postoji jedinstven zahtev koji se stavlja pred muškarca, a to je da s jedne strane mora da snosi breme i odgovornost za porodicu, a s druge, kada se pojave krupna pitanja, muškarac mora hrabro da istupi i da snosi odgovornost i obaveze koje mu pripadaju u ulozi muškarca i muža – da štiti ženu, da učini sve što može da ne dozvoli da njegova žena radi ono što žena ne bi trebalo da radi, ili, prostije rečeno, da ne dozvoli da se ona muči, da ne dozvoli da prolazi kroz muke kroz koje žena ne bi trebalo da prolazi. Na primer, da bi napredovali u službi, da bi živeli dobro i obogatili se, da bi težili ka slavi, dobitku i statusu, i da bi drugi imali visoko mišljenje o njima, neki muškarci daju svoje žene svojim šefovima kao konkubine ili ljubavnice, prostituišući tela svojih žena. Kada tako prodaju svoje žene, kada ostvare svoje ciljeve, oni prestaju da cene svoju ženu i ne žele je. Kakav je to čovek? Zar takvi ljudi postoje? (Postoje.) Zar takav čovek nije đavo? (Jeste.) Suština vladanja nad ženom je da ispuniš svoje odgovornosti i zaštitiš je. To je zato što, sa fiziološkog rodnog stanovišta, muškarci imaju prednost nad ženama po pitanju raznih ideja, stavova, nivoa i uvida; to je činjenica koju niko ne može da porekne. Prema tome, pošto je Bog dao žene muškarcima, rekavši: „On će vladati nad tobom”, odgovornost koju muškarac treba da ispuni je da nosi breme porodice, ili kada se dogode ozbiljne stvari, da štiti i neguje svoju ženu, da saoseća s njom i razume je; da je ne stavlja u iskušenje, već da snosi odgovornost koju muž i muškarac treba da snose. Na taj način, u porodici i u braku, ispunićeš odgovornost i obaveze koje treba da ispuniš, i učinićeš da se tvoja žena oseća kao da zavređuješ njeno poverenje, da si ti osoba s kojom će provesti svoj život, da si pouzdan i da može da se osloni na tebe. Kada se tvoja žena oslanja na tebe, kada si joj potreban ti, njen muž, da doneseš odluku o nekom bitnom pitanju, nije dobro da u tom trenutku spavaš, piješ, ili da se kockaš i lutaš ulicama. To je sve neprihvatljivo; to je kukavički. Ti nisi dobar čovek; nisi ispunio odgovornosti koje bi trebalo da ispuniš. Ako tebi kao muškarcu uvek treba da žena preuzima inicijativu po svakom bitnijem pitanju, ako nju, koja je nežnija od muškarca, bacaš u vatru, guraš je tamo gde su vetar i talasi najviši, guraš je ka vrtlogu raznoraznih komplikacija, to nije nešto što dobar čovek treba da čini, niti je to način na koji dobar muž treba da se ponaša. Tvoja odgovornost nije samo da nateraš svoju ženu da te poželi, da te prati i da ti pomogne da živiš dobro; to nije sve, ti takođe imaš odgovornost koju treba da preuzmeš. Ona je ispunila svoje obaveze prema tebi – da li si ti ispunio svoje obaveze prema njoj? Nije dovoljno obezbediti joj dobru hranu, toplu odeću i umiriti joj srce; još je važnije da, kada se radi o bitnim pitanjima i sporovima i odlučuje šta je ispravno a šta nije, treba da budeš u stanju da joj tačno, korektno i na odgovarajući način pomogneš da se nosi sa svime, da je poštediš bilo kakvih briga, da joj omogućiš da ima stvarnu korist od tebe i da se postaraš da ispuniš odgovornost koju treba da imaš kao muž. To je izvor ženine sreće u braku. Zar nije tako? (Jeste.) Bez obzira na to koliko si slatkorečiv, ili na koji je način šarmiraš, ili koliko si uz nju, ako tvoja žena u bitnim stvarima ne može da se osloni na tebe ili da ti veruje, ako ne snosiš odgovornosti koje bi trebalo da snosiš, i umesto toga dozvoliš krhkoj ženi da se suoči sa situacijom i doživi poniženje, ili da podnese bilo kakav bol, onda takva žena neće moći da oseti ni sreću ni radost, i neće videti nadu u tebi. Dakle, svaka žena koja se udala za takvog čoveka bila bi nesrećna u braku i živela bi pod utiskom da u danima koji joj predstoje i u životu nema ni nade ni svetlosti, jer se udala za nepouzdanog čoveka, čoveka koji ne ispunjava svoje obaveze, za čoveka zečjeg srca, ništariju i kukavicu; bila bi nesrećna. Dakle, muškarci moraju da snose sopstvenu odgovornost. Kao prvo, to je uslov ljudskosti, a kao drugo – i što je još važnije – oni to treba da prihvate od Boga. To je odgovornost i obaveza u braku koju je Bog dao svakom muškarcu. Dakle, poruka ženama: ako želiš da se udaš i pronađeš svoju drugu polovinu, onda u najmanju ruku prvo moraš da proveriš da li je muškarac pouzdan ili nije. Njegov izgled, visina, diploma, da li je bogat, koliko zarađuje, sve je to manje važno. Ključno je videti da li taj čovek ima ljudskost i osećaj odgovornosti, da li su mu pleća dovoljno široka i snažna da kada se osloniš na njega on ne poklekne, hoće li biti u stanju da te izdrži i da li je pouzdan. Tačnije rečeno, da li on može ili ne može da ispuni obaveze muža kao što je Bog rekao, da li je on takva osoba ili nije; da ne govorimo o tome da se sledi Božji put, u najmanju ruku, on bi trebalo da bude neko ko u Božjim očima ima ljudskost. Kada dvoje ljudi žive zajedno, nije važno da li su bogati ili siromašni, kakav je kvalitet njihovog života, čega ima u njihovoj kući, niti da li su skladnih ličnosti ili ne; u najmanju ruku, čovek za koga se udaš treba da ispuni svoje obaveze i odgovornost prema tebi, da ima osećaj odgovornosti prema tebi, da te ima u svom srcu. Bilo da si mu draga ili te voli, on u najmanju ruku treba da te drži u srcu, da ispunjava odgovornost i obaveze koje treba da ima u okviru braka. Tada će ti život biti radostan, dani će ti biti srećni, a tvoj put u budućnost neće biti maglovit. Ako je muškarac za koga se žena uda uvek nepouzdan i svaki put kada se nešto desi on istog trenutka pobegne i sakrije se, a hvali se i razmeće kada je sve u redu, kao da je vrlo sposoban i da je muževan i virilan, ali onda se pretvori u mekušca kada se nešto desi, misliš li da bi žena imala razloga da se ljuti? (Da.) Da li bi bila srećna? (Ne bi.) Pristojna, dobra žena bi pomislila: „Uvek ga mazim i pazim, spremna sam da istrpim sve, da ispunim svoje obaveze kao supruga, ali ne vidim budućnost sa ovim čovekom.” Zar takav brak nije mučan? Zar ta muka koju žena oseća nema veze sa muškarcem, s njenom drugom polovinom? (Ima veze.) Da li je to muškarčeva odgovornost? (Jeste.) Muškarac treba da razmisli o sebi. Ne može uvek da se žali da je žena izbirljiva, da voli da zvoca i cepidlači. Obe strane moraju međusobno da razmisle o tome da li ispunjavaju svoje obaveze i odgovornosti, i da li to rade u skladu sa Božijim rečima kada ih čuju. Ako ih ne ispunjavaju, moraju brzo da se preokrenu, brzo da se poprave i srede situaciju; nije prekasno. Da li je to ispravno ponašanje? (Jeste.)

Hajde da čitamo dalje. Posle ovoga sledi još jedna Božja zapovest Adamu, prvom pretku ljudi. Bog je rekao: „Zato što si poslušao svoju ženu, te jeo plod sa drveta za koji sam ti zapovedio: ’Ne jedi s njega!’, evo: Zemlja neka bude prokleta zbog tebe, s mukom ćeš se od nje hraniti celog svog veka! Rađaće ti trnje i korov, a hranićeš se poljskim biljem. Svoj hleb ćeš jesti u znoju svoga lica dok se ne vratiš u zemlju, pošto si iz nje uzet. Jer prah si, i u prah ćeš se vratiti” (1. Mojsijeva 3:17-19). Ovaj odlomak je pre svega Božja zapovest muškarcima. Bez obzira na okolnosti, pošto je Bog dao zapovest muškarcima, Njegova zapovest su obaveze i zadaci koje oni treba da ispune u braku i u porodici. Bog zahteva od muškaraca da u braku izdržavaju porodicu, a to znači da moraju vredno da rade celog života da bi mogli da obezbede dovoljno za život. Muškarci moraju da obezbede dovoljno za život, pa moraju da rade; kako bi se danas reklo, moraju da nađu posao i da rade da bi zaradili novac, ili moraju da obrađuju zemlju i gaje useve da bi izdržavali porodicu. Muškarci moraju da se muče i rade da bi izdržavali celu porodicu, da bi održali egzistenciju. To je Božja zapovest za muževe, za muškarce; to je njihova odgovornost. Dakle, muškarci u braku ne smeju da kukaju: „Jao, slabog sam zdravlja!” „Jao, danas je tako teško naći posao, pod velikim sam stresom!” „Roditelji su me razmazili, ne mogu da radim nijedan posao!” Ako ne možeš da radiš baš nijedan posao, zašto si se ženio? Ako ne možeš da izdržavaš porodicu i ne umeš da radiš ni da preuzmeš na sebe obezbeđivanje sredstava za život cele porodice, zašto si se onda ženio? Neodgovorno je tako nešto reći. Kao prvo, Bog zahteva od ljudi da marljivo rade, a kao drugo, zahteva od njih da rade da bi iz zemlje dobili hranu. Naravno, ovih dana On ne insistira da hranu dobijate iz zemlje, ali mora da se radi. Zato je muško telo tako čvrsto i jako, dok je žensko relativno slabo; tela su različita. Bog je stvorio različita tela za muškarce i žene. Po prirodi, čovek treba da se trudi i radi da bi svojoj porodici obezbedio dovoljno za život, da bi izdržavao porodicu; to je njegova uloga, on je pokretačka snaga porodice. Ženi, s druge strane, Bog tako ne zapoveda. Dakle, može li žena da žanje tamo gde nije posejala, očekujući da sve dobije na tanjiru, a da ništa ne radi? Ni to nije pravo. Iako Bog nije zapovedio ženi da izdržava porodicu, ona ne može samo da sedi skrštenih ruku. Nemojte misliti da zato što Bog nije izdao zapovest ženama, one mogu samo da stoje po strani po tom pitanju. To nije slučaj. Žene takođe treba da ispune svoje obaveze; one treba da pomognu svojim muževima u održavanju porodične egzistencije. Žena ne treba samo da bude partner – ona istovremeno treba da pomogne svom muškarcu da ispuni svoje obaveze i misiju u porodici. Ne može samo da stoji sa strane, gleda i ismejava muža, niti može da čeka da joj sve bude servirano na tanjiru. Njih dvoje treba da međusobno sarađuju. Na taj način će sve obaveze i odgovornosti koje muškarci i žene treba da ispune biti ispunjene, i biće dobro obavljene.

Hajde da čitamo dalje. Bog je rekao: „Rađaće ti trnje i korov, a hranićeš se poljskim biljem.” Kao što vidiš, pored posla koji je Bog zadao ljudima, tu postoji i dodatno breme; nije dovoljno da radiš, već polja rađaju korov koji moraš da pleviš. To znači da ako si poljoprivrednik, osim setve imaš i drugog posla. Moraš i korov da pleviš i ne možeš da sediš skrštenih ruku; moraš vredno da radiš da bi prehranio svoju porodicu, baš kao što je Bog rekao: „Svoj hleb ćeš jesti u znoju svoga lica.” Šta znači ta rečenica? Znači da se čovekovom redovnom poslu dodaju i otežavajuće okolnosti. Dokle? „Dok se ne vratiš u zemlju.” Dok ne udahneš svoj poslednji dah, kada završiš životni put; onda više nećeš morati to da radiš i tvoja odgovornost će biti ispunjena. To je uputstvo koje je Bog dao ljudima i to je Božja zapovest ljudima, kao i odgovornost i breme koje im je On zadao. Bio ti voljan ili ne, tako je Bog odredio i ti tu nemaš kud. Dakle, u čitavom društvu ili čitavom čovečanstvu, bez obzira da li se na to gleda sa subjektivnog ili sa objektivnog stanovišta, muškarci su u svom opstanku na zemlji pod većim stresom nego žene, za šta se mora reći da je posledica Božjeg određenja i orkestracije. To pitanje muškarci treba da prihvate od Boga i da snose zadatu odgovornost i obaveze; pogotovo oženjeni muškarci koji imaju porodicu i suprugu ne bi trebalo da pokušavaju da izbegnu ili da odbace ispunjavanje svoje odgovornosti jer je život suviše težak, gorak ili naporan. Ako kažeš: „Ne želim da preuzmem ovu odgovornost i ne želim da radim”, onda možeš da izabereš da se povučeš iz braka ili da se ne ženiš. Dakle, pre nego što se oženiš, prvo moraš da promisliš, da razmisliš i jasno shvatiš kakvu odgovornost Bog zahteva da oženjen muškarac preuzme na sebe, zatim da li možeš to da ispuniš, da li možeš dobro da je obaviš, da li možeš pravilno da odigraš svoju ulogu, da ispuniš tebi upućene Božje zapovesti i da li možeš da poneseš breme porodice koje će ti Bog dati. Ako osećaš da ti nedostaje vere da sve to dobro obaviš, ili ako ti nedostaje volje da to uradiš – ako ne želiš to da radiš – ako odbijaš tu odgovornost i obavezu, odbijaš da nosiš breme u domaćinstvu i u okviru braka, onda ne treba da se ženiš. I za muškarca i za ženu, brak podrazumeva odgovornost i breme; brak nije šala. Iako nije svetinja, po Mom shvatanju, brak je u najmanju ruku dostojanstven i ljudi treba da isprave stavove koje imaju o njemu. Brak ne služi za poigravanje telesnim požudama, niti za zadovoljavanje sopstvenih trenutnih emotivnih potreba, a još manje za zadovoljavanje radoznalosti. Brak je odgovornost i obaveza; a pored toga, on je potvrda i provera da li muškarac ili žena imaju sposobnost i veru da snose bračne odgovornosti. Ako ne znaš da li možeš da snosiš bračne odgovornosti i obaveze, ako ti je to potpuno nepoznat teren, ili ako ne želiš da se ženiš – ili ako ti je muka i od same pomisli – ako ne želiš da imaš odgovornost i obaveze porodičnog života, bilo da su sitne ili krupne i želiš da budeš sam – „Bog je rekao da nije dobro biti sam, ali mislim da je biti sam prilično lepo” – onda možeš da odbiješ brak, ili čak da napustiš svoj brak. Svaki čovek je različit i svako može slobodno da bira. Ali, bez obzira na tvoju odluku, ako pogledaš šta u Bibliji zapisano o Božjim izjavama i određenjima u vezi s najranijim ljudskim brakom, videćeš da brak nije šala, niti beznačajna stvar; naravno, nije ni grobnica, kako ga ljudi opisuju. Bog je uredio i odredio brak. Otkad je ljudi, Bog ga je odredio i uredio. Dakle, one svetovne izreke – „Brak je grobnica”, „Brak je grad pod opsadom”, „Brak je tragedija”, „Brak je katastrofa” i tako dalje – da li one drže vodu? (Ne.) Ne drže. To je samo način na koji iskvareno čovečanstvo shvata brak kada ga iskrivi, pokvari i stigmatizuje. Posle iskrivljavanja, kvarenja i stigmatizovanja ispravnog braka, oni ga takođe kritikuju, iznoseći nekoliko neprikladnih zabluda, objavljujući đavolje reči koje dovode do toga da su i oni koji veruju u Boga zavedeni, te imaju i pogrešne i nenormalne poglede na brak. Da li ste i vi bili zavedeni i iskvareni? (Jesmo.) Onda posle našeg razgovora u zajedništvu, pošto steknete tačno i ispravno razumevanje braka, kada neko ponovo upita: „Da li znaš šta je brak?” da li ćeš i dalje govoriti: „Brak je grobnica”? (Ne.) Da li je ta izjava tačna? (Nije.) Da li treba to da kažeš? (Ne.) Zašto ne? S obzirom na to da je brak uređen i određen od strane Boga, ljudi treba korektno da se ponašaju prema braku. Ako se ljudi ponašaju pohotno i prepuštaju se svojoj požudi, upuštaju se u promiskuitetno ponašanje i time izazivaju štetne posledice, ako govore da je brak grobnica, onda mogu samo da kažem da kopaju sopstvenu grobnicu i spremaju sebi nevolje; ne smeju da se žale. To nema nikakve veze sa Bogom. Zar nije tako? Reći da je brak grobnica je Sotonino iskrivljavanje i osuda braka i pozitivnih stvari. Što je nešto pozitivnije, to ga Sotona i iskvareno čovečanstvo više iskrivljuju u nešto štetno. Zar to nije zlo? Ako neko živi u grehu, promiskuitetan je i učestvuje u ljubavnim trouglovima, zašto ljudi to ne kažu? Ako neko bludniči, zašto ljudi to ne kažu? Ispravan brak nije blud, niti promiskuitet, nije zadovoljenje telesnih požuda, niti je beznačajna stvar; naravno, još manje je grobnica. Brak je pozitivan. Bog je odredio i uredio ljudski brak i poverio je naloge i izdao zapovesti u vezi s njim; naravno, pored toga, On je zadao odgovornost i obaveze obema stranama u braku putem zapovesti, i dao je Svoja učenja o braku. Brak se može sastojati samo od jednog muškarca i jedne žene. Da li je Bog, po Bibliji, stvorio muškarca, zatim još jednog muškarca i onda ih venčao? Ne, ne postoji homoseksualni brak između dva muškarca ili između dve žene. Postoji samo brak jednog muškarca i jedne žene. Brak čine jedan muškarac i jedna žena koji nisu samo partneri, već se međusobno ispomažu i prate jedno drugo, brinu jedno o drugom i svako ispunjava svoju odgovornost, dobro žive i prate jedno drugo na životnom putu, prate jedno drugo kroz sva teška životna razdoblja, kroz svako drugačije i jedinstveno razdoblje; i svakako prolaze i kroz obična vremena. To je odgovornost koju obe strane u braku treba da preuzmu na sebe, a to je i ono što im Bog poverava. Šta je Božje poverenje? To su načela kojih ljudi treba da se pridržavaju i da ih primenjuju. Dakle, za sve koji se venčaju, brak ima smisla. Brak dodatno utiče na tvoje lično iskustvo i znanje, kao i na razvoj, zrelost i na usavršavanje tvoje ljudskosti. Naprotiv, ako nisi u braku, već živiš s roditeljima, ili živiš sam celog života, ili ako si u nenormalnom braku, braku koji je nemoralan i nije određen od Boga, onda ono kroz šta ćeš proći neće biti životno iskustvo, niti razvoj, zrelost i usavršavanje ljudskosti koje ćeš dobiti u ispravnom braku. U braku, pored toga što dvoje ljudi jedno drugom prave društvo i pružaju podršku, oni naravno prolaze i kroz nesuglasice, razmirice i nesporazume koji se javljaju u životu. Istovremeno, oni zajedno doživljavaju bol rađanja dece i iskustvo vaspitavanja i podizanja dece, zbrinjavanja svojih roditelja, posmatranja kako nova generacija odrasta, posmatranja kako se nova generacija venčava i rađa decu baš kao i oni, idući istim putem. Na taj način, iskustvo u ljudskim životima je prilično bogato i raznovrsno, zar ne? (Jeste.) Ako si imao takvo životno iskustvo pre nego što si počeo da veruješ u Boga, pre nego što si prihvatio Božje delo, reči, sud i grdnju, i pored toga, ako si mogao da obožavaš Boga i slediš Boga nakon što si poverovao u Njega, onda bi tvoj život bio malo izdašniji nego kod većine ljudi; tvoje iskustvo bi bilo malo veće. Naravno, sve ovo o čemu govorim zasniva se na premisi da, u okviru braka koji je odredio Bog, ti treba sa ozbiljnošću da izvršavaš sopstvenu odgovornost i obaveze, odgovornost i obaveze muškaraca i žena, kao i odgovornost i obaveze muževa i žena. To su stvari koje treba da se obave. Ako ne obavljaš svoju odgovornost i obaveze, onda će ti brak biti u rasulu, propašće, i na kraju će se raspasti. Doživećeš rasturen, propao brak, kao i nevolje, zaplete, bol i potrese koje će ti brak doneti. Ako dve strane koje stupaju u brak ne mogu da preuzmu inicijativu i lično ispune svoju odgovornost i obaveze, onda će se raspravljati i protivrečiti jedna drugoj. Kako vreme prolazi, oni će se sve više svađati, njihove razlike će postajati sve dublje i u njihovom braku će početi da se javljaju pukotine; što duže te pukotine budu prisutne, oni će manje biti u stanju da sastave delove slomljenog ogledala svog braka, a takav brak će sigurno ići ka raspadu, ka uništenju – takav brak je svakako propao. Dakle, iz tvoje perspektive, brak koji je Bog odredio nije u skladu sa tvojim željama, i misliš da je neprikladan. Zašto tako razmišljaš? Zato što u okviru braka ne činiš ništa što je u skladu sa Božjim zahtevima i zapovestima; sebično težiš zadovoljenju sopstvenih zahteva, zadovoljenju sopstvenih sklonosti i želja i zadovoljenju svoje mašte. Ne obuzdavaš sebe niti se menjaš zarad svog partnera, niti podnosiš bilo kakvu bol; umesto toga, samo ističeš sopstvene izgovore, sopstvenu korist i želje, i nikada ne razmišljaš o svom partneru. Šta će biti na kraju? Vaš brak će se raspasti. Uzrok tog loma je iskvarena ljudska narav. Ljudi su isuviše sebični, pa čak ni muž i žena, koji treba da budu kao jedno, nisu u stanju da skladno žive zajedno, nisu u stanju da saosećaju, razumeju, uteše i prihvate jedno drugo, ili da se promene i odreknu se nečega zarad onog drugog. Tu možete da vidite kako se čovečanstvo iskvarilo. Brak ne može da obuzda ponašanje ljudi, niti može da natera ljude da se odreknu svojih sebičnih želja, tako da ne postoje moralna načela niti dobre prakse koje dolaze iz društva i koje bi mogle da poprave ljude, ili koje mogu da održe njihovu savest i razum. Dakle, kada je u pitanju brak, ljudi bi trebalo da ga upoznaju na prvobitni način na koji je Bog čoveku odredio brak. Naravno, oni takođe treba da shvate da je to pitanje od Boga. Razumevanje da je sve to od Boga je čisto, a kada ljudi budu u stanju da razumeju sve to, ugao i tačka gledišta iz kojih vide brak će biti ispravni. Razlog zašto njihov ugao i tačka gledišta o braku treba da budu ispravni nije samo da bi bili upoznati s konceptom i tačnom definicijom braka, već i da bi se omogućilo ljudima da imaju pravilan, ispravan, tačan, odgovarajući i razuman praktičan metod kada se susretnu sa brakom, tako da ih ni Sotona ni različite ideje o štetnim trendovima u svetu ne mogu zavesti na stranputicu kada se radi o braku. Vi žene, kada se opredelite za brak zasnovan na Božjim rečima, treba jasno da uvidite da li je vaš partner osoba koja je u stanju da snosi mušku odgovornost i obaveze kao što je Bog zadao, da li on zavređuje da mu poverite ceo svoj život. Vi muškarci treba da jasno uvidite da li je žena ona vrsta osobe koja je u stanju da skrajne sopstvenu korist zarad porodičnog života i svog muža, da prevaziđe svoje nedostatke i mane. Morate da uzmete sve to u obzir i još mnogo toga. Nemoj se oslanjati na svoju maštu, niti na trenutna interesovanja ili hobije; a još manje treba da se oslanjaš na pogrešne predstave o ljubavi i romantici koje ti Sotona usađuje da bi se slepo opredelio za brak. Posle ovog razgovora u zajedništvu, da li su svima jasne ideje, gledišta, uglovi posmatranja i stanovišta koje ljudi treba da imaju o braku, kao i primena koju treba da izaberu i načela kojih treba da se pridržavaju u vezi sa brakom? (Da.)

Danas još nismo govorili o otpuštanju težnji, ambicija i želja u braku; samo smo razjasnili definiciju i koncept braka. Da li sam bio jasan o toj temi? (Jesi.) Bio sam jasan. Da li još uvek imate pritužbi na brak? (Ne.) A osoba s kojom ste nekada bili u braku, koju ste ostavili, da li osećate netrpeljivost prema njoj? (Ne.) Da li su i dalje prisutna vaša nenormalna, pristrasna shvatanja i pogledi na brak, ili čak i vaše dečje maštarije koje nisu u skladu sa činjenicama? (Ne.) Trebalo bi da ste sada trezveniji. Ali brak se ne svodi na jednostavna pitanja svakodnevnih potreba. On se dotiče života ljudi sa normalnom ljudskošću, kao i odgovornosti i obaveza ljudi i, štaviše, postoje praktičnija merila i načela na koja je Bog upozorio ljude, koja je zahtevao od njih i koja im je naložio da slede. To su odgovornost i obaveze koje ljudi treba da obave, i to su odgovornost i obaveze koje treba da preuzmu na sebe. To je konkretna definicija braka i značaj konkretnog postojanja braka, koje ljudi sa normalnom ljudskošću treba da znaju. Dobro, ovde ćemo završiti za danas. Do viđenja!

7. januar 2023. godine

a. Izvorni tekst ne sadrži izraz „Čovekova takozvana ’romantična ljubav’ samo je spoj ljubavi i strasti”.

b. Izvorni tekst ne sadrži reči „kao što neki narodi kažu”.


Kako stremiti ka istini (10)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

B. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz braka

Danas ćemo u zajedništvu nastaviti da razgovaramo o sadržaju našeg poslednjeg susreta. O čemu smo poslednji put razgovarali? (Prošli put, Bog se uglavnom bavio dvema temama. Prvo je Bog govorio o pitanju koje ljudi postavljaju: „Da čovečanstvo nije težilo ka svojim aspiracijama i željama, da li bi se svet razvijao kao što se razvijao do danas?” Zatim je Bog govorio o pogrešnim perspektivama i gledištima nekih ljudi o braku i onda o ispravnom konceptu i definiciji braka.) Prošli put sam govorio o veoma širokoj temi – o braku. Brak je široka tema koja dotiče sve ljude i prožima istoriju ljudskog razvoja. Ona se dotiče svakodnevnog života ljudi i važna je za sve. Poslednji put smo se u zajedništvu dotakli jednog dela sadržaja koji se ticao te teme, uglavnom o poreklu braka i o stupanju u njega, kao i o Božjim uputstvima i određenju za obe strane u braku, i o odgovornostima i obavezama koje te dve strane treba da preuzmu na sebe. Na čemu se prvenstveno zasnivao taj sadržaj? (Na biblijskim zapisima.) To naše zajedništvo zasnivalo se na rečima i stihovima zabeleženim u Bibliji, u kojoj je Bog ljudima, nakon što ih je stvorio, odredio brak, zar ne? (Tako je.) Kroz naš poslednji razgovor u zajedništvu i čitajući o nekim Božjim izjavama i postupcima u vezi sa brakom kako je zabeleženo u Bibliji, da li sada znate tačnu definiciju braka? Neki kažu: „Mladi smo, nepoznat nam je koncept braka, niti imamo bilo kakvog iskustva. Teško nam je da definišemo brak.” Zar je teško? (Nije.) Nije teško. Dakle, kako treba da definišemo brak? Zar na osnovu Božjih izjava i postupaka u vezi sa brakom ne bi trebalo da znate tačnu definiciju braka? (Trebalo bi.) Što se tiče braka, bez obzira na to da li si trenutno venčan ili ne, sada moraš pravilno da upoznaš ove Moje reči koje ti prenosim u zajedništvu. To je aspekt istine koji treba da shvatiš. Govoreći iz te perspektive, bez obzira na to imaš li iskustva sa brakom ili ne, jesi li zainteresovan za brak ili ne, i bez obzira na sve kalkulacije i planove koje si možda pravio u prošlosti u vezi sa brakom, sve dok se to pitanje dotiče tvog stremljenja ka istini, trebalo bi to da znaš. To je takođe stvar koju treba jasno da vidiš, jer se dotiče istine, ljudskih ideja i gledišta, stremljenje ljudi ka istini i tvojih načela i pravca primene na tvom putu stremljenja ka istini. Dakle, bez obzira na to da li si već bio u braku, da li si zainteresovan za brak ili kakva je tvoja bračna situacija, ako želiš da stremiš ka istini i postigneš spasenje, onda moraš da imaš tačno znanje i ispravne ideje i stavove u vezi sa brakom, baš kao što bi to učinio sa svim pitanjima koja se tiču istine; u srcu ne treba tome da se opireš, niti da sve vidiš ružičasto i da imaš predstave o tome, ili da se baviš time na osnovu sopstvenih uslova i okolnosti, ili da donosiš bilo kakve odluke u vezi sa tim. To su sve netačna gledišta. Brak, kao i svako drugo pitanje, dotiče se gledišta, stanovišta i perspektiva ljudi. Ako želiš da imaš tačne i sa istinom usaglašene ideje, gledišta, perspektive i stanovišta o braku, onda moraš da imaš tačno znanje i definiciju tog pitanja, a sve se to dotiče istine. Dakle, kada je u pitanju brak, trebalo bi da imaš ispravno znanje i da shvatiš istinu koju Bog želi da ljudi shvate po tom pitanju. Samo shvatanjem istine ovde možeš da imaš ispravne ideje i stanovišta da se suočiš sa brakom kada te on zadesi, ili kada ti u životu iskrsnu stvari koje se tiču braka; samo tada možeš da imaš tačna stanovišta i perspektive o tome i, naravno, da imaš tačan put za rešavanje problema koji uključuju brak. Neki kažu: „Nikada neću stupiti u brak.” Možda stvarno nećeš nikada, ali ćeš neminovno imati neke ideje i gledišta o braku, važna ili nevažna, ispravna ili pogrešna. Pored toga, u životu ćeš neizbežno naići na neke ljude ili stvari koji će imati probleme izazvane pitanjima braka, pa kako ćeš onda posmatrati i rešavati te probleme? Kada se pojave takvi problemi koji se tiču braka, šta treba da uradiš da bi imao tačne ideje, gledišta, stanovišta i načela primene? Kako treba da postupaš da bi bio u skladu sa Božjim namerama? To je nešto što treba da shvatiš, nešto u čemu treba da nastaviš da napreduješ. Na šta mislim kada to kažem? Na to da postoje ljudi koji možda misle da brak nema nikakve veze s njima, pa ne slušaju pažljivo. Da li je to ispravno gledište? (Nije.) Nije. Bez obzira na temu o kojoj govorim, dokle god se ona dotiče istine, dok se dotiče stremljenja ka istini, i dok se dotiče osnova i kriterijuma za posmatranje ljudi i stvari, kao i vladanja i delovanja, onda treba da je prihvatiš i revnosno, pažljivo slušaš. Jer to nije zdrav razum, niti je znanje, a još manje je stručno razumevanje – to je istina.

Ali hajde sada da nastavimo razgovor u zajedništvu na temu braka. Šta bi trebalo da bude definicija braka? Na osnovu Božjeg određenja i uređenja braka, kao i Božjih podsticaja i uputstava obema bračnim stranama o kojima sam prošli put govorio, vaši koncept i definicija braka ne bi trebalo da budu nejasni; radije bi trebalo da budu jasni i nedvosmisleni. Brak treba da bude sjedinjenje jednog muškarca i jedne žene po Božjem određenju i uređenju. To je sastav braka, a on ima preduslove. Prema Božjem određenju i uređenju, kada se jedan muškarac i jedna žena sjedine, oni čine brak. Nije li tako? (Jeste.) Zar takva definicija braka nije teoretski tačna? (Jeste.) Zašto treba reći da je tačna? Kako možete da budete sigurni da je tačna? Zato što se zasniva na biblijskom zapisu i ima indikacije koje se mogu pratiti. Biblijski zapis jasno objašnjava poreklo braka. To je definicija braka. Na osnovu ove jasne definicije braka, pogledajmo koje dužnosti svaka strana u braku preuzima na sebe. Zar odlomci iz Biblije koje smo pročitali prilikom poslednjeg susreta nisu to jasno zabeležili? (Jesu.) Najjednostavnija od svih obaveza koje svaka strana u braku preuzima jeste da prate i pomažu jedna drugoj. Zatim, šta je bilo Božje uputstvo ženi? (Bog je rekao ženi: „Umnožiću tvoje trudničke muke, te ćeš s mukom decu rađati. Žudećeš za svojim mužem, ali on će vladati nad tobom!” (1. Mojsijeva 3:16).) To je prvobitni način obraćanja u Bibliji. Koristeći naše savremene reči, Božje uputstvo ženi bilo je njena dužnost. Koja je to bila dužnost? Da rađa decu, da ih vaspitava, da se stara o svom mužu i da ga obožava. To je bilo Božje uputstvo ženi. A šta je Bog naložio muškarcu da uradi? Kao glava porodice, muškarac mora da nosi breme života porodice i da stiče za porodicu u znoju svoga čela. On takođe mora da snosi breme upravljanja članovima porodice, svojom ženom i sopstvenim životom. To je Božja podela dužnosti između žena i muškaraca. Dužnosti muškaraca i žena treba da vam budu potpuno jasne. To je definicija i stvaranje braka, kao i odgovornost koju obe strane treba da preuzmu na sebe, kao i obaveze koje treba da ispune. To je sam brak i njegov pravi sadržaj. Ima li negativnih stvari u sadržaju o kojem smo razgovarali u vezi sa brakom? (Nema.) U njemu nema negativnih stvari. Sve je maksimalno čisto, u skladu sa istinom i u skladu sa činjenicama, i u skladu je sa osnovom Božjih reči. Sa biblijskim zapisima kao temeljima, pitanje braka postaje veoma određeno i jasno savremenim ljudima; ne treba da postavljamo previše preduslova, niti da koristimo previše reči da bismo govorili o poreklu braka. Nema potrebe za tim. Definicija braka je jasna, a dužnosti koje obe strane u braku treba da preuzmu na sebe, kao i obaveze koje treba da ispune, jasne su i određene. Jednom kada je neko jasan i određen u vezi s tim stvarima, kakav uticaj to vrši na nečije stremljenje ka istini? Šta znači razumeti definiciju i strukturu braka i dužnosti obe strane? Odnosno, kakvi su rezultati koje razgovor u zajedništvu o ovom sadržaju ima na ljude i kakvo dejstvo izaziva? Da se jednostavnije izrazim, kakvu korist imate od slušanja ovog sadržaja? (Omogućava nam da imamo ispravno i sa istinom usklađeno gledište za sagledavanje stvari kada se suočavamo sa brakom, ili kada posmatramo brak; nećemo biti pod uticajem niti zavedeni rđavim trendovima ili idejama koje je Sotona usadio.) To je jedno pozitivno dejstvo. Da li razgovor o definiciji i sklapanju braka i dužnostima obe strane omogućava ljudima da imaju ispravne ideje i gledišta u vezi sa brakom? (Da.) Da li korist i pozitivno dejstvo ispravnih ideja i gledišta čoveku omogućavaju da u svesti uspostavi ispravan pogled na brak? Kada neko ima ispravan pogled na brak i ispravne ideje i gledišta, da li ima određenu otpornost i imunitet na suprotne, negativne ideje i gledišta, koji pripadaju štetnim trendovima? (Da, imaju.) Na šta se odnosi ta otpornost i imunitet? To znači da, u najmanju ruku, poseduješ razboritost kada su u pitanju neke štetne ideje i gledišta u vezi sa brakom, koje dolaze od sveta i društva. Jednom kada stekneš moć rasuđivanja, više nećeš gledati na brak na osnovu ideja i gledišta koja dolaze od štetnih trendova sveta, niti ćeš prihvatiti te ideje i gledišta. Dakle, kakvu korist ti imaš ako ne prihvatiš te ideje i gledišta? Radi se o tome da te ideje i gledišta neće kontrolisati tvoju perspektivu i postupke u vezi sa brakom i da te više neće kvariti, niti će sejati u tebi te štetne ideje i gledišta; stoga nećeš gledati na brak tako što ćeš pratiti štetne trendove sveta, niti će te ti štetni trendovi poneti, tako da ćeš moći da budeš postojan u svom svedočenju o braku. Dakle, u izvesnom smislu, da li ćeš se već odreći nekih od onih sotonskih, svetovnih ideja, gledišta i perspektiva u vezi sa brakom? (Hoću.) Kada ljudi steknu tačnu definiciju braka, u stanju su da otpuste neke od svojih težnji, aspiracija i želja u vezi sa brakom, ali da li je dovoljno da se tu zaustave? Da li su u stanju da potpuno otpuste svoje težnje, aspiracije i želje u vezi sa brakom? To nije ni približno dovoljno. Oni nemaju ništa više od tačne definicije i koncepta braka, samo početni, osnovni koncept i znanje o braku u svojim mislima. Ali različite ideje, stavovi i teme koje svet i društvo šire u vezi sa brakom i dalje će uticati na tvoje ideje i gledišta i uticati na tvoju perspektivu – pa čak i na postupke – u vezi sa brakom. Dakle, do sada, nakon što su tačno definisali brak, ljudi još uvek nisu u stanju da potpuno i u celosti otpuste svoje težnje, aspiracije i želje u vezi sa brakom. Zar ne bi onda trebalo sada u nastavku da razgovaramo o različitim težnjama, aspiracijama i željama koji se u ljudima javljaju u vezi braka? (Da, trebalo bi.)

1. Otpuštanje raznih fantazija o braku

Privešću kraju ovaj naš razgovor u zajedništvu o definisanju braka. Zatim ćemo u zajedništvu razgovarati o tome kako da otpustimo razne težnje, aspiracije i želje koje nastaju zbog braka. Za početak, hajde da razgovaramo o raznim ljudskim fantazijama u vezi sa brakom. Kada pomenem fantazije, mislim na scene koje ljudi zamišljaju u svojoj glavi. Te scene još nisu postale stvarnost; to je samo uobrazilja izazvana svakodnevnim životom ljudi ili okolnostima sa kojima se susreću. Ta uobrazilja stvara slike i iluzije u glavama ljudi i one čak postaju njihove težnje, aspiracije i želje u vezi sa brakom. Dakle, da bi otpustio svoje težnje, aspiracije i želje u vezi sa brakom, prvo treba da otpustiš razne fantazije koje su nekada bile ili jesu zasađene u tvom umu i duboko u tvom srcu. To je prva stvar koju treba da uradite da biste otpustili svoje težnje, aspiracije i želje u vezi sa brakom – to jest, da biste otpustili svoje razne fantazije o braku. Hajde prvo da razgovaramo o fantazijama koje ljudi imaju o braku. Razna viđenja braka koja su ljudi imali pre nekoliko stotina ili hiljada godina predaleko su od sadašnjosti, tako da nećemo ulaziti u to. Zato ćemo govoriti šta su sveža, popularna, moderna i mejnstrim mišljenja i postupci savremenih ljudi u vezi braka; to utiče na vas i dovodi do toga da se duboko u vašem srcu ili u vašem umu stalno javljaju svakojake fantazije u vezi sa brakom. Prvo, neka mišljenja o braku postaju popularna u društvu, a zatim razna književna dela prenose ideje i mišljenja autora o braku; kako se ta književna dela pretvaraju u televizijske emisije i filmove, oni još živopisnije izlažu različita mišljenja ljudi o braku, o njihovim različitim težnjama, aspiracijama i željama o njemu. Više ili manje, primetno ili neprimetno, te stvari se neprestano usađuju u vas. Pre nego što shvatite bilo kakav tačan koncept braka, ta društvena mišljenja i poruke o braku stvaraju predubeđenja u vama i vi ih prihvatate; onda počinjete da maštate o tome kakav će biti vaš brak i kakva će biti vaša druga polovina. Bez obzira na to da li te poruke prihvatate kroz televizijske emisije, filmove i romane, ili kroz svoje društvene kontakte i ljude u vašem životu – bez obzira odakle stižu, sve te poruke dolaze od ljudi, društva i sveta, ili da se preciznije izrazim, one proističu i razvijaju se iz rđavih trendova. A da se izrazim još preciznije, one dolaze od Sotone. Zar nije tako? (Jeste.) U tom procesu, bez obzira na to kakve ste ideje i stavove o braku prihvatili, činjenica je da, dok prihvatate različite ideje i stavove o braku, u mislima stalno maštate o braku. Sve te fantazije se vrte oko jedne stvari. Znate li koja je to stvar? (Romantična ljubav.) U današnjem društvu popularno je i deo mejnstrima da se o braku govori u kontekstu romantične ljubavi; sreća u braku zavisi od postojanja romantične ljubavi i od toga da li su muž i žena zaljubljeni jedno u drugo. Ti društveni stavovi o braku – te stvari koje prožimaju ljudske misli i dubine njihove duše – pre svega su o romantičnoj ljubavi. Ti stavovi su usađeni u ljude i u njima podstiču svakojake fantazije o braku. Na primer, oni maštaju o tome ko će biti osoba koju će voleti, kakva će ona biti ličnost i kakvi su njihovi zahtevi od bračnog druga. Konkretno, postoje razne poruke koje društvo šalje i koje govore da oni svakako treba da vole tu osobu i da ta osoba treba da im uzvrati ljubav, da je samo to prava romantična ljubav, da samo prava romantična ljubav može dovesti do braka, da je samo brak zasnovan na romantičnoj ljubavi dobar i srećan i da je brak bez romantične ljubavi nemoralan. Dakle, pre nego što pronađu osobu koju će voleti, svi se pripremaju da pronađu romantičnu ljubav, unapred planirajući brak, pripremaju se za dan kada će sresti osobu koju vole kako bi brzopleto krenuli za svojom ljubavi i ostvarili je. Zar ne? (Tako je.) U prošlosti ljudi nisu govorili o romantičnoj ljubavi, niti su govorili o takozvanom slobodnom izboru, niti da je ljubav bezgrešna, da je ljubav najuzvišenija. U to vreme ljudi su se stideli da pričaju o braku, ljubavi i romantici. Pogotovo kada se radilo o suprotnom polu, ljudi bi se osećali neprijatno, pocrveneli bi i srce bi im lupalo, ili bi jedva mogli da izuste koju reč. Danas su se stavovi ljudi promenili. Kada vide druge da tako smireno i samouvereno raspravljaju o ljubavnim vezama i braku, i oni žele da budu takvi, da o ljubavnim vezama i braku raspravljaju slobodno i otvoreno, da ne pocrvene i da im ne lupa srce. Štaviše, oni žele da budu u stanju da otvoreno priznaju svoja osećanja kada naiđu na osobu koju žele, da otvore svoje srce; čak maštaju o raznoraznim prilikama za obostrano udvaranje, a povrh toga maštaju i kakva će biti osoba koju će voleti i za kojom će juriti. Žene maštaju da će osoba za kojom tragaju biti princ na belom konju, visok najmanje metar i osamdeset, vispren sagovornik, prefinjen, obrazovan, dobrog porekla, a još bolje će biti ako ima automobil i kuću, društveni položaj, pozamašnu svotu novca i tako dalje. Muškarci, sa svoje strane, maštaju da će njihova druga polovina biti lepotica svetle puti, superžena koja može da zablista kako na društvenim okupljanjima, tako i u kuhinji. Čak maštaju da će njihova druga polovina biti lepa i bogata žena, a utoliko bolje ako ima solidno poreklo. Onda će ljudi da kažu da su njih dvoje kad su zajedno kao Romeo i Julija, kao savršen par ili par koji je stvoren jedan za drugo, par koji na ulici prate zavidni pogledi, koji se nikada ne svađa, niti ljuti jedno na drugo, koji se nikada ni zbog čega ne bi posvađao, koji se iskreno voli – kao filmski parovi koji se zaklinju da će se voleti sve dok mora ne presuše i stene se ne pretvore u prah, da će ostariti zajedno, da se nikada neće mrzeti ili izbegavati, da nikada neće odustati jedno od drugog i da će zauvek ostati zajedno. Žene maštaju da će jednog dana ući u salu za venčanja sa svojim voljenim i da će uz blagoslov propovednika sa svojim čovekom da razmeni burme i zavete, da će da se zakunu svečanim zavetom ljubavi, da će se obavezati da prožive ovaj život skupa i da se ni u bolesti ni u siromaštvu neće odreći niti napustiti jedno drugo. Muškarci takođe maštaju da će jednog dana ući u salu za venčanja sa svojom voljenom i da će uz blagoslov propovednika s njom razmeniti burme i zavete, zaklinjući se da svoju nevestu, bez obzira na to koliko ona ostari ili poružni, neće napustiti ili je se odreći, i da će joj pružiti najdivniji, najsrećniji brak i učiniti je najsrećnijom ženom na svetu. Svi muškarci i žene tako maštaju, streme ka stvarima na ovaj način, i u stvarnom životu neprestano slušaju o svakakvim vrstama težnji, aspiracija i želja o braku. Istovremeno, oni do besvesti ponavljaju te fantazije duboko u svom srcu, nadajući se da će se jednog dana one ostvariti i tako više neće biti neka vrsta aspiracije ili želje, već nešto stvarno. Pod uticajem savremenog života i uslovljavanjem koje nameću svakojake društvene poruke i informacije, svaka žena se nada da će nositi belu venčanicu i postati najlepša mlada na svetu, najsrećnija žena na svetu; takođe se nada da će nositi svoj dijamantski prsten koji sigurno mora biti veći od jednog karata, i mora biti najveće čistoće. Mora biti besprekoran, a njen najvoljeniji čovek mora da joj ga stavi na prst. Tako žene maštaju o braku. Kao prvo, ona ima neke fantazije o tome kako će se udati; kao drugo, ona takođe ima svakakve fantazije o bračnom životu, nadajući se da će čovek koga voli ispuniti njena očekivanja, da će je i u braku voleti podjednako snažno kao i kada su se zaljubili, da neće voleti drugu ženu, da će joj pružiti srećan život, ispuniti svoje obećanje i da će, sve dok mora ne presuše i stene se ne pretvore u prah, ostati zajedno u ovom i narednom životu. Pored toga, ona takođe ima svakakve fantazije i prohteve u vezi sa osobom u koju se zaljubljuje. U najmanju ruku mora da bude princ na belom konju, ako ne na belom, onda na vranom. Žena svog idealnog muškarca svakako zamišlja na nivou princa – koliko bi to bilo romantično i divno, kako bi samo njen život bio srećan. Osnova tih fantazija koje ljudi razvijaju u vezi braka dolazi od društva, od njihovih društvenih krugova ili iz svakojakih poruka, svakakvih knjiga, književnih dela i filmova; tome dodajte neke od onih blago buržoaskih elemenata u njihovim srcima koji su u skladu sa njihovim sopstvenim sklonostima, pa tako maštaju o raznoraznim vrstama ljudi u koje će se zaljubiti, svakakvim ljubavnicima, svakakvim oblicima braka i života. Ukratko, sve razne fantazije ljudi zasnovane su na tome kako društvo shvata brak, kako ga tumači, i na različitim mišljenjima o braku. Žene su takve, a muškarci su isti. Muškarci od braka ne očekuju ništa manje od žena. Muškarac se takođe nada da će naći devojku koja mu se sviđa, koja je čestita, nežna, dobra i obzirna, koja se prema njemu odnosi sa pažnjom i naklonošću i koja zavisi od njega kao neka ptičica koja mu je potpuno odana, koja ne prezire nijednu njegovu manu ili nedostatak, koja bi čak prihvatila sve njegove nedostatke i mane, koja bi mu, kada se on oseća obeshrabreno ili frustrirano i kada podbaci, pružila ruku da mu pomogne i podrži ga, a zatim mu rekla: „Dragi, nije važno, ja sam ovde. Ne postoji ništa što ne možemo zajedno da prevaziđemo. Ne plaši se. Bez obzira na sve, uvek ću biti uz tebe.” Žene imaju svakakve zahteve od muškaraca, a isto tako, muškarci imaju svakakve zahteve od žena, tako da ko god od njih da je u pitanju, oni traže svoju drugu polovinu u gomili, i to na osnovu brojnih fantazija koje imaju o braku. Naravno, muškarac će češće maštati o tome da ima čvrsto uporište u društvu, da se ostvari u poslu, da stekne određenu količinu novca i akumulira određeno bogatstvo, nakon čega može da potraži bolju polovinu koja mu je ravna po statusu, identitetu, ukusu i sklonostima. Sve dok mu se sviđa i dok je u skladu sa njegovim zahtevima, on će biti spreman da učini sve za nju, hodaće čak i po užarenom uglju zbog nje. Naravno, govoreći malo realnije, on će joj kupiti neke lepe stvari, zadovoljiti njene materijalne potrebe, kupiti joj auto, kuću, dijamantski prsten, firmiranu tašnu i garderobu. Ako je dovoljno imućan, kupiće i jahtu i avion, i povešće svoju voljenu na intimno putovanje na more, ili će je odvesti da vidi svet, da poseti najpoznatije svetske planine, zemlje i lepe krajolike. Kako bi takav život bio divan. Žene plaćaju svakakve cene za svoje brojne bračne fantazije, a na isti način muškarci slede i rade za svoje raznorazne fantazije o braku. Bez obzira na to kakvu fantaziju imaš o braku, sve dok ona dolazi od sveta, od shvatanja i mišljenja koje iskvareno čovečanstvo ima o braku, ili od informacija o braku koje svet i iskvareno čovečanstvo usađuju u tebe, te ideje i gledišta će u određenoj meri i donekle uticati na tvoj život i veru, i uticaće na tvoj pogled na život i na put kojim ideš kroz život. To je zato što je brak nešto što nijedna odrasla osoba ne može da izbegne, a takođe je i nezaobilazna tema. Čak i ako odlučiš da ostaneš sam celog života, da se nikada ne venčaš, tvoje fantazije o braku će i dalje postojati. Možeš da odlučiš da ostaneš sam, ali od onog trenutka kada si stekao svoj najosnovniji koncept i mišljenje o braku, već si stekao i svakakve fantazije o njemu. Te fantazije ne samo da zaokupljaju tvoje misli, već i preplavljuju tvoj svakodnevni život i utiču na tvoje ideje, gledišta i odluke dok se baviš svim i svačim. Prosto rečeno, ako žena ima merila za onoga u koga želi da se zaljubi, onda bez obzira na zrelost ili ispravnost merila, ona će na osnovu njih odmeravati dobrotu i pokvarenost ljudskosti i karaktera pripadnika suprotnog pola, kao i to da li on pripada onom soju s kojim bi želela da provodi vreme. Ta merila su neodvojiva od merila po kojima ona bira budućeg muža. Na primer, recimo da je tip muškarca koji joj se sviđa naočit, da ima veliko, četvrtasto lice i čistu kožu; da se izražava elegantno, blago knjiški, i da je u dovoljnoj meri pristojan. Po njenom shvatanju ljubavi, ona se dobro oseća po pitanju takvog muškarca i naklonjenija je takvim muškarcima. Dakle, bez obzira na to da li je osoba u koju se ona zaljubi takva, ona će sigurno osećati naklonost ka njemu. Hoću da kažem da kada ona dođe u kontakt sa takvom osobom, bilo da je njegova ljudskost dobra ili loša, kakav god da je njegov karakter, bilo da je nepouzdan ili rđav čovek, sve to pada u drugi plan; to nisu merila koja ona koristi za posmatranje pripadnika suprotnog pola. Koje je njeno merilo? Merilo po kojem ona bira muža. Ako je u kontaktu sa osobom koja je u skladu sa merilom po kojem ona bira muža, onda čak i ako on nije osoba koju ona zapravo izabere za muža, on i dalje jeste neko s kim bi ona volela da provodi vreme. Šta nam ovaj problem kazuje? Kazuje da njen pogled na ljubav – tačnije, njeno merilo za izbor partnera za ljubav ili brak – u velikoj meri utiče na njen pogled na sve pripadnike suprotnog pola. Kada sretne muškarca koji zadovoljava njena merila za izbor muža, njenom oku prija sve u vezi sa njim, njenom uhu prija njegov glas i prijatno joj je da sluša njegove reči i posmatra njegove kretnje. Čak i ako on nije onaj u koga namerava da se zaljubi i da ga juri, ona ga i dalje smatra privlačnim. Ta privlačnost je mesto gde nastaju nevolje. Šta god on da kaže, ti ne uspevaš da razaznaš da li je to ispravno ili pogrešno; smatraš da je sve što ima veze s njim dobro i ispravno, i misliš da on sve radi dobro. Od te naklonosti koju gajiš prema njemu, postepeno počinješ da mu se diviš i da ga obožavaš. Odakle dolazi to divljenje i obožavanje? Dolazi iz merila koje koristiš za izbor partnera za ljubav i brak. Na određenom nivou, to merilo odvodi na stranputicu način na koji vidiš druge ljude; tačnije, zamagljuje kriterijume i osnove koje koristiš za posmatranje pripadnika suprotnog pola. Njegov izgled odgovara tvojim estetskim merilima, tako da bez obzira na to kakav je njegov karakter, bez obzira na to da li su njegovi postupci u skladu sa načelima, bez obzira na to da li ima istina-načela, bez obzira na to da li stremi ka istini, bez obzira na to da li ima istinsku veru i pokornost prema Bogu – te stvari ti postaju veoma mutne i verovatno ćeš biti emotivno pokolebana u načinu na koji vidiš tu osobu. Pošto gajiš naklonost prema tom čoveku i zato što na emotivnom nivou on zadovoljava tvoja merila, ti za sve što on čini misliš da je dobro i sasvim u redu; ti ga štitiš i obožavaš, do te mere da kada čini nešto loše, ti to ne raspoznaješ, niti ga razotkrivaš ili napuštaš. Šta je razlog tome? Tvoja osećanja su u igri i ona osvajaju tvoje srce. Da li ti je lako da postupaš u skladu s načelima kada su ti osećanja van kontrole? Tvoja osećanja imaju prednost, tako da nemaš načela. Dakle, posledice koje to donosi veoma su ozbiljne. Iako on nije osoba u koju si zaljubljena ili za koju želiš da se udaš, on se i dalje uklapa u tvoju estetiku i tvoje emotivne potrebe; s tim preduslovom, ti si neizbežno pod uticajem i kontrolom svojih osećanja i veoma ti je teško da sagledaš tu osobu, da se nosiš sa problemima koji se javljaju sa tom osobom i da se nosiš sa sopstvenim problemima na osnovu Božjih reči. Čim osećanja ovladaju tobom i postanu dominantna sila u tebi, veoma je teško osloboditi se emocionalnih okova koji te vežu, ući u stvarnost primenjivanja istine. Dakle, šta svime ovim želim da kažem? Želim da kažem da svako ima svakojake fantazije o braku. To je zato što ne živiš u vakuumu ili na drugoj planeti, i naravno da nisi dete, a još manje si mentalno zaostala ili idiot; odrasla si osoba i imaš ideje odrasle osobe. Istovremeno, ti si takođe nevoljno prihvatila različita mišljenja društva o braku, prihvativši informacije o braku koje dolaze od društva i od pokvarenog čovečanstva. Kada to jednom prihvatiš, nehotice maštaš o tome ko će biti tvoj romantični partner. Na šta se odnosi to fantaziranje? Na formiranje nerealnih, praznih misli. Sve što smo do sada podelili i razotkrili uglavnom je usmereno na različita mišljenja o braku koja dolaze od društva i od pokvarenog čovečanstva. Pošto nemaš ispravan pogled na brak usklađen sa istinom, neizbežno je da si pod uticajem, da si izjedena i iskvarena raznim mišljenjima o braku koja dolaze od društva i od pokvarenog čovečanstva, ali ti to ne znaš i nisi svesna. Ne možeš da osetiš da je to rđavost, iskvarenost. Ti nesvesno primaš taj uticaj i nesvesno počinješ da misliš da je sve to sasvim pošteno i razumno, i shvataš ga kao nešto uobičajeno; naravno, misleći da su to sve ideje koje odrasli treba da imaju. Ti ćeš sasvim prirodno sve to pretvoriti u sopstvene odgovarajuće zahteve i odgovarajuće potrebe – u odgovarajuće ideje koje odrasla osoba treba da ima. Dakle, od trenutka kada počneš da primaš te poruke, tvoje fantazije o braku će sve više eskalirati i postajati sve dublje. Istovremeno, tvoj osećaj stida u vezi braka će se stalno smanjivati, ili bi se moglo reći da ćeš osećati sve manje sklonosti da samostalno odbaciš te fantazije o braku. Drugim rečima, tvoje fantazije o voljenom čoveku ili o raznim prilikama i stvarima vezanim za brak postaće sve spontanije i smelije. Zar nije tako? (Jeste.) Što više ljudi prihvataju mišljenja i informacije o braku od društva i od pokvarenog čovečanstva, to postaju smeliji i neobuzdaniji u zamišljanju sopstvenog braka, u traženju voljene osobe i u potrazi za tom osobom. Istovremeno se nadaju da bi njihova voljena osoba mogla da bude baš kao lik iz ljubavnog romana, TV drame ili romantičnog filma – da će ih voleti bezuslovno, sve dok mora ne presuše i stene se ne pretvore u prah, i da će im ostati verni do smrti. Što se njih tiče, oni takođe iskreno vole svog partnera baš kao što to prikazuju TV drame i ljubavni romani, sve dok mora ne presuše i stene se ne pretvore u prah, ostajući im verni do smrti. Ukratko, te fantazije su odvojene od stvarnih potreba ljudskosti i života. Naravno, oni su odvojeni i od suštine ljudskosti; potpuno su nespojivi sa stvarnim životom. Baš kao i sa svime što ljudi misle da je dobro, to su samo prijatne misli, plod ljudske mašte. Imajući u vidu da te misli nisu u skladu sa Božjom definicijom braka i Njegovim uređenjem braka, ljudi treba da otpuste te ideje i gledišta koja su potpuno neusklađena sa činjenicama, kojima pre svega uopšte ne bi trebalo da teže.

Kako bi ljudi trebalo da otpuste te nerealne fantazije o braku? Trebalo bi da isprave svoje stavove i misli o romantici i braku. Pre svega, ljudi treba da otpuste svoje takozvano viđenje ljubavi, da otpuste iluzorne stvari i izreke kao što su voleti nekoga sve dok mora ne presuše i stene se ne pretvore u prah, nepokolebljiva večna ljubav i ljubav koja traje iz života u život. Ljudi ne znaju ni da li će imati tu ljubav celog života, a kamoli u budućim životima ili sve dok mora ne presuše i stene se ne pretvore u prah. Koliko je godina potrebno da mora presuše i da se stene pretvore u prah? Zar ljudi ne bi bili čudovišta kada bi mogli da žive toliko dugo? Dovoljno je samo dobro živeti ovaj život, i živeti ga svesno i jasno. Dovoljno je samo da dobro odigrate svoju ulogu u braku, da radite ono što muškarac ili žena treba da rade, da izvršavate obaveze i odgovornosti koje muškarac ili žena treba da izvršavaju, da ispunjavate odgovornosti jedno prema drugom, podržavate jedno drugo, pomažete jedno drugom i budete jedno s drugim do kraja života. To je savršen i ispravan brak, a sve drugo, ta takozvana ljubav, te takozvane svečane zakletve na ljubav, ta ljubav koja traje iz života u život – sve je to beskorisno, nema nikakve veze sa brakom koji je Bog odredio, i nema nikakve veze sa Božjim uputstvima i podsticajima muškarcima i ženama. To je zato što osnova bilo kojeg braka nije bitna, niti je bitno kakvi su pojedinačni uslovi muža ili žene, jesu li siromašni ili bogati, koje talente, društveni status i poreklo mogu da imaju, ili da li su savršeni spoj ili savršeni par; nije bitno ni da li je brak sklopljen zbog ljubavi na prvi pogled ili su ga dogovorili roditelji, da li se dogodio slučajno ili je nastao iz ljubavi posle dugog poznanstva – nije bitno o kakvom se braku radi, kad se dvoje ljudi venčaju i stupe u brak, taj brak nužno mora da se spusti na zemlju, nazad u stvarni život svakodnevnih potreba. Niko ne može da pobegne od stvarnog života, a svaki brak, bez obzira na to da li u njemu ima ljubavi ili ne, na kraju mora da se vrati u svakodnevni život. Na primer, treba da se plate računi za komunalije i žena se žali: „Jao, računi su opet skočili. Sve skače, sve osim plata. Kako ljudi mogu da žive kad cene ovako skaču?” Ali uprkos vajkanju, ona i dalje mora da koristi vodu i struju – nema izbora. Onda ona plati račune, a kada ih podmiri, mora da štedi na hrani i drugim troškovima, pokušavajući da uštedi onoliko koliko je morala više da plati račune. Videvši da na pijaci ima povrća po povoljnim cenama, muž kaže: „Pasulj je danas na popustu. Kupi ga više, kupi da imamo za dve nedelje.” Žena kaže: „Koliko da kupimo? Ako kupimo previše i ne uspemo sve da pojedemo, pokvariće se. A ako kupimo toliko, neće nam stati u zamrzivač!” Muž odgovara: „Ako ne može sve da stane, možemo li da ga jedemo češće? Pasulj možemo da jedemo dvaput dnevno. Nemoj uvek samo da misliš o skupim namirnicama!” Muž prima platu i kaže: „Ponovo sam dobio bonus ovog meseca. Ako dobijem veliki bonus na kraju godine, možemo da odemo na odmor. Svi idu na odmor na Maldive ili na Bali. Odvešću i ja tebe tamo na odmor da se lepo provedeš.” Voćke oko njihove kuće su dobro rodile i muž i žena razgovaraju: „Prošle godine nije dobro rodilo. Plodovi su ove godine krupni, tako da možemo da prodamo jedan deo i zaradimo nešto novca, kojim bismo možda mogli da renoviramo kuću? Mogli bismo da ugradimo veće prozore od aluminijuma i novu veliku gvozdenu kapiju.” Kada dođe hladno zimsko vreme, žena kaže: „Nosim ovu pamučnu jaknu već sedam ili osam godina i sve je tanja i tanja. Kada dobiješ platu, smanji malo troškove i odvoji mi pare da kupim zimsku jaknu. Perjana jakna košta najmanje između trista i četristo juana, ili možda petsto-šeststo.” „Dobro”, kaže muž. „Odvojiću pare i kupiću ti dobru, toplu jaknu od pačjeg paperja.” Žena kaže: „Hoćeš meni da kupiš, ali ni ti je nemaš. Kupi jednu i sebi.” Muž odgovara: „Ako budem imao dovoljno para, kupiću. Ako ne, ova će mi poslužiti još godinu dana.” Drugi muž kaže svojoj ženi: „Čujem da je u blizini otvoren veliki restoran koji ima ogroman izbor morskih plodova. Da odemo tamo?” Žena kaže: „Idemo. Imamo dovoljno novca, možemo to sebi da priuštimo.” Odlaze da jedu morske plodove i vraćaju se kući oduševljeni i veoma srećni. Žena razmišlja: „Uh, sad baš dobro živim. Udala sam se za pravog čoveka. Mogu da jedem sveže morske plodove. Naše komšije to ne mogu sebi da priušte. Odlično živim!” Zar to nije bračni život? (Jeste.) Oni život provode u proračunima i raspravama. Rade svaki dan od jutra do mraka, idu na posao u osam, tako da moraju da se probude u pet ujutru. Kada budilnik zazvoni, oni pomisle: „Uf, baš mi se ne ustaje, ali nema mi druge. Moram da radim, da zaradim za hranu i za život”, i onda se jedva nekako dignu iz kreveta. „Srećom, danas nisam zakasnio, pa mi neće smanjiti bonus.” Posle posla se vraćaju kući i kažu: „Baš je bio težak dan, baš težak! Kada ću moći da prestanem da radim?” Moraju da rade da zarade platu i da imaju za hranu; moraju tako da rade da bi dobro živeli, da bi imali dovoljno za život dvoje ljudi u braku, ili da bi imali stabilan život. Provode tako život dok ne ostare i ne uđu u poodmakle godine, kad stara supruga kaže: „Vidi, mužu, osedela sam! Imam bore smejalice i vrat mi se naborao. Da li sam sada stara? Hoću li ti ovako matora biti ružna pa ćeš hteti da tražiš drugu ženu?” Muž joj odgovara: „Nema šanse, draga moja babo blesava. Proveo sam ceo život s tobom, a ti me još uvek ne poznaješ. Da li stvarno misliš da sam takav čovek?” Njegova žena se stalno brine da mu se neće dopasti to što je ostarila i plaši se da je više neće želeti. Ona sve više zvoca, muž je sve ćutljiviji, sve manje razgovaraju i svako gleda svoje emisije na televiziji, ne obaziru se jedno na drugo. Jednog dana, žena kaže: „Mužu, mnogo smo se svađali u životu. Bilo je baš teško živeti sa tobom sve ove godine. Neću da provedem svoj sledeći život sa čovekom kao što si ti. Kada završimo s jelom, nikada se ne ponudiš da mi pomogneš da pospremim, samo sediš i ne mrdaš. Ceo život vučeš tu manu i nikada je nisi ispravio. Kada menjaš odeću, nikada sam ne pereš onu koju si skinuo, uvek ja moram da je perem i slažem u orman. Da ja umrem, ko bi ti pomagao?” Muž joj kaže: „Ti stvarno misliš da ne bih mogao da živim bez tebe? Toliko me mladih žena juri da ne mogu da ih se otarasim.” Žena odgovara: „Aha, kako da ne! Pogledaj se kako si zapušten. Nijedna osim mene te ne bi htela.” Muž joj kaže: „Ljuti se koliko hoćeš, ali mnogima se sviđam. Samo me ti gledaš s visine i ne shvataš me ozbiljno.” Kakav brak to dvoje imaju? Žena kaže: „Mada nemam zbog čega da budem zadovoljna i nemam prijatnih uspomena posle čitavog života provedenog s tobom, nešto sam sada, pod stare dane, razmišljala: kada te ne bi bilo, osećala bih da mi nešto nedostaje. Ako odeš s ovog sveta pre mene, biću tužna i neću imati kome da zvocam. Ne želim da budem sama. Moram da odem pre tebe da bi ti morao da živiš sam, bez ikoga da ti pere i kuva, bez ikoga da se brine o tebi iz dana u dan, pa da shvatiš koliko sam ti bila dobra. Zar nisi rekao da te mnogo mladih žena juri? Kad umrem, možeš odmah da uzmeš bilo koju od njih.” Muž joj kaže: „Opusti se, pobrinuću se da odeš pre mene. Kada odeš, sigurno ću naći neku bolju od tebe.” Ali šta on zaista misli u srcu? „Ti idi prva, a kada odeš, ja ću trpeti u samoći. Radije bih podneo tu nevolju i tako patio nego da ti patiš.” Stara žena se, međutim, uvek žali na svog muža, da ništa od onoga što radi ne valja, da mu ništa ne ide od ruke, i mada njen muž ne ispravlja svoje nedostatke, oni nastavljaju tako da žive, a kako vreme prolazi, ona se navikava na to. Na kraju, žena se pomiri s tim, muškarac to istrpi, i tako žive zajedno ceo život. To je bračni život.

Iako u braku ima mnogo toga što se nekome ne dopada, kao što ima i mnogo svađe i bračni par u životu prolazi kroz bolesti, siromaštvo, finansijske poteškoće, pa čak nailazi i na izuzetno radosne i tužne događaje, kao i na druge slične događaje, ipak zajedno savladavaju sve vrste prepreka, a njihov partner je neko koga nikada ne bi mogli da napuste, neko koga nikada ne bi mogli da se odreknu pre nego što poslednji put sklope oči. Šta je partner? Partner je supružnik. Muškarac celog života ispunjava obaveze prema ženi, a isto tako žena celog života ispunjava obaveze prema muškarcu; žena pravi društvo muškarcu tokom života i muškarac pravi društvo ženi tokom života. Nijedno od njih ne zna tačno da kaže ko od njih više prati onog drugog; ne zna tačno da kaže ko je dao veći doprinos, ko je napravio više grešaka, ili ko ima više mana; ne zna tačno da kaže ko je od njih primarni oslonac ili glavni hranitelj njihove zajednice; ne zna tačno da kaže ko je glava domaćinstva ili ko je glavni, a ko je pomoćnik; ne zna tačno da kaže ko od njih nije u stanju da napusti drugog, da li muškarac ne može da napusti ženu ili žena ne može da napusti muškarca; i nijedno od njih ne zna tačno da kaže ko je u pravu a ko greši kada ustvrde: ovo je život, ovo je normalan bračni život muškarca i žene, i to je najnormalnija i uobičajena životna situacija za ljudska bića. Takav je život, neodvojiv od svih vrsta mana i predrasuda ljudskosti, a još više od svih vrsta potreba ljudskosti, kao i, naravno, svih tačnih ili netačnih, racionalnih ili iracionalnih odluka ljudskosti donetih pod uticajem sopstvene savesti i razuma. To je život, to je najnormalniji život. Tu nema ispravnog i pogrešnog, to je samo relativno ispravna i konvencionalna životna situacija i stvarnost života. E, sad, šta ljudima govori ta stvarnost života i životne situacije u okviru braka? Govori da ljudi treba da otpuste sve svoje nerealne fantazije o braku, sve ideje koje nemaju nikakve veze sa ispravnom definicijom braka i Božjim određenjem i uređenjem. To su sve stvari koje ljudi treba da otpuste, jer nemaju nikakve veze sa životom normalne ljudskosti, niti sa obavezama i odgovornostima koje normalna osoba ispunjava u životu. Stoga ljudi treba da otpuste razne definicije i izreke o braku koje dolaze od društva i od rđavog čovečanstva, naročito one takozvane ljubavi koja nema apsolutno nikakve veze sa stvarnim bračnim životom. Brak nije doživotna posvećenost, niti je doživotni svečani zavet na ljubav, a još manje doživotno ispunjenje zaveta. Naprotiv, to je stvarni život muškarca i žene u braku, to je ono što im je potrebno u stvarnom životu i njihovo izražavanje u stvarnom životu. Neki kažu: „Ako u zajedništvu razgovarate na temu braka, a pritom ne govoriš o ljubavi, ne govoriš o svečanim zavetima na ljubav, ni o ljubavi koja traje sve dok mora ne presuše i stene se ne pretvore u prah, niti o zavetima koje bračni parovi daju jedno drugom, o čemu onda govoriš?” Govorim o ljudskosti, o odgovornosti, o tome šta muškarac i žena treba da urade u skladu sa Božjim podsticajima i uputstvima, o ispunjavanju obaveza i odgovornosti koje muškarac i žena treba da ispune, o preuzimanju obaveza i odgovornosti koje muškarac i žena treba da preuzmu – tako će tvoje obaveze, tvoje odgovornosti ili tvoja misija biti ispunjeni. Bilo kako bilo, koji je ispravan način primene u vezi sa otpuštanjem raznih fantazija o braku o kojima treba da razgovaramo u zajedništvu? Radi se o tome da ne smeš da zasnivaš svoje misli ili dela na raznim idejama koje dolaze od rđavog čovečanstva i od rđavih trendova, već da ih moraš zasnivati na Božjim rečima. Kako god Bog govorio o braku, moraš da zasnivaš svoje misli i postupke na Njegovim rečima. To načelo je tačno, zar ne? (Jeste.) Da li smo sada uglavnom završili razgovor na temu otpuštanja raznih fantazija o braku? Da li vam je sada u osnovi jasno? (Da, sada je jasno.)

Upravo smo u zajedništvu razgovarali o otpuštanju raznih fantazija o braku, a neki su rekli: „Ako ne želim da živim sama i planiram da se zabavljam sa nekim i nađem nekoga s kim ću se venčati, kako onda da primenjujem Božje reči da bih mogla da otpustim razne fantazije o braku? Kako da primenim to načelo?” Zar to nije povezano s načelima o izboru supružnika, bračnog druga? Koja su načela u vezi sa izborom supružnika koja ti je svet usadio? Princ na belom konju, lepotica svetle puti, zgodan i bogat čovek, lepa i bogata žena, najbolje ako su druga generacija bogate porodice. Udajući se za nekog takvog, izbegavaš 20 godina patnje u životu. Taj muškarac mora da bude neko ko može da ti priušti dijamantski prsten, venčanicu i raskošno venčanje. On mora da bude neko ko je ambiciozan na poslu, ko može da zaradi veliki novac, ili neko ko je već stekao određeno bogatstvo. Zar to nisu misli i pogledi koje ti je svet usadio? (Jesu.) Postoje i oni koji kažu: „Moj partner mora da bude neko koga volim.” Neko drugi kaže: „To nije tačno. To što ti nekoga voliš ne mora da znači da on tebe voli. Ljubav mora biti uzajamna; onaj koga voliš mora da te voli. Ako te voli, onda te nikada neće napustiti ili te se odreći. Ako te onaj koga voliš ne voli, onda će jednog dana samo ustati i ostaviti te.” Da li su ti stavovi tačni? (Nisu.) Recite mi onda, koje načelo treba da sledite kada birate supružnika, a koje se zasniva na Božjim rečima i koje uzima istinu kao svoj kriterijum? Razgovarajte o ovoj temi u skladu sa ispravnim mislima i gledištima koje sada posedujete. (Ako bih želeo da nađem partnera, on mora biti barem neko ko veruje u Boga, neko ko može da stremi ka istini, ko ima iste životne težnje kao ja, ko je istog mišljenja kao i ja i ko sledi isti put kao ja.) Neko ko je istog mišljenja i sledi isti put kao ti i ko veruje u Boga – pominjete neke konkretne kriterijume za izbor supružnika. Da li još neko želi nešto da kaže? (Takođe moramo da proverimo da li je to neko ko ima ljudskost, i da li može da ispuni svoje odgovornosti i obaveze u braku i porodici. I još nešto: nije garantovano da će neko sigurno naći bračnog partnera samo zato što sada želi da ga nađe. Na Bogu je da to uredi, a čovek mora da se pokori i čeka.) Postoji određena primena i postoji određena osnova mišljenja i teorije. Morate da se pokorite i sačekate, da poverite to Bogu i dozvolite mu da to uredi za vas, dok u isto vreme takođe morate principijelno da pristupite tom pitanju. Da li još neko želi nešto da kaže? (Bože, moje gledište je isto kao i njihovo, to jest, mora da se nađe neko ko je istog mišljenja i ide istim putem, neko sa ljudskošću i ko može da preuzme odgovornost. Čovek treba da se otpusti pogrešna gledišta o braku koje mu Sotona usađuje, da svim srcem obavlja svoju dužnost, da se pokori Božjoj neprikosnovenosti i da sačeka Božje uređenje.) Ako ne može da ti kupi dijamantski prsten, da li bi se ipak udala za njega? (Ako je on čovek koji poseduje ljudskost, onda bih ga prihvatila čak i ako ne bi mogao da mi kupi dijamantski prsten.) Recimo da ima nešto novca i da može ti kupi dijamantski prsten od jednog karata, ali umesto toga ti kupi dijamantski prsten od 0,3 karata – da li bi tada bila voljna da se udaš za njega? (Ne bih tako nešto zahtevala od njega.) U redu je ne zahtevati tako nešto. Ušteđeni novac možete vremenom da trošite i to se zove dugoročno planiranje. I pre nego što ste pronašle partnera, već imate mentalni sklop za dobar život – to je prilično realističan stav! Ima li još neko? (Bože, mislim da pre svega moram da otpustim one svetovne kriterijume za izbor supružnika. Odnosno, ne smem uvek da maštam o pronalasku princa na belom konju, ili zgodnog i bogatog muškarca, ili nekog romantičnog. Kada otpustim te stvari, trebalo bi da pristupim braku sa ispravnim gledištem, a zatim da se pokorim i sačekam Božje vreme. Iako neko takav može da se pojavi, on mora da bude neko ko je istog mišljenja i sledi isti put kao ja. Ne smem da se oslanjam na svoje svetovne poglede, da zahtevam da čovek bude obziran prema meni. Najvažnije je da on može da stremi ka istini i da vodi računa o Božjim namerama.) Ako on stremi ka istini, vodi računa o Božjim namerama, odlazi da obavi svoju dužnost tako da nikada nije kod kuće, pa ti moraš sama da snosiš teret porodičnog života, tako da kad nestane plina ti moraš sama da iznosiš punu bocu na sprat – šta ćeš onda da radiš? (Sama ću je izneti.) A ako ne možeš da je izneseš, možeš da platiš nekome da ti pomogne. (Ili mogu da nađem brata ili sestru da mi pomognu.) Da, to su sve načini rešavanja takve situacije. Dakle, da li bi se ljutila da je odsutan godinu ili dve, ili tri godine ili pet godina? „Zar ne živim život udovice? Koja je bila svrha udaje za njega? Zar mi nije isto kao i pre nego što sam se udala, kao da živim sama? Sve moram sama da radim. Baš sam se prevarila što sam se udala za njega!” Zar ne bi i ti tako razmišljala? (Ne, ne bi trebalo tako da razmišljam, jer bi on obavljao svoju dužnost i radio za pravednu stvar. Ne bi trebalo da se uzbuđujem zbog toga.) To je odličan način razmišljanja, ali da li bi sve to mogla da prevaziđeš u stvarnom životu? Ako bi taj čovek koga si našla bio izuzetno pošten, ako bi najčešće bio nenametljiv u govoru i ponašanju, ako ne bi bio romantičan i nikada ti ne bi kupovao pristojnu odeću, ako ti nikada ne bi poklonio cveće, a posebno ti nikada ne bi rekao „volim te” ili bilo šta slično, tako da u srcu nemaš predstavu da li te voli ili ne, ali bi zaista bio dobar čovek koji je veoma obziran prema tebi i uvek se stara o tebi, koji naprosto ne govori takve stvari i ne radi ništa romantično, i koji ne bi ni pokušao da te uteši ili umiri kada se uznemiriš – zar ne bi u srcu gajila nekakvu ozlojeđenost prema njemu? (Verovatno bih osećala ozlojeđenost kada ne bih verovala u Boga i kada ne bih shvatala istinu, ali nakon slušanja Božjeg zajedništva, znam da ne bi bilo važno da li govori takve stvari i da li je romantičan ili ne. To su gledišta svetovnih ljudi i nisu ono čemu treba da teže ljudi sa normalnom ljudskošću. Trebalo bi da otpustim te stvari i onda se ne bih žalila.) Ne treba da se žališ, zar ne? (Tako je.) Trenutno nisi u takvoj situaciji i ne znaš šta bi osećala da se u njoj nađeš, niti u kakvom bi raspoloženju bila. Međutim, sada svi teoretski znate da, pošto verujete u Boga, ne bi trebalo da postavljate tako nerazumne uslove svom partneru, niti treba da se žalite na svog partnera kada se takve stvari dese, jer to nije nešto što želite. Sada imate te ideje, ali da li ste u stanju da ih ostvarite? Da li ih je lako postići? (Moramo da se pobunimo protiv svojih sklonosti i svojih svetovnih pogleda; tada bi trebalo da nam bude relativno lako da to otpustimo.) Reći ću vam kako da rešite to pitanje. Svi muškarci i žene će se suočiti s tim problemima i naići će im takve misli i raspoloženja u bračnom životu i svi će imati te potrebe. Međutim, osnovna stvar koju moraš da shvatiš jeste da, ako je partner koga izabereš želja tvog srca – ostavljajući po strani činjenicu da je Bog to uredio – ti si ga sama izabrala i zadovoljna si svim u vezi s njim, istog je mišljenja i sledi isti put kao ti, zato što može da obavlja svoju dužnost u Božjoj kući, i zato što je sve što radi pravedno, onda treba da zauzmeš racionalan pristup i dozvoliš mu da to čini, da mu dozvoliš da ignoriše tvoja osećanja, pa čak i tvoje postojanje – teoretski, to je nešto što ti treba da postigneš. Štaviše, ako se u tebi pojavi takva potreba ili te neka posebna situacija ili događaj iznervira, onda moraš da staneš pred Boga da se moliš. Da li ćeš moći u potpunosti da otpustiš te stvari nakon što se pomoliš? Nikako. Na kraju krajeva, ljudi žive u okviru svoje normalne ljudskosti, imaju umove i njihovi umovi će u njima izazvati svakojaka raspoloženja. Nećemo sada raspravljati da li su ta raspoloženja ispravna ili pogrešna. Za sada, najpraktičniji problem je taj što ti je teško da otpustiš ta raspoloženja. Čak i ako ih jednom otpustiš, mogu iznova da se pojave u nekoj objektivnoj situaciji. Dakle, šta bi trebalo da uradiš? To ne treba da te brine, jer si teoretski, kako u ispoljavanju, tako i u razumnosti, već odustala od te težnje ili potrebe. Radi se o tome da će, zbog svoje ljudskosti, ljudi različitih uzrasta imati te potrebe i dolaziće u takva raspoloženja u različitim stepenima i u većoj ili manjoj meri. Takve stvarne situacije su ti jasne i molila si se Bogu, ovog puta si otpustila loše raspoloženje, ili raspoloženje koje doživljavaš nije mnogo intenzivno, te ga ne shvataš previše ozbiljno. Međutim, sledeći put ćeš ponovo zapasti u takvo raspoloženje. Dakle, koja je tvoja konkretna primena? Radi se o tome da ne moraš da obraćaš pažnju na to, niti da ga shvataš ozbiljno, govoreći: „Eto, taj se aspekt moje naravi još uvek nije promenio.” Ne radi se tu o naravi; to je samo privremeno raspoloženje koje nema nikakve veze s tvojom naravi. Niti treba da praviš slona od muve, govoreći: „Jao, zašto sam još uvek takva? Zar ne tragam za istinom? Kako to da se ovako ponašam? To je užasno!” Nema potrebe da od muve praviš slona; to je samo izraz raspoloženja koje pripada različitim emocijama tvoje normalne ljudskosti. Ne pridaj mu pažnju. To je stav za izlaženje na kraj s lošim raspoloženjima. Štaviše, sve dok to ne utiče na redosled i ustaljenost tvog normalnog života, tvog duhovnog života ili obavljanja tvoje dužnosti, onda je to u redu. Na primer, pošto je tvoj muž (ili žena) zauzet obavljanjem svoje dužnosti, već duže vremena niste uspeli da se vidite i niste uspeli da nađete vremena da razgovarate. Jednog dana iznenada vidiš neku sestru sa njenim mužem kako razgovaraju i u srcu ti se javi nemir, te pomisliš: „Vidi kako ona može da obavlja svoju dužnost zajedno sa svojim mužem. Tako su srećni i radosni. Zašto je moj muž tako bezosećajan? Zašto me ne pita: ’Kako si ovih dana? Jesi li dobro?’ Zašto ne brine za mene? Zašto me ne ceni ili ne voli?” Zapadneš u takvo raspoloženje i posle nekog vremena pomisliš: „Uh, nije dobro da budem ovako mrzovoljna”. Znaš da nije dobro da se tako osećaš, ali i dalje se malo ljutiš i raspravljaš sama sa sobom, govoreći: „Neću da se bavim njime, sačekaću da on preuzme inicijativu, da obrati pažnju na mene. Ako to ne učini, onda ću se naljutiti na njega. U braku smo sve ove godine, dugo se već nismo videli i još uvek ne kaže da mu nedostajem. Da li mu uopšte nedostajem? On ne mari za mene, pa neću ni ja za njega!” Svađaš se sama sa sobom i obuzeta si takvim raspoloženjem. Samo na trenutak nailazi nalet besa i lošeg raspoloženja. Dokle god možeš normalno da spavaš i jedeš, da čitaš Božje reči, da prisustvuješ okupljanjima, normalno da obavljaš svoju dužnost i normalno da se slažeš sa svojom braćom i sestrama, ne moraš da brineš o takvim raspoloženjima i možeš da misliš šta god želiš u svom srcu. Šta god ti mislila, dokle god je tvoje poimanje normalno i dok normalno obavljaš svoju dužnost, to je u redu. Ne treba na silu da ga potiskuješ, niti da se na silu moliš Bogu i tražiš od Njega da te dovodi u red ili grdi ili da se osećaš kao grešnica. Nema potrebe da praviš slona od muve, jer će to raspoloženje uskoro nestati. Ako ti zaista toliko nedostaje muž, onda možeš da ga pozoveš i pitaš kako je, možete da otvorite svoja srca jedno drugom i razgovarate. Zar onda ta privremena neraspoloženja i nesporazumi neće nestati? Tebi on zapravo ni za šta i ne treba. Ponekad će ti naići neko kratkotrajno osećanje i želećeš da čuješ njegov glas, ili ćeš se možda na trenutak osetiti usamljeno, ili ćeš se nakratko osećati nezadovoljno, ili ćeš se možda osećati nesrećno, i onda ćeš ga pozvati i čuti mu glas. Tada ćeš videti da je dobro, da te, kao i ranije, mnogo voli i da misli na tebe. Nije te nazvao samo zato što mnogo radi, ili zato što muškarci baš i nemaju osećaj za nijanse, pa nije osetio koliko je vremena prošlo jer je bio zauzet svojom dužnošću. Zar nije dobro što je zauzet i što normalno obavlja svoju dužnost? Zar to nije upravo ono što si želela? Ako je počinio zlo, ako je izazvao ometanje i prekidanje, i bio uklonjen, zar se ne bi zabrinula za njega? Sa njim je sada sve normalno i sve je isto kao i pre – nije li onda tvoj um spokojan? Šta bi još htela? Zar nije tako? (Da, jeste.) Kada se tako čujete i izgovorite nekoliko reči jedno drugom, to ublažava usamljenost u srcu i smanjuje osećaj čežnje, baš kao što nevernici kažu. Zar to pitanje nije onda rešeno? Ima li nekih poteškoća? Ako pozoveš svog muža i pokažete uzajamnu brigu – reci mi, da li Bog osuđuje tako nešto? (Ne.) Vi ste zakoniti muž i žena, tako da je sasvim ispravno da ga pozoveš, da razgovarate i da poveravate jedno drugom svoju čežnju; to je normalno ljudsko osećanje, i to je nešto što treba da uradite u okviru ljudskosti. Štaviše, to je uključeno u Božje određenje ljudskog braka – da jedno drugo pratite, da jedno drugo tešite i da jedno drugo podržavate. Ako on ne ispuni te obaveze, zar ne možeš da mu pomogneš da ih ispuni? To je veoma prosto pitanje koje se veoma jednostavno rešava. Zar se taj problem ne rešava ovakvom primenom? Da li je potrebno da svakakva raspoloženja niknu u tvom srcu? Ne, nije. To je lako sprovesti u delo.

Vratimo se na pitanje koje sam upravo postavio: „Kako bi ljudi trebalo da otpuste razne fantazije o braku?” Odgovarajući na to pitanje, svi ste izneli neke ideje. Ako ljudi žele da otpuste svoje fantazije o braku, prvo moraju da imaju veru i da se pokore Božjem uređenju i određenju. Ne treba da imaš bilo kakve subjektivne ili nerealne fantazije o braku, o tome ko je ili kakva je osoba tvoj partner; treba da imaš stav pokornosti prema Bogu, treba da se pokoravaš Božjem uređenju i određenju i da veruješ da će Bog pripremiti nekoga ko je za tebe najprikladniji. Zar nije neophodno imati poslušan stav? (Jeste.) Drugo, moraš da otpustiš kriterijume za izbor partnera koje su ti usadili rđavi društveni trendovi, a zatim da uspostaviš ispravne kriterijume za izbor partnera, odnosno, da tvoj partner u najmanju ruku treba da bude neko ko veruje u Boga kao ti i neko ko ide istim putem kao ti – ovo je rečeno sa opšte tačke gledišta. Pored toga, tvoj partner mora da bude u stanju da ispuni odgovornosti muškarca ili žene u braku; mora da bude u stanju da ispuni partnerske odgovornosti. Kako se procenjuje taj aspekt? Moraš da osmotriš njegov karakter, da vidiš ima li osećaj odgovornosti i da li ima savest. A kako se procenjuje da li neko ima savest i ljudskost? Ako ne provodiš vreme s partnerom, onda ne možeš da znaš kakva mu je ljudskost, pa čak i ako provodite određeno vreme zajedno, ali ne dovoljno, možda i dalje nećeš moći da otkriješ kakav je. Dakle, kako procenjuješ da li neko ima ljudskosti? Posmatraš da li preuzima odgovornost za svoju dužnost, za Božji nalog i za delo Božje kuće i gledaš da li može da zaštiti interese Božje kuće i da li je odan svojoj dužnosti – to je najbolji način da se proceni nečiji karakter. Pretpostavimo da je ta osoba veoma poštenog karaktera i da je, prilikom obavljanja posla koji joj Božja kuća poveri, izuzetno posvećena, odgovorna, ozbiljna i marljiva, veoma pedantna, nimalo nepažljiva i nikada nemarna, stremi ka istini i pažljivo i savesno sluša sve što joj Bog kaže. Kada joj sve bude jasno i sve shvati, odmah to sprovodi u delo; iako takva osoba možda nije zavidnog kova, ona je u najmanju ruku neko ko se prema svojoj dužnosti i radu u crkvi ne odnosi površno i ko može zaozbiljno da preuzme odgovornost. Ako je savesna i odgovorna prema svojoj dužnosti, onda će sigurno svesrdno živeti svoj život s tobom i preuzeće odgovornost za tebe do samog kraja – karakter takve osobe može da izdrži probe. Čak i ako se razboliš, ostariš, poružniš ili stekneš mane i nedostatke, ta osoba će se prema tebi uvek ophoditi ispravno i trpeljivo, i uvek će dati sve od sebe da zaštiti tebe i tvoju porodicu i da ti pruži zaklon i stabilan život, tako da živiš spokojno. To je najveća sreća koja može da zadesi muškarca ili ženu u bračnom životu. Ona neće nužno moći da ti pruži bogat, luksuzan ili romantičan život, i neće nužno moći da ti ponudi bilo šta drugačije u smislu privrženosti ili bilo kojeg drugog aspekta, ali će u najmanju ruku učiniti da se osećaš opušteno i da će, uz nju, tvoj život biti sređen, i neće biti opasnosti ili osećaja nelagodnosti. Kada pogledaš tu osobu, moći ćeš da vidiš kakav će njen život biti za 20 ili 30 godina, pa čak i u starosti. Takva osoba treba da ti bude kriterijum za izbor partnera. Naravno, taj kriterijum za izbor partnera je pomalo previsok i nekog takvog nije lako naći u današnje vreme, zar ne? Da bi procenila kakav je nečiji karakter i da li će biti u stanju da ispuni svoje obaveze u braku, moraš da pogledaš njegov stav prema dužnosti koja mu je zadata – to je jedan aspekt. Drugi aspekt je da moraš da vidiš da li ima bogobojažljivo srce. Ako ima, onda u najmanju ruku neće učiniti ništa nehumano, nemoralno ili neetičko, što znači da će se sigurno dobro odnositi prema tebi. Ako nema bogobojažljivo srce, ako je drzak, svojeglav, ili je njegova ljudskost zlobna, lažljiva i nadmena; ako ne nosi Boga u srcu i smatra se superiornim u odnosu na druge; ako se prema poslu, dužnostima, pa čak i prema Božjem nalogu i bilo kojem većem pitanju Božje kuće odnosi nepromišljeno i samovoljno, ako postupa nemarno, nikada nije oprezan, ne traži načela, a posebno kada se bavi crkvenim prilozima koje bezobzirno uzima i neprimereno troši, ne bojeći se ničega, onda apsolutno ne smeš da tražiš nekoga takvog. Ako nema bogobojažljivo srce, spreman je na sve. Upravo ti se sada možda jedan takav čovek udvara i kune se na večnu ljubav, ali kada jednog dana bude bio nezadovoljan, kada ne budeš u stanju da zadovoljiš njegove potrebe i više ne budeš njegova ljubljena, onda će reći da te ne voli i da više ništa ne oseća prema tebi, i samo će ustati i ostaviti te kad god mu se bude htelo. Čak i da još niste razvedeni, on će opet tražiti nekog drugog – sve je to moguće. Može da te napusti bilo kada, bilo gde, i spreman je za sve. Takvi ljudi su veoma opasni i ne zavređuju da im posvetiš ceo svoj život. Ako nađeš takvog čoveka da ti bude ljubavnik, tvoj voljeni, tvoj izabranik, bićeš u nevolji. Čak i da je visok, bogat i zgodan, neverovatno talentovan i vrlo brižan i uviđavan prema tebi i, površno govoreći, ispunjava sve uslove da ti bude dečko ili muž, ali nema bogobojažljivo srce, onda ta osoba ne može da bude partner koga ćeš izabrati. Ako si opčinjena njime i ako počnete da se zabavljate, a zatim se i venčate, on će se pretvoriti u tvoju doživotnu noćnu moru i propast. Ti kažeš: „Nije me strah, ja stremim ka istini.” Pala si u ruke zlog đavola, a on mrzi Boga, prkosi Mu i koristi sve moguće načine da ometa tvoju veru u Boga – da li si u stanju da to prevaziđeš? To malo rasta i vere ne može da istrpi njegovo mučenje, i posle samo nekoliko dana bićeš toliko izmučena da ćeš preklinjati za milost i nećeš biti u stanju da nastaviš da veruješ u Boga. Gubiš veru i glava ti je puna tih neprestanih svađa. To je kao da si bačena u mašinu za mlevenje mesa i raskomadana, ostala si bez ljudskog obličja, potpuno zaglavljena u njoj, dok konačno ne budeš osuđena na istu sudbinu kao taj đavo za koga si se udala, i tada će tvoj život biti gotov.

Upravo smo u zajedništvu razgovarali o dva kriterijuma kako da procenimo da li je neko u stanju da ispuni svoje obaveze u braku. Možete li da se setite šta su? (Da.) Ta dva kriterijuma odnose se na karakter ljudi. Jedan kriterijum je da se sagleda da li savesno i odgovorno obavljaju svoju dužnost i da li mogu da zaštite rad crkve i interese Božje kuće. Možda nećeš moći jasno da sudiš o nekim ljudima samo tako što ćeš ih posmatrati; oni će možda moći da obavljaju svoju dužnost i zaštite rad crkve da bi jurili za statusom ili dok imaju status, ali kakvi će biti kada više ne budu imali status je nešto što još uvek nisi uspela jasno da vidiš. U ovom trenutku ne postoji način da ga tačno proceniš. Međutim, kada ga budeš videla da pravi scenu, da proklinje Boga i da huli na Njega kada izgubi status, govoreći da Bog nije pravedan, tada ćeš ga prozreti i pomislićeš: „Ovaj tip uopšte nema bogobojažljivo srce. Srećom, na vreme je pokazao svoje pravo lice. Da nije, izabrala bih ga za muža.” Vidiš, drugi kriterijum za izbor partnera – da li ima bogobojažljivo srce – takođe je od ključne važnosti. Ako prosuđuješ i procenjuješ ljude koristeći taj kriterijum, onda će te to spasiti od bračne noćne more. Da li su ta dva kriterijuma za izbor partnera važna? (Jesu.) Da li ih shvataš? (Da.) Vidiš, ima žena koje mnogo vole novac. Kada počnu da se zabavljaju sa muškarcem, one deluju veoma nežno i osećajno, tako da muškarac pomisli: „Ova žena je divna! Poput ptičice se privija i lepi uz mene po ceo dan. Ona je žena o kakvoj muškarac mašta i za kojom traga. Muškarcu je potrebna takva žena, žena čiji je glas nežan, koja zavisi od svog muškarca i pored koje se muškarac zaista oseća potrebnim. Uz ženu koja je tako vezana za mene, život će biti srećan.” Dakle, venčaju se, ali onda on shvata da se ona, iako veruje u Boga, ne trudi da stremi ka istini. Kad god joj kaže da obavi svoju dužnost, ona kaže da nema vremena, uvek nalazi izgovore, kaže da je umorna i da joj je to teško. Kod kuće niti kuva niti sprema, već samo zuri u televizor; kada vidi da je neko kupio firmiranu torbu, ili da nečija porodica živi u luksuznoj vili i da su kupili skup automobil, ona prokomentariše da je muškarac u toj porodici sigurno vrlo sposoban; ona obično nekontrolisano troši novac, a kad god ode u zlataru, draguljarnicu ili prodavnicu luksuzne robe, uvek želi da troši novac i da kupuje lepe stvari. Tebi ništa nije jasno i misliš: „Bila je tako divna. Kako je mogla da se pretvori u takvu ženu?” Vidiš? Promenila se, zar ne? Kada ste ranije izlazili, bila je u stanju da obavlja svoju dužnost i da malo pati, ali to je sve bilo površno. Sada kada ste u braku, više nije takva. Ona vidi da nisi u stanju da ispuniš njene materijalne zahteve i počinje da te krivi, govoreći: „Zašto ne ideš da zaradiš još para? Koja je vajda od verovanja u Boga i obavljanja te tvoje dužnosti? Može li verovanje u Boga da nas prehrani? Može li vera u Boga da te obogati?” Ona čak izgovara stvari koje bi neki nevernik rekao – da li ta žena zaista veruje u Boga? (Ne.) Ona nikada ne želi da obavlja svoju dužnost, ne ceni ni veru u Boga ni stremljenje ka istini, ne nastoji da postigne spasenje, a naposletku čak izgovara i krajnje buntovne stvari i nema nimalo bogobojažljivo srce. Dakle, o čemu ta žena sve vreme razmišlja? (O hrani, garderobi i provodu.) Samo misli na novac i fizička zadovoljstva, to je sve. Ona je čistokrvna ljubiteljka novca. Ako je oženiš i ona ometa tvoju veru u Boga i podstiče te da odustaneš od svoje dužnosti i težiš ovozemaljskim stvarima, šta ćeš učiniti? Još uvek želiš da stremiš ka istini i postigneš spasenje, ali ako je poslušaš nećeš moći da ga postigneš. Ako je ne poslušaš, posvađaće se s tobom i razvesti se. A posle razvoda ćeš ostati sam – da li ćeš moći to da podneseš? Da nikada nisi imao partnera, onda bi to bilo u redu, ali proveo si sa njom dugi niz godina i navikao se na život udvoje. Iznenada se nađeš razveden, bez partnera – da li možeš to da prevaziđeš? Nije lako, zar ne? Bilo da se radi o tvojim životnim ili emotivnim potrebama, ili o tvom unutrašnjem duhovnom svetu, ti to ne možeš da prevaziđeš. Način na koji živiš sada promenio se u odnosu na način na koji si živeo pre, a obrazac, ritam i način života koje si ranije imao razbijeni su u paramparčad. Kakav si brak imao? Šta ti je taj brak doneo? Sreću ili propast? (Propast.) Doneo je propast. Stoga, ako ne znaš kako da proceniš ljude i ne odmeravaš ih na osnovu ispravnih načela i Božjih reči, onda moraš da daš sve od sebe da ne zakazuješ ljubavne sastanke ni sa kim, niti da se uopšte zanosiš bilo kakvim idejama ili da imaš bilo kakve planove da se s nekim zabavljaš, ženiš ili osnuješ brak. To je zato što je u današnje vreme izazov svetovnih rđavih trendova prevelik za ljude, i svaki pojedinac se suočava sa mnogim i svakojakim iskušenjima u životu; niko nije u stanju da ih prevaziđe, pa čak i da stremiš ka istini, i dalje ćeš ih teško prevazilaziti. Ako stremiš ka istini, ako uspeš da je shvatiš i zadobiješ, onda ćeš moći da ih prevaziđeš. Međutim, sve dok ne shvatiš i ne zadobiješ istinu, iskušenje će uvek biti izazov i uvek će predstavljati opasnost za tebe. Štaviše, vi imate jedan ozbiljan problem, a to je da ne znate kako da procenite ljude i ne umete jasno da vidite suštinu ljudi – to je najozbiljniji problem. Šta je jedino što umeš da proceniš? Muškarci umeju samo da procene da li je žena lepa, da li je završila fakultet, da li je iz bogate porodice, da li se lepo oblači, da li ume da bude romantična i da li ume da bude nežna. Tačnije rečeno, muškarci umeju da vide da li će žena biti dobra supruga i majka, da li će moći dobro da vaspitava decu i da li ume da vodi domaćinstvo. To su stvari koje muškarci najbolje umeju da procene. A šta žene umeju da procene o muškarcima? Umeju da procene da li muškarac zna da bude romantičan, da li je sposoban, da li puni porodičnu kasu, da li mu je suđeno da bude bogat ili siromašan i da li poseduje veštine za snalaženje u svetu. Na višem nivou, žene umeju da procene da li je muškarac u stanju da pati, da li može uspešno da vodi porodicu, da li će ona moći dobro da jede i da se oblači ako bude sa njim, kakvog je on porekla, da li je njegova porodica dobrostojeća, da li imaju kuću, automobil i firmu, da li su poslovni ljudi ili su poljoprivrednici ili radnici, kakva je trenutna finansijska situacija njegove porodice i da li su roditelji odvojili novac za njegovu svadbu. To su stvari koje žene najviše zanimaju. Što se tiče kvaliteta ljudskost-suštine potencijalnog prosca, ili šta će odlučiti u vezi s putem verovanja u Boga, jeste li u stanju da to jasno sagledate? (Ne.) Tačnije rečeno, da li je taj čovek u stanju da sledi put antihrista? Da li je zao? Sudeći na osnovu sažetka njegovih otkrovenja i izraza njegovog karaktera, da li je on neko ko stremi ka istini ili je neko kome se istina smučila? Da li je u stanju da sledi put u stremljenju ka istini? Da li je u stanju da postigne spasenje? A ako se udaš za njega, da li ćete oboje moći da uđete u carstvo kao muž i žena? Te stvari ne možeš jasno da vidiš, zar ne? Ima onih koji kažu: „Zašto moramo jasno da vidimo te stvari? Na svetu ima toliko ljudi koji su u braku. Ni oni ne mogu jasno da vide te stvari, pa eno ih, živi su i zdravi, zar ne?” Mnogi ne vide brak jasno. Ako naiđete na dobru osobu koja živi pristojno i sa kojom možete da provedete život bez mnogo uznemiravanja ili uspona i padova, i pored koje se nećete mnogo patiti, onda se to može smatrati dobrim životom i dobrim brakom. Međutim, ima ljudi koji ne uspevaju jasno da vide druge i usredsređuju se samo na to kako druga osoba izgleda i kakav joj je status. Padnu na priču i tek posle venčanja otkrivaju da je njihov partner zla osoba, đavo, i da je svaki dan proveden s takvom osobom dug kao gladna godina. Žene često liju suze, dok su i muškarci neretko prevareni i bivaju žrtve, što posle nekoliko godina dovodi do razvoda. Neki bračni parovi se razvode kada im deca imaju tri ili četiri godine ili kada su u pubertetu, a neki čak imaju unuke kada otkriju da više ne mogu da podnesu da žive zajedno, pa se razvode. Šta ti ljudi kažu na kraju? „Brak je grobnica” i „brak je krematorijum”. Dakle, da li je greška žena ili muškaraca dovela do takvog ishoda? I jedno i drugo su grešili i ni jedno ni drugo nisu bili dobri. Ne znaju kakva je priroda braka ili bračnog života. Priroda braka je da budu odgovorni jedno za drugo, da uđu u stvarni život i podrže jedno drugo. To zavisi od normalne[a] ljudskosti oba partnera, da bi mogli srećno i stabilno da dočekaju starost i ostanu zajedno do kraja. A kakva je priroda bračnog života? Takođe zavisi od normalne[b] ljudskosti oba partnera, i samo na taj način mogu da žive mirno, smireno i srećno. Oba partnera moraju da preuzmu odgovornost jedno za drugo, i tek tada mogu konačno zajedno u slozi da prebrode starost i stignu do kraja. Međutim, to nije ulazak u carstvo; bračnom paru nije lako da zajedno uđu u carstvo. Čak i ako ne mogu da uđu u carstvo, da bi bračni par konačno živeo u slozi do starosti, to od njih u najmanju ruku zahteva da imaju savest i razum, i da njihova ljudskost zadovoljava merila. Zar nije tako? (Jeste.) Da li vas ovakav razgovor u zajedništvu dovodi do toga da imate više ili manje vere u brak, ili da imate ispravan stav i gledište? (Navodi nas da imamo ispravan stav i gledište.) Ovakav razgovor nema nikakve veze sa tim koliko ko ima vere, zar ne? Govorim o otpuštanju brojnih fantazija o braku, ne da bih te naterao da odustaneš od braka, niti da ga odbiješ, već da bi zauzeo ispravan i racionalan pristup tom pitanju. Tačnije rečeno, to je zato da bi to pitanje mogao da razmotriš, da mu pristupiš i rešiš ga u skladu sa Božjim rečima. Ne radi se o tome da potpuno prestaneš da razmišljaš o braku – ne razmišljati nije isto što i otpustiti. Istinsko otpuštanje znači imati ispravne i tačne misli i poglede. Sada, kada smo to ovako razmenili, zar niste već otpustili neke od svojih fantazija o braku? (Jesmo.) Da li se sada više plašiš braka ili više žudiš za njim? Zapravo, ni jedno ni drugo. Nema potrebe ni da ga se mnogo plašiš, niti da mnogo žudiš za njim. Ako si sada sam i kažeš: „Želim da stremim ka istini i da se dajem za Boga. Trenutno ne razmišljam o braku i ne planiram da se ženim, pa ću dozvoliti da brak bude otvoreno mesto u mom srcu, pustiću da bude neispisana stranica”, da li je takav pogled ispravan? (Ne, Bog deli sa nama tu istinu jer moramo da se opremimo njome, da je razumemo i sprovedemo u delo. Takođe treba da postupamo u skladu sa onim što Bog kaže, da posmatramo ljude i stvari, da se vladamo i delujemo isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum. Bez obzira da li trenutno razmišljamo o braku ili ne, mi ipak moramo da shvatimo tu istinu, i tek tada ćemo uspeti da izbegnemo greške.) Da li je takvo shvatanje ispravno? (Jeste.)

Da li će neko sada da kaže: „Mi smo samci, a u svetu nevernika važi da je plemenito biti samac. Zar ne možemo onda da kažemo da su u Božjoj kući samci sveti, a venčani nečisti?” Ima li nekoga ko bi rekao tako nešto? Ima venčanih ljudi koji su uvek u zabludi po pitanju braka. Veruju da njihove misli posle venčanja nisu tako čedne ili jednostavne ili čiste kao što su bile ranije, da se njihove misli u braku usložnjavaju, a posebno da ljudi koji su u braku imaju odnose sa suprotnim polom i da više nisu sveti. I tako, nakon što prihvate Božje delo, oni odlučno kažu svom partneru: „Prihvatio sam Božje delo i od danas moram da težim ka svetosti. Ne mogu više da spavam s tobom. Moraš da spavaš sama, a ja moram da spavam u drugoj sobi.” Onda počinju da spavaju odvojeno i partner spava sam, ali i dalje žive zajedno. Čemu takvi ljudi teže? Teže za nekom vrstom svetosti tela. Zar to nije pogrešno shvatanje braka? (Jeste.) Da li je lako rešiti tu zabludu? Ima venčanih ljudi koji veruju da više nisu sveti nakon što su imali odnose sa suprotnim polom. Oni time implicitno žele da kažu da će, ako nemaju odnose sa suprotnim polom, ako napuste brak i razvedu se, postati sveti. Ako se tako postaje svet, zar to ne znači da su nevenčani ljudi onda još više sveti? Sa takvim iskrivljenim shvatanjem, odluke ili postupci ljudi dovode do toga da se njihovi partneri osećaju zbunjeno i ljuto. Neki neverujući muževi ili žene to pogrešno shvataju i stiču odbojnost prema veri, a ima i onih koji se bogohulno odnose prema Bogu. Recite mi, da li je ispravno to što ovi ljudi čine u težnji ka „svetosti”? (Ne, nije.) Zašto nije? Pre svega, postoji problem u njihovom razmišljanju. Koji problem? (Pogrešno shvataju Božje reči.) Prvo, njihovi pogledi na brak su iskrivljeni; drugo, njihove definicije i shvatanja svetosti i nečistoće su iskrivljeni. Oni veruju da odricanje od odnosa sa suprotnim polom čini čoveka svetim, pa šta je onda nečistoća? Šta je svetost? Da li svetost znači nemati iskvarenu narav? Kada neko zadobije istinu i njegova narav se promeni, onda više nema iskvarenu narav. Da li neko ko nije imao odnose sa suprotnim polom ima neiskvarenu narav? Da li iskvarena narav nastaje samo kada imaju odnose sa suprotnim polom? (Ne.) Očigledno, to shvatanje je pogrešno. Kada si u braku i imaš odnose sa suprotnim polom, tvoja iskvarena narav se ne pogoršava, već ostaje ista kao što je bila. Ako nisi u braku i nisi imao odnose sa suprotnim polom, da li ti je narav imalo iskvarena? Jeste, i to mnogo. Dakle, ne meri se da li muškarac ili žena ima iskvarenu narav na osnovu njihovog bračnog statusa, jesu li u braku ili su imali odnose sa suprotnim polom. Zašto su ljudi koji tako razmišljaju i postupaju u takvoj zabludi u vezi braka? Zašto se tako ponašaju? Zar to nije problem koji treba rešiti? (Jeste.) Možete li da ga rešite? Neko samo treba da dođe u kontakt sa suprotnim polom i da ima odnose sa njim i tako postaje nečist i potpuno iskvaren – da li je tako? (Nije.) Da je tako, onda bi Božje određenje zajednice muškarca i žene bilo greška. Dakle, kako možemo da rešimo taj problem? Odakle on potiče? Taj problem se može rešiti raščlanjivanjem i razumevanjem njegovog porekla. Zar i vi nemate takav stav? Zar svi, bilo da su oženjeni ili neoženjeni, nemaju takav stav o braku? (Imaju.) Znam da ne možete da pobegnete od tog problema. Dakle, šta je uzrok tog gledišta? (Ljudima nije jasno šta je svetost, a šta nečistoća.) A šta je uzrok tome da ljudi ne znaju šta je svetost, a šta nečistoća? (Ljudi nisu u stanju da u potpunosti shvate Božje reči ili da shvate istinu.) Koji aspekt Božjih reči oni ne mogu jasno da shvate? (Brak je iskustvo koje bi ljudi trebalo da imaju u životu. Bog ga je odredio, ali ljudi stupanje u brak i odnose sa suprotnim polom dovode u vezu s tim da li su sveti ili ne, dok u stvarnosti biti svet znači nemati iskvarenu narav, i to nema nikakve veze sa činjenicom da li je neko u braku ili nije. Uzmimo za primer katoličke časne sestre. Ako ne prihvataju Božje delo poslednjih dana i ne shvataju istinu, onda se, iako ceo život provode neudate, za njih još uvek ne može reći da su svete, jer njihova iskvarena narav nije razrešena.) Da li to jasno objašnjava stvar? Da li razlika između svetosti i nečistoće leži u činjenici da li je neko u braku ili nije? (Ne.) Ne leži, a postoje i značajni dokazi za to. Na primer, ljudi sa mentalnim oštećenjima, sa kretenizmom, mentalno bolesni, katoličke časne sestre, budističke monahinje i monasi, svi su oni nevenčani, ali da li su sveti? (Nisu.) Ljudi koji imaju mentalna oštećenja, idiotizam i mentalne bolesti nemaju normalan razum; ne mogu da se venčaju, nijedan muškarac među njima ne može da nađe ženu i nijedna žena među njima ne može da nađe muža, pa ipak nisu sveti. Katoličke časne sestre, budističke monahinje i monasi, kao i neke druge posebne grupe se ne venčavaju, a ni oni nisu sveti. Šta znači to da „nisu sveti”? Znači da su nečisti. Šta znači „nečisti”? (Imaju iskvarenu narav.) Tačno, to znači da imaju iskvarenu narav. Svi ti nevenčani ljudi imaju iskvarenu narav i niko od njih nije svet. Dakle, šta je sa venčanim ljudima? Ima li suštinske razlike između onih koji su u braku i onih koji nisu? (Nema.) Suštinski, nema razlike među njima. Šta mislim kada kažem da nema razlike među njima? (Sotona ih je sve iskvario i svi imaju iskvarenu narav.) Tako je, Sotona ih je sve iskvario i svi imaju iskvarenu narav. Oni nisu u stanju da se potčine ni Bogu ni istini, i ne mogu da slede put bogobojažljivosti i izbegavanja zla. Bog ih nije pohvalio, nisu spaseni, i svi su nečisti. Dakle, da li je neko svet ili nečist ne može se meriti po tome da li jeste ili nije u braku. Zašto su onda ljudi u takvoj zabludi u vezi braka, verujući da oni koji se venčavaju nisu sveti i da su nečisti? Šta je suština te zablude? (Njihovi pogledi na brak su iskrivljeni.) Da li su njihovi pogledi na brak i bračni život iskrivljeni, ili su njihovi pogledi na nešto drugo iskrivljeni? Može li neko to da objasni? Kao što smo već rekli, svaki brak će se na koncu vratiti u stvarni život. Dakle, da li je bračni život uzrok onoga što ljudi veruju da je nečisto? (Nije.) On nije uzrok onoga što ljudi smatraju nečistim. Uzrok mišljenja o nečistom zapravo im je znan u umu i duboko u srcu: uzrok je njihova požuda, i u njoj leži pogrešno poimanje. Definicija i raspoznavanje osobe kao svete ili nečiste na osnovu toga da li je venčana ili nije, pogrešno je poimanje i zabluda, a uzrok tome je lažno i netačno shvatanje koje ljudi imaju o svojoj telesnoj požudi. Zašto kažem da je to shvatanje lažno? Ljudi veruju da jednom kada osete požudu i venčaju se, onda stupaju u odnose sa suprotnim polom i da, kada imaju odnose sa suprotnim polom počinju da žive takozvani život telesne požude, i postaju nečisti. Zar to nije opšte uverenje? (Jeste.)

Dakle, hajde da razgovaramo o tome šta je tačno požuda. Dokle god je ispravno shvataš i imaš tačno, ispravno i objektivno poimanje i shvatanje, moći ćeš da razmrsiš taj problem i to pogrešno shvatanje o nečistoti i svetosti. Zar nije tako? Kada ljudi stupe u brak, oni zadovoljavaju svoju požudu i puštaju na volju svojim seksualnim i fizičkim željama, pa misle: „Mi venčani ljudi nismo sveti, nečisti smo. Mladi ljudi koji nisu u braku su sveti.” To je očigledno iskrivljeno razumevanje koje proizilazi iz toga što ne znamo tačno šta je požuda. Pogledajmo sada prvo ljudsko biće: Da li je Adam osećao požudu? Čovečanstvo koje je Bog stvorio poseduje misao, jezik, čulnu percepciju, kao i slobodnu volju i emocionalne potrebe. Šta znači „emocionalne potrebe”? Znači da je ljudima potrebno da imaju partnera da im pravi društvo i da ih podržava, da imaju sagovornika, nekoga o kome će se brinuti, na koga će paziti i koga će negovati – to su emocionalne potrebe. Drugi aspekt je da ljudi takođe osećaju požudu. Na osnovu čega se to tvrdi? Na osnovu toga što je Bog, kada je stvorio Adama, rekao da mu je potreban partner, partner samo za njegove životne i emocionalne potrebe. Ali postojala je još jedna potreba o kojoj je Bog govorio. Šta je Bog rekao? Prva Mojsijeva, 2. poglavlje, 24. stih: „Stoga će čovek ostaviti svoga oca i svoju majku, te se priljubiti uz svoju ženu, pa će biti jedno telo.” Značenje tih reči je veoma jasno; ne moramo da budemo mnogo bukvalni oko toga. Te reči su ti jasne, zar ne? Očigledno, kada je Bog stvorio Adama, pretka čovečanstva, Adam je imao tu potrebu. Naravno, to je objektivno tumačenje. Što je još važnije, kada ga je Bog stvorio, on je imao taj čulni organ i imao je to fiziološko stanje i osobine – to je bilo stvarno Adamovo stanje, stanje prvog pretka čovečanstva koga je Bog stvorio, koji je bio prvo ljudsko biće u telu. Imao je jezik, mogao je da čuje, da vidi, da okusi, i imao je čulne organe, emocionalne potrebe, seksualnu želju, fiziološke potrebe i, naravno, imao je slobodnu volju, kao što smo malopre rekli. Te stvari zajedno čine ljudsko biće koje je Bog stvorio. Zar to nije stvarno stanje? (Jeste.) To je fiziološka struktura muškaraca. A šta je sa ženama? Bog je žensku fiziološku strukturu stvorio različitu od muške i, naravno, stvorio je istu požudu kao i kod muškaraca. Koji je osnov da se to kaže? U Prvoj Mojsijevoj, 3. poglavlje, 16. stih, Bog je rekao: „Umnožiću tvoje trudničke muke, te ćeš s mukom decu rađati.” Odakle dolaze deca pomenuta u „decu ćeš rađati”? Recimo da postoji žena koja ne poseduje tu vrstu fiziološke potrebe, ili tačnije, ne poseduje žensku požudu – da li bi mogla da zatrudni? Ne, i to je vrlo jasno. Dakle, sada, gledajući te dve rečenice koje je izgovorio Bog, muškarci i žene koje je On stvorio imaju različite fiziološke strukture, ali i jedni i drugi dele zajedničku fiziološku osobinu požude. To potvrđuju navedeni Božji postupci i poruka između redova u uputstvima datim ljudskim bićima. Ljudska bića koja je Bog stvorio poseduju fiziološku strukturu i takođe poseduju potrebe svoje fiziološke strukture. Dakle, kako sada treba da gledamo na to pitanje? To što se zove požuda jeste deo tela, kao ljudski organ. Na primer, doručkujete u šest ujutru, a do podne se sva ta hrana manje-više svari i želudac vam je prazan. Želudac prenosi te informacije mozgu i mozak vam kaže: „Želudac ti je prazan; vreme je da jedeš”. Kakav je to osećaj u stomaku? Osećaj je pomalo prazan i nelagodan, a ti bi rado nešto pojeo. Kako nastaje taj osećaj želje da se nešto pojede? To je rezultat rada i metabolizma čitavog tvog nervnog sistema i tvojih organa – vrlo jednostavno. Požuda ima istu prirodu kao i bilo koji drugi telesni organ; nervni sistem je povezan sa svim tvojim organima i šalje im komande. Na primer, tvoj nos oseća neprijatne mirise, a kada oseti neprijatan miris, taj miris ulazi u tvoj nervni sistem, koji govori mozgu: „Taj miris je loš, nije prijatan”. Prenosi ti te informacije i ti odmah pokrivaš nos ili mašeš rukom pred nosom – čitav niz pokreta. Vidiš, tim nizom pokreta i radnji, i tom vrstom osećanja i svesnosti upravljaju određeni organi i nervni sistem u tvom telu. Na primer, začuješ neverovatno glasan zvuk koji probija uši, a kada te informacije stignu do tvojih ušiju, osećaš se uznemireno ili užasnuto i pokrivaš uši. Zapravo, sve što su tvoje uši primile jeste zvuk, deo informacije, ali mozak razlikuje da li je taj zvuk koristan za tebe ili ne. Ako nema većeg uticaja na tebe, samo ćeš ga čuti i prepoznati i više nećeš obraćati posebnu pažnju na njega; ako ima negativan uticaj na tvoje srce ili telo, mozak će to razlikovati i onda će ti narediti da pokriješ uši ili da široko otvoriš usta – doći će do niza sličnih postupaka i misli. Ljudska požuda funkcioniše na isti način, sa odgovarajućim organima koji imaju različite procene i tumačenja pod kontrolom odgovarajućih nerava. Ljudska požuda je baš tako jednostavna. Na istom je nivou i jednaka je bilo kojem drugom organu u ljudskom telu, ali ima svoju posebnost i zato će ljudi uvek imati različite ideje, poglede ili misli o njoj. Dakle, posle ovakvog zajedništva, zar ne bi trebalo sada da imate ispravno razumevanje? (Da.) Ljudska požuda nije ništa tajanstveno; nju je stvorio Bog i postoji od kad je ljudi. Zato što ju je Bog odredio i stvorio, ona ne može da postane negativna ili nečista stvar samo zato što ljudi imaju svakakve zablude i predstave o njoj. Ista je kao i bilo koji drugi ljudski čulni organ; postoji u ljudskom telu i, ako se odvija u okviru ispravnog braka koji je Bog uredio i odredio, onda je to razumna stvar. Međutim, ukoliko joj se ljudi odaju ili je zloupotrebljavaju, onda ona postaje negativna. Naravno, sama požuda nije negativna, ali ljudi koji je koriste ili takva razmišljanja o njoj jesu. Na primer, ljubavni trouglovi, promiskuitet, incest, kao i silovanje i seksualno zlostavljanje i tako dalje – te stvari koje su povezane sa požudom negativne su i nemaju nikakve veze sa prvobitnom požudom ljudskog tela. Telesna požuda je isto što i fizički organ: Bog ju je stvorio. Međutim, zbog pokvarenosti i iskvarenosti čovečanstva, dolazi do svakakvih rđavih pojava vezanih za požudu, a onda to nema nikakve veze sa pravilnom i normalnom požudom – to su stvari različite prirode. Zar nije tako? (Jeste.) Ljubavni trouglovi, vanbračne afere, kao i incest i seksualno zlostavljanje – sve su to rđave stvari vezane za požudu koje se dešavaju među iskvarenim čovečanstvom. Te stvari nemaju nikakve veze sa prikladnom požudom i brakom; one su nečiste, neprikladne i nisu pozitivne. Da li vam je to jasno? (Jeste.)

Da li kroz ovakvo zajedništvo možete sada jasno da pojmite ta iskrivljena shvatanja i postupke venčanih ljudi i da odredite šta oni čine ispravno, a šta pogrešno? (Da.) Kada sretnete novog vernika koji kaže: „Prihvatili smo Božje delo, da li mi kao bračni par moramo da živimo odvojeno?” šta ćeš reći? (Reći ćemo ne.) Možeš da ih pitaš: „Zašto biste živeli odvojeno? Jeste li se posvađali? Da li jedno od vas toliko glasno hrče da drugo ne može da spava? Ako je tako, onda je to vaš problem i možete da živite odvojeno. Ako je iz nekog drugog razloga, onda ne, nema potrebe.” Neko drugi kaže: „Skoro četrdeset godina smo u braku. Ostarili smo, deca su nam odrasla, da li treba da spavamo u odvojenim krevetima? Ne treba više da spavamo zajedno, deca će nam se smejati. Trebalo bi da sačuvamo svoj integritet u starosti.” Da li je suvislo reći tako nešto? (Nije.) Ne, nije. Oni žele da zadrže svoj integritet u starosti; šta beše taj integritet? Šta su radili kada su bili mladi? Da nije da se samo pretvaraju? Zar takvi ljudi nisu odvratni? (Jesu.) Kada sretnete takve ljude, recite im: „Mi u našoj veri to ne govorimo, niti Božja kuća ima takve zahteve ili pravila. S vremenom ćeš to naučiti. Možeš da živiš kako god želiš; to je tvoja stvar, i to nema nikakve veze s verom u Boga ili sa stremljenjem ka istini, niti ima ikakve veze s postizanjem spasenja. Za takve stvari ne treba da pitaš, niti treba išta da žrtvuješ za njih.” Zar stvar tada nije rešena? (Jeste.) Tada se rešava pitanje ljudske požude u braku – prevazilazi se najveća poteškoća. Da li vam je ovo naše zajedništvo to razjasnilo? Da li i dalje mislite da je požuda tajanstvena? (Ne.) Da li i dalje mislite da je požuda nečista ili prljava? (Ne.) Što se tiče požude, ona nije nečista i nije prljava; ona je ispravna. Međutim, ako se ljudi poigravaju s njom, onda to više nije prikladno i postaje potpuno druga stvar. U svakom slučaju, zar se nakon ovakvog zajedništva ne rešavaju realne i nerealne fantazije koje ljudi imaju o braku? (Da.) Posle zajedništva o definicijama i konceptima braka, vaše iskrivljene i izvitoperene težnje, aspiracije i želje u vezi sa brakom u osnovi su u određenoj meri otpuštene u vašim glavama. One koje su preostale zahtevaće od vas da ih postepeno identifikujete u sebi i nastavite da ih postepeno doživljavate u stvarnom životu. Naravno, najvažnije je da ljudi imaju pravilno shvatanje i perspektivu samog braka – to je veoma važno. Bez obzira na to da li planiraš da se venčaš u budućnosti ili ne, tvoj stav prema braku i način na koji ga vidiš uticaće na tvoje stremljenje ka istini, i zato moraš pažljivo da čitaš Božje reči na tu temu, i da konačno stekneš ispravnu perspektivu i shvatanje braka, koji bi u najmanju ruku trebalo da budu u skladu sa istinom. Kada završimo zajedništvo po ovom pitanju, zar neće tvoje znanje biti prošireno? (Hoće.) Više nećeš biti tako detinjast i uskogrud, zar ne? Kada budeš razgovarao o tome sa ljudima u budućnosti, videće da si mlad, a ipak to razumeš, i pitaće te: „Koliko dugo si u braku?” Odgovorićeš: „Još se nisam oženio”. Reći će: „Kako onda imaš tako zrelo razumevanje braka, kao da je tvoje razumevanje zrelije čak i od razumevanja odraslih?” Odgovorićeš: „Razumem istinu i postoji osnova za te istine koje razumem. Ako mi ne veruješ, pokazaću ti mesto u Bibliji kada je Bog stvorio Adama, a ti ćeš videti da li je ono što kažem tačno ili ne.” Na kraju, tvoje reči ih potpuno ubeđuju, a to je zato što sve što kažeš proizilazi iz tvog čistog razumevanja i poimanja, bez ikakvog izobličavanja ljudskom uobraziljom ili predstavama i bez bilo kakvih iskrivljenih ljudskih pogleda – sve što govoriš u skladu je sa istinom i sa Božjim rečima.

2. Težnja ka bračnoj sreći nije čovekova misija

Sada kada smo završili naš razgovor o problemu iskrivljenih shvatanja i postupaka ljudi koji su u braku, hajde da u zajedništvu razgovaramo na temu: „težnja ka bračnoj sreći nije tvoja misija”. To što ljudi otpuštaju fantazije o braku samo znači da dolaze do nekih ispravnih shvatanja i ideja koje su relativno u skladu sa istinom u smislu koncepta i definicije braka; to, međutim, ne znači da mogu potpuno da otpuste svoje težnje, aspiracije i želje u vezi sa brakom. Hajde da vidimo kako oni oni koji su u braku održavaju svoju bračnu sreću. Može se reći da mnogi ne umeju pravilno da pristupe bračnoj sreći, niti umeju pravilno da pristupe odnosu između bračne sreće i čovekove misije. Zar i to nije problem? (Da, jeste.) Venčani ljudi uvek smatraju brak velikim životnim događajem i pridaju mu veliku važnost. Stoga svu svoju životnu sreću poveravaju bračnom životu i svojim partnerima, verujući da je težnja ka bračnoj sreći jedini cilj kojem treba težiti u ovom životu. Zato mnogi ulažu veliki trud, plaćaju veliki ceh i podnose velike žrtve zarad bračne sreće. Na primer, neko se venča i, da bi privukao svog partnera i održao svoj brak i svoju ljubav „svežim”, spreman je na mnogo toga. Neka žena kaže: „Put do muškog srca vodi preko stomaka” i zato uči od majke ili starijih kako da kuva, kako da spravlja fina jela i peciva, da priprema razne stvari koje njen muž voli da jede i trudi se da mu priredi ukusnu i prijatnu hranu. Kad njen muž ogladni, odmah se seti njenih specijaliteta, pa se seti kuće, pa nje, i onda žuri kući. Zahvaljujući tome, ona nije često sama kod kuće, već uglavnom ima muža pored sebe, tako da oseća da je veoma važno da nauči da spravlja ukusna jela kako bi preko stomaka došla do svog muškarca. Pošto je to jedan od načina da se održi bračna sreća i zato što je to cena koju žena treba da plati i odgovornost koju treba da ispuni zarad svoje bračne sreće, ona vredno radi da održi svoj brak na taj način. Ima i žena koje se osećaju nesigurno u vezi sa svojim brakom i često koriste različite načine da privuku i podstaknu, kao i da udovolje svojim muževima. Na primer, takva žena će svako malo pitati muža da li se seća kada je bio njihov prvi sastanak, kada su se upoznali, kada im je godišnjica braka, kao i za druge datume. Ako muž pamti sve te datume, ona oseća da je on voli, da je ima u srcu. Ako ih se ne seća, onda se ona uznemiri i požali: „Ne možeš da se setiš ni tako važnog datuma. Zar me više ne voliš?” Vidite, pošto stalno pokušavaju da privuku svog partnera, da privuku njegovu pažnju i održe svoju bračnu sreću, i muškarci i žene koriste svetovne načine da podstaknu svog partnera, i svi rade besmislene i detinjaste stvari. Ima žena koje su spremne da plate bilo koju cenu za stvari koje su štetne po njihovo zdravlje. Na primer, neke žene kada pređu tridesetu i vide da njihova koža više nije tako nežna i svetla, niti da je njihovo lice više tako zategnuto i lepo, odlučuju se za lifting lica ili injekciju hijaluronske kiseline. Ima žena koje, da bi lepše izgledale, operišu očne kapke i tetoviraju obrve, često se lepo oblače i ističu svoje obline kako bi privukle svoje muževe, pa čak i nauče da rade neke romantične stvari koje drugi rade zarad svoje bračne sreće. Na primer, kada je neki poseban datum, takva žena može da priredi raskošnu večeru uz sveće i vino. Zatim gasi svetla i, kada se njen muž vrati kući, tera ga da zažmuri i pita: „Koji je danas dan?” Muž duže vremena pokušava da se seti koji je dan, ali mu ne polazi za rukom. Ona pali sveće i kada njen muž otvori oči i pogleda, ispostavi se da mu je rođendan i on kaže: „Ovo je predivno! Obožavam te! Zaboravio sam na sopstveni rođendan. Ali ga zato ti nisi zaboravila, divna si!” Žena je tada srećna i zadovoljna. Samo zahvaljujući toj nekolicini muževih reči, oseća se zadovoljno i opušteno. I muškarci i žene razmišljaju o načinima da održe bračnu sreću. Žena prolazi kroz velike promene, žrtvuje se, ulaže mnogo vremena i truda, a muž isto tako vredno radi i zarađuje novac, puni porodičnu kasu, donosi sve više novca kući, svojoj ženi obezbeđuje sve bolji život u kojem može da uživa. Da bi održao bračnu sreću, on takođe mora da oponaša druge, pa kupuje cveće, poklone za rođendan i za Božić, čokoladu za Dan zaljubljenih i tako dalje, razbijajući glavu kako da usreći svoju ženu, trudeći se iz petnih žila da radi sve te besmislene stvari. A onda jednog dana ostane bez posla i ne usuđuje se da to prizna ženi, plašeći se da će ona da traži razvod ili da njihov brak neće biti srećan kao ranije. Zato se on svakog dana pravi da ide na posao i vraća se s njega u isto vreme, dok istovremeno svuda traži posao. A šta radi kada treba da donese kući platu, a ne dobije nikakav novac? Pozajmljuje od svih redom da bi usrećio ženu i kaže: „Vidi, dobio sam bonus od 2000 juana ovog meseca. Idi kupi sebi nešto lepo.” Njegova žena nema predstavu šta se zaista dešava i stvarno odlazi da kupi nešto skupo. Glava mu puca od brige, oseća da nema kud i postaje sve anksiozniji. Bilo da je reč o muškarcu ili ženi, svi oni čine svašta i troše mnogo vremena i truda da održe svoju bračnu sreću, pa čak idu toliko daleko da čine stvari koje su u suprotnosti s njihovim namerama. Uprkos svom tom utrošenom vremenu i trudu, ljudi koji su se u to upustili još uvek nemaju predstavu kako da se pravilno suoče ili nose s tim stvarima, čak se trude da uče od drugih, da ih proučavaju i s njima se savetuju kako bi održali svoju bračnu sreću. Postoje čak i neki ljudi koji, nakon što počnu da veruju u Boga, prihvataju svoju dužnost i nalog koji im je dala Božja kuća, ali da bi održali bračnu sreću i idilu, oni ozbiljno ugrožavaju obavljanje svoje dužnosti. Prvobitno je trebalo da odu u neko udaljeno mesto da propovedaju jevanđelje, da se vraćaju kući jednom nedeljno ili čak i ređe, ili su mogli da odu od kuće i da obavljaju svoju dužnost u punom radnom vremenu u skladu sa svojim kovom i okolnostima u raznim aspektima. Međutim, oni se plaše da će njihov partner biti nezadovoljan njima, da njihov brak neće biti srećan, ili da će im brak u potpunosti propasti, te zarad održavanja bračne sreće oni žrtvuju mnogo vremena koje bi trebalo da provedu izvršavajući svoju dužnost. Naročito kada čuju da se njihov partner žali, da je nezadovoljan ili da gunđa, postaju još brižniji u održavanju braka. Čine sve što mogu da udovolje svom partneru i vredno rade na tome da njihov brak bude srećan kako se ne bi raspao. Naravno, još ozbiljnije od ovoga je to što neki ljudi odbijaju poziv Božje kuće i odbijaju da izvršavaju svoju dužnost kako bi održali svoju bračnu sreću. Kada treba da odu od kuće da bi izvršavali svoju dužnost, zbog toga što ne mogu da podnesu da se rastanu sa svojim supružnikom ili zato što se roditelji njihovog supružnika protive njihovom verovanju u Boga i protive se napuštanju posla i kuće zbog obavljanja dužnosti, takvi ljudi prave kompromise i odustaju od svoje dužnosti, odlučujući umesto toga da održe svoju bračnu sreću i stabilnost braka. Da bi održali bračnu sreću i stabilnost braka i da bi sprečili raspad i kraj svog braka, oni odlučuju da jedino ispunjavaju svoje odgovornosti i obaveze u bračnom životu i da napuste misiju stvorenog bića. Ti ne znaš da, bez obzira na svoju ulogu u porodici ili u društvu – bilo da si supruga, muž, dete, roditelj, zaposleni ili bilo šta drugo – i bez obzira na to da li je tvoja uloga u bračnom životu važna, ti imaš samo jedan identitet pred Bogom, a to je identitet stvorenog bića. Ti pred Bogom drugi identitet nemaš. Stoga, kada te Božja kuća pozove, to je vreme kada treba da obaviš svoju misiju. Drugim rečima, ne radi se o tome da ti, kao stvoreno biće, treba da ispuniš svoju misiju samo kada je zadovoljen uslov održavanja tvoje bračne sreće i stabilnosti tvog braka, već o tome da, sve dok si stvoreno biće, misija koju ti Bog dodeljuje i poverava treba bezuslovno da bude ispunjena; bez obzira na okolnosti, treba da dovršiš svoju misiju posmatrajući je kao svoju obavezujuću dužnost i da daš prednost misiji koju ti je Bog poverio, dok misiju i odgovornosti koji su ti dodeljeni brakom treba da staviš na drugo mesto. Misija koju ti je Bog dodelio i koju treba da ispuniš kao stvoreno biće uvek treba da ti bude na prvom mestu u bilo kojim uslovima i pod bilo kojim okolnostima. Stoga, bez obzira na to koliko želiš da svoj brak održiš srećnim, ili kakve su ti bračne prilike, ili koliko je veliki ceh koji tvoj partner plaća zarad vašeg braka, ništa od toga nije razlog da odbiješ misiju koju ti je Bog poverio. Drugim rečima, bez obzira na to koliko ti je brak srećan ili stabilan, tvoj identitet stvorenog bića se ne menja, tako da je misija koju ti Bog poverava ono na šta te dužnost pre svega obavezuje, i to je neosporno. Dakle, kada ti Bog poveri misiju, kada dobiješ dužnost i misiju stvorenog bića, treba da otpustiš svoje težnje za srećnim brakom, da napustiš svoju težnju za održavanjem neokrnjenog braka, da ti Bog i misija koju ti je Bog poverio postanu glavni prioritet, i da ne postupaš nepromišljeno. Održavanje bračne sreće je samo odgovornost koju u braku snosiš kao muž ili žena; to nije odgovornost niti misija stvorenog bića pred Stvoriteljem, stoga ne treba da napustiš misiju koju ti je Stvoritelj poverio da bi održao bračnu sreću, niti treba da radiš toliko nepromišljenih, nezrelih i detinjastih stvari koje nemaju nikakve veze sa odgovornostima supruge ili muža. Sve što treba da uradiš jeste da ispuniš svoje odgovornosti i obaveze supruge ili muža u skladu sa Božjim rečima i Božjim zahtevima – to jest, u skladu sa najranijim Božjim uputstvima. U najmanju ruku, trebalo bi da ispunjavaš obaveze supruge ili muža sa savešću i s razumom normalne ljudskosti, i to je dovoljno. Što se tiče verovanja da „put do muškog srca vodi preko stomaka”, ili romantike, ili stalnog proslavljanja svih vrsta godišnjica, ili intimnog sveta udvoje, ili težnje da se „držite za ruke i ostarite zajedno”, ili „zauvek ću te voleti kao što te volim danas”, i sličnih besmislica, to nisu odgovornosti normalnog muškarca i normalne žene. A da budemo još precizniji, to nisu ni bračne odgovornosti i obaveze nekoga ko stremi ka istini. Takav način života i takve životne težnje nisu ono čime treba da se bavi neko ko stremi ka istini, pa bi pre svega trebalo iz svakog kutka svog uma da otpustite te neukusne, budalaste, detinjaste, površne, mučne i odvratne izreke, gledišta i postupanja. Ne dozvoli da ti brak propada i ne dozvoli da ti težnja za bračnom srećom veže ruke, noge, misli i korake i učini te detinjastim, budalastim, vulgarnim, pa čak i zlim. Svetovne težnje za srećnim brakom nisu obaveze i odgovornosti koje neko sa normalnim razumom treba da ispuni, već su one potekle samo i jedino od ovog pokvarenog sveta, iskvarile su čovečanstvo i imaju nagrizajuće dejstvo na ljudskost i na misli svih ljudi. Zbog njih će tvoj um da se degeneriše, one će izvitoperiti tvoju ljudskost, i zbog njih će tvoje misli da postanu zle, složene, zbrkane, pa čak i radikalne. Na primer, neke žene vide da su drugi muškarci romantični, da za godišnjicu braka poklanjaju cveće svojim ženama, izvode ih u kupovinu, grle ih ili im daruju posebne poklone kada su neraspoložene ili nesrećne, ili čak smišljaju iznenađenja ne bi li ih usrećili, i tome slično. Jednom kada u svojoj nutrini prihvatiš te izreke i postupanje, i ti ćeš želeti da tvoj partner radi isto što i oni, želećeš da tako živiš i da imaš takav tretman, i tako će tvoj razum postati nenormalan i biće poremećen i nagrižen takvim izrekama, idejama i postupanjem. Ako ti partner ne kupuje cveće, ne pokušava da te usreći, i ne čini ništa romantično za tebe, ti postaješ ljuta, ogorčena i nezadovoljna – prolaziš kroz raznorazna osećanja. Kada ti je život obuzet takvim stvarima, onda sve obaveze koje treba da ispuniš kao žena i sve dužnosti i odgovornosti koje treba da ispuniš kao stvoreno biće u Božjoj kući, postaju haotične. Stalno ćeš biti nezadovoljna i tvoj normalan život i svakodnevica biće ometana tim nezadovoljnim mislima i osećanjima. Dakle, te težnje će uticati na logičko razmišljanje tvoje normalne ljudskosti, na tvoje normalno rasuđivanje i, naravno, na odgovornosti i obaveze koje treba da obaviš kao normalna osoba. Ako težiš ka svetovnim stvarima i bračnom srećom, onda ćeš neizbežno postati „sekularizovana”. Ako težiš samo za bračnom srećom, onda će ti sigurno uvek biti potrebno da tvoj supružnik govori stvari kao što su „volim te”, a ako ti supružnik nikada ne kaže „volim te”, pomislićeš: „Oh, kako mi je brak nesrećan. Muž mi je bezosećajan kao kolac, kao neki debil. U najboljem slučaju zaradi neku crkavicu, trudi se, i tu i tamo nešto popravi po kući. Kad dođe vreme da se jede, kaže: ’Hajde da jedemo’, a kada je vreme za spavanje kaže: ’Vreme je za spavanje, lepo sanjaj, laku noć’, i to je to. Zašto nikada ne može da kaže: ’Volim te’? Zar ne može da izusti ništa romantično?” Možeš li da budeš normalna osoba kada ti je srce ispunjeno takvim stvarima? Zar nisi uvek u nenormalnom i uzrujanom stanju? (Tako je.) Neki ljudi ne umeju da prepoznaju te štetne svetovne trendove; nisu dovoljno otporni, nemaju imunitet. Takvoj ženi je taj fenomen izjavljivanja ljubavi znak bračne sreće i onda ona želi da mu teži, da ga imitira, da ga postigne, a kada ne može da ga postigne, naljuti se i često pita svog muža: „Da li me voliš? Reci mi.” Posle mnogo navaljivanja, njen muž se onda naljuti i, porumenevši, obznani: „Volim te, dušo.” A ona kaže: „Jao, reci mi to opet.” Njen muž se toliko suzdržava da mu i lice i vrat pocrvene i, razmislivši malo, kaže: „Dušo, volim te.” Vidite, taj pristojan čovek kaže tu odvratnu stvar, ali to mu ne dolazi iz srca, pa mu je neprijatno. Kada njegova žena čuje te reči, presrećna je i kaže: „To volim da čujem!” A šta na to kaže muž? „Pogledaj se samo. Jesi sad srećna? Samo tražiš nevolje.” Recite mi, kada žena i muškarac imaju takav bračni život, da li je to sreća? (Nije.) Da li ste srećni kada čujete reči „volim te”? Da li to govori o bračnoj sreći? Da li je to tako jednostavno? (Nije.) Neka žena uvek pita svog muža: „Da li misliš da izgledam matoro?” Muž je pošten čovek, pa iskreno kaže: „Da, malo. Ko ne izgleda matoro posle četrdesete?” Ona odgovara: „Zar me ne voliš? Zašto ne kažeš da izgledam mlado? Da li ti smeta što starim? Hoćeš da nađeš ljubavnicu?” Muž joj odgovara: „Koji si smor! Ne mogu ništa iskreno da ti kažem. Šta je s tobom? Samo sam bio iskren. Ko ne stari? Hoćeš da budeš neko čudovište?” Takve žene su nerazumne. Kako nazivamo ljude koji teže takvoj vrsti takozvane bračne sreće? Vulgarnim rečnikom, one su ološ. A kako možemo da ih nazovemo ako nismo vulgarni? One su mentalno obolele. Šta podrazumevam pod „mentalno obolelim”? Podrazumevam da nemaju normalno ljudsko razmišljanje. Sa četrdeset ili pedeset godina približavaju se starosti i još uvek ne mogu jasno da vide šta je život, šta je brak i uvek vole da rade besciljne i neprijatne stvari. Smatraju da je to bračna sreća, da je to njihova sloboda i njihovo pravo, te da tome treba da teže, tako da žive i tako da pristupe braku. Zar to nije neadekvatno ponašanje? (Jeste.) Ima li mnogo ljudi koji se neadekvatno ponašaju? (Ima.) U svetu nevernika ima ih mnogo, ali ima li ih u Božjoj kući? Ima li ih mnogo? Romantika, pokloni, zagrljaji, iznenađenja i reči „volim te”, i tako dalje, sve su to znaci bračne sreće kojoj teže i predstavljaju ciljeve njihove težnje ka bračnoj sreći. Ljudi koji ne veruju u Boga su takvi, i sasvim sigurno postoje mnogi vernici koji sada tome teže i koji imaju takva gledišta. Dakle, postoje mnogi koji deset ili više godina veruju u Boga, koji su slušali propovedi i shvatili neke istine, ali koji, zarad održavanja bračne sreće, vremena provedenog sa svojim supružnikom i držeći se obećanja datih u vezi sa njihovim brakom i u vezi sa ciljem bračne sreće za koju su se zavetovali da će joj težiti, nikada nisu ispunili svoje odgovornosti i dužnosti pred Stvoriteljem. Umesto toga, oni neće mrdnuti iz kuće, neće napustiti svoj dom bez obzira na to koliko ima posla u Božjoj kući, i neće se odreći svog supružnika da bi obavili svoju dužnost, već će težnju ka bračnoj sreći i njeno održavanje smatrati doživotnim ciljem za koji se bore i u koji ulažu neprekidan trud. Kada imaju takvu težnju, da li oni streme ka istini? Jasno je da ne. Zato što u svom umu, u dubinama svog srca, pa čak i u svojim postupcima, nisu otpustili težnju ka bračnoj sreći, niti ideje, gledišta i poglede na život da je „težnja ka bračnoj sreći nije tvoja misija”; stoga oni apsolutno nisu u stanju da zadobiju istinu. Vi se još niste venčali i još niste stupili u brak. Ako i dalje zadržite to gledište kada stupite u brak, onda ni vi nećete moći da zadobijete istinu. Kada jednom stekneš bračnu sreću, tada nećeš moći da zadobiješ istinu. Pošto težnju ka bračnoj sreći smatraš svojom misijom u životu, neminovno ćeš se odreći i odustati od prilike da obaviš svoju misiju pred Stvoriteljem. Ako odustaneš od prilike i prava da obaviš misiju stvorenog bića pred Stvoriteljem, onda odustaješ od stremljenja ka istini i, naravno, odustaješ i od postizanja spasenja – na tebi je da odlučiš.

Razgovaramo o otpuštanju težnje ka bračnoj sreći, ne zato da biste odustali od braka kao formalnosti, niti da bismo vas podstakli da se razvedete, već da biste odustali od tih težnji ka bračnoj sreći. Pre svega, treba da otpustiš ona gledišta koja preovlađuju u tvojoj težnji ka bračnoj sreći, a zatim treba da otpustiš primenu težnje ka bračnoj sreći i većinu svog vremena i energije posvetiš obavljanju dužnosti stvorenog bića i stremljenju ka istini. Što se tiče braka, sve dok se ne sučeljava ili ne sukobljava sa tvojim stremljenjem ka istini, onda se obaveze koje treba da ispuniš, misiju koju treba da obaviš i uloga koju treba da igraš u okviru braka neće promeniti. Stoga, tražiti od tebe da otpustiš težnju ka bračnoj sreći ne znači tražiti od tebe da napustiš brak ili da se razvedeš, već pre znači tražiti od tebe da se prema braku odnosiš ispravno, a zatim da, na tom temelju, dovršiš svoju misiju kao stvoreno biće i da ispuniš dužnost koju treba da izvršiš. Naravno, ako tvoja težnja ka bračnoj sreći utiče na obavljanje tvoje dužnosti stvorenog bića ili ga ometa, ili te čak navede da napustiš ovu dužnost koju treba da izvršiš, onda si ti neizmerno buntovna osoba. Tragaš li za istinom po ovom pitanju, trebalo bi da možeš jasno da vidiš čega ljudi treba da se drže, a šta treba da napuste. Ono što treba da napustiš nije samo tvoja težnja ka bračnoj sreći; treba da napustiš ceo svoj brak. Na taj način ćeš postići potpunu usklađenost sa istina-načelima. Koja je konačna svrha i značenje razgovora u zajedništvu po ovim pitanjima? Svrha je da ti bračna sreća ne ometa korake, ne veže ruke, da te ne zaslepi, ne iskrivi ti vid, ne uznemiri te i ne okupira tvoj um; svrha je da težnja ka bračnoj sreći ne zauzme sav prostor na tvom životnom putu i u tvom životu, kako bi mogao pravilno da pristupiš odgovornostima i obavezama koje treba da ispuniš u braku i da doneseš ispravne odluke u vezi sa odgovornostima i obavezama koje treba da ispuniš. Bolji način da postupaš jeste da više vremena i energije posvetiš svojoj dužnosti, da obaviš dužnost koju treba da obaviš i da ispuniš misiju koju ti je Bog poverio. Nikada ne smeš da zaboraviš da si stvoreno biće, da je Bog Onaj koji te je vodio kroz život do ovog trenutka, da ti je Bog dao brak, da ti je dao porodicu, i da ti je Bog dodelio odgovornosti koje treba da ispuniš u okviru braka, i da nisi ti taj koji je izabrao brak, da nisi došao da se venčaš ni iz čega, niti možeš da održiš svoju bračnu sreću oslanjajući se na sopstvene sposobnosti ili snagu. Da li sam sada to jasno objasnio? (Jesi.) Da li razumete šta treba da radite? Da li vam je put sada jasan? (Jeste.) Ako ne postoji sukob, niti protivrečnost između odgovornosti i obaveza koje treba da ispuniš u braku i tvoje dužnosti i misije kao stvorenog bića, onda pod takvim okolnostima treba da ispuniš svoje odgovornosti u okviru braka onako kako one treba da budu ispunjene, i treba valjano da ispuniš svoje odgovornosti, da preuzmeš odgovornosti koje treba da preuzmeš, i da ne pokušavaš da ih izbegneš. Moraš da preuzmeš odgovornost za svog partnera – za njegov život, za njegova osećanja i za sve što ima veze s njim. Međutim, kada postoji sukob između odgovornosti i obaveza koje si preuzeo u okviru braka i tvoje misije i dužnosti kao stvorenog bića, onda ono što moraš da otpustiš nije tvoja dužnost ili misija, već su to tvoje odgovornosti u okviru braka. To je ono što Bog očekuje od tebe, to je Božji nalog za tebe i, naravno, to je ono što Bog zahteva od svakog muškarca ili žene. Tek kada budeš sposoban za to, stremićeš ka istini i sledićeš Boga. Ako nisi sposoban za to i ne možeš da primenjuješ na taj način, onda si samo nominalni vernik, ne slediš Boga iskrenim srcem i nisi neko ko stremi ka istini. Neki od pripadnika Božjeg izabranog naroda u kontinentalnoj Kini sada jedni za drugima odlaze u inostranstvo da bi izvršavali svoje dužnosti i prenosili jevanđelje carstva. Neki ljudi kažu: „Ako odem u inostranstvo da izvršavam svoju dužnost, onda ću morati da napustim svoju porodicu. Zar nikada više neću moći da vidim svog muža (ili ženu)? Zar nećemo morati da živimo odvojeno na različitim mestima? Hoće li se naš brak raspasti? Kako ću onda živeti bez svog muža (ili žene)?” Da li bi trebalo da razmišljaš o tome kakva će biti tvoja budućnost? O čemu bi najviše trebalo da razmišljaš? Ako želiš da budeš neko ko stremi ka istini, onda ono o čemu bi najviše trebalo da razmišljaš jeste to kako da otpustiš ono što Bog traži od tebe da otpustiš i kako da ostvariš ono što Bog traži od tebe da ostvariš. Čak i ako u budućnosti budeš bez braka i bez partnera pored sebe, i dalje možeš da doživiš svoje pozne godine i da živiš dobro. Međutim, ako napustiš ovu priliku da izvršavaš svoju dužnost, onda je to ravno tome da napuštaš dužnost koju treba da izvršavaš i misiju koju ti je Bog poverio. Za Boga, ti tada ne bi bio neko ko stremi ka istini, neko ko istinski želi Boga niti neko ko teži spasenju. Ako aktivno napustiš svoju priliku i pravo da postigneš spasenje, napustiš svoju misiju, a umesto toga izabereš brak, izabereš da živiš zajedno sa svojim supružnikom, izabereš da ga pratiš i da mu udovoljavaš, i izabereš da očuvaš svoj brak, onda ćeš na kraju zasigurno nešto izgubiti dok nešto zadobijaš. Razumeš šta ćeš izgubiti, zar ne? Brak nije tvoje sve, kao što to nije ni tvoja bračna sreća – brak ne može da odluči o tvojoj sudbini, ne može da odluči o tvojoj budućnosti, a još manje može da odluči o tvom odredištu. Dakle, koje odluke ljudi treba da donesu, i da li treba ili ne treba da otpuste težnju ka bračnoj sreći i da obave dužnost stvorenog bića, na njima je da odluče. Da li smo sada jasno razgovarali na temu „težnja ka bračnoj sreći nije tvoja misija”? (Jesmo.) Da li postoji neko nejasno pitanje u vezi sa kojim, nakon što ste Me saslušali, ne znate kako da primenjujete? (Ne.) Posle slušanja ovog razgovora u zajedništvu, da li su vam stvari sada jasnije, imate li ispravan put primene i da li imate tačan cilj prema kojem treba da primenjujete? Da li znate kako bi od sada pa nadalje trebalo da primenjujete? (Znamo.) Onda hajde da završimo ovo zajedništvo ovde. Doviđenja!
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a. Izvorni tekst ne sadrži reč „normalne”.

b. Izvorni tekst ne sadrži reč „normalne”.


Kako stremiti ka istini (11)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

B. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz braka

Gde smo stigli u našem zajedništvu na prošlom okupljanju? Razgovarali smo o „otpuštanju” u braku, a u okviru teme „Kako stremiti ka istini”. Nekoliko puta smo razgovarali u zajedništvu na temu braka – o čemu smo uglavnom razgovarali prošli put? (Razgovarali smo o otpuštanju fantazija o braku i ispravljanju nekih iskrivljenih ideja i shvatanja koje venčani ljudi imaju o braku, kao i o pravilnom pristupu požudi. Na kraju smo rekli da težnja ka srećnom braku nije naša misija.) Razgovarali smo o temi „otpuštanja fantazija o braku”, pa koliko ste toga razumeli i koliko toga možete da se setite? Zar nismo pre svega razgovarali u zajedništvu o raznim nerealnim, nepraktičnim, detinjastim i nerazumnim mišljenjima i željama koje ljudi imaju o braku? (Jesmo.) Pravilno poimanje i razumevanje braka i zauzimanje ispravnog pristupa braku – to je stav koji ljudi treba da imaju prema braku. Brak ne treba shvatati kao igru, niti ga treba uzimati kao nešto što će zadovoljiti sve nečije fantazije i nerealne težnje. Šta podrazumevaju fantazije o braku? Postoji određena veza između tih fantazija i različitih stavova koje ljudi imaju prema životu i, što je najvažnije, oni imaju veze sa različitim izrekama, tumačenjima i stavovima o braku koje ljudi dobijaju od sveta i društva. Te izreke, tumačenja i stavovi su mnoštvo nerealnih i lažnih izreka i gledišta proisteklih iz društva i iz svih naroda čovečanstva. Zašto ljudi moraju da otpuste te stvari? Zato što one dolaze od iskvarenog čovečanstva, zato što su sve to vrste gledišta i stavova o braku koji su proizašli iz rđavog sveta, i ta gledišta i stavovi potpuno odstupaju od ispravne definicije i koncepta braka koje je Bog odredio za čovečanstvo. Koncept i definicija braka koje je Bog odredio za čovečanstvo više su usredsređeni na ljudske odgovornosti i obaveze, kao i na ljudskost, savest i razum koje ljudi treba da otelotvore u životu. Božja definicija braka uglavnom podstiče ljude da pravilno preuzmu svoje odgovornosti u okviru braka. Ukoliko nisi oženjen i nisi uključen u ispunjavanje bračnih obaveza, ipak treba da poseduješ ispravno razumevanje Božje definicije braka – to je jedan aspekt. Drugi aspekt je da Bog podstiče ljude da se pripreme da preuzmu odgovornosti koje treba da preuzmu u braku. Brak nije igra, niti je kao kad se deca igraju mame i tate. Prva stvar koja treba da se zna i o kojoj treba da se ima koncept, jeste da brak predstavlja obavezu. Još važnije je da se pripremimo ili da budemo spremni za odgovornosti koje treba da budu ispunjene u čovekovoj normalnoj ljudskosti. A na šta se ponajviše usredsređuju pojmovi, shvatanja i izreke o braku koje dolaze od Sotone i od rđavog sveta? Oni se ponajviše usredsređuju na poigravanje sa emocijama i požudom, na zadovoljavanje fizičkih želja i na zadovoljavanje telesne radoznalosti prema suprotnom polu, kao i, naravno, na zadovoljavanje ljudske sujete. Oni nikada ne pominju odgovornost ili humanost, a još manje kako dve strane uključene u brak koji je Bog odredio, to jest muškarac i žena, treba da snose svoje odgovornosti, da ispunjavaju svoje obaveze i da rade dobro sve što muškarac i žena treba da rade u okviru braka. Različita tumačenja, izreke i stavovi o braku kojima svet indoktrinira ljude, usredsređuju se više na zadovoljenje ljudskih emocija i želje, na istraživanje emocija i želje i na traženje emocija i želje. Stoga, ako prihvatiš te razne izreke, shvatanja ili stavove o braku koji dolaze od društva, onda nećeš moći da pobegneš od uticaja tih rđavih ideja. Tačnije rečeno, nećeš moći da izbegneš da te ti stavovi o braku koji dolaze od sveta ne iskvare. Kada te takve ideje i gledišta iskvare i izvrše uticaj na tebe, više nećeš moći da izbegneš njihovoj kontroli, a istovremeno ćeš prihvatiti da budeš prevaren i izmanipulisan tim pogledima baš kao i nevernici. Kada nevernici prihvate te ideje i poglede na brak, oni govore o ljubavi i zadovoljavanju svoje požude. Slično tome, kada bezrezervno prihvatiš te ideje i poglede, takođe ćeš govoriti o ljubavi i zadovoljavanju svoje požude. To je neizbežno i od toga ne možeš da pobegneš. Dok nemaš ispravnu definiciju braka i ispravno razumevanje i stav prema braku, prirodno ćeš prihvatiti sve raznovrsne poglede i izreke o braku koje dolaze od sveta, društva i čovečanstva. Sve dok ih čuješ, sve dok ih vidiš, sve dok ih znaš i sve dok nemaš imunitet da se boriš protiv tih ideja, na tebe će nesvesno uticati takva društvena klima i nesvesno ćeš prihvatiti te stavove i izreke o braku. Kada to primiš u sebe, ne možeš da izbegneš te ideje i poglede koji utiču na tvoj stav prema braku. Pošto ne živiš u vakuumu, veoma si sklon da budeš pod uticajem i čak kontrolisan raznim izrekama o braku koje dolaze od sveta, društva i čovečanstva. Kada budu imale kontrolu nad tobom, biće ti veoma teško da ih se oslobodiš i nećeš moći da ne maštaš o tome kakav bi tvoj brak trebalo da bude.

Prošli put smo razgovarali o raznim fantazijama o braku, a te fantazije potiču iz mnogostrukih pogrešnih shvatanja i pogleda rđavog čovečanstva na brak. Ta shvatanja i stavovi, bilo da su konkretni ili opšti, sve su to stvari koje neko ko stremi ka istini treba da otpusti. Prvo, treba da otpusti sve pogrešne definicije i pogrešno shvatanje braka; drugo, treba da pravilno izabere svog partnera; i treće, oni koji su već u braku treba da imaju ispravan pristup svom braku. Reč „ispravan” ovde se odnosi na stav i odgovornost koju ljudi treba da imaju prema braku, a koju im Bog nalaže i propisuje da imaju. Ljudi treba da shvate da brak nije simbol ljubavi i da ulazak u brak nije ulazak u palatu braka, niti je ulazak u grobnicu, a još manje je brak venčanica, dijamantski prsten, crkva, izgovaranje zaveta večne ljubavi, večere uz sveće, romantika ili svet udvoje – ništa od toga ne znači brak. Dakle, kada govorimo o braku, prva stvar koju treba da uradiš jeste da se oslobodiš tih fantazija koje su usađene u tvoje srce, zajedno sa simboličnim stvarima koje proističu iz tvojih fantazija o braku. Zar razgovorom u zajedništvu o ispravnom tumačenju braka i raščlanjivanjem različitih iskrivljenih ideja o braku koje dolaze iz Sotoninog rđavog sveta ne dobijate tačniju definiciju braka? (Dobijamo.) Što se tiče onih koji nisu u braku, da li izgovaranje ovih stvari čini da se osećate nešto stabilnije u vezi sa brakom? Zar time nemate bolji uvid? (Imamo.) U kojem pogledu imate bolji uvid? (Moje prethodne fantazije o braku uključivale su samo nejasne stvari kao što su cveće, dijamantsko prstenje, venčanice i izgovaranje zaveta večne ljubavi. Sada, nakon što sam saslušao Boga u zajedništvu, shvatam da Bog zapravo određuje brak i da se u braku radi o dvoje ljudi koji su zajedno i koji su u stanju da budu uviđavni jedno prema drugom, da se brinu jedno o drugom i da preuzmu odgovornost jedno za drugo. To je osećaj odgovornosti i taj pogled na brak je praktičniji i ne uključuje one nejasne stvari.) Imate bolji uvid, zar ne? Uopšteno govoreći, imate bolji uvid. Što se tiče detalja, da li je došlo do male promene u merilima koja se tiču predmeta kojima ste se ranije divili i kojima ste bili fascinirani? (Da, jeste.) Uvek ste pričali o tome da želite da nađete visokog, bogatog, zgodnog muškarca ili bogatu, lepu ženu svetle puti; na šta ste sada usredsređeni? U najmanju ruku, usredsređujete se na nečiju ljudskost i na to da li je neko pouzdan i da li ima osećaj odgovornosti. Recite mi, ako neko izabere partnera u skladu sa ovim pravcem, ovim ciljem i ovom metodom, da li je verovatnije da će imati srećan brak ili da će biti nesrećan i razvesti se? (Verovatnije je da će biti srećan.) Donekle je verovatnije da će biti srećan. A zašto ne možemo sa sigurnošću da kažemo da će takav brak sto odsto biti srećan? Koliko razloga ima za to? U najmanju ruku, jedan od razloga je taj što ljudi mogu da pogreše i da ne vide nekoga jasno pre nego što se s tom osobom venčaju. Drugi razlog je to što, pre nego što se venča, neko može da gaji iluzije o braku, misleći: „Ličnosti nam se slažu, istog smo mišljenjai sledimo isti put. Takođe mi je obećao da je voljan da preuzme odgovornost i ispuni svoje obaveze prema meni kada se venčamo i da me nikada neće izneveriti”. Međutim, kada se venčaju, ne ide sve u bračnom životu onako kako bi taj neko želeo, ne ide sve glatko. Takođe, neki ljudi vole istinu i vole pozitivne stvari, dok neki ljudi mogu da deluju kao da imaju ljudskost koja nije loša niti zla, ali ne gaje ljubav prema pozitivnim stvarima i ne streme ka istini. Tokom braka i zajedničkoj života, taj mali osećaj odgovornosti ili obaveze koji ima u svojoj ljudskosti postepeno nestaje, on se vremenom menja i pokazuje svoje pravo lice. Reci mi, ako u braku jedno stremi ka istini, a drugo ne, ako jednostrano stremiš ka istini, a on uopšte ne prihvata istinu, koliko dugo ćeš moći da ga trpiš? (Ne dugo.) Možeš preko volje da tolerišeš i trpiš neke životne navike ili neke manje nedostatke ili mane u njegovoj ljudskosti, ali kako vreme prolazi, vas dvoje nećete deliti zajednički jezik, niti težnju. On ne stremi ka istini, niti voli pozitivne stvari, i uvek mu se sviđaju stvari proizašle iz rđavih svetskih trendova. Postepeno, vas dvoje sve manje razgovarate, vaše ambicije se udaljavaju, a njegova želja da ispuni svoje obaveze postepeno kopni. Da li je takav brak srećan? (Nije.) Šta treba da uradite ako niste srećni? (Ako dvoje ljudi ne mogu da nastave zajedno, onda bi trebalo da se rastanu što je pre moguće.) Tako je. Koliko je vremena prošlo od začetka te ideje do trenutka rastanka? U početku se dvoje ljudi dobro slažu, a posle razdoblja sloge počinju da se svađaju. Posle svađe se pomire, a kada se pomire, žena vidi da se muškarac nije promenio, pa ga ona trpi, a posle izvesnog vremena trpljenja, oni ponovo počinju da se svađaju. Kada ta svađa dostigne vrhunac, stvari se ponovo hlade i ona pomisli: „Nismo jedno za drugo i ovo nije onako kako sam na početku zamišljala da će biti. Život udvoje boli. Da li treba da se razvedemo? Ali bilo nam je baš teško da dođemo do ove tačke i toliko smo puta raskidali i mirili se. Ne smem tako olako da se razvedem od njega. Treba samo da istrpim. Živeti sam nikada nije tako dobro kao živeti zajedno.” I tako ona izdrži godinu ili dve; što ga više gleda, to je nezadovoljnija, a što duže to traje, više je isfrustrirana. Život udvoje je ne čini srećnom, a sve manje razgovaraju na istoj talasnoj dužini. Ona vidi da se njegove mane sve više pogoršavaju i sve manje želi da ga trpi i toleriše. Posle pet ili šest godina više ne može da izdrži, puca joj film i želi da u potpunosti raskrsti s njim. Pre nego što odluči da u potpunosti raskrsti, mora da razmisli o čitavoj stvari od početka do kraja i mora jasno i temeljno da razmisli o tome kako će živeti posle razvoda. Kada sve dobro promisli, i dalje je neodlučna, ali pošto još nekoliko puta sve promisli, nerado odlučuje da napusti muža, razmišljajući: „Razvešću se od njega. Bolji je miran samački život nego ovo”. Njih dvoje se stalno svađaju i ne slažu se. Ono što je nekada mogla da podnese, sada joj je nepodnošljivo. Uznemiri se čim ga vidi, naljuti se čim on otvori usta, pa čak joj se od njegovog glasa, njegove pojave, njegove odeće i stvari koje je nosio stomak prevrće i muka joj je. Dostigli su nepodnošljivu tačku u kojoj su njih dvoje postali neznanci jedno drugom i ona mora da se razvede od njega. Koja je bila pretpostavka da ona mora da se razvede od njega? Život udvoje bio je isuviše bolan i njen samostalni život je bolji. Kada stvari dođu do te tačke, ona više neće biti povezana s njim. Osećanja su iščezla, razmislila je i shvatila: bolje je živeti sam, baš kao što nevernici često kažu: „Kada živiš sam, ne moraš da brineš ni o kome”. U suprotnom, uvek bi morala da razmišlja o njemu, pitajući se: „Da li je jeo? Da li se dobro oblači? Da li dobro spava? Da li mu je naporno da radi daleko od kuće? Da li ga maltretiraju? Kako se oseća?” Uvek bi morala da brine o njemu. Ali sada vidi da joj je mirnije da živi sama, bez ikoga drugog o kome bi razmišljala ili se brinula. Ne vredi tako živeti zbog takvog čoveka. On nije vredan njene brige, nije vredan njene ljubavi, nije vredan da preuzme bilo kakvu odgovornost za njega, i uopšte nema ničeg dopadljivog u njemu. Na kraju, ona podnosi zahtev za razvod, njihov brak se završava i ona se nikada ne osvrće i nikada ne žali zbog svoje odluke. Postoje takvi brakovi, zar ne? (Da.) Postoje i brakovi koji nastaju iz različitih razloga kao što su ljubazni postupci iz prošlosti ili svađe iz nečijeg prethodnog života. Kao što smo ranije razgovarali, neki ljudi se spajaju jer jedno drugom nešto duguju. U okviru nekog para, ili žena nešto duguje muškarcu, ili muškarac nešto duguje ženi. U prošlom životu neko se možda previše okoristio, previše zadužio, pa se u ovom životu spajaju kako bi ta osoba mogla da otplati svoj dug. Mnogi brakovi poput tog su nesrećni, ali ne mogu da se razvedu. Bilo da su primorani da budu zajedno jer imaju porodicu, ili zbog svoje dece, ili iz nekog drugog razloga, u svakom slučaju, bračni par ne živi složno, uvek se svađaju, raspravljaju, a njihove ličnosti, interesi, težnje i hobiji se uopšte ne podudaraju. Ne vole se i zajednički život ne donosi nikakvu sreću nikome od njih, ali ne mogu da se razvedu, pa ostaju zajedno do kraja života. Kada se smrt približi, i dalje moraju da se rugaju svom partneru, pa kažu: „Ne želim da te vidim u sledećem životu!” Toliko se mrze. Ali u ovom životu ne mogu da se razvedu i to je Bog odredio. Sve te različite vrste brakova, bez obzira na njihovu strukturu ili poreklo, bilo da si u braku ili ne, u svakom slučaju uvek treba da otpustiš nerealne i naivne fantazije koje imaš o braku; treba da se ispravno suočiš sa brakom, a ne da se poigravaš sa emocijama i željama ljudi, a još manje da upadneš u zamku pogrešnih gledišta o braku kojima te društvo indoktrinira, uvek se preispitujući kako se osećaš u vezi sa brakom: da li te tvoj partner voli? Možeš li da osetiš da te partner voli? Da li još uvek voliš svog partnera? Koliko ljubavi još uvek imaš prema svom partneru? Da li tvoj partner još uvek oseća nešto prema tebi? Da li ti još uvek osećaš nešto prema svom partneru? Nema potrebe da osećaš te stvari ili da razmišljaš o njima – sve su to apsurdne i besmislene zamisli. Što više razmišljaš o tim stvarima, to više osećaš da ti je brak u krizi, i što više toneš u te misli, to je jasnije da si upao u zamku braka, i sigurno nećeš biti srećan niti imati bilo kakav osećaj sigurnosti. To je zato što kada utoneš u te ideje, poglede i misli, tvoj brak postaje deformisan, tvoja humanost postaje iskrivljena, a ti takođe postaješ potpuno kontrolisan i kidnapovan od strane raznih ideja i pogleda na brak koji dolaze od društva. Stoga, što se tiče različitih gledišta i izreka o braku koji dolaze od društva i od iskvarenog čovečanstva, moraš biti u stanju da ih tačno razabereš, a takođe moraš da odbaciš ta gledišta i izreke. Bez obzira na to šta drugi kažu ili kako se njihove izreke o braku menjaju, na kraju krajeva, ljudi ne bi trebalo da se odreknu Božje definicije braka, niti bi ljudi trebalo da budu pogođeni ili da im vid bude zamućen rđavim pogledima sveta na brak. Jednostavno rečeno, brak je početak faze nečijeg života koja je drugačija od one koja je trajala od puberteta do odraslog doba. To jest, kada postaneš odrasla osoba, ulaziš u drugu fazu života, i u toj fazi stupaš u brak i živiš sa nekim ko nije u krvnoj vezi sa tobom. Od dana kada počneš da živiš sa tom osobom, to znači da kao supruga ili suprug moraš da snosiš odgovornosti i obaveze za sve u bračnom životu i, štaviše, vas dvoje morate zajedno da se suočite sa svime u bračnom životu. To jest, brak znači da je osoba napustila svoje roditelje, oprostila se od samačkog života i započela život udvoje sa još jednom osobom. To je faza u kojoj se dvoje ljudi suočavaju sa zajedničkim životom. Ta faza označava da ćeš ući u drugu fazu života, kao i da ćeš se, naravno, suočiti sa svim vrstama životnih proba. Kako ćeš upravljati životom u okviru braka i kako ćete se ti i tvoj partner zajedno suočiti sa svim stvarima koje se susreću u okviru braka, može da predstavlja probu za tebe, te stvari bi za tebe mogle da budu ili savršenstvo ili propast. One bi, naravno, mogle da budu i izvori više iskustva u životu; one bi mogle da budu izvori koji ti pružaju dublje razumevanje i uvažavanje života, zar ne? (Tako je.) Ovde ćemo završiti rekapitulaciju na temu pravilnog razumevanja braka i raznih fantazija o braku.

2. Težnja ka bračnoj sreći nije čovekova misija

Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o drugoj temi, a to je da težnja ka bračnoj sreći nije tvoja misija. Na šta smo obratili posebnu pažnju dok smo razgovarali o toj temi? (Na to da ne smemo da poverimo našu sreću svom partneru, i ne smemo da radimo stvari koje prijaju našem partneru samo da bismo ga privukli ili da bismo zaštitili našu takozvanu ljubav. Ne smemo da zaboravimo da smo stvorena bića i da se odgovornosti i obaveze koje treba da ispunimo u braku ne kose sa dužnostima i odgovornostima koje treba da ispunimo kao stvorena bića.) Mnogi ljudi dopuštaju da im sreća zavisi od braka, a njihov cilj u težnji ka sreći je težnja za srećom i za savršenstvom braka. Oni veruju da će, ako im je brak srećan i ako su srećni sa svojim partnerom, imati srećan život, te smatraju da je sreća njihovog braka doživotna misija i da je treba održavati stalnim trudom. Zato, kada stupaju u brak, mnogi ljudi razbijaju glavu o mnoštvu stvari koje mogu da urade kako bi njihov brak ostao „svež”. Šta znači „svež”? Kažu da to znači da se, bez obzira na to koliko su dugo u braku, dvoje ljudi uvek osećaju kao da su srasli jedno s drugim i da nikada ne mogu da napuste jedno drugo, isto kao na početku veze, i stalno žele da budu priljubljeni jedno uz drugo i da se nikada ne razdvoje. Štaviše, gde god da se neko od njih nađe, u svakom trenutku, uvek razmišlja o svom partneru i on mu nedostaje, a srce mu je ispunjeno glasom, osmehom, govorom i ponašanjem voljene osobe. Ako ne čuje glas svog partnera jedan dan, u srcu se oseća usamljeno, a ako ne vidi svog partnera jedan dan, oseća se kao da je ostao bez duše. On misli da su to simboli i znaci bračne sreće. Dakle, neke takozvane domaćice sa punim radnim vremenom ostaju kod kuće i osećaju da je čekanje da se njihovi muževi vrate kući najveća sreća. Ako njihovi muževi ne dođu kući na vreme, one ih pozovu, a koje je prvo pitanje koje prozbore? (Kada stižeš kući?) Izgleda da to često čujete – to pitanje je duboko ukorenjeno u srcima mnogih. Prvo pitanje je: „Kada stižeš kući?” U tom se pitanju, bez obzira na to da li dobije precizan odgovor ili ne, svakako otkriva ljubavna patnja žene u srećnom braku. To je normalno stanje u životima onih koji streme ka srećnom braku. Tiho čekaju da se njihova druga polovina vrati kući s posla. Ako izađu, ne usuđuju se da odu daleko niti da budu dugo napolju, plašeći se da će njihov partner doći i zateći praznu kuću i da će se osećati vrlo povređeno, razočarano i uznemireno. Takvi ljudi su ispunjeni nadom i verom u svojoj težnji ka bračnoj sreći i bez suzdržavanja plaćaju bilo koju cenu ili prave bilo kakvu promenu. Postoje čak i neki koji, i nakon što poveruju u Boga, bez razlike nastavljaju da teže ka bračnoj sreći, nastojeći da vole svog partnera i uvek ga pitaju da li ih voli. Zato žena tokom okupljanja može da pomisli: „Da li mi se muž već vratio kući? Ako jeste, da li je jeo? Da li je umoran? I dalje sam ovde na ovom okupljanju i osećam se malo nelagodno. Osećam se kao da sam ga izneverila.” Kada krene na sledeće okupljanje, pita muža: „Kada misliš da ćeš se vratiti? Ako se vratiš dok budem bila na okupljanju, hoćeš se osećati usamljeno?” Muž joj odgovara: „Kako da se ne osećam usamljeno? Kuća je prazna i sȃm sam. Obično smo uvek ovde zajedno, a sada sam odjednom sȃm. Zašto uvek moraš da ideš na okupljanja? Možeš da ideš na okupljanja, ali bilo bi sjajno kada bi mogla da stigneš kući pre mene!” Ona u srcu zna: „Ma ne traži on mnogo od mene, samo treba da se vratim kući pre njega.” Na sledećem okupljanju stalno gleda na sat, a kada vidi da se bliži vreme da joj se muž vrati kući, ne može više da sedi mirno i kaže: „Samo vi nastavite, ja moram da krenem, jer imam nekog posla kod kuće.” Žuri kući i razmišlja: „Odlično, muž mi se još nije vratio! Požuriću da skuvam nešto i da pospremim kuću, da kad se vrati, vidi da je kuća čista, da oseti miris jela i da zna da je neko kod kuće. Divno je što možemo zajedno da jedemo! Iako sam propustila deo okupljanja i čula manje i zadobila manje, biti u stanju da se vratim kući pre svog muža i da mu poslužim toplo jelo je divno i od suštinskog je značaja za održavanje srećnog braka.” Od tada pa nadalje, često to radi na okupljanjima, a ponekad okupljanje duže potraje pa kada brže-bolje stigne kući, otkrije da joj je muž već stigao. Malo je razočaran i nezadovoljan njome, pa gunđa: „Zar ne možeš da propustiš baš nijedno okupljanje? Zar ne znaš kako se osećam kada nisi kod kuće i kada stignem kući i ne vidim te ovde? Uznemirim se!” Njegove reči je veoma ganu i ona razmišlja: „Ovim hoće da kaže da me zaista voli i da ne može da živi bez mene. Uznemiri se kad vidi da me nema. Tako sam srećna! Iako zvuči pomalo ljutito, i dalje osećam da me voli. Sledeći put moram da obratim pažnju i bez obzira na to koliko dugo traje okupljanje, moram da dođem kući ranije. Ne mogu da dovedem u pitanje njegovu ljubav prema meni. Nije važno ako malo manje zadobijem i čujem malo manje Božjih reči na okupljanjima.” Na narednim okupljanjima, ona jedino može da razmišlja o povratku kući kako bi bila dostojna ljubavi svog muža, kao i da održi sreću kojoj teži u braku. Ima blagi osećaj da će, ako se ne vrati kući ranije, dovesti u pitanje ljubav svog muža, a ako ga i dalje bude razočaravala na taj način, pita se da li će on otići i naći neku drugu i neće je voleti kao nekada. Ona veruje da je voleti i biti voljen uvek sreća, a održavanje tog odnosa uzajamne ljubavi je njena težnja u životu, nešto za čim je odlučna da teži, i to je ono što čini bez rezerve ili oklevanja. Ima čak i onih koje, kada odu da obavljaju svoju dužnost daleko od kuće, često kažu svom starešini: „Ne mogu da provedem noć van kuće. Udata sam, tako da ako ne odem kući, muž će mi biti usamljen. Neću biti pored njega kada se noću probudi, uznemiriće se. Neću biti pored njega kada ujutru otvori oči, biće povređen. Ako se ne budem često vraćala kući, zar moj muž neće posumnjati u moju vernost i nedužnost? Kada smo se venčali, dogovorili smo se da ćemo biti verni jedno drugom. Šta god da bude, moram da održim obećanje. Želim da ga budem dostojna, jer ne postoji niko drugi na ovom svetu ko me voli kao on. Dakle, da bih dokazala svoju nedužnost i potpunu vernost, svakako ne mogu da noćim van kuće. Bez obzira na to koliko ima posla u crkvi ili koliko je hitno da obavim svoju dužnost, ja uveče moram da idem kući bez obzira na to koliko je sati.” Ona kaže da je to da bi zadržala svoju nedužnost i vernost, ali to je samo formalnost, samo reči, a zapravo se plaši da će njen brak postati nesrećan i da će se raspasti. Radije bi izgubila dužnost i napustila dužnost koju treba da obavlja zarad održavanja bračne sreće, kao da je bračna sreća njena motivacija i razlog za sve što radi. Bez srećnog braka ona ne može da obavlja dužnost stvorenog bića; bez srećnog braka ona ne može da bude dobro stvoreno biće. Ona smatra da to što neće razočarati muževu ljubav i to što će i dalje biti voljena jesu znaci bračne sreće, kao i životni ciljevi kojima treba da teži. Ako jednog dana oseti da više nije toliko voljena, ili ako učini nešto pogrešno i dovede u pitanje ljubav svog muža prema njoj, i tako ga razočara i učini nezadovoljnim njome, osećaće se kao da je izgubila razum, više neće prisustvovati okupljanjima niti će čitati Božje reči, pa čak i kada je crkvi potrebna da obavi neku dužnost, ona će izmišljati svakakve izgovore da to odbije. Na primer, kaže da se ne oseća dobro ili da postoji neki hitan problem kod kuće, a čak izmišlja i neke besmislene i nerealne izgovore da bi izbegla obavezu da obavi tu dužnost. Takvi ljudi bračnu sreću smatraju izuzetno važnom u životu. Da bi održali sreću u braku, neki ljudi čak daju sve od sebe i ne ustručavaju se da plate bilo koju cenu da bi vezali i zadržali srce svog supružnika tako da ih supružnik uvek voli, da nikada ne gube onaj osećaj ljubavi koji su imali s početka braka i da nikada ne gube onaj osećaj koji su imali u vezi braka na početku. Postoje čak i neke žene koje se još više žrtvuju: neke operišu nos, neke preoblikuju viličnu kost, a neke hirurški uvećaju grudi i rade liposukciju, spremne da istrpe svaki bol. Neke žene čak misle da su im listovi predebeli, pa idu na operaciju kako bi im noge bile vitkije, a na kraju pretrpe oštećenje nerava i ne mogu više da stanu na noge. Kada muž to vidi, kaže: „Ranije si imala debele noge, ali si bila normalna žena. Sada ne možeš da staneš na noge i nisi više ni za šta. Hoću da se razvedem!” Vidiš, platila je tako veliku cenu i to je dobila na kraju. Ima i žena koje se svakog dana doteruju, parfimišu i nanose puder na lice. Nanose sve vrste šminke kao što su karmin, rumenilo i senka za oči da bi ostale mlade i lepe, da bi bile privlačne svom partneru i postigle da ih partner voli kao na početku veze. Slično tome, muškarci takođe podnose mnoge žrtve radi bračne sreće. Kada nekome kažu: „Ti si poznati vernik. Previše ljudi te ovde poznaje i to povećava verovatnoću da budeš prijavljen i uhapšen, tako da moraš da odeš odavde i da obavljaš svoju dužnost negde drugde.” To ga uznemiri i on pomisli: „Ali ako odem, da li će to značiti kraj mog braka? Da li će sada sve početi da se raspada? Ako odem od kuće, da li će se moja žena spetljati s nekim drugim? Da li će nam se sada putevi naprosto razići? Zar nikada više nećemo biti zajedno?” Uznemiri se razmišljajući o tome, pa počinje da pregovara: „Da li bih mogao da ostanem? Bilo bi u redu čak i da idem kući samo jednom nedeljno – moram da se brinem o svojoj porodici!” U stvari, on zapravo ne razmišlja o tome da se brine o svojoj porodici. Plaši se da će njegova žena pobeći sa nekim drugim i da više nikada neće pronaći bračnu sreću. Srce mu je ispunjeno brigom i strahom, ne želi da njegova bračna sreća tek tako iščezne i nestane. U srcima takvih ljudi, bračna sreća je važnija od bilo čega drugog, a bez nje se osećaju kao da nemaju dušu. Oni veruju da je: „Ljubav najvažnija za srećan brak. Samo zato što volim svog partnera i zato što moj partner voli mene, imamo srećan brak i zato smo uspeli da budemo zajedno ovoliko vremena. Ako izgubim ovu ljubav i ona nestane zbog moje vere u Boga i zato što obavljam svoju dužnost, zar to ne bi značilo da je mojoj bračnoj sreći došao kraj i da neću moći ponovo da uživam u toj bračnoj sreći? Bez bračne sreće, šta će biti s nama? Kakav bi bio život mog partnera bez moje ljubavi? Šta će biti sa mnom ako izgubim ljubav svog partnera? Može li obavljanje dužnosti stvorenog bića i izvršavanje čovekove misije pred Stvoriteljem da nadoknadi taj gubitak?” Oni ne znaju, nemaju odgovor, niti razumeju taj aspekt istine. Stoga, kada rad Božje kuće zahteva od onih koji streme ka sreći u braku da pre svega napuste svoje domove i odu negde daleko da propovedaju jevanđelje i obavljaju svoju dužnost, oni se često osećaju frustrirano, bespomoćno, pa čak i nelagodno zbog činjenice da će uskoro možda izgubiti svoju bračnu sreću. Neki ljudi napuštaju ili odbijaju da obavljaju svoje dužnosti kako bi održali bračnu sreću, a neki čak odbijaju važna uređenja Božje kuće. Ima i onih koji, da bi održali bračnu sreću, često pokušavaju da proniknu u osećanja svog supružnika. Ako se supružnik oseća pomalo nezadovoljno ili pokazuje čak i nagoveštaj razočaranja ili nezadovoljstva zbog partnerove vere, zbog puta vere u Boga kojim je krenuo i zbog toga što obavlja svoju dužnost, partner odmah menja kurs i čini ustupke. Da bi održali bračnu sreću, ljudi često čine ustupke svom supružniku, čak i ako to znači odustajanje od prilika da obavljaju svoju dužnost i žrtvovanje vremena za okupljanja, za čitanje Božjih reči i za obavljanje duhovnih rituala, kako bi pokazali svom supružniku da su prisutni, kako ne bi sprečili da se njihov supružnik oseća sâmo i usamljeno i kako bi postigli da njihovi supružnici osete njihovu ljubav; oni bi radije to učinili nego da izgube ili da ostanu bez ljubavi svog supružnika. To je zato što osećaju da, ako se odreknu ljubavi svog supružnika zbog svoje vere ili puta vere u Boga kojim su krenuli, onda to znači da su napustili svoju bračnu sreću, da više neće moći da je osete i da će onda biti usamljeni, jadni i tužni. Šta znači biti neko ko je tužan i jadan? To znači neko ko nema nikoga da ga voli ili obožava. Iako takvi ljudi shvataju neke doktrine i značaj toga što Bog obavlja Svoje delo spasenja i, naravno, shvataju da kao stvoreno biće treba da obavljaju dužnost stvorenog bića, pošto svom supružniku poveravaju sopstvenu sreću i, naravno, takođe čine svoju sreću zavisnom od njihove bračne sreće, iako razumeju i znaju šta treba da rade, još uvek ne mogu da otpuste svoju težnju ka bračnoj sreći. Oni pogrešno gledaju na težnju ka bračnoj sreći kao na misiju kojoj treba da teže u ovom životu i pogrešno gledaju na težnju ka bračnoj sreći kao na misiju kojoj stvoreno biće treba da teži i da je obavi. Zar to nije greška? (Jeste.)

Gde je greška u težnji ka bračnoj sreći? Da li je ona u skladu sa Božjom definicijom braka i s onim što On poverava bračnim parovima? (Ne, nije.) Šta joj fali? Neki kažu: „Bog je rekao da nije dobro da čovek živi sam, pa mu je stvorio supružnika i taj supružnik mu pravi društvo. Zar to nije Božja definicija braka? Zar to nije deo težnje ka bračnoj sreći? Dvoje ljudi koji su zajedno i svako od njih izvršava svoju odgovornost – šta je tu loše?” Postoji li razlika između izvršavanja bračnih odgovornosti i beskompromisne težnje ka bračnoj sreći kao nečijoj misiji? (Da, postoji.) U čemu je tu problem? (Oni smatraju da je težnja ka bračnoj sreći njihova najvažnija misija, dok je u stvari za živog čoveka vršenje dužnosti stvorenog bića pred Stvoriteljem njegova najveća odgovornost. Pogrešno su shvatili cilj kojem treba da teže u životu.) Da li još neko želi nešto da doda na tu temu? (Kada neko ne ume pravilno da pristupi odgovornostima i obavezama koje treba da ima u braku, trošiće svoje vreme i energiju na održavanje braka. Međutim, ispravan pristup bračnim odgovornostima je da pre svega ne zaboravimo da je čovek stvoreno biće i da većinu svog vremena treba da provede obavljajući svoju dužnost i ostvarujući ono što mu je Bog poverio i misiju koju mu je Bog zadao. Zatim treba da ispuni svoje bračne odgovornosti i obaveze. To su dve različite stvari.) Da li je težnja ka bračnoj sreći cilj kojem ljudi treba da teže u životu nakon što se venčaju? Da li to ima ikakve veze sa brakom koji je Bog odredio? (Nema.) Bog je čoveku dao brak, a tebi je dao okolnosti u kojima možeš da ispunjavaš bračne odgovornosti i obaveze muškarca ili žene. Bog ti je dao brak, što znači da ti je dao partnera. Taj partner će te pratiti do kraja ovog života i pratiće te kroz svaku životnu etapu. Šta podrazumevam pod „pratnjom”? Podrazumevam da će ti tvoj partner pomoći i brinuti se o tebi, da će deliti s tobom sve ono sa čime se susrećeš u životu. To jest, bez obzira na to sa koliko toga se susrećeš, više se nećeš suočavati s time sam, već ćete vas dvoje to činiti skupa. Kada se tako živi, život bude nešto lakši i opušteniji, pri čemu i jedno i drugo rade ono što treba da rade, svako unosi svoje veštine i prednosti u priču i započinje svoj život. Ne može biti jednostavnije. Ipak, Bog nikada nije postavljao zahteve pred ljude i govorio: „Dao sam ti brak. Sada kada si u braku, moraš bezrezervno da voliš svog partnera zauvek i da mu stalno podilaziš – to je tvoja misija”. Bog ti je dao brak, dao ti je partnera i dao ti je drugačije životne okolnosti. U takvim okolnostima i situaciji, On čini da tvoj partner deli i suočava se sa svime zajedno s tobom, tako da ti možeš da živiš slobodnije i lakše, dok ti istovremeno dozvoljava da iskusiš drugačiju životnu fazu. Međutim, Bog te nije ostavio na milost i nemilost braku. Šta pod tim podrazumevam? Podrazumevam to da ti Bog nije oduzeo život, sudbinu, misiju, put koji slediš u životu, pravac koji biraš u životu i vrstu vere koju imaš i sve to dao tvom partneru da ti odredi. On nije rekao da o ženinoj sudbini, težnjama, životnom putu i pogledu na život mora da odlučuje njen muž, niti da o muškarčevoj sudbini, težnjama, pogledu na život i životu mora da odlučuje njegova žena. Bog nikada nije rekao tako nešto i nije odredio stvari na taj način. Reci mi, da li je Bog rekao tako nešto kada je uspostavio brak za ljude? (Nije.) Bog nikada nije rekao da je težnja ka bračnoj sreći životna misija žene ili muškarca i da moraš uspešno da održavaš sreću svog braka da bi ostvario svoju životnu misiju i da bi se uspešno poneo kao stvoreno biće – Bog nikada nije rekao ništa slično. Niti je rekao: „Moraš da izabereš svoj životni put u okviru braka. Da li ćeš dostići spasenje ili ne, odlučiće tvoj brak i tvoj supružnik. O tvom pogledu na život i sudbini odlučiće tvoj supružnik”. Da li je Bog ikada rekao tako nešto? (Nije.) Bog ti je odredio brak i dao ti partnera. Ti stupaš u brak, ali se tvoj identitet i status pred Bogom ne menjaju. Bez obzira na to jesi li muškarac ili žena, postoji jedna stvar koju oboje delite, a to je da ste pred Stvoriteljem oboje stvorena bića. U okviru braka, vi tolerišete, cenite i štitite jedno drugo, ispomažete se i podržavate i to predstavlja ispunjavanje vaših odgovornosti. Međutim, pred Bogom, odgovornosti koje treba da ispuniš i misija koju treba da obaviš ne mogu biti zamenjeni odgovornostima koje ispunjavaš prema svom partneru. Stoga, kada postoji sukob između tvojih odgovornosti prema partneru i dužnosti koju stvoreno biće treba da izvršava pred Bogom, ono što treba da odabereš jeste da izvršavaš dužnost stvorenog bića, a ne da ispunjavaš svoje odgovornosti prema partneru. To je pravac i cilj koji treba da izabereš, a to je, naravno, i misija koju treba da obaviš. Međutim, neki ljudi greškom težnju ka bračnoj sreći ili ispunjavanje svojih odgovornosti prema partneru, kao i brigu, pažnju i negu i zaštitu svog partnera, učine svojom životnom misijom, a partnera smatraju svojim celim svetom, svojim životom – to je pogrešno. Tvoja sudbina je pod Božjom suverenošću i njome ne upravlja tvoj partner. Brak ne može da promeni tvoju sudbinu, niti može da promeni činjenicu da je Bog suveren nad tvojom sudbinom. Što se tiče vrste pogleda na život koji treba da imaš i puta koji treba da slediš, za njima treba da tragaš u rečima Božjih učenja i zahteva, a ne da oni zavise od tvog partnera niti da partneru dozvoljavaš da o njima odlučuje. Osim što prema tebi ispunjava svoje odgovornosti, on ne treba da ima kontrolu nad tvojom sudbinom, niti treba da zahteva da promeniš svoj pravac u životu, niti da odlučuje kojim ćeš putem ići, niti da odlučuje kakav pogled na život treba da imaš, a još manje treba da te ograničava ili sprečava da težiš spasenju. Što se tiče braka, sve što ljudi mogu da urade jeste da ga prihvate od Boga i da se pridržavaju definicije braka koju je Bog odredio za čoveka, pri čemu i muž i žena ispunjavaju svoje odgovornosti i obaveze jedno prema drugom. Ono što ne mogu da čine jeste da odlučuju o sudbini svog partnera, ni o prethodnom, ni o sadašnjem, ni o sledećem životu, a kamoli o večnosti. O tvom odredištu, tvojoj sudbini i putu kojim ideš može da odlučuje samo Stvoritelj. Stoga, kao stvoreno biće, bilo da si u ulozi žene ili muža, sreća kojoj treba da težiš u ovom životu dolazi od toga što obavljaš dužnost stvorenog bića i dovršavaš misiju stvorenog bića. Ona ne dolazi iz samog braka, a još manje od toga da ti ispunjavaš obaveze žene ili muža u okviru braka. Naravno, put koji odabereš da slediš i pogled na život koji usvojiš ne treba da se zasnivaju na bračnoj sreći, a još manje treba da ih određuje bilo koji supružnik – to je nešto što treba da shvatiš. Dakle, ljudi koji stupe u brak i samo teže ka bračnoj sreći i jedino tu težnju smatraju svojom misijom treba da otpuste takve misli i gledišta, da promene način na koji postupaju i da promene svoj životni pravac. Ulaziš u brak i živiš zajedno sa svojim partnerom pod Božjim određenjem i to je sve; dovoljno je da ispuniš obavezu žene ili muža dok ste zajedno. Što se tiče toga koji put slediš i kakav pogled na život usvajaš, tvoj partner nema nikakvu obavezu i nema nikakvo pravo da odlučuje o tim stvarima. Iako si već u braku i imaš supružnika, tvoj takozvani supružnik samo može da ima značenje supružnika koje je Bog odredio. On može da ispunjava samo obaveze supružnika, a ti možeš da biraš i odlučuješ o svemu ostalom što nije vezano za tvog supružnika. Naravno, ono što je još važnije je da se tvoji izbori i odluke ne zasnivaju na tvojim sopstvenim sklonostima i razumevanju, već na rečima Božjim. Da li vam je jasno naše zajedništvo na ovu temu? (Jeste.) Prema tome, kad bilo koji partner u okviru braka ulaže sav svoj napor ili se žrtvuje težeći ka bračnoj sreći, Bog to neće upamtiti. Bez obzira na to koliko dobro ili savršeno ispunjavaš svoje obaveze i odgovornosti prema partneru, ili koliko ispravno postupaš prema svom partneru – drugim rečima, bez obzira na to koliko dobro ili savršeno održavaš bračnu sreću, ili koliko je to zavidno – to ne znači da si ispunio misiju stvorenog bića, niti dokazuje da si stvoreno biće koje je u skladu s merilom. Možda si ti savršena žena ili savršen muž, ali to ostaje ograničeno na okvire braka. Stvoritelj meri kakav si čovek na osnovu toga kako izvršavaš dužnost stvorenog bića pred Njim, kakav put slediš, kakav je tvoj pogled na život, čemu težiš u životu i koliko dobro ostvaruješ misiju stvorenog bića. Upravo na osnovu tih stvari Bog meri put koji slediš kao stvoreno biće i tvoje buduće odredište, a ne na osnovu toga koliko dobro ispunjavaš svoje odgovornosti i obaveze kao žena ili muž, niti na osnovu toga da li tvoja ljubav prema partneru njemu ili njoj godi. Što se tiče toga da težnja ka bračnoj sreći nije tvoja misija, danas sam izneo ove pojedinosti kako bih zaokružio tu temu. Vidiš, da nisam u zajedništvu govorio o tim pitanjima, ljudi bi možda pomislili da ih razumeju i da znaju nešto o njima, ali kada bi im se nešto zaista dogodilo, oni bi i dalje bili zatočeni i ometani mnogim varljivim pitanjima, želeći da ispune obaveze žene ili muža, dok takođe žele da dobro rade ono što ljudsko biće, stvoreno biće, treba da radi. Međutim, kada su te dve stvari suprotstavljene, ili su protivrečne i ometaju jedna drugu, nije sasvim jasno kako čovek treba da postupi. Da li je sada, kada smo na ovaj način u zajedništvu razgovarali o toj temi, ona postala jasna? (Jeste.) Postoji razlika između stvari za koje ljudi veruju da su dobre i ispravne u njihovim predstavama s jedne strane, i stvari koje su pozitivne, ispravne i dobre u skladu sa istinom, s druge strane. Kada se to razjasni, postaje jasno. Stvari za koje ljudi veruju da su pozitivne i dobre često su ispunjene ljudskim predstavama, uobraziljom i osećanjima i nisu povezane sa istinom. Šta podrazumevam kada kažem „nisu povezane”? Podrazumevam da nisu istina. Ako na pogrešne stvari i na stvari koje nisu istina gledaš kao da su pozitivne i kao da su istina i slediš ih i čvrsto ih se držiš, verujući da su one istina, onda nećeš moći da ideš putem stremljenja ka istini i završićeš veoma daleko od istine. A čija je to odgovornost?

3. Čovek ne treba da robuje braku

Tema o kojoj smo upravo govorili u zajedništvu bila je da ljudi treba da otpuste težnju ka bračnoj sreći i da je dovoljno da samo ispune svoje bračne odgovornosti. Završili smo naš razgovor nakon što smo otpustili težnju ka bračnoj sreći, pa ćemo sada razgovarati u zajedništvu o drugom pitanju: ne treba robovati braku. To je pitanje o kojem treba da razgovaramo u zajedništvu. U šta neki ljudi veruju kada se venčaju? „Moj život je sada ovakav. Suđeno mi je da živim sa ovom osobom do kraja života. Moji roditelji i starije generacije u familiji nisu moj doživotni oslonac, kao ni moji prijatelji. Dakle, ko je moj doživotni oslonac? Osoba sa kojom stupam u brak je osoba na koju ću se oslanjati celog života.” Podstaknuti takvim razmišljanjem, mnogi smatraju da je brak veoma važan, verujući da će jednom kada se venčaju imati stabilan život, utočište i nekoga kome će moći da se povere. Žene kažu: „U braku imam snažna pleća na koja mogu da se oslonim.” Muškarci kažu: „U braku imam miran dom i više ne lutam; već i sama pomisao na to me ispuni srećom. Vidi samo ove samce oko mene. Žene vazda lutaju bez ikoga na koga bi mogle da se oslone, bez stalne adrese, bez ramena za plakanje, a muškarci nemaju topao dom. Kako je samo žalosno videti ih!” Dakle, kada razmatraju sopstvenu bračnu sreću, oni misle da je to u potpunosti ispunjujuće i zadovoljavajuće. Iako su zadovoljni, oni osećaju da bi trebalo da učine nešto za svoj brak i za svoj dom. Stoga, kada se venčaju, neki ljudi su spremni da svom bračnom životu posvete sve što je u njihovoj moći i spremni su da se trude, bore i vredno rade za svoj brak. Neki uz mnogo muke i patnje zarađuju novac i, naravno, još više njih poveravaju svoju sreću partneru. Veruju da njihova sreća i radost u životu zavise od toga kakav im je partner; da li je dobra osoba, da li se njegova ličnost i interesi podudaraju sa njihovim, da li je neko ko može da nahrani i vodi porodicu, da li je neko ko može da im obezbedi osnovne potrepštine u budućnosti i da im obezbedi srećnu, stabilnu, divnu porodicu, i da li je neko ko može da ih uteši kada naiđu na bilo kakav bol, nevolju, neuspeh ili teškoću. Da bi se uverili u sve to, oni obraćaju posebnu pažnju na svog partnera dok žive zajedno. S velikom brigom i pažnjom posmatraju i beleže partnerove misli, stavove, govor i ponašanje, svaki njegov potez, kao i svaku njegovu dobru i lošu stranu. Oni do detalja pamte sve misli, stavove, reči i ponašanje koje je njihov partner otkrio u životu, kako bi mogli bolje da ga razumeju. Isto tako se nadaju da će ih partner bolje razumeti, puštaju ga u svoje srce i ulaze u njegovo da bi mogli bolje da obuzdaju jedno drugo, ili da bi bili prva osoba koja će se pojaviti kad god mu se nešto desi, prva osoba koja će mu pomoći, prva osoba koja će ustati i podržati ga, ohrabriti ga i biti njegov stub podrške. U takvim životnim uslovima, muž i žena retko pokušavaju da razaznaju kakva je osoba njihov partner, živeći u potpunosti u osećanjima koja gaje prema partneru i koristeći svoja osećanja da brinu o njemu, tolerišu ga, nose se sa svim njegovim manama, slabostima i težnjama, čak do te mere da spremno skaču na svaki njegov znak i poziv. Na primer, muž neke žene kaže: „Tvoja okupljanja traju predugo. Idi samo na pola sata i onda se vrati kući.” Ona odgovara: „Potrudiću se.” Na sledećem okupljanju se, naravno, zadrži pola sata i onda se vrati kući, a njen muž kaže: „To je prava stvar. Sledeći put se samo pojavi tamo da te vide i onda se vrati.” Ona kaže: „Jao, znači toliko ti nedostajem! Važi, potrudiću se.” Naravno, kada sledeći put ode na okupljanje, ona ga ne razočara i vrati se kući posle desetak minuta. Muž joj je veoma zadovoljan i srećan, pa joj kaže: „Tako je već bolje!” Ako on želi da ona ide na istok, ona se ne usuđuje da ide na zapad; ako on želi da se smeje, ona se ne usuđuje da plače. On je vidi kako čita Božje reči i sluša himne i mrzi to i gadi mu se, i kaže: „Kakva je korist od čitanja tih reči i pevanja tih pesama sve vreme? Zar ne možeš da ne čitaš te reči ili da ne pevaš te pesme dok sam ja kod kuće?” Ona odgovara: „U redu, u redu, neću više da ih čitam.” Više se ne usuđuje da čita Božje reči niti da sluša himne. Zbog zahteva svog muža, ona konačno shvata da on ne voli da ona veruje u Boga, niti da čita Božje reči, pa mu pravi društvo kada je kod kuće, gleda televiziju s njim, jedu zajedno, ćaskaju, pa ga čak sluša i kako izbacuje svoja nezadovoljstva iz sebe. Učiniće sve za njega, dokle god ga to čini srećnim. Ona smatra da su to odgovornosti koje supružnik treba da ispuni. Dakle, kada ona čita Božje reči? Sačeka da muž izađe, zatim za njim zaključa vrata i brže-bolje počne da čita. Kada čuje nekoga na vratima, brzo skloni knjigu i toliko se uplaši da se više ne usuđuje da je čita. A kada otvori vrata, vidi da to ipak nije njen muž – uzbuna je bila lažna, ona nastavlja da čita. Dok tako čita, uznemirena je, nervozna i uplašena. Razmišlja: „Šta ako se on zaista vrati kući? Bolje je da više ne čitam. Pozvaću ga i pitaću gde je i kada se vraća.” Ona ga nazove, a on kaže: „Danas imam malo više posla, tako da možda neću stići kući pre 3.00 ili 4.00 sata.” To je smiruje, ali može li njen um i dalje da se smiri da bi mogla da čita Božje reči? Ne može; um joj je uznemiren. Žuri da stane pred Boga da se pomoli, i šta kaže? Da li kaže da joj u njenom verovanju u Boga nedostaje vere, da se plaši svog muža i da ne može da utiša svoj um da čita Božje reči? Oseća da ne može to da kaže, tako da nema šta da kaže Bogu. Ali onda sklopi oči i sklopi ruke. Smiruje se i ne oseća se tako uznemireno, pa odlazi da čita Božje reči, ali reči ne nalaze put do nje. Razmišlja: „Gde sam ono stala? Dokle sam stigla sa mojim kontemplacijama? Tok misli mi se skroz poremetio.” Što više o tome razmišlja, to se više nervira i nelagodno oseća: „Danas naprosto neću da čitam. Nije strašno ako jednom propustim svoje duhovne aktivnosti.” Šta mislite? Da li joj život dobro teče? (Ne.) Da li je to bračna nevolja ili bračna sreća? (Nevolja.) U ovom trenutku, neki samci mogu da kažu: „Znači, bacio si se u vatru, zar ne? U braku nema ničeg sjajnog, zar ne? Vidi kako je moj život sjajan, ne moram da brinem ni o kome drugom i niko ne može da me spreči da prisustvujem okupljanjima, niti da obavljam svoju dužnost kad god želim.” Da bi partner bio zadovoljan tobom i pristao da povremeno čitaš Božje reči ili da prisustvuješ okupljanjima, ustaješ veoma rano svakog jutra da bi spremila doručak, uredila kuću, očistila, nahranila piliće, nahranila psa i obavila sve vrste iscrpljujućih zadataka – čak i one koje obično obavljaju muškarci. Da bi zadovoljila muža, neumorno radiš, kao neka stara sluškinja. Pre nego što ti muž dođe kući, izglancaš mu kožne cipele i postaviš papuče, a kada stigne, požuriš da očistiš prašinu sa njega i pomogneš mu da skine kaput i okači ga, pitajući: „Danas je baš vruće. Da li ti je vrućina? Jesi žedan? Šta bi voleo da jedeš danas? Nešto kiselo ili nešto ljuto? Da li treba da se presvučeš? Skini to odelo da ti ga operem.” Ti si kao stara sluškinja ili robinja, već si prevazišla obim bračnih odgovornosti koje treba da ispunjavaš. Ti spremno skačeš na muževljev znak i poziv, i smatraš ga svojim gospodarom. U takvoj porodici postoji očigledna razlika u statusu između dva supružnika: jedan je rob, drugi je gospodar; jedan je uslužan i ponizan, drugi izgleda zastrašujuće i zapovednički; jedan se klanja i dodvorava, drugi puca od nadmenosti. Jasno je da status dvoje supružnika nije jednak. Zašto je tako? Zar ta robinja ne ponižava samu sebe? (Da.) Robinja ponižava samu sebe. Nisi uspela da održiš odgovornost prema braku koju je Bog odredio ljudima i otišla si predaleko. Tvoj muž ne ispunjava nikakvu odgovornost i ne čini ništa, a ti bi ipak čekala na znak i poziv takvog supružnika i pokorila se njegovoj vlasti, voljno postajući njegova robinja i njegova stara sluškinja, da mu služiš i činiš sve za njega – kakva si ti to osoba? Ko je tačno tvoj Gospod? Zašto ne primenjuješ tako za Boga? Bog je odredio da ti partner obezbeđuje za život; to je nešto što on treba da radi, ne duguješ mu ništa. Radiš ono što treba da radiš i ispunjavaš odgovornosti i obaveze koje treba da ispuniš – a on? Da li radi ono što bi trebalo da radi? U braku se ne radi o tome da onaj ko je dominantan bude gospodar, a da onaj ko može vredno da radi i da učini najviše treba da bude rob. U braku, obe osobe treba da ispune svoje obaveze jedna prema drugoj i da prate jedna drugu. Obe osobe imaju odgovornost jedna prema drugoj, i obe osobe imaju obaveze koje treba da ispune i stvari koje treba da urade u okviru braka. Ti treba da se ponašaš u skladu sa svojom ulogom; koja god da je tvoja uloga, treba da radiš ono što se od te uloge očekuje. Ako to ne učiniš, onda nemaš normalnu ljudskost. Običnim rečima, ne vrediš ni cvonjka. Dakle, ako neko ne vredi ni cvonjka, a ti ipak skačeš na svaki njegov znak i poziv i dobrovoljno mu robuješ, to je potpuno bezumno i čini te bezvrednom. Šta nije u redu s verovanjem u Boga? Da li je tvoje verovanje u Boga zao čin? Postoji li neki problem sa čitanjem Božjih reči? To su sve ispravne i časne stvari. Na šta ukazuje to što vlada progoni ljude koji veruju u Boga? Ukazuje na to da je čovečanstvo veoma zlo i da predstavlja zle sile i Sotonu. Ne predstavlja ni istinu ni Boga. Stoga, verovanje u Boga ne znači da si manje vredna od drugih ili da si inferiorna u odnosu na druge. Naprotiv, tvoja vera u Boga čini te plemenitijom od ovozemaljskih ljudi, tvoje stremljenje ka istini čini te časnom u Božjim očima i On te smatra zenicom Svoga oka. Pa ipak, ponižavaš sebe i bez ograničenja postaješ rob svog supružnika samo da bi udovoljila drugoj osobi u tvom braku. Zašto se ne ponašaš tako kada obavljaš dužnost stvorenog bića? Zašto ne možeš to da uspeš? Zar to nije izraz ljudske niskosti? (Jeste.)

Bog ti je odredio brak samo da bi mogao da naučiš da ispunjavaš svoje odgovornosti, da naučiš da živiš mirno u zajednici sa drugom osobom i da sa njom deliš život, da iskusiš kakav je život kada ga deliš sa svojim partnerom i da iz prve ruke naučiš kako da se nosiš sa svim stvarima sa kojima se zajedno susrećete, čineći tvoj život bogatijim i drugačijim. Međutim, On te nije prodao braku i, naravno, nije te prodao tvom partneru da mu budeš rob. Ti nisi njegov rob, niti je on tvoj gospodar. Jednaki ste. Ti jedino imaš obaveze žene (ili muža) prema svom partneru, a kad ispuniš te obaveze, Bog te smatra ženom (ili mužem) koji je u skladu s merilom. Ako veruješ u Boga i stremiš ka istini, ako možeš da obavljaš svoju dužnost, da često prisustvuješ skupovima, da Božje reči molitveno čitaš i da dođeš pred Boga, onda su to stvari koje Bog prihvata i one su ono što stvoreno biće treba da radi i normalan život koji stvoreno biće treba da živi. U tome nema ničega sramnog, niti smeš da se osećaš kao da bilo šta duguješ svom partneru zato što živiš takav život – ne duguješ mu ništa. Ako želiš, imaš obavezu da svedočiš svom partneru o Božjem delu. Međutim, ako on nije istog mišljenjai ne sledi isti put kao ti, onda ne moraš to da radiš i nisi u obavezi da mu kažeš ili objasniš bilo šta ili mu daš bilo koju informaciju o svojoj veri ili putu koji slediš, niti on ima bilo kakvo pravo da to zna. Njegova je odgovornost i obaveza da te podrži, ohrabri i zaštiti. Ako to ne može da uradi, onda ne poseduje ljudskost. Zašto? Zato što ti slediš pravi put, a zato što slediš pravi put, tvoja porodica i tvoj partner su blagosloveni i uživaju u Božjoj blagodati zajedno s tobom. Jedino je ispravno da ti partner bude zahvalan na tome, a ne da te diskriminiše ili zlostavlja zbog tvoje vere ili zato što si progonjena, ili da veruje da treba da obavljaš više kućnih poslova i drugih stvari, ili da mu nešto duguješ. Ne duguješ mu ni emocionalno, ni duhovno, niti na bilo koji drugi način – on duguje tebi. Zbog tvoje vere u Boga, on uživa dodatnu blagodat i blagoslove od Boga, i to ih dobija preko reda. Šta podrazumevam pod „dobija ih preko reda”? Mislim da neko takav ne zaslužuje da ih dobije i ne bi trebalo da ih dobije. Zašto ih ne bi dobio? Zato što ne sledi Boga niti priznaje Boga, stoga blagodat u kojoj uživa dolazi zbog tvoje vere u Boga. On ima koristi od tebe i uživa u blagoslovima s tobom, i jedino je ispravno da ti bude zahvalan. Drugim rečima, zato što uživa u tim prekorednim blagoslovima i toj blagodati, on treba više da ispunjava svoje odgovornosti i više da podržava tvoje verovanje u Boga. Kada jedna osoba u porodici veruje u Boga, nekim ljudima porodični posao ide dobro i oni postaju veoma uspešni. Zarađuju velike pare, njihova porodica živi dobro, bogate se materijalnim stvarima, a kvalitet života im raste – kako je do toga došlo? Da li bi tvoja porodica mogla da postigne sve to da neko od vas ne veruje u Boga? Neki kažu: „Bog je odredio da imaju bogatu sudbinu.” Tačno je da je Bog to odredio, ali da u njihovoj porodici ne postoji ta jedna osoba koja veruje u Boga, njihov posao ne bi bio tako blažen i blagosloven. Zato što postoji ta jedna osoba koja veruje u Boga i zato što ta osoba ima istinsku veru, iskreno stremi i spremna je da se posveti i preda Bogu, njen supružnik preko reda dobija blagodat i blagoslove. Bogu je vrlo lako da učini tako malu stvar. Oni koji ne veruju i dalje nisu zadovoljni, a čak tlače i zlostavljaju one koji veruju u Boga. Progon kojem država i društvo podvrgavaju vernike već je velika nesreća za njih, a ipak članovi njihovih porodica idu korak dalje i stvaraju dodatni pritisak. Ako u takvim okolnostima još uvek veruješ da ih razočaravaš i voljna si da postaneš robinja svog braka, onda je to zaista nešto što ne bi trebalo da radiš. Dakle, oni ne podržavaju tvoju veru u Boga – u redu; stoga ne brane tvoju veru u Boga – takođe u redu. Oni imaju slobodu da to ne rade. Međutim, ne bi trebalo da se prema tebi ophode kao prema robu zato što veruješ u Boga. Ti nisi rob, ti si ljudsko biće, dostojanstvena i čestita osoba. U najmanju ruku, ti si stvoreno biće pred Bogom, a ne nečiji rob. Ako moraš da budeš rob, onda možeš samo da budeš rob istine, rob Božji, ne rob bilo koje osobe, a još manje da ti supružnik bude robovlasnik. U pogledu telesnih odnosa, osim tvojih roditelja, najbliža osoba na ovom svetu ti je tvoj supružnik. Međutim, zato što veruješ u Boga, on se prema tebi ophodi kao prema neprijatelju i napada te i progoni. Prigovara ti što prisustvuješ okupljanjima, ako čuje bilo kakav trač, vraća se kući da te grdi i maltretira. Čak i kada se moliš ili čitaš Božje reči kod kuće i uopšte ne utičeš na normalnost njegovog života, on će te i dalje grditi i suprotstavljati ti se, pa će te čak i tući. Reci Mi, šta je to? Zar on nije demon? Da li je to osoba koja ti je najbliža? Da li neko takav zaslužuje da ispuniš bilo kakvu odgovornost prema njemu? (Ne.) Ne zaslužuje! I tako, neki ljudi koji su u takvom braku i dalje stoje na raspolaganju svom partneru, spremni da žrtvuju sve, da žrtvuju vreme koje treba da provedu obavljajući svoju dužnost, priliku da izvrše svoju dužnost, pa čak i priliku da postignu spasenje. Ne bi trebalo da rade takve stvari, i u najmanju ruku bi trebalo da se odreknu takvih ideja. Osim Bogu, ljudi nikome ništa ne duguju. Ne duguješ ni roditeljima, ni mužu, ni ženi, ni deci, a još manje prijateljima – nikome ništa ne duguješ. Sve što ljudi poseduju potiče od Boga, uključujući i njihove brakove. Ako moramo da govorimo o dugu, ljudi duguju samo Bogu. Naravno, Bog ne zahteva da Mu platiš dug, On samo traži da slediš pravi put u životu. Kad je reč o braku, najveća Božja namera je u tome da možeš ispravno da se odnosiš prema njemu – naročito kad je reč o veri u Boga, tvoj muž (ili žena) ne sme da te sputava i ne smeš da, zbog svog braka, izgubiš svoje dostojanstvo i integritet, da odustaneš od svog ispravnog pogleda na život i pravca za stremljenje ili čak da odustaneš od stremljenja ka istini, svoje prilike za spasenje niti bilo kog naloga ili misije koje ti je Bog dao, postajući umesto toga dobrovoljni rob sopstvenog braka. Ako tako postupaš sa svojim brakom, onda bi bilo bolje da se uopšte nisi udavala, jer bi ti samački život više odgovarao. Ako nikako ne možeš da se oslobodiš takve bračne situacije ili strukture, onda bi bilo najbolje da se potpuno izvučeš iz braka i bilo bi ti bolje da živiš kao slobodna osoba. Kao što sam rekao, Božja svrha u određivanju braka je da možeš da imaš partnera, da prođeš kroz uspone i padove u životu i da prođeš kroz svaku životnu etapu u društvu svog partnera, da ne bi bila sama ili usamljena u tim etapama, da imaš nekoga pored sebe, nekoga kome možeš da poveriš svoje najintimnije misli, i nekoga da te uteši i da brine o tebi. Međutim, Bog ne koristi brak da bi te vezao niti da bi ti vezao ruke i noge tako da nemaš prava da izabereš svoj put i da robuješ braku. Bog ti je odredio brak i odredio ti je partnera; nije ti našao robovlasnika, niti želi da budeš zatočena u svom braku bez sopstvenih težnji, sopstvenih životnih ciljeva, bez ispravnog pravca za svoje težnje i bez prava da tražiš spasenje. Naprotiv, bez obzira na to jesi li u braku ili ne, najveće pravo koje ti je Bog dao je pravo da težiš ka svojim životnim ciljevima, da uspostaviš ispravan pogled na život i da tražiš spasenje. To niko ne može odmah da ti uzme i niko ne može da se meša u to, pa ni tvoj supružnik. Dakle, oni među vama koji igraju ulogu robova u svom braku treba da se odreknu takvog načina života, da se odreknu svojih ideja ili primene u vezi sa željom da robuju svom braku i da ostave tu situaciju iza sebe. Ne dozvoli da te partner sputava i ne dozvoli da na tebe utiču, da te sputavaju ili ograničavaju partnerove emocije, gledišta, reči, stavovi ili čak njegovi postupci. Ostavi sve iza sebe i hrabro i odvažno se osloni na Boga. Kada želiš da čitaš Božje reči, ti čitaj Božje reči, prisustvuj okupljanjima kada treba da prisustvuješ okupljanjima, jer si ti ljudsko biće, a ne pas, i ne treba ti niko da reguliše tvoje ponašanje ili sputava ili kontroliše tvoj život. Ti imaš pravo da izabereš svoje ciljeve i pravac u životu – Bog ti je podario to pravo, a ti pogotovo ideš ispravnim putem. Kada si Božjoj kući potreban da obaviš određeni posao, kada ti Božja kuća daje dužnost, najvažnije je da se savesno odrekneš svega bez izbora i bez rezerve i da obaviš dužnost koju treba da obaviš i završiš misiju koji ti je Bog zadao. Ako taj posao zahteva od tebe da odeš od kuće na deset ili mesec dana, onda treba da odlučiš da dobro obavljaš svoju dužnost, da ispuniš nalog koji ti je Bog poverio i da zadovoljiš Božje srce – to je stav, rešenost i želja koju treba da poseduju oni koji streme ka istini. Ako taj posao zahteva tvoje odsustvo od šest meseci, godinu dana ili na neodređeno vreme, onda treba da se savesno odrekneš svoje porodice i bračnog druga i da odeš da završiš misiju koju ti je Bog zadao. Zato što je ovo vreme kada ste ti i tvoja dužnost najpotrebniji delu Božje kuće, a ne vreme kada si najpotrebniji svom braku i partneru. Stoga ne smeš da misliš da ako si u braku onda moraš da robuješ braku, ili da je sramota ako se tvoj brak okonča ili raspadne. Zapravo, to nije sramota, jer moraš da vidiš okolnosti u kojima se brak okončao i kakvo je bilo Božje uređenje. Ako ga je odredio i njime upravljao Bog, a ne čovek, onda je to vredno divljenja, to je čast, jer si ti odustala i okončala svoj brak iz pravednog razloga, nastojeći da udovoljiš Bogu i da obaviš svoju misiju stvorenog bića. To je nešto što će Bog pamtiti i prihvatiti, i zato kažem da je to vredno divljenja, a ne sramota! Iako se brakovi nekih ljudi završavaju zato što ih partner napušta i prevari – svakodnevnim jezikom rečeno, oni su škartirani i dobijaju šut-kartu – to nije ništa sramno. Umesto toga, trebalo bi da kažeš: „Čast mi je. Zašto? Zato što je moj brak došao do ove tačke i što se tako završio zahvaljujući Božjem određenju i upravljanju. Božje vođstvo me je navelo da preduzmem ovaj korak. Da Bog to nije učinio i naterao ga da me šutne iz kuće, zaista ne bih imala vere i hrabrosti da preduzmem ovaj korak. Hvala neprikosnovenosti i vođstvu Božjem! Sva slava Tebi, Bože!” To je čast. U svim vrstama braka može da se stekne ta vrsta iskustva, možeš da izabereš da slediš pravi put pod Božjim vođstvom, da ostvariš misiju koji ti je Bog zadao, da ostaviš svog supružnika pod takvom pretpostavkom i sa takvom motivacijom i da okončaš svoj brak, i to je nešto što zaslužuje čestitke. Postoji bar jedna stvar kojoj se vredi radovati, a to je da više ne robuješ svom braku. Izbegla si ropstvo braka i više ne moraš da brineš, da osećaš bol i da se boriš zato što robuješ braku i zato što želiš da se oslobodiš, ali nisi u stanju. Od tog trenutka, ti si pobegla, slobodna si, i to je dobro. Rekavši to, nadam se da oni čiji su se brakovi bolno završili i koji su još uvek prekriveni senkama tog događaja, zaista mogu da otpuste svoj brak, da otpuste zaostale senke, da otpuste mržnju, bes, pa čak i patnju koja se zadržala i da više ne osećaju bol i bes jer su sve žrtve i napori koje si uložila za svog partnera uzvraćeni njegovom nevernošću, izdajom i ismevanjem. Nadam se da ćeš ostaviti sve to za sobom, da ćeš se radovati što više ne robuješ svom braku, da ćeš se radovati što ne moraš više ništa da radiš, niti da se nepotrebno žrtvuješ za robovlasnika u svom braku, i da ćeš umesto toga, pod Božjim vođstvom i neprikosnovenošću, slediti pravi put u životu, obavljati svoju dužnost kao stvoreno biće i da se više nećeš uzrujavati i nećeš više imati o čemu da brineš. Naravno, više nema potrebe da budeš zabrinuta, uznemirena ili uzbuđena zbog svog bračnog druga ili da ti um bude zaokupljen mislima o njemu, sve će od sada biti dobro, ne moraš više da razgovaraš o svojim ličnim stvarima sa supružnikom, ne moraš više da budeš ograničena njime. Potrebno je samo da tražiš istinu, načela i temelj u Božjim rečima. Već si slobodna i više ne robuješ svom braku. Sreća je da si otišla iz te noćne more od braka, da si istinski stala pred Boga, da više nisi sputana brakom i da imaš više vremena da čitaš Božje reči, da prisustvuješ okupljanjima i da obavljaš duhovne aktivnosti. Potpuno si slobodna, ne moraš više da prilagođavaš svoje ponašanje tuđem raspoloženju, ne moraš više da slušaš ničije podsmevanje, ne moraš više da uzimaš u obzir ničije raspoloženje ili osećanja – živiš samačkim životom, odlično! Više nisi robinja, možeš da izađeš iz tog okruženja u kojem si morala da ispunjavaš različite odgovornosti prema ljudima, možeš da budeš istinsko stvoreno biće, stvoreno biće pod vrhovnom vlašću Stvoritelja i da obavljaš dužnost stvorenog bića – kako je divno činiti to čistog srca! Nikada više ne moraš da se svađaš, brineš, gnjaviš, podnosiš, trpiš, patiš ili da se ljutiš zbog svog braka, nikada više ne moraš da živiš u tom odvratnom okruženju i složenoj situaciji. To je sjajno, sve su to dobre stvari i sve ide dobro. Kada neko stane pred Stvoritelja, on postupa i govori u skladu sa Božjim rečima i u skladu sa istina-načelima. Sve ide glatko, nema više onih teških razmirica i srce može da ti se stiša. Sve je to dobro, ali je šteta što su neki ljudi i dalje spremni da budu robovi u tako odvratnom bračnom okruženju, ne beže i ne ostavljaju to iza sebe. U svakom slučaju, i dalje se nadam da, čak i ako ti ljudi ne okončaju svoje brakove i ne žive u brakovima koji su propali, oni bar ne bi trebalo da robuju svojim brakovima. Bez obzira na to ko je tvoj supružnik, bez obzira na to koje talente ili koliku ljudskost poseduje, koliki je njegov status, koliko je vešt i sposoban, on i dalje nije tvoj gospodar. On je tvoj supružnik, on ti je jednak. On nije plemenitiji od tebe, niti ti manje vrediš od njega. Ako nije u stanju da ispuni svoje bračne obaveze, onda imaš pravo da ga prekoriš i tvoja je obaveza da ga usmeravaš i podučavaš. Ne ponižavaj se i ne dozvoli da te iskorišćava zato što misliš da je fenomenalan ili zato što se plašiš da će se umoriti od tebe, odbaciti te ili te ostaviti, ili zato što želiš da održiš kontinuitet svog bračnog odnosa, dobrovoljno obavezujući sebe da budeš njegov rob i rob svog braka – to nije u redu. To nije način na koji neko treba da se ponaša, niti su to odgovornosti koje neko treba da ispunjava u okviru braka. Bog od tebe ne traži da budeš rob, niti od tebe traži da budeš gospodar. On traži samo da ispuniš svoje odgovornosti, i zato moraš pravilno da shvatiš odgovornosti koje treba da obavljaš u braku, a takođe treba pravilno da razumeš i jasno vidiš ulogu koju igraš u braku. Ako je uloga koju igraš iskrivljena i nije u skladu sa ljudskošću ili onim što je Bog odredio, onda treba da sagledaš sebe i razmisliš o tome kako da izađeš iz tog stanja. Ako tvoj supružnik može da bude prekoren, onda ga prekori; ako ćeš zbog tog prekora pretrpeti neželjene posledice, onda treba da napraviš mudriji, prikladniji izbor. U svakom slučaju, ako želiš da stremiš ka istini i postigneš spasenje, onda moraš da se odrekneš svojih ideja ili primene u vezi sa robovanjem braku. Ne smeš da robuješ svom braku, već treba da napustiš tu ulogu, da budeš istinsko ljudsko biće, da budeš istinsko stvoreno biće i da istovremeno obavljaš svoju dužnost. Da li razumeš? (Razumem.)

4. Brak nije čovekovo odredište

Upravo smo u zajedništvu razgovarali o tome da „ljudi ne treba da robuju braku”, govoreći ljudima da se odreknu svojih pogrešnih pogleda na brak. To jest, ima ljudi koji misle da moraju da održe svoj brak i učine sve što je u njihovoj moći da spreče raspad i kraj njihovog braka. Da bi postigli taj cilj, prave kompromise. Rado žrtvuju mnoge svoje pozitivne težnje da bi održali brak i da bi svojevoljno robovali braku. Takvi ljudi pogrešno tumače postojanje i definiciju braka, a njihov stav prema braku je pogrešan, stoga treba da se odreknu takvih pogrešnih misli i stavova, da pobegnu od te vrste iskrivljenog stanja braka, da zauzmu ispravan pristup braku i da pravilno rešavaju pitanja koja iskrsavaju u braku – to je treće pitanje kojeg ljudi treba da se odreknu u vezi sa brakom. Zatim ćemo razgovarati o četvrtom pitanju koje se odnosi na brak: Brak nije tvoje odredište. To je takođe jedno od pitanja. Samim tim što je to tema o kojoj razgovaramo u zajedništvu, to je pitanje koje opisuje trenutnu situaciju u brakovima ljudi. Ono postoji u svim vrstama bračnih okolnosti. To je takođe vrsta stava koji ljudi imaju prema braku ili prema nekom načinu života, tako da o tom pitanju treba da razgovaramo u zajedništvu i razjasnimo ga. Kada se venčaju, neke žene misle da su sebi našle idealnog čoveka. Veruju da mogu da se oslone na njega i da mu veruju, da on može da im bude čvrst oslonac na životnom putu i da će biti čvrst i pouzdan kada im bude trebalo da se oslone na njega. Neki muškarci misle da su pronašli pravu ženu. Lepa je i velikodušna, nežna i obzirna, čestita i puna razumevanja. Veruju da će s takvom ženom imati stabilan život i miran i topao dom. Kad se ljudi venčaju, svi se oni osećaju srećno i radosno. Istovremeno, većina ljudi veruje da je brak simbol sreće koju će im doneti budući život i, naravno, brak ujedno vide kao odredište kome teže u ovom životu. Šta to znači? To znači da većina ljudi, nakon stupanja u brak, veruje da je njihov brak njihovo odredište, njihovo mesto odmora. Svoje izglede, svoju budućnost i svoju sreću vezuju za svoj brak i za svog supružnika. Stoga, nakon što se venčaju, misle da više nemaju za čim da tragaju i da više nemaju o čemu da brinu. To je zato što osećaju da su već pronašli svoje odredište, a to odredište su i njihov partner i dom koji grade zajedno s njim. Pošto su pronašli odredište, više ne moraju ni za čim da teže, niti da se ičemu nadaju. Naravno, na osnovu stavova i gledišta ljudi prema braku, to je korisno za stabilnost strukture braka. U najmanju ruku, ako muškarac ili žena imaju stalnog partnera suprotnog pola kao bračnog supružnika, više neće flertovati niti će imati više ljubavnih veza sa suprotnim polom. To je korisno za većinu bračnih partnera. U najmanju ruku, njihova srca će se smiriti u pogledu ljubavnih veza, privući će ih jedan stalni partner suprotnog pola i u osnovnom životnom okruženju će ih stalni supružnik suprotnog pola stabilizovati – to je dobro. Međutim, ako neko stupanjem u brak počne da smatra da je taj brak njegovo odredište, dok sve svoje težnje, pogled na život, put koji sledi u životu i ono što Bog zahteva od njega smatra za suvišne stvari kojima se ispunjava slobodno vreme, tada to nesvesno određivanje braka kao odredišta nije dobra stvar, jer naprotiv, on postaje prepreka, kamen spoticanja i zapreka za njegove težnje ka ispravnim ciljevima u životu, za njegovo uspostavljanje ispravnog pogleda na život, pa čak i za njegovu težnju ka spasenju. To se dešava kada osoba koja se venča uzme svog partnera za svoje odredište i za svoju sudbinu u ovom životu, kada veruje da su partnerove emocije, njegova sreća i nesreća, povezane s njom, kao i da su njena sopstvena sreća i nesreća i razne emocije povezane sa njenim partnerom, pa su tako život, smrt, sreća i radost njenog partnera povezani sa njenim sopstvenim životom, smrću, srećom i radošću. Stoga, ideja tih ljudi da im je brak životno odredište čini njihovu težnju za životnim putem, pozitivnim stvarima i spasenjem veoma sporom i pasivnom. Ako partner nekoga ko sledi Boga u svom braku odluči da ne sledi Boga i umesto toga odluči da teži ovozemaljskim stvarima, onda će onaj ko sledi Boga pretrpeti jak uticaj svog partnera. Na primer, žena veruje da treba da veruje u Boga i da stremi ka istini, i da treba da napusti svoj posao da bi obavljala svoju dužnost, da se daje i posvećuje radu u Božjoj kući, dok njen muž razmišlja: „Vera u Boga je dobra, ali mi i dalje moramo od nečega da živimo. Ako oboje obavljamo svoju dužnost, ko će da zarađuje? Ko će izdržavati domaćinstvo? Ko će da očuva našu porodicu?” S takvim stavom on odlučuje da nastavi da radi i da teži svetovnim stvarima; ne kaže da ne veruje u Boga, niti kaže da se tome protivi. Supruga, koja veruje u Boga, uvek misli: „Moj muž je moje odredište. Ja sam dobro samo kada je on dobro. Ako on nije dobro, ne mogu ni ja da budem dobro. Mi kao da smo vezani pupčanom vrpcom. Delimo iste radosti i tuge, živimo i umiremo zajedno. Ja idem tamo gde i on. Sada imamo nesuglasice u izboru našeg puta i počele su da se javljaju pukotine. Kako možemo da nađemo zajednički jezik? Ja želim da sledim Boga, ali njega ne zanima vera u Boga. Ako on ne veruje u Boga, onda neću moći da napredujem u svojoj veri i više se neću osećati kao da sledim Boga. To je zato što sam svog muža od samog početka smatrala svojim nebom, svojom sudbinom. Ne mogu da ga ostavim. Ako on ne veruje u Boga, onda nijedno od nas neće, a ako on veruje u Boga, onda ćemo oboje. Ako ne veruje u Boga, osećaću se kao da mi nešto nedostaje, kao da mi nedostaje duša.” Ona je sve vreme uznemirena i zabrinuta po tom pitanju. Često se moli, nadajući se da njen muž može da veruje u Boga. Ali bez obzira na to kako se moli, njen muž je nepokolebljiv i ne veruje u Boga. Uznemirena je – šta da radi? Ona ne može ništa da učini, pa se maksimalno trudi, i kad god joj je muž kod kuće, vodi ga da čita Božje reči. On bez odbojnosti čita Božje reči i sluša ih dok ona čita, ali ne učestvuje aktivno u zajedništvu. On se ne protivi samo zato što su muž i žena. Kada ga zamole da nauči da peva himne, on to prihvata i uči da ih peva, a kada ih nauči, ne kaže da li ih je u potpunosti naučio, niti da li mu se sviđaju. Kada ga pozovu da prisustvuje okupljanjima, on će otići sa ženom ako ima slobodnog vremena, ali obično je zauzet svojim poslom i zarađivanjem novca. On nikada ne pominje bilo šta u vezi sa verom u Boga, nikada ne pokazuje inicijativu da prisustvuje okupljanju, niti da obavlja dužnost. Ukratko, on je ravnodušan prema svemu tome. Ne protivi se verovanju u Boga, ali ga i ne podržava i ne iskazuje svoj stav prema verovanju. Njegova žena veruje u Boga i uzima sve to k srcu, pamti i kaže: „Pošto smo mi bračni par i nas dvoje činimo porodicu, ako ja uđem u carstvo, onda mora i on. Ako me ne sledi u mojoj veri, onda neće moći da uđe u carstvo, niti da postigne spasenje, a onda neću ni ja želeti da živim i poželeću da umrem.” Iako još nije mrtva, u srcu je uvek zabrinuta, bolna i izmučena tim pitanjem, misleći: „Ako jednog dana katastrofe dođu i on pogine u katastrofama, šta ću da radim? Sada vlada velika pošast. Ako dobije tu pošast, onda ja više neću da živim. On ne kaže da se protivi mojoj veri u Boga, ali šta ću učiniti ako jednog dana zaista kaže da ne želi da više verujem u Boga?” Ona je zabrinuta da će, kada do toga dođe, slediti svog muža i izabrati da ne veruje u Boga i da će izdati Boga. To je zato što u svom srcu svog muža smatra svojom dušom, on je njen život, a još više je on njeno nebo, njeno sve. Za nju, u njenom srcu, njen muž je taj koji je najviše voli, a ona je ta koja najviše voli svog muža. Ali sada se javio problem: ako se muž protivi njenoj veri u Boga i njene molitve ničemu ne posluže, šta onda? Mnogo se brine oko toga. Kada se od nje zahteva da ode da obavlja svoju dužnost van kuće, iako ona takođe želi da obavlja svoju dužnost u Božjoj kući, kada čuje da za obavljanje dužnosti mora da ode od kuće i otputuje daleko i da mora dugo da bude daleko od kuće, ona mnogo pati. Zašto je tako? Zabrinuta je da ako ona ode od kuće neće biti nikoga da se brine o njenom mužu, nedostajaće joj muž i neće moći da prestane da brine o njemu. Biće zabrinuta za njega i čeznuće za njim i čak će osećati da ne može da živi daleko od njega, da će izgubiti nadu i pravac u životu, kao i da neće biti u stanju da svesrdno obavlja svoju dužnost. Dovoljno je da pomisli na to i srce je zaboli, bez obzira na to da li će se to zaista dogoditi. Dakle, u crkvi se nikada ne usuđuje da traži da ode da obavlja svoju dužnost negde drugde, ili ako postoji neki posao koji zahteva da neko ostane duže vreme i da noći daleko od kuće, nikada se ne usuđuje da se prijavi za taj posao, niti se usuđuje da se složi s takvim zahtevom. Ona samo čini sve što je u njenoj moći da svojoj braći i sestrama pomogne u prenošenju poruka, ili ih ponekad ugošćava na okupljanjima u svom domu, ali se nikada ne usuđuje da se odvoji od muža na ceo dan. Ako zaista postoji neka posebna okolnost i njen muž mora da ide na poslovni put ili je odsutan nekoliko dana, ona će plakati kod kuće dva ili tri dana pre nego što on otputuje, plakaće sve dok joj oči ne oteknu. Zašto plače? Zabrinuta je da će njen muž poginuti u avionskoj nesreći i da čak ni njegovo telo neće biti pronađeno, a šta će ona onda? Kako će živeti i preživljavati dane? Njenog neba neće više biti, osećaće se kao da joj je srce ukradeno. Sama pomisao na to je užasava i zato plače kad pomisli na to. Muž joj još nije ni krenuo na put, a ona plače već dva ili tri dana i plače sve dok se on ne vrati, toliko da se njen muž naljuti i kaže: „Šta joj je? Nisam umro, a ona plače. Da li me to proklinje da umrem?” On je tu nemoćan, ona neprestano plače i govori: „Samo ne želim da odeš, ne želim da si daleko od mene.” Svoju sudbinu i odredište prepušta mužu s kojim je stupila u brak i bez obzira da li je to glupo ili detinjasto, takvih ljudi u svakom slučaju ima. Da li među takvim ljudima ima više muškaraca ili žena? (Žena.) Čini se da ima više takvih žena; žene umeju da budu malo osetljivije. Bez obzira na to da li muškarac ostavlja ženu ili obrnuto, mogu li oni da nastave da žive? (Mogu.) Bez obzira na to ko koga ostavlja, da li je to nešto što možeš da izabereš? Da li je to nešto što možeš da kontrolišeš? (Nije.) Ne, to nije nešto što možeš da kontrolišeš, i zato si izgubljena u budalastim fantazijama i plačeš, osećaš se uznemireno, zabrinuto i bolno – ima li smisla u svemu tome? (Nema.) Takvi ljudi osećaju da to što mogu da vide svog partnera, da ga drže za ruku i da žive s njim znači da imaju doživotnu podršku, kao da ih to umiruje i teši. Misle da neće morati da brinu o hrani ili odeći, da neće imati briga i da je njihov partner njihovo odredište. Nevernici imaju sledeću izreku: „Ako te imam u ovom životu, ništa drugo mi ne treba.” Tako se ti ljudi osećaju prema svom braku i partneru u dubini duše; srećni su kada je njihov partner srećan, uznemireni kada je njihov partner uznemiren i pate kada njihov partner pati. Ako im partner umre, ni oni više ne žele da žive. A ako njihov partner ode i zaljubi se u nekog drugog, šta onda rade? (Ne žele da žive.) Neki više ne žele da žive, pa izvrše samoubistvo, a neki izgube razum. Recite Mi, o čemu se ovde radi? Kakva to osoba gubi razum? Ako neko izgubi razum, to znači da je opsednut. Neke žene veruju da je njihov muž njihovo odredište u životu i da, kada jednom pronađu takvog muškarca, nikada više neće voleti nijednog drugog – to je ostvarenje izreke „Ako ga imam u ovom životu, ništa drugo mi ne treba”. Ali muž je razočara, ode da voli drugu i više je ne želi. Šta bude na kraju? Ona tada omrzne apsolutno sve pripadnike suprotnog pola. Kada vidi drugog muškarca, želi da ga pljune, ispsuje i udari. Razvija nasilne sklonosti, a njen osećaj za ono što je razumno postaje izopačen. Ima i onih koji zaista gube razum. Kada ljudi ne shvataju brak na ispravan način, posledice budu takve.

Ti ljudi vide brak kao simbol svoje uspešne težnje ka sreći, kao i životno odredište i cilj o kojem su dugo sanjali i koji su sada dostigli. Njima je brak krajnji životni cilj, a njihove težnje vezane za brak su da podele ovaj život sa svojim partnerom, da ostare zajedno, da žive i umru zajedno. Da bi potvrdili misao i ideju da je brak njihovo odredište, tokom braka oni čine mnogo toga što prevazilazi zdrav razum i opseg nečije odgovornosti. Ono što prevazilazi opseg nečije odgovornosti podrazumeva ekstremne postupke pri kojima osoba gubi svoj integritet, dostojanstvo i ciljeve kojima teži. Na primer, takva osoba često prati s kim se njen partner iz dana u dan susreće, šta radi kada uveče izađe, da li je imao bilo kakav kontakt sa pripadnicima suprotnog pola i da li je imao bilo kakve interakcije ili prijateljske odnose sa pripadnicima suprotnog pola koji prevazilaze okvire prijateljstva. Ima i onih koji provode mnogo vremena posmatrajući i ispitujući odnos svog partnera prema njima kako bi videli da li partner misli na njih i da li ih još uvek voli. Ima i žena koje mirišu odeću svog muža kada se vrati kući, proveravaju da li ima ženskih dlaka, proveravaju da li na košuljama ima tragova karmina drugih žena. Takođe proveravaju mužev telefon da vide da li postoje ženski brojevi koje ne prepoznaju, čak proveravaju i koliko telefona muž ima, s kim je u kontaktu i da li je istina ono što kaže kada se svakog dana čuju. Na primer, žena pozove muža i pita: „Gde si? Šta radiš?” Muž joj odgovara: „Na poslu sam, pregledam neke papire.” Ona kaže: „Slikaj te papire koje pregledaš i pošalji mi ih.” Muž joj učini po volji, a ona pita: „Ko je s tobom u kancelariji?” On odgovara: „Niko, sȃm sam.” Ona kaže: „Možeš li da me pozoveš na video da vidim koga još ima u kancelariji?” On je pozove na video i ona vidi žensku figuru koja izlazi, pa kaže: „To nije tačno, ko je ta žena?” On kaže: „Niko, čistačica.” Ona kaže: „Aha, u redu.” Tek tada je u stanju da se opusti. Takve osobe proveravaju telefone muževima, proveravaju gde se nalaze i šta rade u svako doba dana. One imaju baš velika očekivanja od svog braka i još veći osećaj nesigurnosti. Naravno, one imaju ogromnu želju da poseduju i kontrolišu svog supružnika. Zato što su sigurne da je njihov supružnik njihovo odredište i da je njihov supružnik onaj s kim moraju i treba da budu celog života, stoga ne smeju da dozvole da se u braku pojave bilo kakve greške ili pukotine, niti bilo kakvi propusti ili manji problemi – ništa od toga ne mogu da dozvole. I tako one ulažu najveći deo svoje energije u nadgledanje i analiziranje supružnika, u raspitivanje o njegovom kretanju i zadržavanju i u to da ga kontrolišu. Pogotovo kada supružnik ima ljubavnu aferu, to je nešto što one ne mogu da podnesu. Naprave scenu, bacaju se na pod, plaču, izazivaju nevolje i prete samoubistvom. Neke svoje probleme čak donose sa sobom na okupljanja i razgovaraju o strategijama sa svojom braćom i sestrama, govoreći: „On je moja prva ljubav, čovek koga najviše volim. Nikada u životu drugog muškarca nisam čak ni za ruku držala, niti sam ikada dodirnula kožu drugog muškarca. On je moj jedini čovek, on je moje nebo i on je stvoren za mene u ovom životu. Otišao je sa nekom drugom i naprosto ne mogu da podnesem šta mi je uradio.” Neko joj kaže: „Kakva je korist od toga što ne možeš to da podneseš? Možeš li da promeniš ono što se dogodilo? Drugi su odavno primetili da ti muž ima tu sklonost.” Ona odgovara: „Bez obzira na to da li je ima ili nema, naprosto ne mogu da prihvatim ono što se dogodilo. Ko hoće da mi pomogne da smislim nešto da ga kaznim i pokušam da sprečim njegovu ljubavnicu da zauzme moje mesto?” Vidiš, ona je toliko uznemirena da donosi svoje probleme na okupljanje da bi u zajedništvu razgovarala o njima. Da li je to zajedništvo? To je izbacivanje neprikladnih primedbi iz sebe, izbacivanje negativnih poruka i širenje negativnih informacija. To je tvoja stvar, a da li ti kad odeš kući zatvoriš vrata i tučeš ga i svađaš se, to je tvoja stvar, ali ne smeš da donosiš nevolje i da pričaš o njima na okupljanjima. Ako želiš da tražiš istinu na okupljanju, možeš da kažeš: „Desilo mi se to i to, kako mogu da se izvučem iz te situacije, a da me on ne sputa? Kako da ne dozvolim da to utiče na moju veru u Boga i na obavljanje moje dužnosti?” U redu je da tražiš istinu, ali ako dođeš na okupljanje i pričaš o svojim razmiricama, onda je to nešto što ne bi trebalo da radiš. Zašto to ne treba raditi? Naišla si na taj problem i sada se nalaziš u takvim životnim okolnostima zato što pogrešno shvataš brak. Zatim želiš da te razmirice i posledice doneseš svojoj braći i sestrama na zajedništvo, i ne samo da to utiče na druge ljude, već ni ti od toga nemaš koristi. Govoriš o svojim razmiricama, ali većina ljudi ne razume istinu i nema rast, tako da sve što mogu da urade jeste da ti pomognu da nešto smisliš i ponovo preispitaš svoje razmirice. Ne samo da ne mogu da ti pomognu da postigneš pozitivan ulazak, već naprotiv, pogoršavaju stvari i čine problem ozbiljnijim i komplikovanijim. Većina ljudi je zbunjena i ne razume istinu niti Božje namere – mogu li takvi ljudi da ti pruže korisnu i dragocenu pomoć? Neko kaže: „Uvek ćeš biti njegova zakonita žena. Zlo nikada ne može da pobedi pravdu.” Je li to istina? (Nije.) Neko drugi kaže: „Nemoj da ustupaš prostor njegovoj ljubavnici, a onda ćemo videti da li može da te zameni!” Je li to istina? (Nije.) Da li te raduje ili ljuti kada čuješ da ljudi govore te stvari? Da li oni to govore da bi te razdražili ili da bi shvatila istinu i imala put primene? Neko drugi kaže: „Sve mi je jasno. Više nema dobrih muškaraca. Koji god ima para, iskvari se.” Je li to istina? (Nije.) A onda neko kaže: „Ne smeš to da trpiš. Moraš da daš do znanja toj ljubavnici da joj nećeš dozvoliti da te tek tako omalovažava. Pokaži joj ko je gazda. Otidi kod nje na posao i reci svima, napravi scenu i reci da je ona ljubavnica tvog muža. Ti si njegova zakonita žena i svi će sigurno biti na tvojoj strani, a ne na njenoj. Nateraj je da ustukne i da se povuče.” Je li to istina? (Nije.) Zar te izreke nisu pogrešna shvatanja većine ljudi? (Jesu.) Neko drugi je suzdržaniji pa kaže: „Zajedno ste ceo život, zar ti još nije dosadio? Ako želi da bude s nekim drugim, pusti ga. Zar ti nije dovoljno to što donosi novac kući i dok imaš šta da jedeš i piješ? Trebalo bi da budeš srećna, jer neće stalno biti pored tebe da ti dosađuje. Zar ti nije dovoljno to što on dolazi kući i naziva je svojim domom? Zbog čega se ljutiš? Ti od toga zapravo imaš koristi.” To zvuči utešno, ali da li je to istina? (Nije.) Da li bi pristojna osoba rekla bilo koju od tih stvari? (Ne bi.) Ako nešto nema za cilj da podstakne razdor ili izazove sukob, ima za cilj da smiri stvari i napravi neprincipijelni kompromis. Da li ovde postoji neka reč koja odražava perspektivu koju žena treba da ima o tom pitanju, perspektivu koja je i tačna i u skladu sa istinom? (Ne.) Zar većina ljudi ne govori tako nešto? (Da.) Šta to dokazuje? (Većina ljudi je prilično zbunjena i zamisli koje im padaju na pamet ne pomažu.) Većina ljudi je zbunjena, oni ne streme ka istini, niti je razumeju. U svakom slučaju, oni ne shvataju šta je istina, niti shvataju šta su Božji zahtevi prema čoveku. Da se jasnije izrazim, kada se radi o braku, ljudi naprosto ne razumeju kako da se, shodno Božjim rečima i shodno Božjoj definiciji braka, nose s bračnim problemima, i to na način koji je u skladu sa Božjim namerama, a da ne budu brzopleti.

Bez obzira na to sa čime se susrećeš, bilo da je krupno ili sitno, svemu uvek moraš da pristupaš imajući Božje reči kao osnovu i istinu kao kriterijum. Dakle, koju osnovu Božje reči daju u vezi sa ovim pitanjima koja se pojavljuju u braku? Koji je kriterijum istine? Tvoj supružnik nije veran tvom braku, i to je njegov problem. Ali ti ne smeš da dozvoliš da njegov problem utiče na tvoj ispravan stav i osećaj odgovornosti prema braku. On je prestupnik, ali ne možeš da dozvoliš da njegovi prestupi utiču na stav koji ti treba da imaš prema braku. Veruješ da je on tvoje odredište, ali ti to samo misliš, jer zapravo nije tako. Bog nikada nije zahtevao niti odredio da bude tako. Ti samo iz privrženosti, iz ljudske želje, to jest iz ljudske nepromišljenosti, uporno veruješ da je on tvoje odredište, tvoja srodna duša. Pogrešno je da u to uporno veruješ. Bez obzira na to u šta si ranije verovala, u svakom slučaju sada treba da promeniš kurs i da vidiš koje su ispravne misli i stavovi koje Bog zahteva da ljudi imaju. Kako treba da se nosiš sa činjenicom da ti je supružnik neveran? Ne treba da vičeš ni da praviš scenu, niti treba da upadaš u histeriju i valjaš se po zemlji. Treba da razumeš da kad se to dogodi, to ne znači da se nebo srušilo, niti da je tvoj san o postizanju odredišta koje si želeo uništen i, naravno, ne znači da je tvoj brak propao ili da će se raspasti i okončati. Radi se samo o tome da, pošto svi imaju iskvarene naravi i budući da su ljudi pod uticajem zlih trendova i društvene klime u svetu i potpuno su neopremljeni da se odbrane od tih trendova, ljudi neizbežno prave greške, varaju i bivaju neverni u svojim brakovima. Sagledaš li problem iz tog ugla, to i nije tako velika stvar, jer je svako bračno domaćinstvo pod uticajem šireg okruženja u svetu i zlih trendova i klime u društvu; takve je probleme teško izbeći. Takođe, pošto ljudi imaju telesne seksualne želje – a naročito pošto im uticaj pornografskih trendova zlog društva otežava da se drže načela i najniže moralne granice koje bi trebalo da se pridržavaju – to što se prepuštaju seksualnoj želji je van njihove kontrole. Seksualna želja sama po sebi nije iskvarena, ali pošto ljudi imaju iskvarene naravi, uz činjenicu da su u iskušenju zbog svog okruženja, oni lako naprave greške u stvarima između muškaraca i žena; to je nešto što ljudi treba jasno da razumeju. Niko sa iskvarenim naravima ne može da se odupre iskušenju ili namamljivanju u širem okruženju društva punog rđavosti i pornografije. Seksualna želja ljudi može da se rasplamsa bilo kad i bilo gde, te i ljudi mogu bilo kad i bilo gde da se upuste u neverstvo. To nije zato što postoji problem u samoj seksualnoj želji, već je pre zato što, budući da imaju iskvarene naravi, ljudi ne mogu da prevaziđu iskušenje, pa još mogu i da iskoriste svoje seksualne želje da bi uradili stvari kojima se krše moral i etika i zbog kojih gube svoj integritet, kao što su upuštanje u neverstvo, vanbračne afere, posedovanje ljubavnica i druge takve sramne stvari. Stoga, kao neko ko veruje u Boga, ako ove stvari možeš ispravno da sagledaš, onda bi trebalo da se prema njima odnosiš razumno. Ti si iskvareno ljudsko biće, i on je takođe iskvareno ljudsko biće, i zato ne smeš da zahtevaš da on bude kao ti i da ostane veran samo zato što si ti u stanju da ostaneš verna svom braku, zahtevajući da on nikada ne sme da bude neveran. Kada se tako nešto dogodi, treba da se suočiš sa tim na ispravan način. Zašto? Svako će se naći u prilici da se suoči sa takvim okolnostima ili iskušenjem. Možeš kao soko da motriš na svog supružnika, ali od toga neće biti vajde, a što pažljivije budeš motrila na njega, pre i brže će do toga doći. To je zato što svi imaju iskvarenu narav, svi žive u ovom opštem okruženju rđavog društva, a vrlo malo njih nije promiskuitetno. Jedino što ih sprečava da to budu jeste njihova situacija ili uslovi. Nema mnogo stvari u kojima su ljudi superiorni u odnosu na zveri. U najmanju ruku, zver prirodno reaguje na svoje seksualne instinkte, ali to nije slučaj sa ljudima. Ljudi mogu svesno da budu promiskuitetni i incestuozni – samo ljudi mogu da budu promiskuitetni. Stoga, u opštim okolnostima ovog rđavog društva, nisu samo oni koji ne veruju u Boga sposobni da čine takve stvari, već skoro svi ljudi. To je neosporna činjenica i od tog problema se ne može pobeći. Dakle, pošto takve stvari mogu da se dogode bilo kome, zašto ne dozvoljavaš da se dogode tvom mužu? To je zapravo sasvim normalno da se desi. Samo zato što si emotivno vezana za njega, kada te on napusti i ostavi, ti nisi u stanju to da prevaziđeš, niti da podneseš. Ako bi se tako nešto dogodilo nekom drugom, ti bi se samo ironično nasmejala i pomislila: „To je tako normalno. Zar nisu svi oko nas takvi?” Kako beše ona izreka? Nešto o „domaćinu švaleru”? (Kod kuće sve pod konac, a van kuće švaler.) Sve su to poznate izreke i stvari proizašle iz svetskih rđavih trendova. To je nešto pohvalno za čoveka. Ako čovek kod kuće ne drži sve pod konac i nije švaler, to ukazuje da on nije sposoban i ljudi će mu se smejati. Dakle, kada se tako nešto desi ženi, ona može da napravi scenu, da se valja po podu i tako izbaci svoju plahovitost, da plače, da pravi probleme i da ne jede jer se to dogodilo, i da želi da umre, da se obesi i izvrši samoubistvo. Neke žene se toliko naljute da izgube razum. To je neprimetno povezano sa njenim stavom prema braku, a naravno da je i neposredno povezano sa njenom idejom da je „njen supružnik njeno odredište”. Žena veruje da je razbijanjem braka njen muž uništio poverenje i njenu divnu žudnju ka životnom odredištu. Pošto je njen muž bio prvi koji je uništio ravnotežu braka, prvi koji je prekršio pravila, jer ju je ostavio, prekršio bračne zavete i pretvorio njen prelepi san u noćnu moru, to dovodi do toga da se ona izražava na taj način i upušta u tako ekstremno ponašanje. Ako ljudi od Boga prihvate ispravno shvatanje braka, onda će se ponašati nešto razumnije. Kada im se tako nešto desi, normalni ljudi će se osećati povređeno, plakaće i patiće. Ali kada se smire i razmisle o Božjim rečima, kada razmisle o opštem okruženju u društvu, a potom razmisle o stvarnosti i uvide da svi imaju iskvarenu narav, oni će to rešiti razumno i ispravno, i otpustiće ga, umesto da ga se drže kao pijan plota. Na šta mislim kada kažem „otpustiće to”? Mislim da, pošto je tvoj muž to uradio i bio ti neveran, treba da prihvatiš tu činjenicu, sedneš sa njim da razgovaraš i pitaš ga: „Koji su tvoji planovi? Šta ćemo sad da radimo? Da li da nastavimo da održavamo naš brak ili da ga okončamo i odlučimo da živimo odvojeno?” Samo sedi i razgovaraj; nema potrebe da se svađaš, niti da praviš probleme. Ako tvoj suprug uporno želi da okonča brak, onda to nije ništa strašno. Nevernici često kažu: „U moru će uvek biti ribe”, „Muškarci su kao autobus – uskoro će stići drugi”, a kako glasi ona druga izreka? „Ne odustaj od cele šume zbog jednog drveta.” I ne samo da je to drvo ružno, već je i trulo iznutra. Da li su te izreke tačne? To su stvari koje nevernici koriste da bi se utešili, ali da li one imaju ikakve veze sa istinom? (Nemaju.) Dakle, šta bi trebalo da bude ispravno razmišljanje i viđenje? Kada se susretneš sa tako nečim, pre svega ne treba da planeš i moraš da obuzdaš svoj bes i kažeš: „Hajde da se smirimo i razgovaramo. Šta nameravaš da uradiš?” On kaže: „Nameravam da pokušam da ostanem s tobom.” Na šta ti uzvratiš: „Ako je tako, onda hajde i dalje da pokušavamo. Nemoj više da me varaš, obavljaj svoje obaveze kao suprug, a mi možemo da podvučemo crtu ispod toga što se dogodilo. Ako to ne možeš, onda ćemo se razići i otići svako svojim putem. Bog je možda odredio da se naš brak ovde završi. Ako je tako, onda sam spremna da se pokorim Njegovom uređenju. Ti možeš da slediš put koji je širok, ja ću slediti put vere u Boga i nećemo uticati jedno na drugo. Neću se mešati u tvoja posla, a ti nemoj mene da sputavaš. Moja sudbina ne zavisi od tebe i ti nisi moje odredište. Bog odlučuje o mojoj sudbini i odredištu. Do koje god stanice da stignem u ovom životu, biće to moja poslednja stanica i biće dolazak do mog odredišta – moram da upitam Boga, On zna, On ima neprikosnovenost, i želim da se pokorim Njegovim orkestracijama i uređenju. U svakom slučaju, ako ne želiš da ostaneš u braku sa mnom, onda ćemo se rastati u miru. Iako nemam posebnu veštinu i ova porodica finansijski zavisi od tebe, ipak mogu da živim bez tebe i živeću dobro. Ako Bog jednom vrapcu ne dozvoljava da gladuje, koliko li će tek onda učiniti za mene, živo ljudsko biće. Imam ruke i noge, mogu da se staram o sebi. Ne treba da brineš. Ako je Bog odredio da budem usamljena do kraja života bez tebe, onda sam spremna tome da se pokorim i spremna sam da bespogovorno prihvatim tu činjenicu.” Zar nije dobro tako postupiti? (Jeste.) Odlično je, zar ne? Nema potrebe da se raspravljate i svađate, a još manje da stvarate beskrajne probleme oko toga, tako da svi na kraju saznaju za to – nema potrebe ni za čim od toga. Brak se ne tiče nikoga osim tebe i tvog muža. Ako dođe do sukoba u braku, onda vas dvoje morate da ga rešite i da snosite posledice. Kao neko ko veruje u Boga, treba da se pokoriš Božjim orkestracijama i uređenjima bez obzira na ishod. Naravno, kada je u pitanju brak, bez obzira na to kakve se pukotine javljaju ili kakve posledice nastaju, da li se brak nastavlja ili ne, da li krećeš u novi život u okviru svog braka, ili ti se brak završava upravo tada i tamo, tvoj brak nije tvoje odredište, a nije ni tvoj supružnik. Bog ga je upravo odredio da se pojavi u tvom životu i tvom postojanju i da igra ulogu osobe koja te prati na putu kroz život. Ako može da te prati sve do kraja puta i da dođe do samog kraja s tobom, nema ničeg boljeg od toga i treba da zahvališ Bogu na ukazanoj milosti. Ako postoji problem tokom braka, bilo da se javljaju pukotine ili se dešava nešto što ti ne odgovara, i na kraju tvoj brak prestane da postoji, to ne znači da više nemaš odredište, da tada tvoj život pada u tamu ili da nema svetla i da nemaš budućnost. Moguće je da je kraj tvog braka početak lepšeg života. Sve je to u Božjim rukama, a na Bogu je da orkestrira i uredi. Možda s okončanjem braka stekneš dublju spoznaju i uvažavanje braka i dublje shvatanje. Naravno, možda ti okončanje braka bude važna prekretnica u životnim ciljevima i smeru i putu kojim ideš. Umesto da ti ostavi sumorna sećanja i bolne uspomene ili negativna iskustva i ishode, to ti, naprotiv, može doneti pozitivna iskustva koja ne bi mogao da doživiš da si i dalje u braku. Ako bi se tvoj brak nastavio, možda bi do kraja svojih dana uvek živeo taj običan, osrednji i dosadan život. Međutim, ako se tvoj brak završi i raspadne, onda to za tebe nije nužno loša stvar. Ranije si bio sputan srećom i obavezama svog braka, kao i zabrinutošću za svog supružnika, staranjem o njemu, obzirnošću prema njemu, brigom i strepnjom za njega, između ostalih emocija i načina života. Međutim, počevši od dana kad se tvoj brak završi, sve okolnosti u tvom životu, tvoji ciljevi u životu i životne težnje prolaze kroz temeljnu i potpunu promenu, i mora se reći da ti je tu promenu donelo upravo okončanje braka. Može biti da su taj ishod, promena i tranzicija ono što Bog namerava da zadobiješ od braka koji je odredio za tebe, te da je to ono što Bog namerava da zadobiješ usmeravajući te da okončaš svoj brak. Iako si bio povređen i išao nekim zaobilaznim putevima, premda si napravio neke nepotrebne žrtve i kompromise u okviru braka, ono što na kraju dobijaš ne može da se dobije u bračnom životu. Stoga, u svakom slučaju, ispravno je otpustiti misao i gledište da je „brak tvoje odredište”. Bez obzira na to da li se tvoj brak nastavlja ili se suočava sa krizom, ili ti se brak suočava sa rastankom ili je već gotov, bez obzira na situaciju, sam brak nije tvoje odredište. To je nešto što ljudi treba da shvate.

Ljudi ne bi trebalo da gaje pomisao i gledište da je „brak nečije odredište”. Ta misao i takav pogled predstavljaju veliku pretnju tvojoj slobodi i tvom pravu da izabereš svoj životni put. Šta podrazumevam pod „pretnjom”? Zašto koristim tu reč? Mislim da, kad god doneseš bilo kakvu odluku, ili kad god kažeš bilo šta ili prihvatiš bilo kakav stav, ako se to odnosi na tvoju bračnu sreću ili integritet tvog braka, ili se odnosi čak i na ideju da je tvoj partner tvoje odredište i tvoja jedina i krajnja podrška, onda će ti i ruke i noge biti vezane i čak ćeš biti veoma oprezna i pažljiva. Tako će tvoja slobodna volja, tvoje pravo da izabereš svoj životni put, kao i tvoje pravo da težiš pozitivnim stvarima i da stremiš ka istini, neprimetno biti vezani i čak potpuno uklonjeni takvim mišljenjem i stavom i na taj način će se učestalost sa kojom staješ pred Boga postepeno smanjivati. Šta znači kada se učestalost sa kojom staješ pred Boga smanjuje? Tvoja nada u spasenje će se postepeno smanjivati i tvoje životne okolnosti će postati bedne, jadne, mračne i prljave. Zašto je tako? Zato što si sve svoje nade, očekivanja i životne ciljeve i pravac uložila u partnera sa kojim si ušla u brak i koji ti je sve. Upravo zato što smatraš da ti je partner sve, to te lišava svih prava, zbunjuje te i ometa tvoju viziju, oduzima ti integritet i dostojanstvo, normalno razmišljanje i racionalnost i uskraćuje ti pravo da veruješ u Boga i slediš pravi put kroz život, pravo da uspostaviš ispravan pogled na svet i pravo da stremiš ka spasenju. Istovremeno, tim tvojim pravima upravlja i kontroliše ih tvoj supružnik, i zato kažem da takvi ljudi žive jadno, prljavo i prosto. U trenutku kada se supružnik nekog takvog oseti pomalo nezadovoljno zbog nečega ili nelagodno iz nekog razloga, čak i kada kaže da mu srce nešto nije u redu, ta osoba se toliko uplaši da ne može da jede niti da spava danima i čak stane pred Boga da se moli dok se davi u suzama – nikada se ranije nije osećala tako pogođeno i uznemireno zbog bilo čega u životu, uistinu je zabrinuta – u trenutku kada se tako nešto desi, ona misli da će da umre. Zašto je tako? Veruje da je kraj sveta, da će izgubiti tlo pod nogama i da to znači da je i sa njom svršeno. Ona ne veruje da su život i smrt neke osobe u rukama Stvoritelja, i užasno se plaši da će joj Bog oduzeti supružnika, izazvati gubitak partnera, da će izgubiti podršku, da će izgubiti svoje nebo i dušu – to je vrlo buntovan način postojanja. Bog ti je dao brak, a kada jednom dobiješ podršku i svog partnera, zaboravićeš na Boga, više Ga nećeš želeti. Tvoj partner će postati tvoj bog, tvoj gospodar, kao i tvoja podrška. To je izdaja i to je najbuntovnije delo koje čovek može da počini protiv Boga. Postoje čak i neki koji se, kada se njihov supružnik malo naljuti ili razboli, toliko uplaše da po nekoliko dana ne prisustvuju okupljanjima. Nikome ništa ne kažu, niti predaju svoju dužnost nekom drugom da je obavi, samo nestanu, kao da su isparili. Život i smrt njenog supružnika su ono što je najviše zanima i do čega joj je najviše stalo u životu i od toga ništa ne može biti važnije – važnije je od Boga, Božjeg naloga i njene dužnosti. Takvi ljudi gube identitet, vrednost i značenje koje bi trebalo da imaju kao stvorena bića pred Bogom, a Bog ih se gnuša. Bog ti je dao sređen život i partnera samo da bi mogao bolje da živiš i da bi imao nekoga da se brine o tebi, da bi imao nekoga pored sebe, a ne da bi mogao da zaboraviš na Boga i na Njegove reči ili da napustiš obavezu da izvršavaš svoju dužnost i da napustiš svoj životni cilj da težiš ka spasenju kada imaš supružnika, a zatim da živiš za svog supružnika. Ako se zaista tako ponašaš, ako zaista tako živiš, onda se nadam da ćeš promeniti pravac što je pre moguće. Bez obzira na to koliko ti je neko važan, ili koliko ti je važan za život, za tvoje življenje ili čak za tvoj životni put, on nije tvoje odredište jer je samo iskvareno ljudsko biće. Bog ti je uredio trenutnog supružnika i možeš da živiš zajedno sa njim. Ako bi Bog za tebe uredio nekog drugog, ti bi i dalje mogao da živiš podjednako dobro, što znači da tvoj trenutni supružnik nije tvoj jedini, niti je on tvoje odredište. Samo je Bog Onaj kome se može poveriti tvoje odredište, i samo je Bog Onaj kome se može poveriti odredište ljudskog roda. Kao što možeš da preživiš i živiš kada napustiš svoje roditelje, isto tako možeš da živiš podjednako dobro ako napustiš svog partnera. Tvoji roditelji ti nisu odredište, niti je to tvoj partner. Nemoj da zaboraviš najvažniju stvar u životu, pitanje toga da ti je Bog poverio nalog da izvršiš svoju dužnost, samo zato što imaš brak, partnera: mesto da odmoriš svoje srce i svoje telo. Ako zaboraviš Boga, zaboraviš ono što ti je On poverio, zaboraviš dužnost koju stvoreno biće treba da izvršava i zaboraviš šta je tvoj identitet, onda ćeš izgubiti svu savest i razum. Bez obzira na to kakav je tvoj život sada, bez obzira na to da li si u braku ili ne, tvoj identitet pred Stvoriteljem se nikada neće promeniti. Niko ne može da bude tvoje odredište i ne postoji niko kome možeš da poveriš sebe. Samo ti Bog može dati odgovarajuće odredište, samo je Bog onaj kome je poveren opstanak čovečanstva, i uvek će biti tako. Da li je to jasno? (Jeste.)

Ovde ćemo završiti naš razgovor u zajedništvu o braku. Ako želite da izrazite svoje ideje, stavove ili naglas podelite svoja osećanja, molim vas da učinite to sada. (Nekada sam smatrala da je brak čovekovo odredište. Ako bi moj supružnik imao ljubavnu aferu, osećala bih se očajno i kao da ne mogu da nastavim da živim. Čula sam od neke braće i sestara da su i oni imali takva iskustva i da je prolazak kroz tako nešto bio veoma bolan. Ali danas, posle slušanja Božjeg zajedništva, mogu ispravno da pristupim tom pitanju. Prvo, Bog je pomenuo da u ovom rđavom društvu ljude mogu zavesti ljudi, događaji i stvari spoljašnjeg sveta i da im je veoma lako da pogreše, tako da sada mogu da razumem takve stvari. Drugo, takođe moramo da imamo ispravan pristup našim supružnicima. Naš bračni partner nije naše odredište u životu. Samo je Bog naše odredište i samo oslanjajući se na Boga možemo istinski da nastavimo da živimo. Osećam kao da sam sada naučila nešto novo po tom pitanju.) Odlično. Sva gledišta i stavovi u vezi sa istinom o kojima smo razgovarali imaju za cilj da omoguće ljudima da se otarase svih vrsta iskrivljenih, netačnih i negativnih misli i gledišta; zatim se o njima razgovara u zajedništvu, te kada se ljudi susretnu sa tako nečim, mogu da se ojačaju ispravnim mislima i gledištima, da mogu da imaju ispravan put primene, tako da ne zalutaju i da ih Sotona više ne obmanjuje i ne kontroliše; o njima se razgovara tako da ljudi ne odlaze u krajnost, tako da mogu da prihvate sve što dolazi od Boga, da se pokore Božjim uređenjima u svemu i da budu istinska stvorena bića. Takav treba biti. U redu, hajde da okončamo naše zajedništvo ovde za danas. Doviđenja!
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Kako stremiti ka istini (12)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

C. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz sopstvene porodice

Na nekoliko poslednjih okupljanja, u okviru „otpuštanja ljudskih težnji, aspiracija i želja”, razgovarali smo o temama koje se tiču braka, zar ne? (Tako je.) Time smo, u osnovi, završili sa razgovorima na temu braka. Danas treba da u zajedništvu popričamo o temama vezanim za porodicu. Pogledajmo, najpre, koji se aspekti porodice tiču ljudskih težnji, aspiracija i želja. Koncept porodice ne bi trebalo da bude nešto što je ljudima strano. Kad god se pomene ova tema, ono što ljudima prvo pada na pamet uključuje stvari kao što su sastav i članovi porodice, kao i neki ljudi i događaji koji se tiču porodice. Ima mnogo tema vezanih za porodicu. Da li su slike i misli koje ti se motaju po glavi, ma koliko mnogo da ih ima, na neki način povezane sa „otpuštanjem ljudskih težnji, aspiracija i želja”, o kojem danas razgovaramo? Uskoro počinjemo naš razgovor o tome, a vi čak ne znate ni da li su te stvari međusobno povezane. Dakle, pre nego što započnemo razgovor, možete li Mi reći šta ljudi misle o porodici i šta bi sve, po vašem mišljenju, trebalo otpustiti kada je reč o porodici? Ranije smo već pomenuli nekoliko aspekata koji se tiču ljudskih težnji, aspiracija i želja. Jeste li razlučili šta obuhvata svaki aspekt ove teme o kojoj smo razgovarali? Bez obzira na to koji su sve aspekti obuhvaćeni, ono što ljudi treba da otpuste nisu te stvari same po sebi, već pogrešne ideje i stavovi s kojima ljudi pristupaju tim stvarima, kao i razni problemi koji se u vezi s njima javljaju u ljudima. Upravo u tim raznim problemima leži srž onoga o čemu moramo da popričamo u pogledu takvih aspekata. Reč je o raznim problemima koji utiču na ljudsko stremljenje ka istini ili, preciznije, o problemima koji ljudima onemogućavaju da streme ka istini i da uđu u istinu. Drugim rečima, ako u tvom poznavanju ove materije ima bilo kakvih problema ili odstupanja, onda će se i u tvom stavu, pristupu i bavljenju ovim pitanjem takođe javiti srodni problemi, a upravo ti srodni problemi jesu tema o kojoj u zajedništvu treba da popričamo. Zašto je potrebno da o njima razgovaramo? Zato što ovi problemi imaju važan ili preovlađujući uticaj na tvoje stremljenje ka istini, kao i na tvoje ispravne, principijelne stavove u vezi s tim pitanjem i što, naravno, utiču na čistotu tvojih metoda praktičnog delovanja i na tvoja načela bavljenja tim pitanjem. Baš kao što smo ranije razgovarali na temu ličnih interesovanja, hobija i braka, mi danas o porodici razgovaramo zato što ljudi imaju mnogo pogrešnih ideja, pogleda i stavova u vezi s porodicom, odnosno, zato što i sama porodica ispoljava mnoge negativne uticaje na ljude, usled kojih oni sasvim prirodno usvajaju pogrešne ideje i stavove. Te pogrešne ideje i gledišta uticaće na tvoje stremljenje ka istini i odvešće te u neku od krajnosti, tako da, kad god se suočiš s pitanjima i problemima u vezi s porodicom, nećeš imati ispravne stavove i nećeš znati kako da tim pitanjima i problemima pristupiš i pozabaviš se njima, niti ćeš umeti da rešiš razne probleme koji zbog toga nastaju. Ovo je načelo našeg zajedništva o svakoj temi, a ujedno i glavni problem koji moramo da rešimo. Kada govorimo o porodici, možete li da navedete neke od negativnih uticaja koje porodica ispoljava prema vama, kao i načine na koje porodica remeti vaše stremljenje ka istini? Dok živiš u svojoj veri i obavljaš svoju dužnost, dok stremiš ka istini ili tražiš istina-načela i dok istinu sprovodiš u delo, kako porodica remeti i utiče na tvoje razmišljanje, na načela tvog vladanja, na tvoje vrednosti i tvoj pogled na život? Drugim rečima, budući da si rođen u nekoj porodici, koje pogrešne ideje i stavove, kakve smetnje i prekide ta porodica unosi u svakodnevni život tebe kao vernika, u tvoje stremljenje ka istini i tvoju spoznaju istine? Baš kao i razgovori na temu braka, naš razgovor na temu porodice takođe sledi određeno načelo. To načelo ne zahteva od tebe da koncept porodice otpustiš u formalnom smislu ili u pogledu svojih stavova i mišljenja, niti zahteva da otpustiš svoju stvarnu, fizičku porodicu ili nekog njenog člana. Umesto toga, ono zahteva da otpustiš razne negativne uticaje same porodice na tebe, kao i sve smetnje i prekide koje sama ta porodica ispoljava prema tvom stremljenju ka istini. Konkretno govoreći, može se kazati da se tvoja porodica na specifičan i konkretan načine upliće i stvara poteškoće koje ti osećaš i doživljavaš u svom stremljenju ka istini i tokom obavljanja dužnosti, i da te ograničava u tolikoj meri da nisi u stanju da sebi daš oduška, da efikasno obavljaš svoju dužnost, niti da stremiš ka istini. Zbog tih uplitanja i poteškoća, teško ti je da odbaciš ograničenja i uticaje uzrokovane rečju „porodica”, odnosno, ljudima i događajima koje ta reč obuhvata, dok se, zbog samog postojanja porodice ili zbog njenog negativnog uticaja na tebe, osećaš potlačeno u svojoj veri i tokom obavljanja svoje dužnosti. Pored toga, pomenuta uplitanja i poteškoće često pogađaju tvoju savest, sprečavaju da tvoje telo i um nađu sebi oduška i navode te da poveruješ da ćeš, ako se suprotstaviš idejama i stavovima koje si stekao u svojoj porodici, biti lišen ljudskosti i da ćeš izgubiti moralnost i najosnovnija merila i načela vladanja. Kada je reč o pitanjima u vezi s porodicom, ti često lutaš između crvene linije moralnosti i sprovođenja istine u delo, potpuno nemoćan da nađeš sebi oduška i ispetljaš se iz svega toga. Možete li da navedete neki od tih konkretnih problema? Da li nešto od ovoga o čemu sam upravo govorio osećate u svakodnevnom životu? (Zahvaljujući Božjoj besedi, prisećam se da, zbog nekih pogrešnih stavova o svojoj porodici, nisam mogao da primenjujem istinu i osećao sam grižu savesti u vezi sa njenom primenom. Ranije, čim sam završio studije i poželeo da se u potpunosti posvetim svojoj dužnosti, u duši sam bio jako rastrzan. Osećao sam da ću ispasti nezahvalan i lišen svake ljudskosti ako sada, nakon što sam diplomirao, ne budem zarađivao dovoljno novca i ne budem se starao o svojoj porodici, koja me je odgajila i sve vreme finansirala moje studije; užasno me je grizla savest zbog toga. Nekoliko dugih meseci mučilo me je ovo pitanje, sve dok konačno nisam pronašao izlaz u Božjim rečima i odlučio da svoju dužnost obavim najbolje što mogu. Mislim da ovi pogrešni stavovi o porodici zaista snažno utiču na ljude.) Ovo je tipičan primer. Radi se o nevidljivim okovima kojima porodica sputava čoveka, kao i o teškoćama koje čovekova osećanja, ideje i stavovi uzrokuju u pogledu njegovog života, stremljenja i vere. Duboko u tvom srcu, ove poteškoće stvaraju pritisak i u određenoj meri te opterećuju, usled čega se duboko u tebi povremeno javljaju neka loša osećanja. Ima li još neko nešto da doda? (Bože, moj je stav da bih, kao dete koje je sada stasalo, trebalo da pokažem zahvalnost prema svojim roditeljima i postaram se oko svih njihovih briga i problema. Međutim, pošto sam po čitav dan zauzet obavljanjem dužnosti, jednostavno ne stižem da im budem zahvalan sin i da učinim nešto za njih. Gledajući ih kako još uvek teškom mukom sastavljaju kraj s krajem, u svom srcu osećam da sam im ostao dužan. Kad sam tek počeo da verujem u Boga, umalo Ga nisam izneverio zbog toga.) Ovo je još jedan od negativnih efekata usvajanja kulturnih obrazaca vlastite porodice na čovekove ideje i način razmišljanja. Tebi je malo falilo da izneveriš Boga, ali neki ljudi su to zaista i učinili. Zbog duboko usađenih predstava o tome, neki ljudi nisu bili u stanju da otpuste vlastitu porodicu. Na kraju su odlučili da nastave da žive zarad porodice i odustali od obavljanja svojih dužnosti.

Svako ima porodicu, svako odrasta u posebnoj porodici i dolazi iz posebnog porodičnog okruženja. Porodica je svakom čoveku veoma važna, ona je nešto što najviše utiče na čovekov život i što je u njemu tako duboko usađeno, da mu je teško da sve to otpusti i odustane od toga. Pritom, ono što je ljudima teško da otpuste i od čega teško odustaju nije njihova porodična kuća, niti uređaji, aparati i predmeti u njoj, već su to ljudi koji čine tu porodicu, odnosno, privrženost i atmosfera koji u toj porodici vladaju. To je koncept porodice u ljudskom umu. Primera radi, tu spadaju stariji članovi porodice (otac, majka, baka i deka), zatim članovi koji su približno tvojih godina (braća, sestre, muž ili žena), kao i pripadnici mlađe generacije (tvoja rođena deca): sve su to važni članovi čovekovog koncepta porodice, a ujedno i važne komponente svake porodice. Šta porodica znači ljudima? Ona za njih predstavlja svojevrsnu emocionalnu potporu i duhovno sidro. Šta još znači porodica? Ona je mesto na kojem ljudi pronalaze toplinu, gde mogu da kažu sve što im leži na srcu, da budu popustljivi i da se inate. Neki kažu da im je porodica bezbedno utočište, koje im pruža emocionalnu podršku i u kojem započinje njihov život. Šta još? Opišite Mi šta za vas znači porodica. (Bože, ja mislim da je porodični dom mesto u kojem ljudi odrastaju, mesto na kojem se članovi porodice među sobom druže i na kojem jedni od drugih zavise.) Vrlo dobro. Ima li još šta? (Nekada sam porodicu smatrao prijatnim utočištem. Ma koliko nepravde pretrpeo u svetu, kad god bih se vratio kući mogao sam da se, u duhovnom i svakom drugom smislu, opustim, zahvaljujući podršci i razumevanju porodice, koju sam stoga smatrao sigurnim utočištem.) Porodični dom je mesto prepuno utehe i topline, zar ne? Porodica zauzima važno mesto u čovekovom umu. Kad god je čovek srećan, on bi da tu svoju radost podeli s porodicom; slično tome, kad god je uznemiren ili tužan, nada se da sve probleme može da poveri članovima svoje porodice. Svaki put kad oseti radost, bes, tugu ili sreću, čovek će, bez ikakvog pritiska i opterećenja, sva ta osećanja obično podeliti sa svojom porodicom. Porodica je za svaku osobu nešto toplo i divno, neka vrsta duhovne potpore koje ljudi ni u jednom trenutku ne mogu da se odreknu i bez koje ne bi mogli da žive, dok je porodični dom mesto koje pruža ogromnu podršku njihovom umu, telu i duhu. Prema tome, porodica je neodvojivi deo života svake osobe. Kakve to onda negativne uticaje ovo mesto, koje je toliko važno za život i egzistenciju ljudi, ispoljava u pogledu njihovog stremljenja ka istini? Pre svega, može se sa sigurnošću kazati da, ma koliko ona bila važna za život i egzistenciju čoveka i ma koju funkciju ona imala u njegovom životu i egzistenciji, porodica čoveku ipak stvara određene probleme – kako male, tako i velike – na njegovom putu stremljenja ka istini. Pored toga što igra važnu ulogu u toku čovekovog stremljenja ka istini, ona mu ujedno stvara i svakojake probleme i sekiracije, koje je teško izbeći. Drugim rečima, tokom stremljenja ka istini i njenog sprovođenja u delo, čoveku ogromne poteškoće prave razni psihološki i ideološki problemi koje izaziva porodica, kao i problemi koji se tiču nekih formalnih aspekata. Od čega se, dakle, ti problemi tačno sastoje? U toku stremljenja ka istini, ljudi su, naravno, jedan broj ovih problema u određenoj meri već iskusili, ali stvar je u tome da ih nisu pažljivo razmotrili, niti su o njima kontemplirali, kako bi otkrili prave uzroke tih problema. Štaviše, oni nisu prepoznali suštinu tih problema, a kamoli da su prepoznali istina-načela koja bi ljudi trebalo da razumeju i da ih se pridržavaju. Stoga, hajde da danas razgovaramo o porodici, o poteškoćama i preprekama koje porodica postavlja pred ljude koji streme ka istini, kao i o težnjama, aspiracijama i željama koje ljudi treba da otpuste kada je reč o problemima vezanim za porodicu. To je veoma realan problem.

1. Otpuštanje identiteta koji čovek nasleđuje od svoje porodice

Tema porodice, iako prilično široka, ipak postavlja neke sasvim konkretne probleme. Problem o kojem ćemo razgovarati na današnjem druženju odnosi se na negativne uticaje, mešanja i smetnje sa kojima se ljudi koji streme ka istini suočavaju zbog porodice. Koji problem čovek najpre treba da otpusti kada je reč o porodici? To je identitet koji čovek nasleđuje od svoje porodice. Ovo je veoma važno. Hajde da malo konkretnije razmotrimo koliko je to važno. Svaka osoba potiče iz zasebne porodice, od kojih svaka ima zasebno poreklo, životno okruženje i kvalitet života, kao i svoj specifičan način života i životne navike. Nadalje, od životnog okruženja i porekla vlastite porodice svaka osoba nasleđuje svoj zasebni identitet. Taj zasebni identitet predstavlja ne samo specifičnu vrednost te osobe u društvu i među drugim ljudima, već i njen prepoznatljivi simbol i obeležje. Šta, dakle, to obeležje označava? Ono označava da li se ta osoba, unutar grupe ljudi kojoj pripada, smatra istaknutom ili nižerazrednom. Ovaj zasebni identitet određuje kakav će status ta osoba imati u društvu i među ostalim ljudima, pri čemu je taj status nasleđen od porodice u kojoj je ta osoba rođena. Prema tome, vrsta i poreklo porodice u kojoj živiš veoma su važni, zato što utiču na tvoj identitet i status među drugim ljudima i u društvu uopšte. Znači, tvoj identitet i status određuju da li ćeš imati istaknut ili nižerazredni položaj u društvu, da li će te drugi ljudi visoko ceniti, poštovati i ugledati se na tebe, ili će te, pak, prezirati, diskriminisati i gaziti po tebi. Upravo zbog činjenice da identitet nasleđen od porodice utiče na čovekovu trenutnu situaciju i njegovu budućnost u društvu, taj nasleđeni identitet je od presudne važnosti za svaku osobu. Baš zbog tog uticaja na tvoj prestiž, status i vrednost u društvu, kao i na tvoj osećaj časti ili poniženja u ovom životu, ti si takođe sklon da poreklu svoje porodice i identitetu koji si od nje nasledio pridaješ veliku važnost. Budući da ovo pitanje sveobuhvatno utiče na tebe, ono ujedno predstavlja veoma važan i značajan faktor na putu tvoje egzistencije. Pošto se radi o tako važnom i značajnom pitanju, ono zauzima ključno mesto u dubini tvoje duše i ti ga smatraš izuzetno važnim. Štaviše, za tebe je važan ne samo identitet koji si lično nasledio od svoje porodice, već ti sa iste tačke gledišta, istim očima i na potpuno identičan način posmatraš identitet svih ostalih, znanih i neznanih ljudi, pa onda sa tog stanovišta vagaš identitet svake osobe s kojom dođeš u dodir. Na osnovu čovekovog identiteta, ti sudiš o njegovom karakteru i odlučuješ kako da mu pristupaš i kako da s njim komuniciraš – da li da to činiš na prijateljski način, kao sa sebi jednakim, da li da ulizivački slediš svaku njegovu reč ili da, naprosto, s njim komuniciraš i posmatraš ga prezrivo i diskriminatorski, pa čak i na nehuman način, kao pripadnika niže klase. Takvi načini gledanja na ljude i bavljenja različitim stvarima u velikoj meri su određeni identitetom koji čovek stiče od vlastite porodice. Poreklo i položaj tvoje porodice imaju odlučujući uticaj na tvoj društveni status, a tvoj društveni status određuje načine i načela na osnovu kojih posmatraš ljude i stvari i baviš se njima. Prema tome, od identiteta koji je neka osoba nasledila od svoje porodice u velikoj meri će zavisiti koje će stavove i načine bavljenja stvarima ona usvojiti. Zašto kažem „u velikoj meri”? Zato što ima nekih naročitih situacija, o kojima ovde nećemo govoriti. Za ogromnu većinu ljudi, međutim, situacija je upravo onakva kakvom sam je opisao. Svako je sklon da podlegne uticaju identiteta i društvenog statusa stečenog od vlastite porodice, kao i da usvoji odgovarajuće načine gledanja na ljude i stvari i bavljenja njima, koji su usklađeni s tim identitetom i društvenim statusom – to je nešto sasvim prirodno. A upravo zbog te neminovnosti i takvog pogleda na egzistenciju, koji prirodno proizlaze iz njegove vlastite porodice, poreklo čovekovog stava o egzistenciji i načinu života zavisi od identiteta koji je od te porodice nasledio. Identitet koji je neka osoba nasledila od svoje porodice određuje načine i načela po kojima ta osoba posmatra ljude i stvari i bavi se njima, kao i njen stav prilikom izbora i donošenja odluka u vezi s tim. Zbog toga se u ljudima neizbežno javlja veoma ozbiljan problem. Na poreklo ideja i stanovišta sa kojih neka osoba posmatra ljude i stvari i bavi se njima neizbežno utiče, s jedne strane, njena porodica, dok sa druge strane na njih utiče identitet koji je ta osoba nasledila od porodice – od tog uticaja ljudi veoma teško odstupaju. Kao rezultat toga, ljudi nisu u stanju da se prema sebi i prema drugima ponašaju korektno, razumno i pravično, kao ni da se prema drugima i svemu oko sebe ophode u skladu sa istina-načelima kojima ih podučava Bog. Umesto toga, oni se prema svemu odnose fleksibilno, tako što primenjuju načela i donose odluke na osnovu razlika između vlastitog identiteta i identiteta drugih ljudi. Pošto na njihove stavove i način bavljenja stvarima u društvu i među drugim ljudima utiče položaj njihove porodice, ti su načini neminovno u suprotnosti s načelima i načinima bavljenja stvarima koje ljudima Bog saopštava. Preciznije govoreći, ti načini moraju biti suprotstavljeni i u sukobu sa načelima i načinima kojima ljude podučava Bog, i neminovno predstavljaju njihovo kršenje. Ako je način delovanja čoveka zasnovan na identitetu i društvenom statusu koje je nasledio od svoje porodice, on će onda neminovno usvojiti različite ili naročite načine i načela delovanja, baš zbog toga što se njegov zaseban i naročiti identitet razlikuje od identiteta svih ostalih ljudi. Pritom će on usvojiti načela koja nisu istina, niti su u skladu sa istinom. Tim se načelima krši ne samo ljudskost, savest i razum, već i istina, što je mnogo ozbiljnije, budući da ta načela određuju šta će ta osoba, na osnovu vlastitih sklonosti i interesa, prihvatiti a šta odbaciti, kao i u kojoj će meri postavljati zahteve prema drugim ljudima. U ovom kontekstu, dakle, načela po kojima ljudi gledaju na stvari i bave se njima nepravična su, neusklađena sa istinom i u celosti zasnovana na emocionalnim potrebama ljudi i njihovoj želji za profitom. Bez obzira na to da li si od svoje porodice nasledio istaknut ili nižerazredni identitet, taj identitet zauzima određeno, a kod nekih ljudi i veoma važno mesto u srcu. Prema tome, ako želiš da stremiš ka istini, taj identitet će neminovno uticati na tvoje stremljenje ka istini i ometati ga. Drugim rečima, u procesu stremljenja ka istini neminovno ćeš nailaziti na poteškoće u vezi sa odnosom prema drugim ljudima i u pogledu načina bavljenja stvarima. Kada je reč o ovim poteškoćama i važnim pitanjima, ljude i stvari neminovno ćeš posmatrati na osnovu stavova i gledišta vezanih za identitet koji si nasledio od porodice, i nećeš moći a da ne koristiš te, veoma primitivne ili podruštvljene načine gledanja na ljude i bavljenja stvarima. U svakom slučaju, identitet koji si stekao od vlastite porodice, bilo da ti se zbog njega tvoj društveni status čini istaknutim ili nižerazrednim, uticaće na tvoje stremljenje ka istini, na tvoj ispravan pogled na život, kao i na ispravnost tvog puta stremljenja ka istini. Tačnije, taj identitet će uticati na načela tvog bavljenja stvarima. Da li si razumeo?

Razne porodice ljudima daju razne identitete i društvene statuse. Dobar društveni status i istaknuti identitet jesu nešto u čemu ljudi uživaju i čemu se raduju, dok se oni koji su svoj identitet nasledili od skromne i nižerazredne porodice osećaju inferiorno i posramljeno pred drugima i čini im se da ih drugi ljudi ne cene i ne uzimaju zaozbiljno. Takvi ljudi su često diskriminisani, usled čega duboko u srcu osećaju agoniju i nizak nivo samopoštovanja. Primera radi, nečiji roditelji mogu biti sitni zemljoposednici koji sami obrađuju svoju zemlju i prodaju povrće; drugi, pak, za roditelje mogu imati sitne trgovce, čiji se biznis svodi na držanje pijačne tezge ili na uličnu prodaju; roditelji nekih ljudi mogu biti zanatlije, koji šiju i prekrajaju odeću ili prodaju svoje ručne radove ne bi li zaradili za život i izdržavali celu porodicu. Nečiji roditelji mogu se baviti uslužnim delatnostima, poput čistačica ili dadilja; drugi mogu biti angažovani na poslovima selidbe ili transporta; treći mogu biti maseri, kozmetičari ili frizeri, dok se nečiji roditelji, opet, mogu baviti popravkom obuće, bicikala, naočara i tome slično. Možda su nečiji roditelji ovladali naprednijim veštinama, pa popravljaju nakit ili satove, dok neki drugi imaju roditelje još nižeg društvenog statusa, koji se oslanjaju na prikupljanje i prodaju otpada kako bi odgajali decu i prehranili svoju porodicu. Svi takvi roditelji imaju relativno nizak profesionalni status u društvu, što za posledicu očigledno ima nizak društveni status svih ostalih članova njihove porodice. U očima sveta, dakle, ljudi koji potiču iz tih i takvih porodica imaju nizak status i identitet. Upravo zbog toga što društvo na takav način posmatra identitet neke osobe i meri koliko je ona vredna, ako su ti roditelji, recimo, sitni zemljoposednici, kad te neko upita: „Čime ti se bave roditelji? Iz kakve si porodice?” ti smušeno odgovaraš: „Moji roditelji… oni su… ma, nema veze, to je nebitno” i ne usuđuješ se da odgovoriš, zato što te je stid. Tokom druženja sa vršnjacima iz škole i prijateljima ili prilikom izlaska na večeru, ljudi će ti se predstavljati i pričaće ti o svom dobrom porodičnom poreklu i visokom društvenom statusu. Ali, ako potičeš iz porodice sitnih zemljoposednika, bednih trgovčića ili švercera, ti nećeš hteti da pričaš o tome i osećaćeš se postiđeno. Ima jedna omiljena izreka u društvu, koja kaže: „Junaka ne pitaj za poreklo”. Ta izreka zvuči veoma plemenito, pa ljudima nižeg društvenog statusa nudi zrno nade, tračak svetlosti i komadić utehe. Ali, zašto bi jedna takva rečenica bila popularna u društvu? Da li zato što ljudi poklanjaju previše pažnje vlastitom identitetu, svojoj vrednosti i svom društvenom statusu? (Da.) Budući da ljudima skromnog porekla stalno nedostaje samopouzdanje, oni tu izreku koriste da bi sami sebe utešili, ali i da bi razuverili druge, smatrajući da su, uprkos svom nižerazrednom statusu i identitetu, mentalno nadmoćniji od njih, a to je nešto što se ne može naučiti. Ma koliko da ti je identitet nizak, tvoja mentalna nadmoć dokazuje da si ti jedna časna osoba, časnija čak i od ljudi istaknutog identiteta i statusa. Na koji problem ovo ukazuje? Što ljudi češće koriste izreku „Junaka ne pitaj za poreklo”, oni time jače dokazuju koliko im je stalo do vlastitog identiteta i društvenog statusa. Tu izreku naročito rado koriste ljudi veoma skromnog i niskog identiteta i društvenog statusa, kako bi sami sebe tešili i njome nadomestili prazninu i nezadovoljstvo u svom srcu. Roditelji nekih ljudi su čak u gorem položaju od nakupaca i švercera, od sitnih zemljoposednika i zanatlija, to jest, lošije zarađuju čak i od onih koji se bave svim tim skromnim, beznačajnim i naročito loše plaćenim poslovima, tako da su identitet i status koji su ti ljudi nasledili od svojih roditelja još niži. Primera radi, roditelje pojedinih ljudi bije naročito loš glas u društvu, ne bave se poslom koji bi trebalo da obavljaju i nemaju društveno prihvatljivo zanimanje ni stalna primanja, pa stoga teškom mukom pokrivaju troškove života svoje porodice. Pojedini roditelji često se kockaju, ostajući posle svake opklade sve više švorc. Porodica im, naposletku, ostaje bez prebijene pare i nije u stanju da pokrije čak ni dnevne troškove. Deca rođena u takvoj porodici nose poderanu odeću, gladuju i žive u siromaštvu. Roditelji im se ne pojavljuju na roditeljskim sastancima u školi, a učitelji dobro znaju da su otišli da se kockaju. Podrazumeva se kakav identitet i status takva deca imaju u očima nastavnika i drugova iz razreda. Deca rođena u takvoj porodici neminovno će osećati kako među ostalom decom ne mogu stajati uzdignute glave. Čak i ako dobro uče i marljivo rade, čak i ako su čvrstog karaktera i izdvajaju se iz gomile, njihov status i njihova vrednost u očima drugih unapred su određeni identitetom koji su nasledili od svoje porodice – a oni će zbog toga pasti u tešku agoniju i osećati se veoma potišteno. Odakle proističu ta agonija i ta potištenost? Proističu iz škole, od nastavnika, iz društva, a naročito iz pogrešnih stavova ljudi o tome kako se treba odnositi prema drugima. Zar nije tako? (Jeste.) Nečije roditelje možda ne bije naročito loš glas u društvu, ali su zato počinili neke nepodobštine. Uzmimo, na primer, roditelje koji su bili osuđeni i odrobijali zbog pronevere ili primanja mita, ili zato što su prekršili zakon čineći nešto nelegalno ili baveći se nedozvoljenom trgovinom i profiterstvom. To će za posledicu imati negativan i poguban uticaj na članove njihovih porodica, koji će zajedno sa njima patiti i trpeti njihovu sramotu. Pripadnost takvoj porodici će, dakle, još snažnije uticati na identitet date osobe. Ne samo što će joj identitet i društveni status biti niski, već će ostali ljudi na nju gledati s visine, pa joj čak prilepiti i titule poput „proneveritelj” ili „član lopovske porodice”. Kad nekoj osobi ljudi jedanput prilepe takvu etiketu, to će još snažnije uticati na njen identitet i društveni status, i dodatno će pogoršati neprilike sa kojima se ona suočava u društvu, zbog čega će biti još nesposobnija da hoda uzdignute glave. Ma koliko da se trudiš i pokušavaš da prema drugima budeš prijateljski nastrojen, time ipak ne možeš da promeniš svoj identitet i društveni status. Naravno, sve ove posledice takođe predstavljaju uticaj koji porodica ima na identitet svake osobe. Postoje, zatim, i porodice sa relativno složenom strukturom. Primera radi, neki ljudi nemaju biološku majku, već žive sa maćehom koja nije naročito ljubazna i koja tokom odrastanja nije baš mnogo brinula o njima, niti im je pružala majčinsku ljubav. Takvim ljudima, dakle, pripadnost jednoj ovakvoj porodici praktično pruža identitet nepoželjne osobe. U kontekstu tog naročitog identiteta, srce im obavija još gušća senka i oni osećaju da imaju najniži mogući status među ostalim ljudima. Oni ne znaju za radost i nemaju čak ni osećaj vlastitog postojanja, a kamoli svrhu zbog koje žive, te se stoga osećaju jako inferiorno i nesrećno. Neki drugi, pak, žive u porodici čija je struktura složena zbog toga što im se majka, usled nekih naročitih okolnosti, više puta udavala, tako da sada imaju nekoliko očuha, a da pritom i ne znaju ko im je pravi otac. Podrazumeva se kakav će identitet takva osoba steći po osnovu pripadnosti jednoj ovakvoj porodici. U očima drugih ljudi, njen će društveni status biti nizak, a s vremena na vreme javljaće se pojedinci koji će, zbog tih problema i određenih mišljenja u vezi s porodicom, takvu osobu ponižavati, klevetati i provocirati. To ne samo da će dodatno uniziti identitet i status te osobe u društvu, već će se ona zbog toga osećati posramljeno i neće smeti druge ljude da pogleda u oči. Jednom rečju, naročiti identitet i društveni status koje ljudi nasleđuju kao članovi nekih posebnih porodica, poput onih koje sam pomenuo, a takođe i običan, svakidašnji identitet i društveni status koje nasleđuju pripadnici svakidašnjih, običnih porodica, predstavljaju neku vrstu tupog bola, koji oni u svom srcu osećaju. Taj bol za njih predstavlja okov i breme, ali oni ne bi mogli da podnesu da ga odbace i nisu spremni da ga ostave iza sebe. To je zato što svaka osoba porodični dom smatra mestom gde je rođena i gde je stasala, mestom koje joj daje potporu. Za ljude kojima je porodica natovarila na vrat skroman i nižerazredan društveni status i identitet, ona je istovremeno i dobra i loša – dobra jer ljudi, u psihološkom smislu, ne mogu živeti bez porodice, a loša zato što im je, u smislu njihovih stvarnih i objektivnih potreba, nanela veću ili manju sramotu i onemogućila im da, među drugim ljudima i u društvu uopšte, steknu onaj nivo razumevanja i poštovanja koji zaslužuju. Stoga, za taj deo populacije, porodični dom predstavlja mesto koje oni istovremeno i vole i mrze. Tu vrstu porodice niko u društvu ne vrednuje, niti je visoko ceni; naprotiv, članove takvih porodica ljudi obično diskriminišu i gledaju na njih sa visine. Upravo zbog toga, ljudi rođeni u takvim porodicama od nje nasleđuju isti takav identitet, status i vrednost. Stid koji osećaju zbog pripadnosti takvoj porodici često utiče na njihove najdublje emocije, njihove poglede na svet i na način njihovog bavljenja stvarima. To u velikoj meri neminovno utiče i na njihovo stremljenje ka istini, kao i na njihovu primenu istine tokom stremljenja ka njoj. Upravo zbog činjenice da ove stvari mogu da utiču na tvoje stremljenje ka istini i sprovođenje istine u delo, ti treba da otpustiš identitet koji si nasledio od porodice, ma kakav on bio.

Neki će možda reći: „Svi roditelji o kojima si maločas govorio spadaju u male zemljoposednike, sitne trgovce, švercere, čistačice i ljude koji se bave privremenim i povremenim poslovima. Njihov je društveni status veoma nizak, pa stoga i zaslužuju da ih ljudi otpuste. Kao što ona izreka kaže: ’Čovek pliva uzvodno, dok reka teče nizvodno’, ljudi treba da dignu glavu i da ciljaju visoko, a ne da se bave stvarima vezanim za nizak društveni status. Ko bi, na primer, poželeo da ima neko parčence zemlje? Ko bi hteo da bude sitni trgovac? Svako bi da zaradi gomilu novca, postane visoki zvaničnik, stekne status u društvu i ostvari meteorski uspeh. Nema čoveka koji od malih nogu sanja da postane sitni zemljoposednik i koji bi se zadovoljio time da sȃm obrađuje zemlju kako bi imao šta da jede i pije. Nema čoveka koji bi tako nešto smatrao velikim uspehom. Upravo zbog toga što im ovakve porodice nanose sramotu i što se drugi prema njima nepravično odnose zbog njihovog identiteta, ljudi treba da otpuste identitet koji su nasledili od vlastite porodice.” Da li je takvo razmišljanje ispravno? (Ne, nije.) Takvo je razmišljanje pogrešno. Ako tu stvar sagledamo iz drugačijeg aspekta, vidimo da ima i ljudi rođenih u porodicama koje su privilegovane ili žive u lepom okruženju i na visokoj nozi, od kojih su nasledili istaknuti identitet i društveni status, pa su stoga visoko cenjeni u svim krugovima društva. Dok odrastaju, roditelji i stariji čuvaju ih kao kap vode na dlanu, da i ne govorimo o odnosu društva prema njima. Zbog naročitog i plemićkog porodičnog porekla, svi nastavnici i školski vršnjaci im se dive, i niko se ne usuđuje da ih maltretira. Nastavnici im se obraćaju nežno i srdačno, a drugovi iz razreda ukazuju im naročito poštovanje. Budući da potiču iz privilegovane porodice istaknutog porekla, što im daje plemićki identitet u društvu i zbog čega drugi imaju visoko mišljenje o njima, u tim se ljudima rađa osećaj superiornosti i svest o posedovanju respektabilnog identiteta i društvenog statusa. Kao rezultat toga, oni se u svakoj grupi ističu svojim preteranim samopouzdanjem, govore šta god im padne na pamet, ne obazirući se ni na čija osećanja, i krajnje su neobuzdani u svemu što rade. U očima drugih, oni su prefinjeni i elegantni, ne plaše se da dignu glas, da deluju i da budu ambiciozni, a zahvaljujući podršci zasnovanoj na snažnom porodičnom poreklu, šta god da urade ili kažu, uvek će se naći neki ugledni ljudi da im priskoče u pomoć, tako da im sve ide od ruke. A što im stvari bolje idu od ruke, to se oni osećaju superiornije. Kud god da krenu, uvek nastoje da svima pokažu svoju moć, da se izdvoje iz gomile i da se razlikuju od drugih ljudi. Kad jedu s drugima, uvek biraju najveće porcije i ljute se ako ih ne dobiju. Ako žive s braćom i sestrama, traže da spavaju u najboljem krevetu – onom koji je najviše osunčan, najbliži radijatoru ili na najprovetrenijem mestu – i insistiraju na tome da taj krevet pripada isključivo njima. Zar to nije osećaj superiornosti? (Jeste.) Neki imaju roditelje koji dobro zarađuju, zaposleni su u državnoj službi ili su, pak, dobri stručnjaci sa visokom platom, tako da su im porodice dobrostojeće i udobno žive, ne brinući o osnovnim potrepštinama poput hrane i odeće. Kao posledica toga, takvi se ljudi osećaju krajnje superiorno. Mogu da oblače šta im se prohte, pa kupuju isključivo najmoderniju odeću, koju odbacuju čim izađe iz mode. Takođe mogu da jedu šta god požele – dovoljno je da izgovore naziv željene poslastice, a neko će se već naći da im to dostavi. Doslovno ni o čemu ne moraju da brinu, pa se stoga i osećaju krajnje superiorno. Zbog identiteta nasleđenog od jedne tako privilegovane porodice, drugi ljudi će takvu osobu smatrati pravom pravcatom princezom, ako je ženskog pola, odnosno plejbojem, ako je reč o muškarcu. Šta je ta osoba zapravo nasledila od takve porodice? Plemićki identitet i društveni status. Ona od takve porodice nije nasledila sramotu, nego slavu. Bez obzira u kakvom okruženju ili grupi ljudi da se nađu, takve osobe uvek osećaju da su iznad svih ostalih. Stoga govore nešto poput: „Moji su roditelji bogati biznismeni. Porodica mi pliva u novcu. A ja taj novac trošim kad god poželim i nikad ne moram da štedim”, ili: „Roditelji su mi visoki zvaničnici. Kad god treba da obavim neki posao, dovoljno je da kažem jednu jedinu reč, pa da zaobiđem uobičajene procedure. Ti oko svega moraš dobrano da se namučiš, moraš da poštuješ ustaljene postupke, da čekaš u redu i da, ideš unaokolo ulizujući se za usluge. A pogledaj mene – dovoljno je da nekom od očevih ili majčinih pomoćnika kažem šta treba da se uradi, i stvar je rešena. Šta kažeš na taj identitet i društveni status?” Da li se takvi ljudi osećaju superiorno? (Da.) Neki kažu: „Roditelji su mi poznate javne ličnosti, možeš da ih potražiš na internetu ako mi ne veruješ.” A kad sagovornik te osobe zaista pronađe imena njenih roditelja na spisku slavnih ličnosti, u njoj se odmah rađa osećaj superiornosti. Takvi ljudi, kud god da krenu, ako ih neko pita: „Kako se zoveš?”, odgovaraju: „Nebitno je kako se ja zovem, moji se roditelji zovu tako i tako.” Oni ljudima uvek prvo saopšte imena svojih roditelja, kako bi im stavili do znanja kakav im je identitet i društveni status. Neki ljudi govore u sebi: „Tvoja porodica ima status, oba tvoja roditelja su ugledni zvaničnici, slavne ličnosti ili bogati biznismeni, što znači da si ti privilegovano dete visokih zvaničnika ili prebogatih roditelja. A šta sam ja?” Nakon što malo promisle, sami sebi odgovaraju: „Nema ničeg naročitog u vezi s mojim roditeljima; oni su samo obični radnici sa prosečnom platom, tako da nemam čime da se pohvalim – ali mi je zato pradeda bio premijer u nekoj dinastiji.” Drugi im kažu: „Pradeda ti je bio premijer. Blago tebi, imaš poseban status. Potomak si jednog premijera. Nijedan potomak premijera nije običan čovek, što znači da si i ti potomak slavne ličnosti!” Kao što vidiš, čim se neka osoba poveže s nekakvom slavnom ličnošću, njen identitet postaje drugačiji, društveni status joj momentalno raste i ona se pretvara u osobu koju drugi poštuju. Ima i ljudi koji kažu: „Moji su preci pripadali generaciji bogatih biznismena. Bili su neverovatno bogati. Imovina im je kasnije oduzeta zbog društvenih promena i promena u društvenom sistemu. Mnoge kuće u poluprečniku od deset milja odavde, u kojima ljudi danas žive, nekada su pripadale mojim precima. Moj porodični dom je nekada imao četiristo-petsto ili barem dvesta-trista soba, sa ukupno preko stotinu sluga i sluškinja. Vlasnik firme bio je moj deda. Nikad ništa nije radio, nego je samo drugima naređivao šta da rade. Baka je bila razmažena, a oboje su imali poslugu koja ih je oblačila i prala im odeću. Kasnije, usled promene društvenog okruženja, porodica je potpuno razorena, tako da više nismo pripadali plemstvu, već smo postali obični građani. U prošlosti je moja porodica bila velika i prestižna. Kad bi lupili nogom o zemlju na jednom kraju sela, potres bi se se osetio na potpuno suprotnom kraju. Svi su ih poznavali. Eto iz kakve porodice vučem poreklo, pa – šta kažeš? Prilično vanserijski, zar ne? Zar ne treba da mi se diviš?” Neki treći, pak, kažu: „Bogatstvo tvojih predaka uopšte nije upečatljivo. Moj je predak bio car, takoreći osnivač dinastije. Kažu da sam po njemu dobio prezime. Svi članovi moje porodice direktno vuku poreklo od njega; nemoj da misliš da smo samo neki dalji rođaci. Šta kažeš na to? Pošto sada znaš poreklo mog pretka, zar ne bi trebalo da počneš iznova da mi se diviš i da me malo više poštuješ? Zar ne bi trebalo da mi se diviš?” Neki kažu: „Iako među mojim precima nema careva, jedan od njih bio je general, koji je pobio nebrojeno mnogo neprijateljskih vojnika, ostvario bezbroj ratnih podviga i kasnije postavljen na čelo važnog ministarstva na carskom dvoru. Svi u porodici njegovi smo direktni potomci. Mi i dan-danas još uvek proučavamo pokrete borilačkih veština koje smo nasledili od svojih predaka i koje čuvamo kao porodičnu tajnu. Šta kažeš na to? Zar moj identitet nije poseban? Zar nisam istaknutog statusa?” Te posebne identitete, nasleđene od porodica takozvanih dalekih predaka i od svojih savremenih porodica, ljudi smatraju časnim i slavnim, pa se, s vremena na vreme, pozivaju na njih i razmeću se njima kao simbolima vlastitog identiteta i društvenog statusa. S jedne strane, oni to čine zato da bi dokazali izuzetnost vlastitog identiteta i statusa. S druge strane, pričajući ove priče, ljudi takođe nastoje da za sebe izgrade viši položaj i društveni status, kako bi time povećali svoju vrednost u odnosu na druge i kako bi izgledali izuzetno i posebno. Koju svrhu ljudi vide u tome da postanu izuzetni i posebni? Svrha je da zadobiju veće poštovanje, divljenje i uvažavanje od strane drugih, kako bi onda mogli da žive udobnije, lakše i sa više dostojanstva. Primera radi, naročito u nekim posebnim okruženjima, ima ljudi koji nikako ne uspevaju da dokažu svoju pripadnost nekoj grupi ili da zadobiju poštovanje i uvažavanje od strane drugih ljudi. Stoga oni vrebaju zgodnu priliku i, s vremena na vreme, koriste svoj naročiti identitet ili naročito porodično poreklo kako bi potvrdili svoje prisustvo i drugima stavili do znanja koliko su izuzetni, ne bi li ih na taj način privoleli da ih cene i poštuju, te tako stekli prestiž. Oni kažu: „Mada su moj identitet i status sasvim obični i mada ja lično nisam nekog naročitog kova, jedan od mojih predaka bio je savetnik porodice princa iz dinastije Ming. Jesi li čuo za tog i tog? E, to je moj čukundeda, koji je imao važnu savetodavnu ulogu u prinčevoj porodici. Znali su ga po nadimku ’Sveznajući’. Bio je stručnjak za sve – od astronomije i geografije, preko drevne i savremene istorije, pa do unutrašnjih i spoljnih poslova Kine. Takođe je bio u stanju da proriče budućnost. Još uvek kao porodično blago čuvamo njegov geomantički feng šui kompas.” Iako o tome možda ne pričaju toliko često, oni s vremena na vreme ipak uveseljavaju druge ljude pričama o blistavoj istoriji svojih predaka. Pritom, niko ne zna govore li istinu ili ne; mada pojedine priče zvuče krajnje neverovatno, neke od njih su možda i istinite. U svakom slučaju, ljudima je veoma važan identitet koji su nasledili od svoje porodice. On određuje njihov položaj i status među drugim ljudima, odnos drugih ljudi prema njima, kao i njihovu situaciju i njihov rang u odnosu na druge. Oni te svari smatraju veoma važnim upravo zbog toga što ih, kad se nađu među drugim ljudima, posmatraju kao nešto što su dobili iz svog nasleđenog identiteta. Shodno tome, oni se pokatkad razmeću tim „slavnim” i „blistavim” poglavljima iz svoje porodične istorije, dok pritom uporno izbegavaju da pomenu sve one sramne aspekte svog porodičnog porekla i sve ono što se u njihovoj porodici događalo, a što bi drugi mogli smatrati nedostojnim ili bi se od toga ograđivali. Jednom rečju, identitet koji ljudi nasleđuju od svoje porodice zauzima veoma važno mesto u njihovom srcu. Kad god im se nešto naročito desi, oni svoj poseban porodični identitet koriste kao kapital i kao razlog za razmetanje, kako bi od drugih zadobili priznanje i kako bi zaslužili status među drugim ljudima. Što se tebe lično tiče, bilo da ti je porodica donela slavu ili nanela sramotu, bilo da si od svoje porodice nasledio plemićki ili skromni identitet i društveni status, tvoja porodica je ipak samo porodica, i ništa više od toga. Ona ne određuje da li ti možeš da razumeš istinu, da li možeš da stremiš ka istini, niti da li možeš da se otisneš na put stremljenja ka istini. Stoga ljudi ne treba da je smatraju veoma važnom, jer ona ne određuje njihovu sudbinu, ni njihovu budućnost, a još manje određuje put kojim će se oni kretati. Identitet koji si nasledio od porodice može samo da odredi tvoja osećanja i percepcije u odnosu prema drugim ljudima. Bez obzira na to da li identitet koji si nasledio od porodice predstavlja nešto što prezireš ili zavređuje da se njime hvališ, on nikako ne može da odredi da li ćeš biti u stanju da se otisneš na put stremljenja ka istini. Kada je, dakle, reč o stremljenju ka istini, potpuno je nebitno kakav si identitet i društveni status nasledio od porodice. Čak i ako se zbog svog nasleđenog identiteta osećaš superiorno i počastvovano, on ipak nije vredan pomena. Ako se zbog njega osećaš posramljeno, inferiorno i bez imalo samopoštovanja, on ipak neće uticati na tvoje stremljenje ka istini. Zar nije tako? (Tako je.) On ni najmanje neće uticati na tvoje stremljenje ka istini, niti će uticati na tvoj identitet kao stvorenog bića pred Bogom. Naprotiv, bez obzira na to kakav si identitet i društveni status nasledio od porodice, sa Božjeg stanovišta, svako ima podjednake šanse da bude spasen i svako obavlja svoju dužnost i stremi ka istini sa istim statusom i identitetom. Identitet koji si nasledio od porodice, bio on častan ili sraman, ne određuje tvoju ljudskost, niti određuje put kojim ideš. Međutim, ako svom nasleđenom identitetu pridaješ ogroman značaj i smatraš ga suštinski važnim delom svog života i vlastitog bića, onda ćeš se čvrsto vezati za njega, nikad ga nećeš otpustiti i ponosićeš se njime. Ako si od svoje porodice nasledio plemićki identitet, smatraćeš ga nekom vrstom kapitala, ali ako ti je nasleđeni identitet nižerazredan, ti ćeš ga se stideti. Bez obzira da li je identitet koji si nasledio od porodice plemićki, slavan ili sraman, to je samo tvoje lično shvatanje, koje je posledica posmatranja ove materije iz perspektive tvoje iskvarene ljudskosti. To je samo tvoj subjektivni osećaj, percepcija i shvatanje, koji nisu u skladu sa istinom, niti sa njom imaju bilo kakve veze. To nije kapital za tvoje stremljenje ka istini, ali svakako nije ni prepreka tvom stremljenju ka istini. Ako ti je društveni status uzvišen i plemićki, to ne znači da je on kapital za tvoje spasenje. Ako ti je društveni status skroman i nižerazredan, to ne znači da je on prepreka tvom stremljenju ka istini, a kamoli prepreka tvojoj težnji ka spasenju. Mada su okruženje, poreklo, kvalitet i uslovi života svake porodice izvedeni iz Božjeg određenja, ništa od toga nema nikakve veze s pravim identitetom čoveka pred Bogom. U Božjim očima, svaka osoba je stvoreno biće, bez obzira na to iz kakve porodice potiče i da li joj je porodično poreklo slavno ili manje vredno. Čak i ako tvoja porodica ima slavno poreklo i ako si plemićkog identiteta i statusa, ti si i dalje stvoreno biće. Isto tako, ako si skromnog porodičnog statusa i ako te drugi gledaju s visine, ti si u Božjim očima ipak samo jedno stvoreno biće – nema ničeg naročitog u vezi s tobom. Različita porodična porekla ljudima pružaju različita okruženja u kojima odrastaju, a zbog različitih okruženja u kojima njihove porodice žive, ljudi usvajaju različita stanovišta o materijalnim stvarima, svetu i životu. Bilo da je čovek dobrostojeći ili je svega u životu željan, bilo da mu porodične okolnosti idu naruku ili ne, sve se ipak svodi na to da različiti ljudi imaju različita iskustva. Oni koji su siromašni i čiji je porodični životni standard skroman imaće, relativno govoreći, dublja životna iskustva, dok će bogatašima i ljudima iz naročito privilegovanih porodica biti znatno teže da takva iskustva steknu, zar ne? (Tako je.) Bez obzira u kakvom si porodičnom okruženju odrastao i kakav si identitet i društveni status iz tog okruženja zadobio, kad dođeš pred Boga i kad te Bog prizna i prihvati kao stvoreno biće, ti si u Njegovim očima isti kao svi ostali, ni po čemu se ne razlikuješ od drugih, nema ničeg naročitog u vezi s tobom, i Bog će u Svojim zahtevima prema tebi primenjivati iste metode i ista merila. Ako kažeš: „Imam poseban društveni status”, pred Bogom ćeš morati da zanemariš tu svoju „posebnost”; ako kažeš: „Moj je društveni status nizak”, takođe ćeš morati da zanemariš tu svoju „niskost”. Pred Bogom, svako od vas mora da odstupi od identiteta koji je nasledio od svoje porodice, moraš ga otpustiti, moraš prihvatiti identitet koji ti je, kao stvorenom biću, Bog dao i moraš da usvojiš taj identitet dok dobro obavljaš dužnost stvorenog bića. Ako potičeš iz dobre porodice i imaš plemićki status, ti zapravo nemaš čime da se hvališ, jer ni od koga nisi plemenitiji. Zašto je to tako? Dokle god si stvoreno ljudsko biće, ti si, u Božjim očima, prepun iskvarenih sklonosti i jedan si od onih koje Bog želi da spase. Isto tako, ako si od svoje porodice nasledio skroman i nižerazredni identitet, ti ipak moraš da prihvatiš identitet stvorenog bića koji ti je Bog dao i moraš da dođeš pred Boga kako bi od Njega prihvatio spasenje. Možda ćeš reći: „Društveni status moje porodice je nizak, pa je zato i moj identitet nizak. Ljudi me gledaju s visine.” Bog kaže da je to potpuno nebitno. Ti se pred Bogom danas više ne pojavljuješ kao osoba kojoj je identitet podarila porodica. Tvoj sadašnji identitet je identitet stvorenog bića, a ono što treba da prihvatiš jesu Božji zahtevi prema tebi. Bog ni prema kome nije pristrasan. Njega ne zanimaju tvoje porodično poreklo i tvoj identitet, jer si u Njegovim očima isti kao svi drugi ljudi. Sotona te je iskvario, pripadnik si iskvarene ljudske rase, ali si pred Bogom stvoreno biće, te stoga spadaš u one koje Bog želi da spase. Potpuno je nebitno da li si potomak visokih zvaničnika ili prebogatih roditelja, da li si privilegovani mladić ili princeza, kao ni da li si dete sitnog zemljoposednika ili nekog sasvim običnog čoveka. Sve je to nevažno i ništa od toga Boga ne zanima. To je zato što Bog želi da spase tebe kao osobu. On želi da promeni tvoju iskvarenu narav, a ne tvoj identitet. Tvoj identitet ne određuje tvoju iskvarenu narav, kao što ne određuje ni tvoju vrednost, a tvoja iskvarena narav ne potiče od tvoje porodice. Bog želi da te spase ne zato što je tvoj status možda skroman, a naročito ne zato što si možda istaknutog statusa. Umesto toga, Bog te je izabrao zbog Svog plana i Svog upravljanja, zato što te je Sotona iskvario i zato što pripadaš iskvarenoj ljudskoj rasi. Pred Bogom si isti kao svi drugi ljudi, bez obzira na to kakav si identitet nasledio od porodice. Svi ste vi pripadnici ljudske rase, koju je Sotona iskvario, i svima vam je narav iskvarena. Nema ničeg naročitog u vezi s vama. Zar nije tako? (Tako je.) Prema tome, kad vam sledeći put neko bude rekao „Nekad sam bio okružni sudija” ili „Bio sam guverner provincije”, ili kad neki budu kazali „Naši su preci bili carevi”, ili kad neko kaže „Bio sam član kongresa” ili „Kandidovao sam se za predsednika”, ili kad neko kaže „Bio sam predsednik jedne velike kompanije” ili „Bio sam šef državnog preduzeća” – da li ćete u tome videti išta zadivljujuće? Je li važno to što si nekada bio viši rukovodilac ili komandant neke jedinice? Ovo društvo i ovaj svet pridaju veliki značaj identitetu i društvenom statusu ljudi, te na osnovu njih odlučuju kako će se prema tebi odnositi. Sada si, međutim, u Božjoj kući i Bog te neće drugačije posmatrati zbog tvoje nekadašnje blistave karijere ili zbog tvog ranijeg briljantnog i slavnog identiteta. Ima li ikakvog smisla da se, naročito sada, kad On od tebe zahteva da stremiš ka istini, razmećeš svojim kvalifikacijama, društvenim statusom i vrednošću? (Nema smisla.) Zar to ne bi bilo glupo od tebe? (Bilo bi.) Budale su sklone da na taj način upoređuju sebe s drugima. Ima, takođe, i novih vernika, čiji je rast mali i koji ne razumeju istinu, ali zato često koriste ove društvene i porodične faktore kako bi se poredili s drugim ljudima. Sa druge strane, ljudi koji su u svojoj veri u Boga izgradili određeni temelj i rast obično ne čine takve stvari, niti o njima govore. Korišćenje vlastitog porodičnog identiteta ili društvenog položaja kao kapitala nije u skladu sa istinom.

Da li sada, nakon što sam u zajedništvu puno govorio na ovu temu, razumete sve što sam rekao o identitetu koji čovek nasleđuje od svoje porodice? (Da.) Recite Mi nešto o tome. (Evo, ja ću nešto o tome reći, Bože. Ljudi često pridaju naročiti značaj porodici u kojoj su rođeni, kao i identitetu i društvenom statusu svoje porodice. Pritom, oni koji su rođeni u porodici nižeg društvenog statusa obično misle da su na neki način inferiorni u odnosu na druge. Osećaju da im je poreklo veoma skromno i da u društvu ne mogu ići uzdignute glave, te stoga nastoje da poboljšaju svoj društveni status; za razliku od njih, ljudi rođeni u porodici relativno visokog položaja i statusa obično su poprilično nadmeni i uobraženi, vole da se hvale i imaju urođeni osećaj superiornosti. Društveni status ljudi, međutim, uopšte nije najvažniji, zato što pred Bogom svi oni imaju isti identitet i status – svi su oni stvorena bića. Identitet i status neke osobe ne određuju da li će ona moći da stremi ka istini, da primenjuje istinu ili da bude spasena, pa stoga niko ne bi smeo sebe da ograničava zbog svog identiteta i statusa.) Vrlo dobro. Ljudi koji ne streme ka istini poklanjaju veliku pažnju identitetu i društvenom statusu ljudi oko sebe, pa će, u nekim naročitim okolnostima, reći nešto poput: „Kako je samo dobrostojeća porodica tog i tog iz naše crkve!” Oči im se cakle dok izgovaraju reč „dobrostojeća”, što ukazuje na njihov krajnje zavidljiv i ljubomoran mentalitet. Osećanje zavisti toliko već dugo narasta u njima da su dostigli fazu u kojoj prosto balave na takve ljude, pa kažu: „Oh, poznaješ one ljude tamo, njen otac je visoki zvaničnik, njegov je tata okružni sudija, ona tamo je kći gradonačelnika, a ovome je otac sekretar u nekom ministarstvu!” Kad vide nekoga ko nosi finu odeću, ko se lepo oblači, ko je iole pronicljiv i ima stila ili ko koristi stvarčice koje predstavljaju poslednju reč tehnologije, oni takvom čoveku odmah pozavide, misleći: „Iz bogate je porodice, mora da se valja u novcu” i obuzeti su divljenjem i zavišću. Kad god se pomene da je taj i taj direktor neke kompanije, identitet te osobe više zanima njih nego samu tu osobu. Stalno govore o njenoj profesiji, iako ona sama možda nikad to ni ne pominje, pa čak i glasaju za tu osobu kad dođe vreme da se izabere crkveni starešina. Prema ljudima čiji je društveni status viši od njihovog gaje naročita osećanja i poklanjaju im posebnu pažnju. Neprestano pokušavaju da tim ljudima udovolje, da im se približe i da im se ulaguju, dok pritom mrze sami sebe, pitajući se: „Zašto moj otac nije zvaničnik? Zašto sam rođen u ovoj porodici? Kako to da o svojoj porodici ništa lepo nemam da kažem? Drugi ljudi se rađaju u porodicama zvaničnika ili bogatih biznismena, a moju nema ni pas za šta da ujede. Moja braća i sestre su obični ljudi, sitni zemljoposednici koji sami obrađuju svoju zemlju, i svi pripadaju nižem sloju društva. A o roditeljima bolje i da ne govorim – nisu čak nikakvu školu završili. Kakva sramota!” Čim im neko pomene roditelje, oni počnu da vrdaju, pa kažu: „Hajde da ne otvaramo tu temu, pričajmo o nečem drugom. Hajde da pričamo o tom i tom iz naše crkve. Pogledajte samo na kakvom se upravnom položaju nalazi, taj zna kako da ljudima bude starešina. Već je decenijama na toj dužnosti, niko nije mogao da ga zameni. Taj čovek je prosto rođen da vodi. Eh, kad bismo i mi mogli da budemo takvi. To što takav čovek veruje u boga najveći je od svih blagoslova. Stvarno je blagosloven, jer u društvu već poseduje sve što se poželeti može, a sada je, ušavši u božju kuću, dobio i priliku da zakorači u carstvo i da stekne predivno odredište.” Oni veruju da svaki zvaničnik koji dođe u Božju kuću treba da postane crkveni starešina i da stekne predivno odredište. Ko o tome odlučuje? Da li njima pripada konačna reč? (Ne.) Očigledno je da samo bezvernici mogu ovako da govore. Kad vide nekoga ko je iole sposoban i sa urođenim darom, ko se lepo oblači i uživa u dobrim stvarima, ko vozi lep auto i živi u velikoj kući, uporno nastoje da se s tom osobom sprijatelje, ulaguju joj se i dodvoravaju. Ima, zatim, i onih koji sebe smatraju osobom visokog društvenog statusa i položaja. Kad takvi ljudi dođu u Božju kuću, za sebe uvek traže posebne privilegije, stalno nešto naređuju braći i sestrama i tretiraju ih kao robove, jer su navikli da žive kao visoki zvaničnici. Misle li oni da su braća i sestre njihovi potčinjeni? Kad dođe vreme za izbor crkvenog starešine, strašno se naljute ako ne budu izabrani, pa kažu: „Neću više da budem vernik, božja kuća je nepravična i ne pruža šansu ljudima; božja kuća ljude gleda s visine!” Navikli su da u svetovnom životu budu zvaničnici i misle da su najpametniji, pa zato, kad dođu u Božju kuću, stalno pokušavaju da drugima nametnu svoje mišljenje i da u svemu budu predvodnici, traže za sebe posebne privilegije i u kući Božjoj ponašaju se isto kao u društvu i u svetu. Možda je neka od njih u svetovnom životu supruga nekog zvaničnika, pa bi htela da se i u Božjoj kući ljudi prema njoj odnose kao prema ženi zvaničnika, da joj laskaju i da stalno trčkaraju za njom. Ako je, na nekom okupljanju, braća i sestre ne pozdrave dovoljno srdačno, ona se naljuti i prestaje da dolazi na okupljanja, jer joj se čini da je ljudi ne uzimaju zaozbiljno i da nema smisla verovati u Boga. Nije li ovakvo ponašanje nerazumno? (Jeste.) Ma koliko tvoj identitet u društvu bio naročit, dolaskom u Božju kuću ti gubiš taj svoj naročiti identitet. Pred Bogom i pred istinom ljudi imaju samo jedan identitet, a to je identitet stvorenog bića. Možeš ti u svetovnom životu da budeš državni zvaničnik ili supruga nekog zvaničnika, možeš da budeš član elitnog dela društva ili tek bedni činovničić, možeš da budeš general ili običan vojnik, ali u kući Božjoj možeš da imaš samo jedan identitet, a to je identitet stvorenog bića. Ni po čemu ti nisi poseban, pa stoga nemoj za sebe da tražiš posebne privilegije ni da ti se ljudi dive. Nadalje, ima ljudi koji potiču iz neke naročite hrišćanske porodice, odnosno, iz porodice koja već više generacija veruje u Gospoda. Majka im je, možda, pohađala bogosloviju, ili im je otac sveštenik. Takvi ljudi nailaze na naročito dobar prijem u verskom svetu i vernici se rado okupljaju oko njih. Nakon što prihvate sadašnju etapu Božjeg dela, oni i dalje misle da im je identitet ostao nepromenjen, ali o tome mogu samo da sanjaju! Vreme im je da prestanu da sanjaju i da se probude. Nebitno je da li si sveštenik ili starešina, kada dođeš u Božju kuću moraš da razumeš pravila Božje kuće i moraš da naučiš kako da promeniš svoj identitet. To je prvo što treba da uradiš. Nisi ti neki visoki zvaničnik ili bedni činovničić, nisi ni bogati biznismen, a ni ubogi siromah. Kada dođeš u kuću Božju, imaš samo jedan identitet, a to je identitet koji ti je Bog dao – identitet stvorenog bića. A šta stvorena bića treba da rade? Ne treba da se hvališ svojom porodičnom istorijom i društvenim statusom koji si nasledio od porodice, ne treba da koristiš svoj superiorni društveni status kako bi divljao po Božjoj kući i tražio posebne privilegije za sebe, a pogotovo ne treba da iskustvo koje si stekao u društvu i osećaj superiornosti zbog svog društvenog statusa koristiš zato da bi se u Božjoj kući ponašao kao suvereni vladar i svima nametao svoje mišljenje. Umesto toga, u Božjoj kući treba da ispunjavaš svoju dužnost stvorenog bića i da se vladaš normalno, ne treba da pominješ svoje porodično poreklo, niti da u sebi gajiš osećaj superiornosti, ali ni da patiš od kompleksa niže vrednosti; nema potrebe da se osećaš ni inferiorno ni superiorno. Jednom rečju, treba poslušno da dobro radiš ono što jedno stvoreno biće treba da radi i da dobro obavljaš dužnost koju stvorena bića treba da obavljaju. Neki će upitati: „Da li to onda znači da treba da se obuzdam i pritajim?” Ne, nema potrebe da se obuzdavaš niti da se držiš povučeno, ne treba da budeš snishodljiv, a pogotovo ne treba da se praviš važnim i moćnim. Ne moraš da se ističeš ni da se pretvaraš, a ne moraš ni da praviš ustupke drugima, samo zato da bi svi oko tebe bili srećni. Bog se prema svima odnosi pravično i na pravedan način, zato što je Bog istina. Mnogo je reči saopštio ljudima i mnoge zahteve pred njih postavio, a ono što On od tebe u krajnjoj liniji zahteva jeste da pravilno vršiš svoju dužnost stvorenog bića i da pravilno radiš sve ono što stvorena bića treba da rade. Kada je reč o pitanju identiteta koji ljudi nasleđuju od svoje porodice, od tebe se takođe traži da druge ljude i stvari posmatraš, da se ponašaš i da deluješ u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum, umesto da se razmećeš osećajem superiornosti koji ti je porodica dala. Naravno, ukoliko potičeš iz siromašnije porodice, ne moraš da naglašavaš tu činjenicu, niti da svima otvoreno pričaš koliko si zbog toga nesrećan. Neki će možda reći: „Da li to Božja kuća zahteva da se držimo izreke ’Junaka ne pitaj za poreklo’?” Da li je ta izreka istinita? (Nije.) Ta izreka nije istinita, pa stoga ne moraš ništa da odmeravaš prema njoj, niti da je koristiš kao kriterijum za ispunjenje zahteva koje Bog pred tebe postavlja. Što se tiče identiteta koji si nasledio od porodice, ono što Bog od tebe zahteva jeste da obavljaš svoju dužnost. Jedini tvoj identitet pred Bogom jeste identitet stvorenog bića, te stoga treba da otpustiš sve ono što utiče na tebe ili ti onemogućava da budeš stvoreno biće. Za te stvari ne treba da ostavljaš mesta u svom srcu, niti treba da im pridaješ preveliki značaj. Taj posebni identitet koji si nasledio od porodice, bilo da se radi o pojavi ili o stavu, treba jednostavno da otpustiš. Šta kažeš na to? Je li to izvodljivo? (Jeste.) Možda si od svoje porodice nasledio častan identitet, a možda ti je porodično poreklo bacilo senku na identitet. Bilo kako bilo, nadam se da ćeš se svega toga osloboditi i da ćeš ovo pitanje ozbiljno shvatiti; a kad kasnije budeš nailazio na neke naročite situacije, ako ove stvari budu uticale na tvoje ispunjavanje dužnosti, ako budu uticale na tvoj odnos prema drugim ljudima i na tvoja ispravna načela bavljenja stvarima i slaganja s drugim ljudima, nadam se da ćeš moći da se oslobodiš uticaja identiteta koji si nasledio od porodice i da ćeš se prema svim ljudima i stvarima pravilno odnositi. Zamisli, na primer, da u crkvi postoji neka osoba koja je večito nemarna u obavljanju svoje dužnosti i koja stalno pravi smetnje. Kako treba s njom da se obračunaš? Zbunjena si ovim pitanjem i razmišljaš: „Moram da je orežem, jer će, u suprotnom, to uticati na crkveno delo.” Odlučila si, dakle, da orežeš tu osobu. Ali, ona nikako ne popušta i iznalazi gomilu izgovora za svoje nedolično ponašanje. Ti se, međutim, te osobe ne bojiš, pa nastavljaš da s njom razgovaraš u zajedništvu i da je orezuješ. Ona te pita: „Znaš li ti ko sam ja?”, a ti joj odgovaraš: „Šta me briga ko si ti?” Ona kaže: „Moj muž je šef tvome mužu. Ako nastaviš da mi zagorčavaš život, muž će ti biti u nevolji.” A ti joj odgovaraš: „Ovo je delo Božje kuće. Ako ga ne budeš dobro obavljala i ako nastaviš da praviš smetnje, smeniću te sa dužnosti.” Onda ona kaže: „Kako bude da bude, rekla sam ti šta će se desiti. Sama odluči kako ćeš da postupiš!” Šta ona zapravo misli, kad kaže „sama odluči”? Htela je da ti kaže da će ti muž dobiti otkaz ako se budeš usudila da je smeniš sa dužnosti. Tada ćeš pomisliti: „Ova žena ima jaka leđa, pa nije ni čudo što je stalno tako nadmena”, a onda ćeš malo spustiti ton i reći joj: „Dobro, ovog puta ću ti progledati kroz prste, ali ubuduće neću! Nemam ništa protiv tebe lično; sve ti ovo govorim zarad crkvenog dela. Svi smo mi braća i sestre koji veruju u Boga, svi smo jedna velika porodica. Razmisli malo, kako da ja, kao crkveni starešina, ne preuzmem odgovornost za to? Da nisam odgovorna, ne biste me ni izabrali, zar ne?” Pokušavaš, dakle, da izgladiš stvar. Da li si, međutim, principijelna u tome? Duboko u tvom srcu, odbrambeni zid se srušio, nisi se usudila da poštuješ načela i ustuknula si. Zar nije tako? (Tako je.) I tako si joj, naposletku, dozvolila da prođe nekažnjeno. Stidiš se zbog toga što ti identitet nije plemenit kao njen i što joj je društveni status viši od tvog, pa zato osećaš obavezu da je pustiš da upravlja tobom i potčinjavaš joj se. Iako obe verujete u Boga, ti joj ipak dopuštaš da te ucenjuje. Ako nisi u stanju da se oslobodiš uticaja društvenog statusa, nećeš moći da poštuješ načela, nećeš moći da sprovodiš istinu u delo i nećeš biti odana Bogu. A ako Bogu nisi odana, hoće li te Bog prihvatiti? Hoće li ti verovati? Da li će ti i dalje poveravati važne poslove? Ti ćeš za Njega biti osoba u koju ne može imati poverenja, zato što si u važnom prelomnom trenutku izdala interese Božje kuće da bi sačuvala vlastite interese. U presudnom trenutku, uplašila si se zlih sila koje potiču iz društva i od Sotone, pa si izdala interese Božje kuće i nisi bila postojana u svom svedočenju. To je težak prestup i znak da si osramotila Boga. Zašto je to tako? Zato što si takvim svojim postupkom izneverila svoj identitet stvorenog bića i prekršila načelo da svako radi ono što stvoreno biće treba da radi. Prilikom rešavanja ovog pitanja, dozvolila si da na tebe utiče tvoj društveni status i tvoj identitet u društvu. Pri suočavanju s bilo kakvim problemom, ako nisi u stanju da otpustiš negativne uticaje koji su posledica identiteta stečenog od porodice, može se desiti da na te probleme reaguješ na krajnje neočekivani način. Time ćeš, s jedne strane, prekršiti istinu, a sa druge strane ćeš i sama biti na velikom gubitku i nećeš znati kakvu odluku da doneseš. To će te lako odvesti u prestup i kajanje, pa ćeš pred Bogom biti ukaljana i smatraće te nepoverljivom osobom koja je prekršila načela koja Bog nameće ljudima – da dobro obavljaju dužnosti stvorenih bića i da rade ono što stvorena bića treba da rade. Razmisli malo o ovom pitanju, koje je donekle trivijalno, ali ujedno i veoma značajno zbog svoje ozbiljnosti, zar ne? (Tako je.)

2. Otpuštanje uslovljavanja od strane sopstvene porodice

a. Uslovljavanje od strane sopstvene porodice u pogledu misli

Maločas sam u zajedništvu govorio o otpuštanju identiteta nasleđenog od porodice. Da li je to lako učiniti? (Jeste, lako je.) Da li je zaista lako? Pod kojim će okolnostima ovo pitanje uticati na tebe i praviti ti smetnje? Ako to pitanje ne razumeš potpuno pravilno i jasno, ono će u određenim vrstama okruženja uticati na tebe, narušiće tvoju sposobnost da dobro obavljaš svoju dužnost, uticaće na tvoje metode bavljenja stvarima, kao i na tvoje ishode. Prema tome, kada je reč o identitetu koji si nasledio od porodice, prema njemu treba da se odnosiš korektno, da ne dopustiš da on utiče na tebe ili da upravlja tobom, već treba da ljude i stvari posmatraš, da se normalno vladaš i da deluješ u skladu s metodima koje ljudima daje Bog. Na taj način, tvoji stavovi i načela biće onakvi kakve bi, u tom smislu, jedno stvoreno biće koje je u skladu s merilom trebalo da ima. Sada ćemo u zajedništvu razgovarati o otpuštanju efekata uslovljavanja od strane porodice. U ovom društvu, načela po kojima se ljudi bave svetom oko sebe, njihovi metodi života i egzistencije, pa čak i njihovi stavovi i predstave u vezi sa religijom i verom, kao i njihove razne predstave i stavovi o ljudima, događajima i stvarima – sve je to neminovno uslovljeno od strane porodice. Pre nego što ljudi uspeju da shvate istinu – bez obzira na to koliko su stari, kojeg su pola ili kojom se profesijom bave, i bez obzira na da li prema svemu imaju ekstremne ili racionalne stavove – ukratko, na ljudska mišljenja i stavove prema svim mogućim stvarima u velikoj meri utiču njihove porodice. Drugim rečima, razni efekti uslovljavanja neke osobe od strane porodice u velikoj meri utiču na stav te osobe prema stvarima i njene metode bavljenja stvarima, kao i na njene poglede na egzistenciju, a mogu čak uticati i na njenu veru. Budući da porodica tako snažno uslovljava ljude i utiče na njih, neminovno je da upravo iz porodice proisteknu svi metodi i načela po kojima se ljudi bave stvarima, kao i njihovi pogledi na egzistenciju i stavovi u vezi sa verom. Pošto sȃm porodični dom nije mesto na kojem se rađa istina, niti je izvor istine, postoji praktično samo jedna motivaciona sila, odnosno, cilj koji tvoju porodicu nagoni da te uslovljava bilo kakvim idejama, stanovištima ili metodima postojanja – a to je da sve to čini za tvoje dobro. Sve te stvari koje treba da služe tvojim interesima – bilo da potiču od tvojih roditelja, bake i deke ili nekih daljih predaka – sve one, jednom rečju, imaju za cilj da ti omoguće da odbraniš svoje interese u društvu i među drugim ljudima, da spreče da te drugi maltretiraju i omoguće ti da među ljudima živiš nesputano i diplomatski, čime ćeš u najvećoj meri zaštititi vlastite interese. Uslovljavanje koje primaš od porodice ima za cilj da te zaštiti, da spreči da te drugi maltretiraju i na bilo koji način ponižavaju, te da od tebe stvori čoveka koji je za klasu bolji od ostalih, čak i ako to podrazumeva da druge maltretiraš i činiš im nažao, samo da ti ne budeš povređen. To su neke od najvažnijih stvari kojima te porodica uslovljava, a to je ujedno suština i glavni cilj na kojem se zasnivaju sve te ideje kojima te porodica uslovljava. Zar nije tako? (Tako je.) Ako razmisliš o cilju i suštini svega onoga čime te porodica uslovljava, ima li u tome ičega što je u skladu sa istinom? Čak i ako su te stvari usklađene sa etikom i legitimnim pravima i interesima ljudi, da li one imaju ikakve veze sa istinom? Jesu li one istina? (Nisu.) Sa sigurnošću se može reći da te stvari definitivno nisu istina. Ma koliko da čovek veruje da su stvari kojima te porodica uslovljava pozitivne i legitimne, humane i moralne, one nisu istina i ne mogu da predstavljaju istinu, kao što, naravno, ne mogu ni da zamene istinu. Kada, dakle, govorimo o porodici, te stvari predstavljaju još jedan od aspekata koje ljudi treba da otpuste. O kojem se aspektu konkretno radi? Radi se o efektima tvog uslovljavanja od strane porodice – to je taj drugi aspekt koji treba da otpustiš kada je reč o porodici. Pošto već govorimo o efektima tvog uslovljavanja od strane porodice, hajde da najpre kažemo o kojim se tačno efektima uslovljavanja radi. Ako te efekte razvrstamo prema ljudskom konceptu ispravnog i pogrešnog, neki od njih su relativno korektni i pozitivni, pa se mogu predstaviti i staviti na sto, dok su drugi relativno sebični, dostojni prezira, podli, relativno negativni i ništa više od toga. U svakom slučaju, međutim, ovi efekti uslovljavanja od strane porodice nalik su slojevima zaštitne odeće, koji svi zajedno štite telesne interese date osobe, čuvaju njeno dostojanstvo među drugim ljudima i sprečavaju da je drugi maltretiraju. Zar nije tako? (Jeste.) Popričajmo, dakle, o efektima uslovljavanja osobe od strane porodice.

Raščlanjivanje izreke „Čovek bez ponosa, kao drvo bez kore”

Ako ti stariji članovi porodice često govore: „Čovek bez ponosa, kao drvo bez kore”, to je zato da bi pridavao važnost tome da dobro izgledaš, da živiš dostojanstveno i uzdržavaš se od svega što donosi sramotu. Da li, dakle, ta izreka ljude usmerava na pozitivan ili negativan način? Može li te ona dovesti do istine? Može li te dovesti do razumevanja istine? (Ne može.) Sasvim sigurno, ne može! Bog od ljudi zahteva da budu pošteni. Kad si napravio prestup, kad si učinio nešto pogrešno ili si učinio nešto čime se buniš protiv Boga i što se protivi istini, treba da preispitaš sebe, spoznaš svoju grešku i detaljno analiziraš svoje iskvarene naravi; samo na taj način možeš da postigneš istinsko pokajanje, a potom da postupaš u skladu sa Božjim rečima. Kakav način razmišljanja ljudi treba da poseduju da bi u svom postupanju bili pošteni? Postoji li ikakav sukob između zahtevanog načina razmišljanja i gledišta koje ilustruje izreka: „Čovek bez ponosa, kao drvo bez kore”? (Da.) U čemu je taj sukob? Izreka „Čovek bez ponosa, kao drvo bez kore” govori ljudima da pridaju važnost tome da se prikažu u najboljem svetlu i da rade više stvari zbog kojih izgledaju dobro – umesto da rade stvari koje su loše ili nečasne, otkrivajući svoju ružnu stranu – te da izbegavaju da žive životom koji nije ugledan ili dostojanstven. Zarad sopstvenog ponosa, zarad toga da bi izgledao dobro, čovek ne može da govori o sebi kao o nekome ko je potpuno bezvredan, a kamoli da drugima priča o svojoj mračnoj strani i sramotnim aspektima, jer čovek mora da živi uglednim i dostojanstvenim životom, a da bi imao dostojanstvo potreban mu je ponos, a da bi imao ponos, on mora da se pretvara i da se ulepšava. Zar to nije u sukobu sa time da se bude pošten čovek? (Jeste.) Kada si pošten čovek, već si se odrekao izreke „Čovek bez ponosa, kao drvo bez kore”. Ako želiš da budeš pošten čovek, nemoj da pridaješ važnost svom imidžu; čovekov imidž ne vredi ni prebijene pare. U prisustvu istine, čovek treba da razotkrije sebe, a ne da se pretvara, niti da stavlja lažnu masku. On mora Bogu da otkrije svoje prave misli, greške koje je učinio, aspekte koji krše istina-načela i tako dalje, a ujedno sve to mora da ogoli pred braćom i sestrama. Ovde se ne radi o životu zarad vlastitog ponosa, već o tome da čovek treba da živi da bi bio pošten, da živi zarad stremljenja ka istini, zarad toga da bude pravo stvoreno biće, zarad toga da Bogu udovolji i da bude spasen. Ali, ako ti ovu istinu ne razumeš i ako ne razumeš Božje namere, onda će u tvom srcu lako preovladati ono što je porodica u tebe usadila. Stoga ti, kad učiniš nešto pogrešno, nastojiš da to zataškaš i da se pretvaraš, razmišljajući: „Ne smem o ovome nikome da govorim, niti ću ikome drugom ko zna za to dozvoliti da o tome ljudima govori. Ako bilo ko od vas išta zucne o tome, neće se dobro provesti. Moj ponos je na prvom mestu. Čovek živi isključivo zarad vlastitog ponosa, zato što je ponos važniji od svega. Kad čovek nema ponosa, on time gubi i sve svoje dostojanstvo. Stoga ne smete da govorite iskreno, morate da se pretvarate, morate da zataškavate stvari, jer ćete u suprotnom ostati bez ponosa ili dostojanstva, a život će vam biti bezvredan. Ako te niko ne poštuje, onda nisi ništa drugo do bezvredno, jeftino smeće.” Da li je ovakvim postupanjem moguće postići da se bude pošten čovek? Da li je moguće ogoleti sebe i detaljno analizirati sebe? (Nije moguće.) Očigledno je da, ako ovako postupaš, ti zapravo poštuješ izreku „Čovek bez ponosa, kao drvo bez kore” koju je porodica usadila u tebe. Ukoliko, međutim, otpustiš tu izreku da bi stremio ka istini i da bi istinu sprovodio u delo, ona će prestati da utiče na tebe i prestaće da bude tvoj moto ili načelo tvojih postupaka, već će sve što budeš radio biti upravo suprotno izreci „Čovek bez ponosa, kao drvo bez kore”. Nećeš više živeti zarad vlastitog ponosa i dostojanstva, nego ćeš živeti zato da bi stremio ka istini, da bi bio pošten čovek, da bi težio ka tome da udovoljiš Bogu i da bi živeo kao pravo stvoreno biće. Ako se budeš pridržavao ovog načela, otpustićeš sve te stvari kojima te porodica uslovljava.

Raščlanjivanje izreke „Ime za čovekom odjekuje kao gakanje za guskom u letu”

Porodica ljude ne uslovljava samo s jednom ili dve izreke, već čitavim mnoštvom dobro poznatih citata i aforizama. Da li ti, na primer, stariji članovi porodice i roditelji često pominju izreku „Ime za čovekom odjekuje kao gakanje za guskom u letu”? (Da.) Kažu ti: „Ljudi moraju da žive zarad vlastitog ugleda. Ljudi u svom životu ne treba da traže ništa drugo osim da izgrade dobru reputaciju i ostave dobar utisak na druge. S kim god da razgovarate, govorite im reči koje lepo zvuče, govorite samo reči laskanja i ljubaznosti i nemojte da ih uvredite. Umesto toga, činite više dobrih stvari i ljubaznih dela.” Ovaj konkretan efekat uslovljavanja od strane porodice ostvaruje određeni uticaj na ponašanje ljudi, odnosno na načela njihovog vladanja, što neminovno ima za posledicu da oni pridaju veliki značaj slavi i dobitku. Drugim rečima, ljudi pridaju veliki značaj vlastitom ugledu, prestižu, utisku koji ostavljaju na druge ljude, kao i tome kako drugi procenjuju sve što ovi rade i svako mišljenje koje izraze. Ljudi pridaju veliku važnost slavi i dobitku, tako da reči tih dobro poznatih izreka i načela tradicionalne kulture za ophođenje sa stvarima zauzimaju dominantan položaj u njihovom srcu, pa ga čak u potpunosti okupiraju. Neprimetno, oni počinju da smatraju nevažnim to da li svoju dužnost obavljaju u skladu sa istinom i načelima, i mogu čak u potpunosti da napuste takva razmatranja. Te sotonske filozofije i dobro poznate izreke tradicionalne kulture, kao što su: „Ime za čovekom odjekuje kao gakanje za guskom u letu”, postaju naročito važne u njihovom srcu. Te sotonske izreke okupiraju vaše srce, čineći vas naročito zabrinutim za to kako vas drugi ljudi procenjuju, a naročito kako vas procenjuju oni do kojih vam je najviše stalo. To je nešto što želite da znate u svakom trenutku svakog dana, ne ispuštajući nijedan detalj. Konkretno govoreći, neki ljudi posebnu pažnju posvećuju tome šta drugi stvarno govore o njima iza njihovih leđa, čak do te mere da ih prisluškuju kroz zidove i odškrinuta vrata, i čak pokušavaju da krajičkom oka pročitaju šta drugi o njima pišu. Čim im neko pomene ime, oni ovako razmišljaju: „Moram brzo da čujem šta to pričaju o meni i da li o meni imaju dobro mišljenje. Oh, zaboga, kažu da sam lenj i da volim fina jela. Moraću, dakle, da se promenim; ubuduće ne smem da budem lenj, već moram da budem vredan.” Nakon što su neko vreme bili vredni, oni misle: „Osluškivao sam da li za mene svi još uvek govore da sam lenj, ali izgleda da u poslednje niko više to ne spominje.” I dalje se, međutim, osećaju nelagodno, pa ponekad usput u razgovoru sa ljudima oko sebe kažu nešto poput: „Malko sam lenj.” Drugi na to odgovaraju: „Ti uopšte nisi lenj; naprotiv, mnogo si vredniji nego ranije.” Te reči im momentalno vraćaju samopouzdanje, pa se osećaju presrećno i utešeno. „Vidi ti to, kako su svi promenili mišljenje o meni. Izgleda da su svi primetili napredak u mom ponašanju.” Cilj svega što radiš, dakle, nije u tome da primenjuješ istinu, niti da udovoljiš Bogu, već isključivo u očuvanju tvog ugleda. U šta se, na taj način, sve ono što radiš nehotično pretvorilo? Pretvorilo se u religiozni čin. Šta se desilo sa tvojom suštinom? Postao si arhetip fariseja. U šta se pretvorio tvoj put? Pretvorio se u put antihrista. Bog to tako karakteriše. Prema tome, promenila se suština svega što radiš, sada je drugačija; ti istinu ne primenjuješ, niti stremiš ka njoj, već težiš isključivo ka slavi i dobitku. Na kraju krajeva, tvoj učinak u obavljanju dužnosti, što se Boga tiče – prosto rečeno – nije u skladu s merilom. Zašto je to tako? Zato što si posvećen isključivo vlastitom ugledu, umesto da se posvetiš onome što ti je Bog poverio da radiš, ili svojoj dužnosti kao stvorenog bića. Šta osećaš u svom srcu kad Bog osmisli jednu ovakvu definiciju? Da li ti se sve ove godine verovanja u Boga čine uzaludnim? Da li to onda znači da uopšte nisi ni stremio ka istini? Umesto da stremiš ka istini, ti si posebnu pažnju poklanjao očuvanju svog ugleda, a osnovni uzrok svega toga jesu efekti uslovljavanja od strane porodice. Kojom su te izrekom najčešće uslovljavali? Izreka „Ime za čovekom odjekuje kao gakanje za guskom u letu” pustila je korenje duboko u tvom srcu i postala tvoj moto. Ona od malih nogu utiče na tebe i uslovljava te, a ti je čak i sada, kad si odrastao, neprestano ponavljaš kako bi njome uticao na mlađe članove porodice i na druge ljude oko sebe. Naravno, još je ozbiljnije to što si ovu izreku usvojio kao metod i načelo po kojem se ponašaš i baviš stvarima, pa čak i kao smer kojem u svom životu težiš. Tvoj cilj i smer su, međutim, pogrešni, pa će i tvoj konačni ishod, po svemu sudeći, biti negativan. To je zato što je suština svega što radiš isključivo zarad tvog ugleda i isključivo radi primene izreke „Ime za čovekom odjekuje kao gakanje za guskom u letu” – to nije stremljenje ka istini. A ipak, ti sâm to ne znaš. Misliš da nema ničeg lošeg u toj izreci, zato što ljudi zaista žive zarad vlastitog ugleda, zar ne? Baš kao što kaže ona dobro poznata izreka: „Ime za čovekom odjekuje kao gakanje za guskom u letu”. Čini se da je ta izreka veoma pozitivna i legitimna, pa ti stoga nesvesno prihvataš njen efekat uslovljavanja i smatraš je pozitivnom stvari. Čim na nju počneš da gledaš kao na nešto pozitivno, ti nesvesno počinješ da stremiš ka njoj i da je primenjuješ. Istovremeno je, nesvesno i zbunjeno, posmatraš kao kriterijum istine. A čim počneš da je posmatraš kao kriterijum istine, ti više ne možeš da prihvatiš ono što Bog govori i više ne možeš to da razumeš. Umesto toga, slepo primenjuješ moto „Ime za čovekom odjekuje kao gakanje za guskom u letu” i postupaš u skladu s njim, da bi na kraju od svega toga dobio dobar ugled. Dobio si, dakle, ono što si hteo da dobiješ, ali si pritom prekršio i napustio istinu, i propustio priliku da budeš spasen. Budući da se ovde radi o tvom konačnom ishodu, trebalo bi da otpustiš i odbaciš ideju da „Ime za čovekom odjekuje kao gakanje za guskom u letu”, kojom te je porodica uslovila. To nije nešto čega treba da se držiš, niti je to izreka ili ideja oko čijeg bi sprovođenja u delo trebalo da se čitavog života trudiš i da trošiš svoju energiju. Radi se o pogrešnoj ideji i stavu koji je u tebe usađen i koji te uslovljava, te stoga treba da ga otpustiš. Taj stav treba da otpustiš ne samo zato što on nije istina, već i zato što će te odvesti na pogrešan put i naposletku dovesti do potpunog uništenja, što znači da su posledice veoma ozbiljne. On za tebe nije samo prosta izreka, već kancer – metod i sredstvo kojim se ljudi kvare. Bog, naime, u Svojim rečima i u svim Svojim zahtevima prema ljudima, nikada od njih nije tražio da teže dobrom ugledu, da jure za prestižem, da na druge ostavljaju dobar utisak, da od drugih dobijaju priznanje ili podršku, niti je ljude ikada terao da žive zarad slave ili tako da ih prati dobar ugled. Jedino što Bog želi jeste da ljudi dobro obavljaju svoju dužnost, da Mu budu pokorni i da poštuju istinu. Dakle, što se tebe tiče, pomenuta izreka predstavlja samo jednu vrstu uslovljavanja od strane tvoje porodice i stoga bi trebalo da je otpustiš.

Raščlanjivanje izreke „Čovek mora da podnese najveće teškoće da bi postao najveći od svih ljudi”

Postoji još jedan efekat uslovljavanja koji porodica ispoljava prema tebi. Primera radi, kad roditelji ili stariji članovi porodice žele da te ohrabre, često ti kažu: „Moraš mnogo propatiti da bi stigao do vrha”. Oni tim rečima žele da te nauče da trpiš patnju, da budeš marljiv i istrajan i da se ni u čemu što radiš ne plašiš patnje, jer do vrha mogu stići samo oni koji trpe patnju, odolevaju teškoćama, vredno rade i poseduju borbeni duh. Šta znači „stići do vrha”? To znači da te drugi ljudi ne maltretiraju, ne posmatraju te s visine i ne diskriminišu te; to znači da među ljudima imaš prestižan status, da imaš autoritet da govoriš i da te drugi čuju, kao i autoritet u odlučivanju; to znači da si u stanju da živiš bolje i kvalitetnije od drugih ljudi, da se drugi ugledaju na tebe, da ti se dive i da ti zavide. U suštini, to znači da si dospeo u gornji rang celokupne ljudske rase. Koje je značenje izraza „gornji rang”? Kad se nađeš u gornjem rangu, to znači da pod svojim nogama imaš mnogo ljudi od kojih ne moraš da trpiš nikakvo maltretiranje – tada znaš da si „stigao do vrha”. Međutim, da bi stigao do vrha, najpre moraš „mnogo da propatiš”, što znači da moraš biti u stanju da izdržiš patnju koju drugi ne mogu da izdrže. Pre no što, dakle, budeš mogao da stigneš do vrha, najpre moraš biti u stanju da podneseš prezrive poglede ljudi, njihov podsmeh, sarkazam, klevete i nerazumevanje, pa čak i nipodaštavanje, i tome slično. Moraš biti u stanju da, pored fizičke patnje, izdržiš podsmeh i sarkazam javnog mnjenja. Tek kad naučiš da budeš takva osoba, moći ćeš da se istakneš u odnosu na druge i da obezbediš sebi mesto u društvu. Cilj ove izreke jeste da ljude natera da streme ka najvišem mogućem autoritetu, umesto da budu podređeni, jer je strašno teško biti podređen – moraš da trpiš maltretiranja, osećaš se beskorisno i nemaš ni dostojanstva ni obraza. Ovo je još jedan od efekata uslovljavanja koje porodica ispoljava prema tebi, sa ciljem da zaštiti tvoje interese. Ona to čini zato da ti ne bi morao da trpiš maltretiranja od strane drugih, da bi stekao slavu i autoritet, da bi se dobro hranio i uživao u životu, i zato da se niko ne bi usudio da ti se ruga, već da bi ti, naprotiv, mogao da se ponašaš kao tiranin i da drugima namećeš svoje mišljenje ma gde da se nađeš, kako bi ti se svi klanjali i poštovali te. Nastojanjem da budeš bolji od ostalih ti, s jedne strane, radiš u svoju korist, dok, sa druge strane, time ujedno poboljšavaš društveni status svoje porodice i donosiš slavu svojim precima, kako bi tvoji roditelji i ostali članovi porodice takođe imali koristi od svoje povezanosti s tobom i kako ne bi trpeli maltretiranje. Ako si podneo veliko stradanje i stigao do vrha tako što si postao visoki zvaničnik sa lepim autom, luksuznom kućom i čitavom svitom ljudi koji trčkaju oko tebe, tvoja porodica će takođe imati koristi od povezanosti s tobom, pa će i tvoji najbliži srodnici moći da voze lepa kola, dobro se hrane i žive na visokoj nozi. Moći ćeš da uživaš u najskupljim poslasticama ako ti se tako prohte, da putuješ kud god poželiš, da ti svi budu na raspolaganju, moći ćeš da radiš šta god ti padne na pamet, da živiš svojevoljno i nadmeno, bez potrebe da se ikad primiriš ili da pred drugima poviješ rep, moći ćeš da činiš šta ti je volja, čak i ako je to protivzakonito, i živećeš smelo i bezobzirno – cilj zbog kojeg te porodica na ovaj način uslovljava jeste da spreči da ti bilo ko učini išta nažao i da te natera stigneš do vrha. Otvoreno govoreći, cilj tvoje porodice jeste da od tebe stvori čoveka koji druge ljude vodi, usmerava i naređuje im, čoveka koji je u stanju da maltretira druge i da nikad ne izvuče deblji kraj, čoveka koji stiže do vrha, umesto da pušta da ga drugi vode. Zar nije tako? (Jeste.) Da li ti imaš neke koristi od ovog efekta uslovljavanja od strane porodice? (Nemam.) Zašto kažeš da od toga nemaš nikakve koristi? Kad bi svaka porodica na taj način odgajala narednu generaciju, da li bi to doprinelo jačanju sukoba u društvu, koje bi time postalo još nepravičnije i još više promovisalo nadmetanje? Svi bi hteli da se probiju do vrha i niko ne bi želeo da se nađe na dnu, odnosno da bude običan čovek – svi bi želeli da zauzmu vladajući položaj i da druge maltretiraju. Misliš li da bi, u tom slučaju, ljudsko društvo i dalje moglo da bude dobro? Očigledno je da društvo tada ne bi bilo okrenuto u pozitivnom smeru, već bi u njemu sukobi bili sve žešći, ljudi bi se sve okrutnije nadmetali među sobom, a sporovi među ljudima još više bi se zaoštrili. Uzmimo školstvo kao primer. Svaki student se iz petnih žila trudi da bude bolji od ostalih, pa kao sumanut uči kad ostane sam, ali će zato, kad se nađe s vršnjacima, reći: „Uh, opet ništa nisam učio tokom vikenda. Bio sam na jednom sjajnom mestu i zabavljao se čitav dan. Šta si ti radio?” A drugi će na to: „Ceo vikend sam prespavao i ni ja ništa nisam učio.” Pritom, obojica odlično znaju da je onaj drugi tokom vikenda učio do iznemoglosti, ali nijedan od njih neće da prizna koliko uči i koliko napora ulaže kad ga niko ne gleda, jer svi bi da stignu do vrha i niko ne želi da ga ostali prestignu po uspehu. Obojica tvrde kako ništa nisu učili, zato što od drugih žele da sakriju činjenicu da zaista jesu učili. Kakva je korist od takvog laganja? Ti učiš za sebe, a ne za druge. Ako već tako mlad naučiš da lažeš, hoćeš li moći da ideš ispravnim putem kad budeš zakoračio u društvo? (Ne.) Ulazak u društvo podrazumeva lične interese, novac i status, što znači da će konkurencija samo postajati sve žešća. Da bi ostvarili svoje ciljeve, ljudi neće prezati ni od čega i koristiće sva raspoloživa sredstva. Spremni su na sve i učiniće sve da bi postigli svoj cilj, po bilo koju cenu, čak i ako na tom putu budu morali da trpe poniženja. Ako bi se stvari tako odvijale, kako bi društvo moglo da ispadne dobro? Ako bi svi tako postupali, da li bi za ljude na kraju sve dobro ispalo? (Ne bi.) Osnovni uzrok svakojakih neprikladnih društvenih običaja i rđavih trendova leži u uslovljavanju ljudi od strane vlastite porodice. Šta, dakle, u tom smislu Bog zahteva od ljudi? Da li On od njih traži da stignu do vrha i da budu velike, slavne i uzvišene ličnosti, umesto da budu osrednji, ovozemaljski, neupadljivi i obični? Je li to ono što Bog zahteva od ljudi? (Nije.) Sasvim je očigledno da te izreka kojom te je porodica uslovila – „Moraš mnogo propatiti da bi stigao do vrha” – ne vodi u pozitivnom smeru i da ona, naravno, nema nikakve veze sa istinom. Primoravajući te da podnosiš patnju, tvoja porodica želi da ostvari ciljeve koji nisu nimalo naivni, već su zasnovani na spletkarenju, podmukli su i odvratni. Sa druge strane, Bog ljude primorava na patnju zbog njihovih iskvarenih naravi. Ako neko želi da svoju iskvarenu narav pročisti, on mora da bude podvrgnut patnji – to je objektivna činjenica. Pored toga, Bog od ljudi zahteva da trpe patnju: to je nešto što stvoreno biće treba da radi, a takođe je i nešto što normalna osoba treba da podnese i stav koji normalna osoba treba da ima. Bog, međutim, od tebe ne zahteva da stigneš do vrha. On samo traži da budeš obična, normalna osoba koja razume istinu, koja sluša Njegove reči, pokorava Mu se i to je sve. Bog od tebe nikad ne traži da Ga iznenadiš, niti da učiniš išta zbog čega bi se zemlja tresla; Njemu nije potrebno da ti budeš neka slavna ili velika ličnost. Potrebno Mu je samo da budeš obična, normalna i stvarna osoba, a bez obzira na količinu patnje koju možeš da podneseš i da li si uopšte u stanju da podnosiš patnju, ukoliko na kraju budeš mogao da se plašiš Boga i kloniš se zla, bićeš najbolja osoba koja uopšte možeš da budeš. Ono što Bog želi nije da ti stigneš do vrha, već da budeš pravo stvoreno biće, osoba koja može da obavlja dužnost stvorenog bića. Takve osobe su neupadljive i obične, one imaju normalnu ljudskost, savest i razum, a nisu neko ko je u očima nevernika i iskvarenih ljudi uzvišen ili veličanstven. O tome nećemo dalje diskutovati, budući da smo u zajedništvu i ranije puno razgovarali o ovom aspektu. U svakom slučaju, izreka „Moraš mnogo propatiti da bi stigao do vrha” jeste nešto što treba da otpustiš. Šta tačno treba da otpustiš? Treba da otpustiš smer ka kojem te porodica uslovljava da težiš. Drugim rečima, treba da promeniš smer svojih težnji. Nemoj sve činiti isključivo zarad toga da stigneš to vrha, da se izdvojiš iz gomile, da budeš vredan pažnje ili da ti se drugi dive. Umesto toga, treba da otpustiš takve namere, ciljeve i motive i treba u svemu da postupaš na racionalan način, kako bi postao pravo stvoreno biće. Na šta tačno mislim kad kažem „na racionalan način”? Najosnovnije načelo glasi da sve treba raditi u skladu s načinima i načelima kojima Bog podučava ljude. Treba uvek poći od pretpostavke da drugi ljudi neće biti zapanjeni ni impresionirani onim što radiš, i da to čak neće ni ceniti, niti te zbog toga hvaliti. Međutim, ako je to nešto što treba da uradiš, onda treba da budeš uporan u tome i da se prema tome odnosiš kao prema dužnosti koju stvoreno biće treba da obavi. Na taj ćeš način u Božjim očima biti jedno stvoreno biće koje je u skladu s merilom – naprosto je tako. Ono što treba da promeniš jesu tvoje težnje u smislu načina vladanja i tvog pogleda na život.

Raščlanjivanje izreke „U harmoniji je blago, a u strpljenju sjaj”

Porodica te, međutim, na drugačiji način uslovljava i utiče na tebe, tako što ti, na primer, usađuje izreku „U harmoniji je blago, a u strpljenju sjaj”. Članovi porodice te često ovako podučavaju: „Budi ljubazan i nemoj s drugima da se svađaš, niti da od njih stvaraš neprijatelje, jer ako budeš imao previše neprijatelja, nećeš moći da stekneš uporište u društvu, a ako te previše njih bude mrzelo i htelo da te smakne, nećeš se osećati bezbedno. Bićeš stalno suočen s pretnjama, a grozni ljudi će ometati i ugrožavati tvoj opstanak, status, porodičnu i ličnu bezbednost, pa čak i tvoje izglede za napredak u karijeri. Stoga moraš sebi da utuviš u glavu da ’U harmoniji je blago, a u strpljenju sjaj’. Prema svima budi ljubazan, nemoj da kvariš dobre odnose s ljudima, ne govori ništa što kasnije nećeš moći da porekneš, izbegavaj da drugima vređaš ponos i nemoj razotkrivati njihove nedostatke. Izbegavaj ili potpuno prestani da govoriš ono što ljudi ne žele da čuju. Drugima upućuj isključivo komplimente, jer to nikad nije naodmet. Moraš naučiti da budeš suzdržan i uvek spreman na kompromis, kako u bitnim tako i u nebitnim stvarima, jer ’Sukob se mnogo lakše rešava kompromisom’.” Razmisli malo o ovome, jer ti porodica na ovaj način istovremeno usađuje dve ideje, odnosno dva stava. Kažu ti da, s jedne strane, prema drugima treba da budeš ljubazan, a s druge, da treba da budeš suzdržan, da ne govoriš preko reda i da, ako imaš nešto da kažeš, zadržiš to za sebe sve dok ne dođeš kući i to najpre ispričaš članovima svoje porodice. Ili, još bolje, ni porodici nemoj ništa da govoriš o tome, jer i zidovi imaju uši – ne piše ti se dobro ako tajna bude ikada procurila. Da bi u društvu stekli uporište i opstali, ljudi moraju jednu stvar da nauče, a to je da budu prevrtljivi. Prostim jezikom rečeno, morate biti ljigavi i prepredeni. Ne smete nikad govoriti ono što mislite. Kad neko svima uvek govori ono što misli, za takvu osobu se ne kaže da je pametna, nego da je glupa. Ima ljudi koji kao zapeta puška izgovaraju šta god im padne na pamet. Zamislite nekog takvog momka, koji na kraju uvredi svog šefa. Šef će mu zbog toga zagorčavati život, ukinuće mu povišicu i stalno će tražiti povod za svađu s njim. Naposletku, on više neće moći da podnese dalji ostanak na tom radnom mestu. Ali, ako dȃ otkaz, neće imati od čega da živi. U suprotnom, preostaje mu da se pomiri s tim i da nastavi da radi na mestu koje ne može da smisli. Kako se kaže za nekoga ko se nađe između čekića i nakovnja? Kaže se da je u škripcu ili „u nebranom grožđu”. Članovi porodice ga tada ovako prekorevaju: „Zaslužio si da te maltretira, jer si zaboravio na izreku koja kaže ’U harmoniji je blago, a u strpljenju sjaj’! Tako ti i treba, kad kao iz puške izbrbljaš sve što ti padne na pamet! Pričamo ti da treba da budeš taktičan i da triput razmisliš pre nego što nešto kažeš, ali ti jednostavno moraš sa svima da budeš direktan. Šta si mislio, da ćeš sa svojim šefom tako lako izaći na kraj? Mislio si da je tako lako opstati u ovom društvu? Oduvek ti se čini da si jednostavno neposredan. E pa, sad beri kožu na šiljak. Neka ti ovo bude lekcija za ubuduće! Bolje bi ti bilo da dobro upamtiš izreku ’U harmoniji je blago, a u strpljenju sjaj’!” Poučen takvom lekcijom, momak će to upamtiti i ovako će razmišljati: „Roditelji su zaista imali pravo što su me onako prekorili. Ovo je jedno korisno životno iskustvo, pravi dragulj mudrosti i ne smem to više da zanemarujem. Na svoju štetu sam ignorisao starije i upamtiću to za ubuduće.” Kad poveruje u Boga i pristupi Božjoj kući, taj momak će i dalje pamtiti izreku „U harmoniji je blago, a u strpljenju sjaj”, pa će svoju braću i sestre srdačno pozdravljati kad god ih sretne i iz petnih žila će se truditi da im se obraća ljubaznim rečima. Neki starešina, recimo, kaže: „Već neko vreme sam starešina, ali nemam dovoljno radnog iskustva.” Momak će požuriti da mu uputi kompliment: „Ma taman posla, sjajno ti ide. Da nam ti nisi starešina, ne bismo imali kome da se obratimo.” Neko drugi kaže: „Sada, kad razumem samog sebe, mislim da sam prilično lažljiv.” A momak mu odgovara: „Nisi ti lažljiv, ti si zaista iskren; ja sam taj koji je lažljiv.” Kad mu neko drugi kaže nešto ružno, taj momak će pomisliti: „Nema potrebe da se plašim tako ružnih komentara, mogu ja da podnesem i mnogo gore stvari. Ma koliko da su tvoji komentari odvratni, praviću se da ih ne čujem, nastaviću da ti dajem komplimente i da se iz petnih žila trudim da ti se dopadnem, jer nikad nije naodmet da te zbog nečega pohvalim.” Kad god ga neko pita za mišljenje ili zatraži od njega da u zajedništvu otvoreno razgovara o nečemu, on nikada nije iskren i pred svima uporno zadržava vedar i veseo izraz lica. Neko ga, recimo, upita: „Kako to da si uvek tako vedar i veseo? Jesi li ti zaista vuk u jagnjećoj koži?” A on u sebi misli: „Već godinama sam vuk u jagnjećoj koži i za sve to vreme me niko nije preveslao, tako da je to postalo moje osnovno i preovlađujuće načelo u odnosu prema svetu.” Zar nije ljigav kao jegulja? (Jeste.) Neki ljudi se na taj način provlače kroz društvo dugi niz godina, pa sa sličnom praksom nastavljaju i nakon ulaska u Božju kuću. Iz njihovih usta nećete čuti nijednu iskrenu reč, oni nikad ne govore iz srca i nikad ne pričaju o tome kako oni sami sebe razumeju. Neiskreni su čak i kad neko od braće i sestara otvori svoje srce pred njima, tako da niko ne može da prokljuvi šta zaista misle. Svoje misli i stavove nikada ne otkrivaju, sa svima održavaju veoma dobre odnose, pa ti ne znaš o kakvim se zapravo ljudima i tipovima ličnosti radi, niti šta oni zaista misle o drugim ljudima. Kad ih neko upita šta misle o toj i toj osobi, oni odgovaraju: „Već više od deset godina je vernik i čovek je na svom mestu.” Za koga god da ih pitate, reći će vam da je ta osoba baš fina i prilično dobra. Kad ih pitaju: „Jesi li kod tog i tog uočio neki nedostatak ili manu?”, odgovoriće: „Dosad ništa nisam primetio, ali ubuduće ću da obratim veću pažnju”, ali će u sebi misliti: „Tražiš od mene da uvredim tu osobu, što ja nipošto neću učiniti! Ako ti kažem istinu, pa ta osoba sazna za to, zar mi onda neće postati neprijatelj? Porodica me je odmalena naučila da od drugih ljudi ne pravim sebi neprijatelje i ja sam te reči upamtio. Zar stvarno misliš da sam glup? Zar misliš da ću zaboraviti sve ono čemu me je porodica naučila i čime me je uslovila, samo zbog toga što smo u zajedništvu razgovarali o nekoliko istina? To se neće desiti! Izreke poput ’U harmoniji je blago, a u strpljenju sjaj’ i ’Sukob se mnogo lakše rešava kompromisom’ još me nikad nisu izneverile i postale su moje amajlije. Ne pričam ni o čijim manama, a ako me neko provocira, ja sam prema njemu strpljiv i suzdržan. Zar ne vidiš ovaj znak koji mi je na čelu utisnut? To je kineski znak koj iznači ’strpljenje’, a sastoji se od znaka za nož koji je postavljen iznad znaka za srce. Ko god mi kaže nešto ružno, ja sam prema njemu strpljiv. Strpljiv sam i prema svakom ko me orezuje. Cilj mi je da sa svima budem dobar i da se prema svima odnosim na tom nivou. Nemoj slepo da se držiš načela, ne budi tako glup, nemoj da budeš krut, nego nauči da popuštaš u skladu s okolnostima! Šta misliš, zašto kornjače tako dugo žive? Zato što se zavuku u svoj oklop čim zagusti, zar ne? Na taj način se štite i mogu da žive hiljadama godina. Eto, to je recept za dug život, a ujedno i način na koji se treba odnositi prema svetu.” Od takvih ljudi nikada nećeš čuti nijednu istinitu ni iskrenu reč, jer oni svoje stavove i prave motive svog vladanja nikada ne otkrivaju. Oni o tim stvarima samo razmišljaju i u svom srcu kontempliraju o njima, ali niko drugi ne zna za to. Takve osobe su, spolja gledano, prema svima ljubazne, naoko dobrodušne, nikoga ne vređaju i nikome ne čine ništa nažao. A u stvari su pravi prevrtljivci i ljigave jegulje. U crkvi će se, međutim, uvek naći ljudi kojima se takve osobe dopadaju, zato što one nikad ne prave krupne greške, nikada se ne odaju, pa se, prema ocenama crkvenih starešina i braće i sestara, veoma dobro slažu sa svima. Svoju dužnost obavljaju prilično mlako i jednostavno rade ono što se od njih traži da urade. Izuzetno su poslušni i dobrog vladanja, nikada ne vređaju ljude s kojima razgovaraju ili rešavaju neki problem i nikada ne iskorišćavaju druge na nepošten način. O drugima nikada ne govore ništa ružno i nikada ne sude o ljudima iza njihovih leđa. Pa ipak, niko ne može sa sigurnošću da kaže da li svoju dužnost obavljaju iskreno i niko ne zna šta o drugim ljudima misle, niti kakav stav imaju o njima. Čak vam se, kad o njima malo pažljivije razmislite, čini da su takve osobe pomalo čudne i teško dokučive, te da bi njihovo zadržavanje u crkvi moglo da stvori probleme. Šta bi trebalo da uradite? Stvar je prilično nezgodna, zar ne? Dok obavljaju svoju dužnost, vidiš da zaista nešto rade, ali zato nikada ne vode računa o načelima koje im je Božja kuća saopštila. Rade onako kako oni misle da treba, sve poslove samo rutinski otaljavaju i jedino paze da ne naprave neku krupnu grešku. Shodno tome, ne možeš da im nađeš nijednu manu, niti da uočiš bilo kakve propuste u njihovom radu. Sve rade besprekorno, ali šta u sebi misle? Da li žele da obavljaju svoju dužnost? Kad ne bi bilo upravnih odluka crkve ili kad ih crkvene starešine i njihova braća i sestre ne bi nadzirali, da li bi se takve osobe možda udružile s nekim zlim ljudima? Da li bi s tim zlim ljudima oni počinili neke ružne stvari i zlodela? To je sasvim moguće i oni su potpuno sposobni za to, ali još uvek nisu ništa počinili. Takve osobe su najproblematičnije i pravi su arhetipi ljigavih jegulja i prevejanih lisaca. Ni na koga oni nisu kivni. Ako im neko kaže nešto uvredljivo ili razotkrije neku njihovu iskvarenu sklonost koja im narušava dostojanstvo, kako oni razmišljaju? „Biću suzdržan i neću ti to uzeti za zlo, ali doći će dan kad ćeš napraviti budalu od sebe!” A kad se s tom osobom zaista neko obračuna ili kad ona od sebe napravi budalu, ovi će se tome potajno smejati. Rado se podsmevaju drugim ljudima, crkvenim starešinama, pa čak i Božjoj kući, ali nikada sami sebi. Oni jednostavno ne znaju kakve sve probleme i nedostatke sami imaju. Takvi ljudi strogo vode računa da ne otkriju ništa što bi moglo da povredi druge, niti išta što bi drugima omogućilo da njih prozru, ali u svom srcu itekako razmišljaju o svemu tome. Međutim, kad je reč o stvarima koje bi druge ljude mogle da parališu ili navedu na stranputicu, oni ih slobodno izražavaju i dopuštaju drugima da ih vide. Takvi su ljudi strašno podmukli i teško je obračunati se s njima. Kakav je, dakle, stav Božje kuće prema takvim ljudima? Načelo glasi – iskoristi ih ako mogu da budu od koristi, u suprotnom ih izbaci napolje. Zašto je to tako? Zato što su takvi ljudi predodređeni da ne streme ka istini. To su bezvernici koji će, čim stvari pođu naopako, ismevati Božju kuću, svoju braću i sestre i crkvene starešine. Kakvu ulogu oni igraju? Da li je to uloga Sotone i đavola? (Jeste.) Kad prema svojoj braći i sestrama pokazuju strpljenje, to nije ni prava tolerancija, ni iskrena ljubav. Oni to čine samo zato da bi zaštitili sebe, da ne bi sebi stvarali neprijatelje i da bi izbegli svaku moguću opasnost. Prema svojoj braći i sestrama nisu trpeljivi zato da bi ih zaštitili, ni zato što ih vole, a pogotovo ne zato što streme ka istini ili što postupaju u skladu sa istina-načelima. Celokupan njihov stav usredsređen je na životarenje i na njihovu želju da druge ljude navode na stranputicu. Takvi ljudi su pravi prevrtljivci i ljigave jegulje. Oni istinu ne vole, niti streme ka njoj, već, jednostavno, životare. Očigledno je da efekti uslovljavanja od strane porodice umnogome utiču na metode njihovog vladanja i bavljenja stvarima. Naravno, mora se reći da su ovi metodi i načela njihovog odnosa prema svetu neodvojivi od njihove ljudskost-suštine. Povrh toga, efekti uslovljavanja od strane porodice služe samo tome da njihove postupke učine još izraženijim i konkretnijim, te da njihovu priroda-suštinu još potpunije razotkriju. Ako, dakle, takvi ljudi, kad se suoče s kardinalnim problemima ispravnog i pogrešnog, kao i sa pitanjima koja se tiču interesa Božje kuće, mogu da donesu adekvatne odluke i da otpuste sve te filozofije za ovozemaljsko ophođenje koje gaje u svom srcu, poput one da „U harmoniji je blago, a u strpljenju sjaj”, kako bi podržali interese Božje kuće, redukovali svoje prestupe i umanjili svoja zlodela pred Bogom – kakve će oni koristi od toga imati? U najmanju ruku, kad u budućnosti Bog bude odlučivao o ishodu svake osobe, kazna će im biti ublažena i Bog će ih manje grditi. Ako budu tako postupali, oni nemaju šta da izgube, a mogu sve da dobiju, zar ne? Neće im, doduše, biti nimalo lako, ukoliko budu primorani da u celosti otpuste svoje filozofije za ovozemaljsko ophođenje, budući da one zadiru u njihovu ljudskost-suštinu, a ovi prevrtljivci i ljigave jegulje uopšte ne prihvataju istinu. Nije im nimalo lako ni jednostavno da otpuste sotonske filozofije kojima su ih njihove porodice uslovile, zato što – čak i ako zanemarimo efekte uslovljavanja od strane porodice – i oni sami opsesivno veruju tim sotonskim filozofijama i dopada im se takav pristup odnosu prema svetu, to jest pristup koji je veoma individualan i subjektivan. Za takve ljude, međutim, ako su iole pametni – odnosno ako otpuste neke od pomenutih praksi da bi na odgovarajući način zaštitili interese Božje kuće, pod uslovom da njihovi vlastiti interesi ne budu ugroženi ili narušeni – to će zapravo biti dobra stvar, jer će time, u najmanju ruku, ublažiti vlastitu krivicu, umanjiti Božju grdnju, pa čak i čitavu stvar potpuno preokrenuti u svoju korist, tako da ih Bog ne izgrdi, već da ih nagradi i upamti. Kako bi to bilo divno! Zar to ne bi bila dobra stvar? (Bila bi.) Ovim završavamo naše zajedništvo u vezi s ovim aspektom.

Raščlanjivanje izreke „Ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške”

Na koje te je još načine porodica uslovljavala? Roditelji su ti, na primer, često govorili: „Ako imaš dugačak jezik i ako si brzoplet na rečima, to će ti se, pre ili kasnije, obiti o glavu! Moraš upamtiti da ’Ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške’! Šta to znači? To znači da ćeš, ako previše pričaš, naposletku sasvim sigurno reći i ono što nije trebalo da kažeš. Kakva god da je prilika, nemoj govoriti brzopleto – pre no što išta kažeš, prvo saslušaj šta svi ostali imaju da kažu. Ako se priključiš većini, sve će biti u najboljem redu. Ukoliko, međutim, stalno pokušavaš da se istakneš, ako uvek pričaš brzopleto i svoje stavove otkrivaš ne znajući šta o tome misli šef, gazda i svi ostali oko tebe, pa se onda ispostavi da tvoji nadređeni misle drugačije, oni će te zbog toga uzeti na zub. A može li iz toga išta dobro da ispadne? Luckasto moje, ubuduće moraš da pripaziš. Ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške. Upamti to i drži jezik za zubima! Usta služe da njima jedeš i dišeš, da laskaš svojim nadređenima i da drugim ljudima ugađaš, a ne da njima govoriš istinu. Moraš mudro da biraš reči, moraš se služiti raznim metodama i trikovima i moraš da koristiš mozak. Pre no što išta izgovoriš, ugrizi se za jezik, progutaj te reči i još jednom razmisli o njima, pa sačekaj pravi trenutak da ih izgovoriš. Reči koje izgovaraš treba takođe da budu u skladu s konkretnom situacijom. Čim počneš da iznosiš svoje mišljenje, ako primetiš da ga ljudi ne prihvataju baš najbolje ili da na njega ne reaguju dobro, odmah se zaustavi i, pre nego što nastaviš, dobro razmisli kako da ga iskažeš a da svi budu zadovoljni. Tako to rade pametna deca. Ako tako postupaš, nećeš imati problema i svi će te voleti. A ako te svi vole, od toga ćeš imati koristi, zar ne? Zar time nećeš dobiti više prilika za uspeh u budućnosti?” Porodica te, dakle, uslovljava time što ti govori ne samo kako da stekneš dobar ugled, kako da stigneš do vrha i kako da među drugim ljudima stekneš stabilno uporište, već i kako da spoljnim izgledom obmanjuješ ljude i da im nikad ne govoriš istinu, a kamoli da iz sebe prosipaš sve što ti je na pameti. Neki ljudi koji su zažalili što su ispričali istinu, sećaju se kako im je porodica pominjala izreku „Ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške”, pa iz toga izvlače pouku. Nakon toga, oni sve spremnije primenjuju tu izreku i uzimaju je kao svoj moto. Drugi, pak, nisu ni zbog čega zažalili, već su u tom smislu iskreno prihvatili uslovljavanje od strane svoje porodice, pa ovu izreku primenjuju u svakoj prilici. Što je češće primenjuju, oni sve više osećaju da „Roditelji, bake i deke tako su dobri prema meni, svi su iskreni i žele mi sve najbolje. Imam sreće što su me upoznali sa izrekom ’Ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške’, jer bih inače mnogo puta zažalio zbog svog dugačkog jezika i mnogi bi me zbog toga uzimali na zub, gledali prezrivo ili me ismevali i zadirkivali. Ta izreka je tako praktična i korisna!” Od primene te izreke ovi ljudi zaista imaju veliku i opipljivu korist. Stoga oni, kad dođu pred Boga, i dalje tu izreku smatraju za nešto najpraktičnije i najkorisnije. Kad god neko od braće ili sestara u zajedništvu otvoreno progovori o svom ličnom stanju, iskvarenosti, iskustvenom znanju, oni odmah požele da i sami o tome nešto kažu, da budu otvoreni i neposredni i da iskreno progovore o svemu što im leži na srcu, kako bi privremeno ublažili svoje, dugi niz godina potiskivano duševno stanje, ili stekli izvestan stepen slobode i olakšanja. Međutim, čim se prisete onoga što su im roditelji stalno usađivali u glavu, poput izreke „Ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške” ili „Ne budi brzoplet na jeziku, više slušaj a manje pričaj i nauči da slušaš druge”, oni prosto progutaju sve što su želeli da kažu. Kad drugi završe sa izlaganjem, oni ništa ne progovaraju, već u sebi misle: „Odlično sam postupio što ni ovog puta ništa nisam rekao, jer čim izgovorim ono što mi na srcu leži, drugi bi mogli da stvore mišljenje o meni, čime bih možda nešto izgubio. Najbolje je da ništa ne govorim, jer tako će možda svi i dalje misliti da sam naprosto jedna poštena, po prirodi ćutljiva, otvorena i prostodušna osoba, umesto da pomisle da sam lažljiv, pokvaren, da se bavim spletkama ili, još gore, da gajim neke predstave o Bogu. Uopšte nije loše da ljudi tako misle o meni, pa zašto bih onda išta pričao? Držim se izreke ’Ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške’ i to zaista daje vidljive rezultate, pa ću i ubuduće tako postupati.” Zbog toga što poštuju tu izreku, obuzima ih prijatno osećanje zadovoljstva, pa priliku da govore propuštaju jednom, dvaput i tako redom, sve dok se jednog dana u njima ne nagomila toliko mnogo reči i oni ne požele da svojoj braći i sestrama otvore srce, ali ostaju svezana jezika i ne uspevaju da progovore ni jednu jedinu rečenicu. Pošto ne mogu da se povere braći i sestrama, odlučuju da okušaju sreću s Bogom, pa Mu, kleknuvši pred Njim, kažu: „Imam nešto da Ti saopštim, Bože. Ja sam…” Međutim, iako su u srcu detaljno promislili o tome, oni ne znaju kako da to kažu i ne mogu da se izraze, kao da su načisto zanemeli. Ne umeju da nađu prave reči, pa čak ni da sastave prostu rečenicu. Zbog emocija koje su tokom mnogih godina skrivali u sebi, osećaju da nemaju vazduha i da žive mračnim i prljavim životom, pa kad konačno odluče da Bogu saopšte šta im leži na srcu i rasterete se svojih osećanja, jezik im ostaje svezan, ne znaju odakle da počnu ni šta hoće da kažu. Zar nisu jadni? (Da, jadni su.) Zbog čega, dakle, nemaju šta da kažu Bogu? Uspevaju samo da Mu se predstave. Hteli bi da Bogu saopšte sve što im na srcu leži, ali ne uspevaju da nađu reči, pa naposletku jedva izuste: „Molim te, Bože, daj mi reči koje treba da iskažem!” Bog im na to odgovara: „Ima toliko toga što treba da kažeš, ali ti to ne želiš, niti si želeo da kažeš kad si imao priliku, pa ti zbog toga uzimam sve što sam ti dao. Ne dam ti ništa, jer ništa i ne zaslužuješ.” Oni tek tada shvataju koliko su tokom proteklih godina izgubili. Mada osećaju da su živeli veoma dostojanstveno, da su se čvrsto zatvorili u sebe i da su kod drugih stvorili savršenu sliku o sebi, kad vide kako su im za sve to vreme braća i sestre toliko toga stekli i kako bez ikakve zadrške pričaju o svojim iskustvima i otvoreno govore o vlastitoj iskvarenosti, ovi ljudi tada shvataju da ne mogu niti umeju da izgovore ni jednu jedinu rečenicu. Tolike su godine verovali u Boga i hteli da pričaju o tome koliko poznaju sami sebe, da diskutuju o svom doživljavanju Božjih reči, da od Boga prime malo prosvećenja i svetlosti i da nešto zadobiju. Nažalost, zbog toga što se isuviše često drže mišljenja da „Ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške” i zbog toga što ih ta ideja prečesto sputava i upravlja njima, oni su mnogo godina živeli za tu izreku, pa od Boga nisu dobili nikakvo prosvećenje ni prosvetljenje i ostali su siromašni, jadni i praznih ruku u pogledu život-ulaska. Tu izreku i ideju uvežbali su do savršenstva i doslovce ih se pridržavali, ali zato ništa od istine nisu zadobili i ostali su slepi i siromašni, uprkos tome što su tolike godine verovali u Boga. Iako im je Bog podario jezik, oni su potpuno nesposobni da u zajedništvu razgovaraju o istini i da govore o svojim osećanjima i o svom znanju, a kamoli da komuniciraju sa svojom braćom i sestrama. Još je jadnije to što ni s Bogom nisu u stanju da govore i što su tu sposobnost sasvim izgubili. Zar nisu jadni? (Da, jadni su.) Jadni i bedni. Zar nisi i ti neraspoložen za priču? Zar i ti ne misliš da onaj ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške? Onda i ne treba nikad ništa da kažeš. Umotavaš svoje najskrivenije misli i sve ono što ti je Bog dao, potiskuješ ih, zapečaćuješ ih u sebi i ne daš im da pobegnu. Stalno strahuješ od toga da ćeš izgubiti obraz, da ćeš se osećati ugroženo, da će drugi prozreti tvoje pravo lice i da ćeš u očima drugih ljudi prestati da budeš savršena, poštena i dobra osoba, pa se stoga zatvaraš u sebe i ne progovaraš ni reč o onome što zaista misliš. I šta se na kraju desi? Postaješ mutav u svakom mogućem smislu te reči. Ko ti je toliko zla naneo? U osnovi, zlo ti je nanela vlastita porodica, tako što te je uslovljavala. Iz tvoje lične perspektive, međutim, i ti si samome sebi naneo zlo, jer voliš da živiš u skladu sa sotonskim filozofijama, pa veruješ da je sve ono čime te je porodica uslovljavala ispravno, a ne veruješ da su Božji zahtevi prema tebi pozitivni. Odlučio si da veruješ kako efekti uslovljavanja od strane porodice predstavljaju nešto pozitivno, a da Božje reči, Njegove zahteve, Njegovu pomoć i sve ono čime te On snabdeva i čemu te podučava posmatraš kao nešto negativno i nešto od čega treba da se zaštitiš. Krajnji rezultat će, dakle, biti takav da će ti Bog, upravo zbog tvog dugogodišnjeg odbrambenog stava i odbijanja, naposletku oduzeti sve ono što ti je na početku bio podario i neće ti ništa dati, jer ništa ni ne zaslužuješ. Stoga bi, pre no što do toga dođe, trebalo da u tom smislu otpustiš efekte uslovljavanja od strane porodice i da ne prihvatiš pogrešnu ideju da „Ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške”. Zbog te se izreke ti sve više zatvaraš u sebe, sve si podmukliji i sve si veći licemer. Ona je potpuno suprotna i oprečna Božjem zahtevu da ljudi budu pošteni, neposredni i otvoreni. Kao osoba koja veruje u Boga i koja Ga sledi, treba da budeš apsolutno rešen da t stremiš ka istini. A ako si apsolutno rešen da stremiš ka istini, onda treba da budeš i apsolutno rešen da otpustiš ono što zamišljaš dobrim efektima uslovljavanja od strane porodice – u tom pogledu nema drugog izbora. Bez obzira kakve je efekte uslovljavanja porodica prema tebi ispoljila, bez obzira koliko su ti efekti dobri ili korisni za tebe i koliku ti zaštitu pružaju, sve te efekte treba da otpustiš, zato što oni potiču od ljudi i od Sotone. Iako Božje reči i Njegovi zahtevi prema ljudima mogu doći u sukob sa efektima uslovljavanja od strane porodice ili čak naštetiti tvojim interesima i lišiti te nekih prava, pa čak i ako misliš da te Njegove reči i zahtevi ne štite, već imaju za cilj da te razotkriju i osramote, ti na njih ipak treba da gledaš kao na nešto pozitivno i treba da ih prihvatiš, zato što dolaze od Boga i zato što su istina. Ako ono čime te je porodica uslovila ima uticaja na tvoje razmišljanje i vladanje, na tvoj stav o egzistenciji i na put kojim ideš, onda treba da sve to otpustiš i da se više ne pridržavaš tih stvari. Umesto toga, treba da ih zameniš odgovarajućim istinama dobijenim od Boga, pri čemu treba neprekidno da uočavaš i prepoznaješ urođene probleme i suštinu svih tih stvari kojima te je porodica uslovila, a zatim treba da se ponašaš i da deluješ tako što ćeš Božje reči slediti preciznije, praktičnije i istinitije. Prihvatiti ideje, poglede na ljude i stvari i načela praktičnog delovanja koji dolaze od Boga – to je dužnost i obaveza svakog stvorenog bića, to je ono što stvoreno biće treba da učini, a to su ujedno i ideje i stavovi koje bi stvoreno biće trebalo da ima.

Raščlanjivanje izreke „Bolje je biti pravi podlac nego lažni gospodin”

Pored stvari koje ljudi smatraju pozitivnim i korisnim za opstanak, pojedini roditelji svojoj deci usađuju i neke relativno ekstremne i iskrivljene ideje i stavove. Takvi roditelji, na primer, kažu: „Bolje je biti pravi podlac, nego lažni gospodin.” Ova izreka ti nalaže kako da se vladaš. Izreka „Bolje je biti pravi podlac, nego lažni gospodin” navodi te da izabereš jednu od samo dve ponuđene mogućnosti. Štaviše, ona te navodi da postaneš pravi podlac, to jest, da otvoreno budeš zao, umesto da ljudima iza leđa praviš spletke. Na taj način, ljudi će ti se diviti i odobravati to što radiš, iako ne misle da je to nešto dobro. To znači da sve što radiš, ma koliko to bilo rđavo, moraš raditi pred očima ljudi, iskreno i otvoreno. Neke porodice svoju decu na taj način uslovljavaju i edukuju. Te porodice, dakle, ne samo da ne preziru one pripadnike društva čije su ideje i ponašanje podli i gnusni, već svoju decu podučavaju tako što im govore: „Nemoj da potcenjuješ takve ljude. U stvari, uopšte ne mora da znači da su ti ljudi loši – čak je sasvim moguće da su bolji od lažne gospode.” Oni ti, dakle, s jedne strane govore kakva osoba treba da budeš, dok te s druge strane uče kako da razlikuješ ljude, koje ljude treba da smatraš pozitivnim a koje negativnim, uče te kako da razlučiš pozitivne od negativnih stvari i kako da se vladaš – to je ono čemu te porodica podučava i čime te uslovljava. Na koji način takvo uslovljavanje neprimetno utiče na ljude? (Onemogućava im da razlikuju dobro od zla.) Upravo tako – ono im onemogućava da razlikuju dobro od zla, ispravno od pogrešnog. Hajde da najpre razmotrimo kako ljudska bića gledaju na takozvane podlace i lažnu gospodu. Pre svega, oni prave podlace ne smatraju lošim ljudima, dok za one koji zaista jesu lažna gospoda misle da su loši. Lažnom gospodom nazivamo ljude koji drugima iza leđa rade rđave stvari, a pritom se spolja pretvaraju da su dobri. Dok s drugima razgovaraju licem u lice, puna su im usta dobronamernosti, pravednosti i morala, ali čim im okrenu leđa, smišljaju im svakojake gadosti. Oni drugim ljudima sve te gadosti čine, a istovremeno im pričaju razne lepe stvari – takvi ljudi su predmet prezira. Što se pravih podlaca tiče, oni su podjednako loši kad se s drugima nađu licem u lice i kad im okrenu leđa; uprkos tome, takvi ljudi nisu predmet prezira, već su postali uzor koji drugi podržavaju i proučavaju. Ovakve izreke i stavovi obično zbunjuju ljude u pogledu konceptualnog shvatanja šta tačno znači biti dobar, a šta loš čovek. Stoga ljudi više nisu sigurni i ne znaju, a koncepti u njihovim glavama postaju veoma magloviti. Među onima koje je porodica na taj način uslovila, neki ovako razmišljaju: „To što sam pravi podlac zapravo znači da sam častan čovek. Sve što radim, radim krajnje otvoreno. Ako imam nešto da ti kažem, reći ću ti to u lice. Ako mi se ne sviđaš, ako želim da ti naudim ili da te iskoristim, to takođe moram da ti učinim oči u oči i moram da ti to stavim do znanja.” Kakva je ovo logika? O kakvoj se priroda-suštini ovde radi? Kad zli ljudi čine rđave stvari i zlodela, oni nastoje da za to pronađu neku teoretsku osnovu, pa su tako i osmislili jednu ovakvu logiku. Oni kažu: „Vidi ovako, mada ono što radim nije naročito dobro, to je ipak bolje nego da sam lažni gospodin. Ja to radim ljudima u oči i svi to znaju – to se zove biti častan!” Na taj način podlaci sebe predstavljaju kao časne ljude. Takvim razmišljanjem, u ljudskom umu se neprimetno zamagljuju koncepti istinskog poštenja i nepatvorenog zla. Podlaci ne znaju šta znači biti častan čovek i ovako razmišljaju: „Nema veze da li ono što govorim nanosi štetu drugim ljudima, da li je ispravno, razumno i u skladu s načelima ili nije. Dokle god se usuđujem da govorim i da ne mislim o posledicama, dokle god posedujem istinitu narav, dokle god sam po prirodi prostodušan i potpuno otvoren i dokle god ne gajim nikakve podmukle namere, sve što govorim je prikladno.” Zar ovde nije reč o zameni ispravnog za pogrešno? (Jeste.) Na taj način, negativne stvari se pretvaraju u pozitivne. Stoga neki ljudi ovo koriste kao osnovu i vladaju se u skladu s pomenutom izrekom, pa čak smatraju da je pravda na njihovoj strani i misle: „U svakom slučaju, ja te ne iskorišćavam, niti izvodim trikove iza tvojih leđa. Sve što radim, radim iskreno i krajnje otvoreno. Ti o tome možeš da misliš šta hoćeš. Za mene to znači biti častan čovek! Ja se držim one izreke da ’Častan čovek ne treba da se brine zbog glasina’, a ti misli šta te je volja!” Zar ovo nije Sotonina logika? Zar ovo nije logika razbojnika? (Jeste.) Imaš li ikakvog opravdanja da činiš rđave stvari, da bez razloga praviš probleme, ponašaš se kao tiranin i činiš zlo? Činiti zlo je zločin: ako je suština onoga što radiš zla, onda je to zlo. Na osnovu čega se odmeravaju tvoji postupci? Oni se ne odmeravaju po tome da li si ih učinio s nekim motivom, po tome da li si ih počinio otvoreno, niti po tome da li poseduješ istinitu narav. Tvoji postupci se odmeravaju na osnovu istine i Božjih reči. Istina je kriterijum po kojem se sve meri, a ta se rečenica može savršeno primeniti na ovaj slučaj. Prema merilu istine, ako je nešto zlo onda je zlo, ako je nešto pozitivno onda je pozitivno, a ako nije onda je negativno. A šta su sve te stvari koje ljudi smatraju časnim i koje navodno predstavljaju istinitu narav i prostodušnu prirodu? One nisu ništa drugo do uvijene reči i nategnuta logika, zbunjujući koncepti i besmislice kojima se ljudi obmanjuju, a ako ljude obmanjuješ, ti onda činiš zlo. Zlo je zlo, bez obzira da li je počinjeno ljudima u lice ili iza njihovih leđa. Ako je počinjeno iza nečijih leđa, to je podlost, a ako je počinjeno čoveku pred nosom, onda je reč o nečemu zaista malicioznom i opakom, ali ipak je sve, u krajnjoj liniji, zlo. Recite Mi, dakle, da li ljudi treba da prihvate izreku „Bolje je biti pravi podlac, nego lažni gospodin”? (Ne treba da je prihvate.) Šta je pozitivno – načela ponašanja lažnog gospodina ili načela ponašanja pravog podlaca? (Nijedno od tih načela nije pozitivno.) Tako je, sva su ta načela negativna. Stoga, nemoj da budeš ni lažni gospodin ni pravi podlac i nemoj da slušaš besmislice svojih roditelja. Zašto roditelji stalno pričaju besmislice? Zato što se tvoji roditelji upravo tako i vladaju. Oni stalno osećaju: „Imam istinitu narav, ja sam pravi čovek, neposredan sam i pošten u pogledu svojih osećanja, ponašam se viteški, častan sam i ne marim za glasine, pristojan sam i idem pravim putem, pa čega bih se onda plašio? Ne činim ništa pogrešno, pa se zato i ne bojim da će mi demoni zakucati na vrata!” Možda ti demoni još uvek nisu zakucali na vrata, ali si ti već počinio dovoljno zlih dela zbog kojih ćeš, pre ili kasnije, biti kažnjen. Častan si i ne plašiš se glasina, ali šta zapravo znači biti častan? Je li to istina? Da li biti častan znači uskladiti se sa istinom? Da li ti razumeš istinu? Nemoj smišljati izgovore i opravdanja za svoja zlodela, jer bi to bilo besmisleno! Dokle god nešto nije u skladu sa istinom, to je zlo! Tebi se čak čini da imaš istinitu narav. Da li to znači da, samo zato što ti je narav istinita, možeš da iskorišćavaš druge ljude? Ili da im činiš nažao? Kakva je to logika? (To je logika Sotone.) To je logika razbojnika i đavola! Činiš zlo, a onda još tvrdiš kako je to nešto ispravno i pravilno, smišljaš izgovore i iznalaziš opravdanja za to. Zar to nije besramno? (Jeste.) Opet vam kažem da u Božjim rečima nema ni pomena o tome da je ljudima dopušteno da budu pravi podlaci ili lažna gospoda, niti se tako nešto zahteva od ljudi. Sve te izreke su očigledne i đavolske reči i imaju za cilj da ljude obmanu ljude i navedu ih na stranputicu. One, doduše, mogu da navedu na stranputicu samo ljude koji ne razumeju istinu, ali ako si ti danas razumeo istinu, onda više ne treba da se čvrsto držiš tih izreka, niti da dopustiš da one utiču na tebe. Bilo da su lažna gospoda ili pravi podlaci, ljudi su đavoli, zveri i nitkovi; nijedan od njih nije dobar, svi su rđavi i svi su povezani sa zlom. Ako nisu rđavi, onda su opaki, a jedina razlika između lažnog gospodina i pravog podlaca leži u njihovom nastupu: jedan nastupa javno, a drugi iz potaje. Oni se takođe razlikuju i po načinu na koji rade stvari. Jedan otvoreno čini zlo, dok drugi ljudima iza leđa smišlja prljave trikove; jedan se ponaša više podmuklo i izdajnički, a drugi više oholo i zapovednički i pritom pokazuje zube; jedan je poganiji i manje vidljiv, dok je drugi odvratniji i nadmeniji. Radi se, dakle, o dva sotonska načina delovanja – prvi je otvoren, a drugi prikriven. Ako deluješ otvoreno, pravi si podlac, a ako deluješ prikriveno, ti si lažni gospodin. Čime se onda hvališ? Zar nisi budala ako tu izreku uzimaš za svoj moto? Prema tome, ako si duboko povređen stvarima kojima te je porodica u tom smislu uslovila ili ih u tebe usadila, odnosno, ako se još uvek čvrsto držiš tih stvari, nadam se da ćeš moći da ih, što je moguće pre, otpustiš, razlučiš i prozreš. Prestani da se hvataš za ovu izreku verujući da te ona štiti, da od tebe stvara pravog čoveka ili osobu s integritetom, ljudskošću i istinitom naravi. Tu izreku ne treba posmatrati kao merilo bilo čijeg vladanja. Ja lično, sa Svog stanovišta, najoštrije osuđujem tu izreku, koja Mi se gadi više od svega. Gade Mi se ne samo lažna gospoda, već i pravi podlaci – obe te vrste ljudi za Mene su predmet gađenja. Prema tome, ako si lažni gospodin, onda ti sa Moje tačke gledišta nisi dobar čovek i za tebe nema leka. Ali, ako si pravi podlac, onda si zapravo još i gori. Iako si svestan pravog puta, ti namerno činiš greh, iako odlično poznaješ istinu, ti je flagrantno kršiš i uopšte je ne primenjuješ u praksi, već joj se otvoreno suprotstavljaš i stoga ćeš još brže umreti. Nemoj da misliš: „Nisam lažni gospodin, jer mi je narav prostodušna. Iako sam podlac, barem sam pravi podlac.” Po čemu si to pravi podlac? Ta tvoja „prava” podlost nije ni istina, ni nešto pozitivno. Tvoja „prava” podlost zapravo je suština tvoje nadmene i podle naravi. Ti si „pravi” baš kao što je pravi Sotona, pravi đavoli i prava podlost, a ne kao što je prava istina ili nešto zaista stvarno. Kada, dakle, govorimo o izreci „Bolje je biti pravi podlac, nego lažni gospodin”, kojom te je porodica uslovila, ona predstavlja nešto što takođe treba da otpustiš, jer ona nema apsolutno nikakve veze s načelima vladanja kojima Bog podučava ljude, niti ima ikakvih dodirnih tačaka s njima. Stoga tu izreku treba da otpustiš što je moguće pre, umesto da je se i dalje čvrsto pridržavaš.

Raščlanjivanje izreke „Grom uvek u najviše drvo udara”

Porodica ispoljava još jedan efekat uslovljavanja. Primera radi, članovi porodice ti stalno govore: „Nemoj previše da se izdvajaš iz gomile. Moraš da se obuzdaš i da pokažeš malo suzdržanosti u svojim rečima i postupcima, kao i u pogledu svoje darovitosti, svojih sposobnosti, svoje inteligencije, i tome slično. Nemoj da budeš neko ko se izdvaja. Baš kao što kažu izreke ’Grom uvek u najviše drvo udara’ i ’Greda koja najviše štrči prva istruli’. Ako želiš da se zaštitiš i da sebi obezbediš dugoročno i stabilno mesto u grupi kojoj pripadaš, nemoj da budeš najviše stablo u šumi; treba da se obuzdavaš i da ne težiš da se uzdigneš iznad svih ostalih. Seti se šipke gromobrana, u koju grom najpre udara, zato što štrči u odnosu na okolinu i najbliža je nebu; a kad dune orkanski vetar, najviše stablo prvo prima njegov udar i biva oboreno; a kad nastupi zima, led najpre prekrije najvišu planinu. Isto je i sa ljudima – ako uvek štrčiš u odnosu na druge i privlačiš pažnju, članovi Partije će te primetiti i ozbiljno će razmotriti da te podvrgnu mučenju. Stoga, nemoj da budeš najviše stablo, nemoj biti solista. Treba da se držiš stada. U suprotnom, ako se oko tebe formira bilo kakav pokret društvenog protesta, prvo će tebe mučiti, zato što se najviše ističeš. Nemoj da budeš starešina, niti na čelu nekog tima u crkvi. U suprotnom, u slučaju bilo kakvih gubitaka ili problema vezanih za rad u Božjoj kući, tebe će, kao starešinu ili nadzornika, uvek prvog izdvojiti. Prema tome, nemoj da budeš najviše stablo u šumi, jer grom uvek u najviše drvo udara. Moraš da naučiš da kao kornjača zavučeš glavu pod oklop i da se zgrčiš.” Upamtio si ove reči svojih roditelja, pa kad dođe vreme za izbor starešine, ti odbijaš kandidaturu rečima: „Ah, ne mogu ja to! Imam ženu i decu i jako sam vezan za njih. Ne mogu da budem starešina. Vi treba da budete starešine, nemojte mene da birate.” Ako na kraju ipak budeš izabran za starešinu, ti ćeš i dalje biti neodlučan. „Bojim se da ću morati da podnesem ostavku”, reći ćeš. „Evo, budite vi starešine, od srca vam pružam priliku. Puštam vas da preuzmete taj položaj, a ja se povlačim.” Pritom, u svom srcu razmišljaš: „Uh! Grom uvek u najviše drvo udara. Ko visoko leti, nisko pada, i čovek je usamljen na vrhu. Pustiću te da budeš starešina, a kad budeš izabran, jednog ćeš dana napraviti spektakl od sebe. Nikada nisam hteo da budem starešina i ne želim da se penjem na lestvici, što znači da neću ni nisko da padnem. Razmisli malo, zar taj i taj nije smenjen s položaja starešine? A nakon što je smenjen, izbačen je iz crkve – nije dobio čak ni priliku da bude običan vernik. To je savršen primer koji dokazuje tačnost izreka ’Grom uvek u najviše drvo udara’ i ’Greda koja najviše štrči prva istruli’. Zar nisam u pravu? Zar taj čovek nije podvrgnut mučenju? Ljudi moraju da nauče da zaštite sebe, jer čemu im inače služi mozak? Ako imaš mozga u glavi, moraš ga upotrebiti da zaštitiš sebe. Nekima to nije baš najjasnije, ali tako funkcioniše društvo i bilo koja grupa ljudi – ’Grom uvek u najviše drvo udara’. Ako se ističeš, svi će o tebi imati lepo mišljenje, sve dok te jednog dana ne pogodi grom. Tada ćeš shvatiti da ljude koji se guraju na prvu borbenu liniju pre ili kasnije stigne zaslužena kazna.” To su iskrene pouke tvojih roditelja i porodice, a ujedno su njihov glas iskustva i njihova prečišćena životna mudrost, koju ti bezrezervno šapuću na uvo. Šta zapravo mislim kad kažem da ti „šapuću na uvo”? Mislim to da ti je majka jednom šapnula na uvo: „Da ti kažem nešto – ako sam u životu išta naučila, to je da ’Grom uvek u najviše drvo udara’, što znači će neko ko se previše ističe ili ko previše skreće pažnju na sebe, verovatno biti mučen zbog toga. Vidiš kako je tvoj otac sada pokoran i bezazlen. To je zato što je prilikom gušenja nekih nemira bio mučen. Tvoj otac ima književnog dara, ume lepo da piše i da drži govore i poseduje liderske veštine, ali se previše izdvajao iz gomile i naposletku je bio mučen zbog toga. Kako to da on od tog trenutka nije nijednom progovorio o svojoj karijeri državnog zvaničnika i važne ličnosti? Razlog je upravo u tome. Iz srca ti to kažem i istinu ti govorim. Moraš da slušaš i da to dobro upamtiš. Ne smeš to da zaboraviš i moraš to imati na umu kud god da kreneš. To je najbolja pouka koju kao majka mogu da ti dam.” Ti još uvek pamtiš njene reči i, kad god se setiš izreke „Grom uvek u najviše drvo udara”, ona te podseti na oca; isto tako, kad god se setiš oca, uvek pomisliš na tu izreku. Tvoj je otac jednom bio visoko stablo i grom ga je pogodio, a njegov potišten i obeshrabreni pogled ostavio je dubok trag u tvom umu. I tako, kad god poželiš se istakneš, kad god poželiš da kažeš šta misliš, kad god poželiš da iskreno ispuniš svoju dužnost u Božjoj kući, ponovo ti na um pada izreka „Grom uvek u najviše drvo udara”, koju ti je majka šaputala na uvo. Stoga se opet povlačiš, razmišljajući: „Ne smem da pokazujem svoju darovitost i naročite sposobnosti, moram da se obuzdam i da ih ugušim. A što se tiče Božjeg poziva ljudima da sve svoje srce, um i snagu posvete obavljanju svojih dužnosti, ja te reči moram umereno da primenjujem, umesto da se ističem i da ulažem previše truda. Ako se budem isticao prevelikim trudom i kao starešina crkve, šta će se desiti ako delo kuće Božje pođe naopako, pa me zbog toga pozovu na odgovornost? Kako da ponesem tu odgovornost? Da li će me isterati iz crkve? Hoću li postati žrtveni jarac, stablo koje previše štrči? Teško je reći šta će od svega toga ispasti u Božjoj kući. Prema tome, ma šta radio, ja obavezno moram sebi da obezbedim izlaz, moram da naučim kako da sebe zaštitim i moram da se postaram da osiguram sebi leđa pre nego što išta kažem ili uradim. To je najmudriji način postupanja, jer kao što moja majka kaže: ’Grom uvek u najviše drvo udara’.” Ta ti je izreka posađena duboko u srce i ima snažan uticaj na tvoj svakodnevni život. Naravno, još je ozbiljnije to što ona utiče na tvoj stav prema obavljanju dužnosti. Zar ovde nije reč o ozbiljnim problemima? Kad god poželiš da prilikom obavljanja svoje dužnosti iskreno sebe daš i da svim srcem iskoristiš svu svoju snagu, u tome te uvek sprečava izreka „Grom uvek u najviše drvo udara”, tako da uvek biraš da ostaviš sebi malo slobode i manevarskog prostora, i da svoju dužnost obavljaš odmereno, nakon što sebi obezbediš izlaz. Zar nisam u pravu? Da li si, u tom smislu, uslovljavanjem porodice u najvećoj meri zaštićen od toga da budeš razotkriven i podvrgnut obračunavanju? Za tebe je to samo još jedna amajlija, zar ne? (Jeste.)

Na osnovu svega onog o čemu smo dosad u zajedništvu razgovarali, koliko su amajlija ljudi stekli na osnovu uslovljavanja od strane svojih porodica? (Sedam.) Budući da poseduješ toliko amajlija, da li je tačno da se obični đavoli i demoni ne usuđuju da te napadnu? Zahvaljujući svim tim amajlijama, osećaš da živiš tako bezbedno, utešeno i srećno u ovom ljudskom svetu. U isto vreme, one te podsećaju koliko je za tebe porodica važna i kako je blagovremena i važna zaštita koju ti ona pruža, kao i amajlije koje ti daje. Kad god od tih amajlija stekneš neku opipljivu korist i zaštitu, više nego ikad pre osećaš da je porodica važna i da ćeš uvek biti zavisan od nje. Kad god naiđeš na poteškoće i kad god te spopadnu neodlučnost i zbunjenost, ti na trenutak zastaneš da bi došao k sebi i pomisliš: „Šta su mi majka i otac govorili? Kojim su me veštinama stariji naučili? Kako glasi moto koji su na mene preneli?” Ti se tada brzo, instinktivno i podsvesno vraćaš raznim idejama i okruženjima koje ti je porodica usadila, tražeći i zahtevajući od njih da te zaštite. U tim trenucima, porodica postaje tvoje utočište, tvoje sidro, tvoja podrška i pogonska sila, koja je uvek snažna, nepokolebljiva i nepromenljiva; porodica postaje tvoja psihološka štaka koja ti omogućava da nastaviš da živiš i sprečava te da se zbunjuješ i da budeš neodlučan. U takvim momentima, ispunjava te duboko osećanje: „Porodica mi je veoma važna, daje mi ogromnu mentalnu snagu i ona je moj izvor duhovne podrške.” Često sȃm sebi čestitaš, misleći: „Sreća da sam poslušao savete svojih roditelja, inače bih se dosad već našao u veoma neugodnoj situaciji i bio bih ili povređen ili izložen maltretiranju. Na sreću, imam ja svoju amajliju, svog keca u rukavu. Zahvaljujući njoj, čak ni u Božjoj kući ni u crkvi, čak ni dok obavljam svoju dužnost, mene niko neće maltretirati, niti ću se naći u opasnosti da budem isteran iz crkve ili da se crkva pozabavi sa mnom. Takve mi se stvari nikada ne mogu desiti, zahvaljujući zaštiti koju sam dobio uslovljavanjem od strane porodice.” Jednu stvar si, međutim, zaboravio. Živeo si u onome što si zamišljao kao okruženje koje je ispunjeno amajlijama i u kojem možeš sebe da zaštitiš, ali ti ne znaš da li si Božji nalog ispunio ili nisi. Zanemario si nalog koji ti je Bog dao, zanemario si svoj identitet stvorenog bića i dužnost koju kao stvoreno biće treba da ispuniš. Takođe si zanemario stav koji treba da usvojiš i sve ono što treba da žrtvuješ prilikom obavljanja dužnosti, dok si pravi pogled na život i vrednosti koje treba da neguješ zamenio stavovima kojima te je porodica uslovila, a to uslovljavanje od strane porodice takođe utiče i na tvoje šanse u pogledu spasenja. Stoga je za sve ljude veoma važno da otpuste razne efekte uslovljavanja od strane porodice. To je jedan aspekt istine koji se mora primenjivati, a to je takođe i stvarnost u koju treba bez odlaganja zakoračiti. Jer, ako ti društvo nešto kaže, vrlo je moguće da ćeš ti to racionalno ili podsvesno odbaciti; ako ti neki stranac, ili neko koga ne poznaješ, nešto kaže, obično ćeš doneti racionalnu ili odmerenu odluku da to prihvatiš ili ne prihvatiš; ali, ako ti porodica nešto kaže, ti ćeš to najčešće u celosti prihvatiti, bez ikakvog oklevanja ili dvoumljenja, što je zapravo vrlo opasno po tebe. Ti to činiš zato što misliš da porodica nikada nikom nije naudila i da porodica sve što radi, radi za tvoje dobro, zarad tvoje budućnosti i zato da bi te zaštitila. Na osnovu tako pretpostavljenog načela, ljudi veoma lako bivaju ometeni i padaju pod uticaj porodice, tog fenomena koji je istovremeno opipljiv i neopipljiv. Opipljivu komponentu tog fenomena čine članovi porodice i sve ono što se u datoj porodici dešava, dok se njegovi neopipljivi aspekti odnose na razne ideje i obrazovanje stečeno od porodice, kao i na neka uslovljavanja u pogledu toga kako treba da se vladaš i da postupaš. Zar nije tako? (Jeste.)

Ima mnogo stvari o kojima treba razgovarati u vezi sa efektima uslovljavanja od strane porodice. Po završetku našeg današnjeg razgovora na ovu temu, treba o tim stvarima da kontemplirate i da ih sumirate, i treba da razmislite o tome koje bi to ideje i stavovi – pored onih koje sam danas pomenuo – mogli da utiču na vaš svakodnevni život. Većina onoga o čemu smo upravo razgovarali odnosi se na načine i načela po kojima se ljudi bave svetom koji ih okružuje, dok se jedan manji broj tema odnosi na gledišta prema ljudima i stvarima. Opseg efekata uslovljavanja ljudi od strane porodice u osnovi obuhvata upravo te stvari. Ima tu još nekih pitanja koja, međutim, nisu vezana za čovekove poglede na život, niti za načine njegovog ophođenja sa svetom, tako da o njima nećemo dalje govoriti. Ovim, dakle, završavamo naše današnje druženje. Do sledećeg viđenja!
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Kako stremiti ka istini (13)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

Već neko vreme, u okviru teme „Kako stremiti ka istini”, mi u zajedništvu razgovaramo o pitanju „otpuštanja”. Jeste li razmišljali o raznim aspektima vezanim za to pitanje? Kada je reč o tome da bi ljudi trebalo da otpuste sve ono o čemu smo u zajedništvu razgovarali, da li je to lako učiniti? Kad ste odslušali te besede, da li ste kontemplirali o njima i da li ste sebe preispitivali imajući u vidu njihov sadržaj? Jeste li povlačili paralele između sadržaja tih beseda i vlastitih otkrivanja i manifestacija u svakodnevnom životu? (Obično razmišljam o tome. Tokom poslednje Božje besede o otpuštanju uslovljavajućih efekata porodice na nas, shvatio sam da se u životu obično pridržavam svih tih sotonskih filozofija za ovozemaljsko ophođenje koje je porodica usadila u mene, poput izreke „Čovek bez ponosa, kao drvo bez kore”. Prihvativši te ideje, pridavao sam značaj dostojanstvu i statusu u svemu što radim, plašio sam se da ne izgubim obraz i nisam bio u stanju da budem pošten.) Celokupan sadržaj naših razgovora u zajedništvu na temu otpuštanja raznih stvari uglavnom se sastoji od mišljenja i gledišta ljudi o raznim pitanjima. Razotkrivanje pogrešnih mišljenja i gledišta ljudi o tim pitanjima omogućava ljudima da ta pitanja razluče i da ih jasno spoznaju, da bi zatim mogli da ih na pozitivan način otpuste i danjima ne budu sputani. Najvažnije je da čovek ne bude sputan takvim mišljenjima i gledištima, već da može da živi i da opstaje tako što će na pravilan način prihvatiti Božje reči i istinu kao svoje kriterijume. Ako žele da zakorače u stvarnost raznih istina, ljudi moraju da steknu znanje i iskustvo iz svih mogućih perspektiva. Pritom, oni moraju naročito jasno razumeti negativne ideje i gledišta o raznim stvarima. Samo ako te stvari budu jasno razlučili, ljudi će moći da ih samoinicijativno otpuste, kako ih one ne bi više navodile na stranputicu i sputavale ih. Prema tome, da bi zakoračili u stvarnost raznih istina i postigli rezultate u svom stremljenju ka istini, ljudi treba često da preispituju sebe i da razmišljaju o tome kako ih razne ideje i gledišta sputavaju i upravljaju njima u svakodnevnom životu, odnosno da pokušaju da shvate kojih se to mišljenja i gledišta pridržavaju u svom svakodnevnom životu, kao i da razluče da li su ta mišljenja i gledišta ispravni i dosledni u pogledu istine, da li su pozitivni i potiču li od Boga, ili pak potiču iz ljudskih nakana i od Sotone. To je veoma važna lekcija i to je aspekt stvarnosti u koji ljudi moraju svakodnevno da ulaze tokom svog života. Drugim rečima, bez obzira da li u životu srećete raznovrsne ljude, događaje i stvari ili ih ne srećete, vi svakodnevno morate da analizirate vlastita mišljenja i gledišta, kako biste ustanovili da li su ta mišljenja i gledišta ispravna i u skladu sa istinom – to je veoma važna lekcija. Ne računajući vreme koje obično provodiš u obavljanju svoje dužnosti, ulasku u ovaj aspekt treba da posvetiš 80 do 90 odsto svog svakodnevnog života. Jedino na taj način možeš da se nadaš da ćeš se otarasiti svakojakih mišljenja i gledišta o negativnim stvarima i da ćeš zakoračiti u istina-stvarnost. Takođe bi se moglo reći da za tebe ima nade samo ako posmatraš ljude i stvari, vladaš se i deluješ isključivo u skladu s Božjim rečima i uzimajući istinu kao kriterijum; jedino tako se možeš nadati da ćeš na kraju dostići spasenje. Ukoliko, pak, u svom svakodnevnom životu, van vremena koje obično posvećuješ obavljanju dužnosti, 80 do 90 odsto preostalog vremena provodiš ne misleći ni na šta, ili ga trošiš samo na razmišljanje o svom fizičkom životu, statusu i ugledu, neće ti biti nimalo lako da zakoračiš u istina-stvarnost, niti da u svom stremljenju ka istini postigneš željeni rezultat. A ako ništa od pomenutog ne možeš lako da ostvariš, slabe su ti šanse za spasenje. Od čega, dakle, zavisi dostizanje spasenja? Sa jedne strane, to zavisi od načina na koji Bog deluje i od toga da li Sveti Duh deluje u tebi; s druge strane, to zavisi od tvoje subjektivne marljivosti, od cene koju plaćaš, kao i od toga koliko vremena i energije trošiš na stremljenje ka istini i dostizanje spasenja. Ako većinu raspoloživog vremena trošiš na razmišljanja i postupke koji nemaju veze sa stremljenjem ka istini, onda to što radiš nema nikakve veze s tvojim spasenjem – to je neumitna činjenica i neizbežan rezultat. Šta, dakle, treba ubuduće da radite? S jedne strane, treba pažljivo da pratite svaku temu o kojoj u zajedništvu razgovaramo i da, nakon toga, samoinicijativno pokušate da o njoj kontemplirate i da je razumete; drugim rečima, baš kao što se gvožđe kuje dok je vruće, čim završimo razgovor o nekoj temi, treba da preispitaš samog sebe, kako bi stekao pravo i precizno znanje i kako bi se iskreno pokajao. Svrha što brže spoznaje ovog aspekta istine nakon što u zajedništvu porazgovaramo o njemu, ili nakon što shvatiš barem neke delove našeg razgovora, jeste u tome da ti omogući da stekneš najosnovniju svest o svojim mišljenjima i gledištima, kako bi kasnije, kad se u svom svakodnevnom životu suočiš sa sličnim pitanjima, tvoje prethodno znanje i razumevanje istina-načela preraslo u bazične ideje i gledišta koji će usmeravati tvoja iskustva u vezi s tim pitanjem. Kad budeš stekao svest i kad budeš imao precizno i ispravno znanje, tvoj stav i tvoje razumevanje u vezi s tim pitanjem biće, u najmanju ruku, pozitivni i proaktivni. To znači da ćeš, pre no što se to dogodi, praktično već biti vakcinisan i imaćeš određeni imunitet, a kad se zaista i dogodi, tvoje će šanse za neuspeh, kao i verovatnoća da ćeš izdati Boga, biti smanjeni, dok će se verovatnoća tvog ulaska u istina-stvarnost drastično povećati. To je isto kao kad izbije neka pandemija: ako se ne vakcinišeš, preostaje ti samo da se zatvoriš u svoja četiri zida i da nikud ne izlaziš, čime ćeš rizik od zaraze svesti na nulu. Ukoliko, pak, želiš da izađeš i da prošetaš unaokolo, ako želiš da dođeš u dodir sa spoljnim svetom, moraš najpre da se vakcinišeš. Da li ta vakcina u potpunosti eliminiše mogućnost zaraze? Ne, ona tu mogućnost ne eliminiše, ali je zato umanjuje. Dovoljno je reći da ćeš u svom organizmu imati antitela. Proces stremljenja ka istini započinje spoznajom raznih istina. Ukoliko poznaješ ispravne i pozitivne izjave i načela u okviru raznih istina, te ako istovremeno poseduješ određena znanja o raznim negativnim i lošim mišljenjima i gledištima koje svaka istina razotkriva, onda se tvoje odluke, kad god se nešto slično bude ponovo desilo, neće više zasnivati na kriterijumima negativnih i loših ideja i mišljenja koje ti je usadio Sotona, niti će tvoji stavovi više biti čvrsto uvezani s takvim idejama i gledištima. Mada u ovoj fazi još uvek nisi zakoračio u taj aspekt istina-stvarnosti, pa su ti gledišta možda neutralna, kad budeš prihvatio ove pozitivne ideje i gledišta, ti ćeš ipak steći određena znanja o negativnim idejama i gledištima, tako da ćeš, kad se u budućnosti budeš suočio sa sličnim pitanjima, u najmanju ruku moći da razlikuješ pozitivne od negativnih ideja i gledišta u vezi s takvim pitanjima, i posedovaćeš određene kriterijume za njihovo rešavanje. Na osnovu tih kriterijuma, ljudi koji vole istinu i poseduju ljudskost obično su skloniji da istinu sprovode u delo, da na druge ljude i stvari gledaju i da se vladaju i deluju u skladu s kriterijumom istine. To će ti, u određenom smislu, znatno pomoći da uđeš u istina stvarnost i da deluješ u skladu sa istina-načelima, da se Bogu pokoravaš u skladu s Njegovim zahtevima i da prihvatiš ljude, događaje i stvari koje je Bog za tebe priredio. Može li se onda, s te tačke gledišta, reći da što neka osoba razume više istina, to će verovatnoća da ona uđe u istina-stvarnost biti veća, kao i da će se ona utoliko verovatnije pobuniti protiv negativnih stvari što ih temeljnije bude razumela? (Može se tako reći.) Prema tome, bez obzira na to da li si spreman da stremiš ka istini, bez obzira da li si rešio da stremiš ka istini ili si već na putu stremljenja ka istini i bez obzira kakvog si kova i kakvo je tvoje razumevanje istine – jednom rečju, ako ljudi žele da streme ka istini i ako žele da shvate kriterijume istine, da istinu primenjuju i da zakorače u nju – neophodno je da najpre razluče i razumeju svakojake negativne stvari. Sve su to preduslovi stremljenja ka istini i ulaska u istina-stvarnost.

Pojedini ljudi ne razumeju istinu, i povodom raznih tema o kojima u zajedništvu sada razgovaramo, oni se uvek ovako osećaju: „O ovim temama nikad nisam razmišljao, niti sam ih iskusio. Ne vidim nikakvu vezu između onoga što Ti o njima govoriš i mojih ličnih problema, mojih iskvarenih sklonosti i otkrivanja iskvarenosti, pa kakve onda veze Tvoje besede o tim temama imaju s mojim stremljenjem ka istini? Čini se da one nemaju baš mnogo veze s mojim ulaskom u istina-stvarnost, zar ne? Zašto ne pričaš o nekim dubokim i uzvišenim temama koje se tiču čovekovog pozitivnog ulaska? Zašto stalno razotkrivati sve te beznačajne negativne stvari iz svakodnevnog života?” Da li je ovakvo mišljenje ispravno ili pogrešno? (Ono je pogrešno.) Kad god slušaju o trivijalnim i svakodnevnim stvarima, a naročito o konkretnim primerima tih beznačajnih stvari, ljudi s takvim idejama osećaju gađenje i neće ni da čuju za njih. Oni ovako razmišljaju: „Ovi sadržaji su plitki i banalni. Previše su jednostavni i nema ničeg veličanstvenog u njima. Čim sam ih saslušao, odmah sam sve razumeo. Sve je to isuviše lako. Istina ne bi trebalo da je takva, morala bi da bude dublja od ovoga, tako da ljudi moraju više puta da je čuju kako bi je razumeli i kako bi iz nje upamtili jednu ili dve rečenice. To o čemu Ti sada pričaš trivijalne su i svakodnevne stvari, uz poneku manifestaciju normalne ljudskosti u svakodnevnom životu. Zar to nije malo previše plitko za nas?” Smatraš li da ljudi s takvim gledištima ispravno razmišljaju? (Ne, oni nisu u pravu.) U čemu greše? U čemu je njihov problem? Pre svega, da li su mišljenja i gledišta ljudi odvojena od njihovog svakodnevnog života? (Nisu.) Jesu li razne njihove manifestacije i stavovi odvojeni od njihovog svakodnevnog života? (Nisu.) Sve su te stvari povezane sa svakodnevnim životom. Iskvarene sklonosti ljudi, njihove misli i gledišta, njihove ideje i namere prema raznim stvarima, specifični načini na koje oni obavljaju stvari, kao i misli i ideje koje se u njihovim glavama roje, sve je to neodvojivo od raznih njihovih manifestacija i otkrivanja u svakodnevnom životu. Štaviše, razne ljudske manifestacije i otkrivanja u svakodnevnom životu, kao i njihove misli, gledišta i stavovi prema raznim stvarima koje im se dešavaju, predstavljaju konkretnije stvari koje se tiču njihovih iskvarenih naravi. Svrha stremljenja ka istini jeste da se promene pogrešna mišljenja i gledišta ljudi i da se, promenom mišljenja i gledišta i promenom njihovih stavova prema svakojakim ljudima, događajima i stvarima, omogući odbacivanje njihovih iskvarenih naravi, i da se omogući odbacivanje njihovog buntovništva i njihove izdaje Boga i istine, kao i njihove priroda-suštine koja je Bogu suprotstavljena. Ukoliko, dakle, želiš da stremiš ka istini, nije li onda apsolutno neophodno da odbaciš i promeniš razna svoja pogrešna mišljenja i gledišta u svakodnevnom životu? Zar to nije najvažnija stvar? (Jeste.) Prema tome, ma koliko stvari o kojima govorim zvučale plitko i svakodnevno, nemojte prema njima pokazivati buntovnički mentalitet. Te stvari zasigurno nisu beznačajne. One ti zaokupljaju um i srce i upravljaju tvojim mišljenjem i gledištima o svakoj osobi, događaju i stvari na koje naiđeš. Ako ne odbaciš ili ne promeniš ta svoja pogrešna mišljenja i gledišta u svakodnevnom životu, tvoja tvrdnja da prihvataš istinu i da poseduješ istina-stvarnosti biće samo mrtvo slovo na papiru. To je kao kad boluješ od kancera – moraš da preuzmeš inicijativu u lečenju. Bez obzira na to u kom su organu ćelije kancera prisutne, da li ih ima u krvi ili na koži, da li su površinske ili duboko skrivene, dovoljno je reći da najpre moraš da se obračunaš sa ćelijama kancera u svom telu. Tek pošto ćelije kancera budu eliminisane, razne hranljive materije koje uzimaš moći će da budu apsorbovane i počeće da deluju u tebi. Na taj način, svi organi u tvom telu moći će normalno da funkcionišu. Kad bolest bude eliminisana, tvoje će telo postati zdravije i normalnije. Takvi ljudi bivaju potpuno izlečeni. Čovekovo stremljenje ka istini predstavlja proces odbacivanja iskvarenih sklonosti, ali i proces ulaska u istina-stvarnost. Proces odbacivanja iskvarene sklonosti ujedno je i proces tokom kojeg se ljudi menjaju i oslobađaju se raznih pogrešnih i negativnih mišljenja i gledišta. To je takođe i proces tokom kojeg se ljudi opremaju raznim ispravnim i pozitivnim idejama i gledištima. Šta se podrazumeva pod pozitivnim idejama i gledištima? To su stvari koje obuhvataju stvarnost, načela i kriterijume istine. Da bi zakoračili u istina-stvarnost, ljudi moraju, kroz traženje istine, detaljno i pojedinačno da analiziraju razne pogrešne ideje i gledišta o životu, o opstanku i o svom odnosu prema drugima, a zatim da ih, jednu po jednu, razreše i odbace. Jednom rečju, čovekovo stremljenje ka istini sastoji se u odbacivanju svih pogrešnih i nepravilnih mišljenja i gledišta, kao i u prihvatanju ispravih mišljenja i gledišta o svakojakim stvarima, tj. mišljenja i gledišta koji su u skladu sa istina-načelima. Jedino na taj način čovek može da ostvari svoj cilj da posmatra ljude i stvari, vlada se i deluje isključivo na osnovu Božjih reči i uzimajući istinu kao kriterijum. To je krajnji rezultat koji ljudi postižu stremljenjem ka istini, a to je ujedno i istina-stvarnost koju će ljudi konačno moći da prožive nakon što dostignu spasenje. Razumete li to? (Da.)

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

C. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz sopstvene porodice

Na poslednjem okupljanju, razgovarali smo na temu „otpuštanja”, imajući u vidu porodicu. O čemu smo u zajedništvu poslednji put razgovarali na temu porodice? (Razgovarali smo o neprijatnostima i preprekama koje porodica postavlja pred naše stremljenje ka istini, kao i o težnjama, idealima i željama koje treba da otpustimo kada je reč o problemima vezanim za porodicu. Bog je tada pomenuo dve stvari, od kojih se prva odnosi na otpuštanje identiteta nasleđenog od porodice, a druga na otpuštanje uslovljavajućih efekata porodice na nas.) Zaista je bilo reči o tim dvema stvarima. Prva je da otpustiš identitet koji čovek nasleđuje od svoje porodice. Znate li koja istina-načela ljudi treba da razumeju u vezi s tim? Nakon što saslušate Moje besede, umete li da sami sumirate stvari ako vam Ja ne izložim neki konkretan sažetak? Da li ste, po završetku Moje besede o tim stvarima i o konkretnim pojedinostima vezanim za njih, sumirali odgovarajuća načela kojih ljudi treba da se pridržavaju kada je reč o tom aspektu istine? Ako znaš kako da ta načela sumiraš, moći ćeš i da ih sprovodiš u praksi; ako to ne znaš i ako se zadržavaš samo na onim raštrkanim oblastima koje su ti rasvetljene, a pritom ne znaš koja su istina-načela time obuhvaćena, onda nećeš moći da ih primenjuješ u praksi. A ako ne znaš kako da ta načela primeniš u praksi, nikada nećeš zakoračiti u taj aspekt istina-stvarnosti. Čak i ako otkriješ u čemu su tvoji problemi, i dalje nećeš biti u stanju da ih povežeš s Mojim rečima i nećeš moći da pronađeš odgovarajuća načela koja treba da primeniš. Osnovna svrha naših razgovora o problemu otpuštanja identiteta koji si nasledio od porodice jeste da ti omogući da na druge ljude i stvari gledaš, te da se vladaš i da deluješ neometan raznim uticajima koji su s tim identitetom povezani. Ako si od svoje porodice nasledio ugledan identitet, onda tom identitetu treba pravilno da pristupaš. Ne treba sebe da posmatraš kao istaknutu ličnost, kao nekoga ko vredi više od ostalih, niti kao nekoga čiji je identitet poseban. Kad si okružen drugim ljudima, treba s njima pravilno da komuniciraš, u skladu s načelima po kojima Bog opominje ljude, i treba da se prema svima odnosiš korektno, a ne da svoje ugledno porodično poreklo koristiš kao kapital kojim ćeš se u svakoj prilici dičiti i zbog kojeg će drugi u svakoj situaciji imati visoko mišljenje o tebi. Pretpostavimo da ne možeš da otpustiš identitet koji si nasledio od porodice, da svoje porodično poreklo uvek koristiš kao kapital i da se vladaš kao neko ko je do krajnosti uobražen, samovoljan i pretenciozan. Pretpostavimo, nadalje, da se stalno hvališ i paradiraš pred drugima, te da se neprekidno razmećeš svojim porodičnim poreklom i posebnim identitetom koji si nasledio od porodice. Uz to, pretpostavimo da si duboko u duši prilično ohol i prepotentan, da se ponašaš naročito zapovednički i drsko kad razgovaraš s drugima, da svoj identitet često koristiš kao kapital da bi druge ljude prekorevao i tlačio – drugim rečima, da ljudi misle kako si lišen normalnog razuma – da sve druge smatraš prostim ljudima i da, naročito kad si s njima u dodiru i baviš se njima, nipodaštavaš sve one koji su od tebe niži i ponizniji, te da si posebno agresivan, arogantan i da pokazuješ zube dok s njima razgovaraš. Pretpostavimo još i da neprekidno nastojiš da druge ljude prekorevaš i da ih tretiraš kao robove kojima treba naređivati i vikati na njih, da uporno veruješ kako ti je identitet ugledan, a da nisi u stanju da skladno živiš s drugima i da ne možeš da se korektno odnosiš prema ljudima čiji je status niži od tvog – sve su to iskvarene sklonosti i sve su to stvari koje ljudi treba da odbace. Otkrovenje tih iskvarenih naravi je izazvano i uzrokovano situacijom u kojojljudi imaju ugledno porodično poreklo i društveni status. Stoga takvi ljudi treba da preispitaju vlastite reči i postupke i da preispitaju svoja mišljenja i gledišta, naročito ona koja se tiču porodičnog identiteta. Oni treba da otpuste takva mišljenja i gledišta i da odustanu od raznih aspekata ljudskosti koje proživljavaju kao rezultat svog posebnog društvenog statusa. Drugim rečima, takvi ljudi treba da otpuste identitet koji su nasledili od porodice. Sa druge strane, većina ljudi svoj društveni status smatra inferiornim. Ljudi koje drugi gledaju s visine, ljudi koje u društvu diskriminišu i maltretiraju, veoma često osećaju da imaju identitet nižeg reda, a zbog srama izazvanog posebnim porodičnim okruženjem osećaju se naročito ponizno. Usled toga, oni se često osećaju inferiorno i nisu u stanju da s drugim ljudima žive u harmoniji i ravnopravno. Naravno, ljudi ovog tipa se takođe ispoljavaju na razne načine. Neki od njih se naročito ugledaju na ljude s uglednim statusom i identitetom, ulaguju im se, laskaju, podilaze i skute im ljube. Oni te ljude slepo oponašaju, neprincipijelni su i lišeni dostojanstva, spremni su da tim ljudima budu prišipetlje i dopuštaju im da im naređuju i da manipulišu njima kao robovima. Takođe, načela po kojima takvi ljudi deluju nisu u skladu sa istinom, jer oni duboko u svom umu veruju da im je identitet niskog ranga i da su rođeni da budu bednici, da nisu vredni da budu ravnopravni s bogatašima i ljudima plemenitog društvenog identiteta, već da su rođeni zato da bi se takvi ljudi prema njima ponašali kao prema robovima, te da moraju da se ugledaju na njih i da slušaju njihove naredbe. Oni se, međutim, ne osećaju kao sluge. Umesto toga, misle da je sve to normalno, da upravo tako i treba da bude. O kakvim se zapravo idejama i gledištima ovde radi? Zar takva mišljenja i gledišta nisu neka vrsta samodegradacije? (Jesu.) Takođe, ima ljudi koji vide kako bogataši žive na sebi svojstven način – uobraženi su, svojevoljni, drski i osioni. Zbog toga im jako zavide i jure za njima, nadajući se da će, ako samo budu u prilici da preokrenu stvari, i oni moći da žive svojevoljno i uobraženo kao ti bogataši. Oni ne vide ništa loše u tome da čovek živi svojevoljno i uobraženo; naprotiv, oni to smatraju šarmantnim i romantičnim odlikama. Mišljenja i gledišta takvih ljudi takođe su pogrešna, pa ih treba otpustiti. Kakav god da je tvoj identitet i status, sve je to od Boga predodređeno. Ma kakvu da ti je porodicu i porodično poreklo Bog predodredio, identitet koji od nje nasleđuješ nije ni sraman ni častan. Načelo prema kojem posmatraš svoj identitet ne treba da bude zasnovano na načelu časti i srama. Bez obzira na to u kakvu te je porodicu Bog postavio i iz kakve ti je porodice dopustio da potekneš, ti pred Bogom imaš samo jedan identitet, a to je identitet stvorenog bića. Ti si pred Bogom stvoreno biće, pa si stoga, u Božjim očima, ravnopravan sa bilo kim u društvu ko ima drugačiji identitet i društveni status. Svi ste vi pripadnici iskvarenog čovečanstva i svi ste ljudi koje Bog želi da spase. I, naravno, svi pred Bogom imate podjednaku mogućnost da svoje dužnosti obavljate kao stvorena bića, i svi imate istu mogućnost da stremite ka istini i da postignete spasenje. Na ovom nivou, po osnovu identiteta stvorenog bića koji ti je Bog podario, ti o vlastitom identitetu ne treba da imaš visoko mišljenje, niti da na njega gledaš s nipodaštavanjem. Umesto toga, prema svom identitetu koji je od Boga – a to je identitet stvorenog bića – treba da se ophodiš korektno, i treba da budeš u stanju da sa svima živiš skladno i ravnopravno, prema načelima kojima Bog ljude podučava i kojima ih opominje. Ma kakav da je društveni status i društveni identitet drugih ljudi, ma kakav da je tvoj lični društveni status i društveni identitet, svako ko dođe u Božju kuću i stupi pred Boga ima samo jedan identitet, a to je identitet stvorenog bića. Stoga ljudi nižeg društvenog statusa i identiteta ne treba da se osećaju inferiorno. Bez obzira da li si darovit ili nisi, bez obzira da li poseduješ određene sposobnosti ili ne, i ma koliko da si dobrog kova, svoj društveni status treba, jednostavno, da otpustiš. Takođe treba otpustiti ideje i gledišta u vezi sa rangiranjem i ocenjivanjem ljudi, ili njihovom klasifikacijom na ugledne i ponizne, po osnovu njihovog porodičnog porekla i porodične istorije. Ne treba da se osećaš inferiorno zbog svog niskog društvenog identiteta i statusa. Treba da budeš srećan što te Bog nije napustio, uprkos tome što ti porodično poreklo nije baš moćno ni spektakularno i što je tvoj nasleđeni identitet nizak. Ponizne ljude Bog uzdiže iz prašine i đubrišta i daje ti isti identitet kao i drugim ljudima, identitet stvorenog bića. U kući Božjoj i pred Bogom, tvoj identitet i status jednaki su identitetu i statusu svih drugih ljudi koje je Bog izabrao. Kad to budeš shvatio, treba da otpustiš svoj kompleks niže vrednosti i treba da prestaneš da se držiš njega. Kad se susretneš s ljudima uglednog i visokog društvenog statusa ili s ljudima čiji je društveni status viši od tvog, ne treba da im se klanjaš ni da im se neprestano osmehuješ, a kamoli da im se diviš. Umesto toga, treba da ih smatraš sebi ravnima, da ih gledaš pravo u oči i da se prema njima korektno odnosiš. Čak i ako se takvi ljudi često ponašaju nadmoćno i pucaju od gordosti ili, pak, sebe smatraju osobama višeg društvenog statusa, ti se prema njima moraš odnositi korektno i moraš se odupreti svakom njihovom pokušaju da te na nešto prisile ili da te zaplaše svojom veličinom. Ma kako da se oni ponašaju i ma kako da se prema tebi odnose, treba da znaš da ste pred Bogom svi isti, utoliko što ste svi stvorena bića; svi ste vi ljudska bića koja je Bog odlučio da spase. Oni ni po čemu nisu posebni u odnosu na tebe. Njihov takozvani poseban identitet i status ne postoje u Božjim očima i On ih ne priznaje. Prema tome, nema potrebe da budeš sputan identitetom koji si nasledio od porodice, niti da se zbog njega osećaš inferiorno. Još manje ima potrebe da zbog svog niskog društvenog statusa propuštaš svaku priliku da s drugim ljudima komuniciraš na ravnoj nozi ili da se odričeš bilo kojih prava, odgovornosti i obaveza koje ti je Bog podario u kući Božjoj i pred Bogom. Uz to, naravno, nikako ne bi trebalo da se odričeš prava da budeš spasen i nade u dostizanje spasenja. U kući Božjoj i pred Bogom, nema nikakve razlike između bogatih i siromašnih, nema razlike između visokog i niskog društvenog statusa, niti iko može da svojim naročitim porodičnim poreklom zasluži poseban tretman ili privilegije. Svi ljudi pred Bogom imaju samo jedan identitet, a to je identitet stvorenog bića. Pred Bogom je, takođe, priroda-suština svih ljudi ista. Postoji samo jedna vrsta ljudskih bića koja Bog želi da spase, a to su iskvarena ljudska bića. Prema tome, bez obzira da li su tvoj identitet i društveni status plemeniti ili ponizni, svi ste vi samo ljudska bića koja Bog želi da spase.

Zamisli da ti neko kaže: „Pogledaj samo članove svoje porodice, toliko su siromašni da ne mogu sebi da priušte čak ni pristojnu odeću; porodica ti je toliko siromašna da nije mogla da te upiše čak ni u srednju školu, pa si završio samo osnovnu; toliko ste siromašni da jedete samo supu i povrće, i nikada niste probali čokoladu, picu ili koka-kolu.” Kako bi ti postupio u takvoj situaciji? Da li bi se osećao inferiorno ili malodušno? Da li bi u sebi optuživao Boga? Da li bi bio zaplašen rečima te osobe? (Sada ne bih.) Sada ne bi, ali ranije bi, jesam li u pravu? Ranije, kad god bi video da neko potiče iz imućne porodice, da je bogata i ugledna ličnost, ti bi rekao: „Ah! Ovaj živi u vili i ima besna kola. Bezbroj puta je putovao u inostranstvo. Ja čak ni iz svog sela nikad nisam promolio nos, niti sam imao priliku da vidim voz. A on putuje prvim razredom brzog voza, ide na luksuzna krstarenja, nosi firmiranu odeću francuskih modnih kreatora i italijanski nakit. Kako to da ja ni za šta od toga nisam ni čuo?” Kad god se zadesiš kraj takvih ljudi, osećaš se nižim od njih. Dok u zajedništvu razgovaraš o istini i veri u Boga, imaš izvesno samopouzdanje. Ali, kad s takvim ljudima pričaš o porodici i svom porodičnom životu, najradije bi pobegao i izbavio se, jer osećaš da im nisi ni do kolena i da bi bolje bilo da umreš, nego da tako živiš. Pitaš se: „Zašto sam se rodio u takvoj porodici? Ništa od sveta nisam video. Drugi mažu ruke skupim kremama, a ja svoje još uvek mažem vazelinom; drugi čak ne stavljaju sami kremu na lice, već idu pravo u salon lepote, za koji ja ne znam ni gde se nalazi; drugi se švrćkaju unaokolo u skupim limuzinama, a ja sam srećan ako mogu da uzjašem bicikl, jer sam ponekad primoran da se vozim konjskim ili volovskim kolima.” Prilikom svakog razgovora s takvim ljudima, nesiguran si u sebe, stidiš se da pričaš o svom identitetu i ne usuđuješ se da ga pomeneš. U srcu gajiš pritužbe na Boga i pomalo osećaš ljutnju prema Njemu „Svi su oni stvorena bića, baš kao i ja”, kažeš sebi. „Zašto im onda Bog dopušta da toliko uživaju u životu? Zašto im je predodredio da imaju takvu porodicu i takav društveni status? Zašto je moja porodica tako užasno siromašna? Zašto su mi roditelji na društvenom dnu, bez ikakvih sposobnosti I veština? Pobesnim pri samoj pomisli na to. Kad god pričam o tome, izbegavam da pomenem svoje roditelje, koji su tako nesposobni i nestručni! Ne marim toliko za skupe automobile i luksuzne vile, i bio bih srećan da me roditelji povedu u grad da se vozim autobusom ili brzim vozom ili da se malo poigram u nekom parku, ali oni to nijednom nisu učinili! Nemam baš nikakvog životnog iskustva. Nisam okusio delikatesnu hranu, nisam se vozio luksuznim autom, a o letenju avionom mogu samo da sanjam.” Pri pomisli na sve to, osećaš se inferiorno i si sputan time, pa stoga redovno izlaziš sa braćom i sestrama koji se po svom identitetu i statusu ne razlikuju mnogo od tebe, i pritom govoriš sebi: „Tačno je što kažu da svaka ptica svome jatu leti. Pogledaj one tamo – sve sam bogataš do bogataša, među kojima ima i viših državnih zvaničnika, milionera, ljudi iz imućnih porodica, poslovnih tajkuna, povratnika sa studija u inostranstvu i postdiplomaca, a tu su i direktori preduzeća i poneki upravnik hotela. Uporedi ih s nama, s ovom bednom ruljom. Svi smo mi ili seljaci ili nezaposleni. Porodice nam žive po nekakvim selendrama, od obrazovanja imamo osam razreda osnovne i ništa od sveta nismo videli. Čuvali smo stoku, držali ulične tezge ili krpili obuću. Kakvi smo mi to ljudi? Zar nismo najobičnija odrpana rulja? A vidi kako su oni tamo otmeni i pomodni. Kad pomislim kakva smo rulja, osećam se tako beskorisno i ogorčeno.” Uprkos tome što tolike godine veruješ u Boga, nikako ne uspevaš da otpustiš taj problem i često se osećaš naročito inferiorno i potisnuto. Očigledno je da ovi ljudi imaju pogrešne ideje i poglede na svet, koji ozbiljno utiču na ispravnost njihovih stavova o drugim ljudima i stvarima, kao i na način njihovog vladanja i delovanja. Na njihove ideje i gledišta presudno utiču društveni trendovi i običaji. Ako ćemo precizno, radi se, naravno, o idejama i gledištima koji su posledica uslovljavajućih efekata rđavih ljudi i tradicionalne kulture. A budući da su iskvarene i da pripadaju zlim trendovima, takve ideje i gledišta treba da otpustiš i da ne dozvoliš da ti stvaraju probleme i da te sputavaju. Neki kažu: „Činjenica je da sam rođen u takvoj porodici i ja tu ne mogu ništa da promenim. Takve ideje i gledišta neprestano me opterećuju i teško mi je da ih otpustim.” Tačno je, doduše, da ih je teško otpustiti, ali je isto tako činjenica da ti to nikada neće poći za rukom ako se budeš stalno držao tih pogrešnih ideja i gledišta. Nasuprot tome, ako usvojiš ispravne ideje i gledišta, one pogrešne ćeš moći postepeno da otpustiš. Šta time želim da kažem? Hoću da kažem da nikako ne možeš da ih sve odjednom otpustiš i da s bogatašima i ljudima visokog društvenog statusa i vrednosti komuniciraš ravnopravno i na normalnoj osnovi. To je nemoguće učiniti jednim potezom, ali ti, u najmanju ruku, ipak možeš da se oslobodiš tog problema. Čak i ako još uvek patiš od kompleksa niže vrednosti, čak i ako te taj problem duboko u srcu još uvek blago uznemirava, znaj da si u tom smislu već stekao određeni stepen slobode. Naravno, tokom daljeg stremljenja ka istini, postepeno ćeš sticati još veću nesputanost i slobodu. Kad sve te razne činjenice budu razotkrivene, sve ćeš jasnije uviđati suštinu raznih ljudi, događaja i stvari, a tvoje će se razumevanje produbljivati. A što budeš sticao dublji uvid u ove probleme, tvoje će se iskustvo i znanje o njima sve više uvećavati. U isto vreme, tvoj stav prema istini postaće odvažniji i pozitivniji, a negativne stvari sve će te manje sputavati. Zar se na taj način nećeš promeniti? Kad se, nakon toga, budeš susretao, razgovarao i družio s ljudima koji se, po svom identitetu i statusu, umnogome razlikuju od tebe, ti u najmanju ruku nećeš više osećati unutarnji strah, niti ćeš bežati od njih, već ćeš biti u stanju da se prema njima korektno odnosiš i oni te više neće sputavati, niti ćeš razmišljati o tome koliko su oni veliki i ugledni. Kad budeš razumeo iskvarenu ljudsku suštinu, moći ćeš precizno da se ophodiš prema svakovrsnim ljudima, moći ćeš s njima da sarađuješ, da komuniciraš i družiš se u skladu s načelima, a da ih pritom ne veličaš i ne nipodaštavaš, da ih ne diskriminišeš, niti da o njima imaš visoko mišljenje. Da li ćeš na taj način postepeno ostvariti rezultat koji se dobija stremljenjem ka istini? (Da.) Kada ovaj rezultat ostvariš, još više ćeš voleti istinu, više ćeš težiti pozitivnim stvarima, bićeš naklonjeniji istini i više ćeš se diviti Bogu i istini, umesto da se nekome iz društva ili belosvetskim ljudima diviš zbog njihovog uglednog identiteta i statusa. Objekti kojima se diviš i na koje se ugledaš, kao i objekti koje slediš i obožavaš, biće drugačiji i postepeno će se, od negativnih, pretvarati u pozitivne stvari, pretvaraće se u istinu ili – da budem precizniji – u Boga, u Božje reči i u Njegov identitet i status. Na ovaj način ćeš, u tom smislu, postepeno zakoračiti u istina-stvarnost. Drugim rečima, polako ćeš u tom smislu odbacivati svoju iskvarenu narav i Sotonine okove i postepeno ćeš dostići spasenje – sve je to ovim procesom obuhvaćeno. Nije to toliko teško, jer je pred tobom dobro utaban put. Dokle god stremiš ka istini, moći ćeš da uđeš u istina-stvarnost. A u koju ćeš stvarnost naposletku zakoračiti? Bez obzira na to kakav si status nasledio od porodice, nećeš više biti zaokupljen, niti ćeš razbijati glavu oko toga da li je taj tvoj status nizak ili plemenit. Umesto toga, moći ćeš dobro da obavljaš svoju dužnost stvorenog bića, da na druge ljude i stvari gledaš, vladaš se i deluješ kao stvoreno biće, da kao stvoreno biće živiš pred Bogom i da svakoga dana živiš u sadašnjosti, a sve to sa identitetom stvorenog bića – to je rezultat kojem ćeš težiti. Je li to dobar rezultat? (Jeste.) Kad ljudi zakorače u taj aspekt stvarnosti, srce im je slobodno i nesputano. U najgorem slučaju, nećeš više razbijati glavu oko identiteta koji si nasledio od porodice i nećeš mariti da li ti je status visok ili nizak. Ako ti je identitet ugledan, pa se neki ljudi zbog toga ugledaju na tebe, bićeš zgađen time; ako ti je identitet nizak, pa te zbog toga diskriminišu, to te više neće sputavati ni uznemiravati, niti ćeš zbog toga biti tužan ili negativan. Nećeš više morati da brineš, da strahuješ, niti da se osećaš inferiorno zbog toga što se nikad nisi vozio brzim vozom, što nikad nisi posetio salon lepote, putovao u inostranstvo, probao zapadnjačku hranu ili uživao u luksuznim materijalnim stvarima, kao što to čine bogataši. Ova pitanja te neće više sputavati ni uznemiravati, a ti ćeš moći da se korektno odnosiš prema svim vrstama ljudi, događaja i stvari, i da normalno obavljaš svoje dužnosti. Zar tada nećeš biti nesputan i slobodan? (Biću.) Na taj će način tvoje srce biti oslobođeno. Kad budeš ušao u stvarnost ovog aspekta istine i kad se budeš oslobodio Sotoninih okova, uistinu ćeš postati stvoreno biće koje živi pred Bogom i stvoreno biće kakvo Bog želi. Trebalo bi da sada jasnije uviđaš put koji će te odvesti do otpuštanja identiteta i statusa koje si nasledio od svoje porodice.

2. Otpuštanje uslovljavanja od strane sopstvene porodice

a. Uslovljavanje od strane sopstvene porodice u pogledu misli

Prošli put smo takođe diskutovali o još jednoj temi – o otpuštanju efekata uslovljavanja osobe od strane porodice. Uslovljavajući efekti porodice na neku osobu javljaju se već u mladosti. Kada ta osoba sazre, ona te uslovljene misli i gledišta polako počinje da primenjuje u svom životu. Kad stekne određeno životno iskustvo, ona počinje da u praksi slobodno primenjuje sva ta razna mišljenja i gledišta kojima ju je porodica uslovila, te da na toj osnovi prikuplja razna načela, načine i trikove za odnošenje prema stvarima koje su još prefinjenije, još konkretnije i još korisnije za nju. Moglo bi se reći da uslovljavajući efekti porodice toj osobi služe kao polazna tačka pri ulasku u društvo i u zajednicu, i omogućuju joj da u suživotu s drugima slobodno koristi različite načine i trikove u odnošenju prema stvarima. Budući da ti uslovljavajući efekti porodice predstavljaju polaznu tačku, oni su usađeni i duboko ukorenjeni u srce svake osobe. Te stvari utiču na čovekov život, na način njegovog vladanja i delovanja, a takođe i na njegov pogled na život. Međutim, pošto ti uslovljavajući efekti nisu pozitivni, oni ujedno predstavljaju nešto što ljudi treba da otpuste tokom svog stremljenja ka istini. Pritom je nebitno da li su ta mišljenja i gledišta, koja su takvim uslovljavanjem usađena u tebe, uobličena u najskrivenijim dubinama tvoga srca i da li ona duboko u tebi zauzimaju dominantno mesto – a svakako je nebitno da li je njihova istinitost već potvrđena, kao i da li si ih ti u svom dosadašnjem životu već primenjivao ili nisi – ti uslovljavajući efekti će u promenljivoj meri uticati na tvoj život, kako sada tako i ubuduće, uticaće na tvoj izbor životnog puta, kao i na tvoj stav i načela odnošenja prema stvarima. Može se reći da, u ogromnoj većini slučajeva, porodica ljude snabdeva najosnovnijim trikovima i filozofijama za ovozemaljsko ophođenje, kako bi mogli da žive i da opstanu u društvu. Primera radi, na prošlom druženju smo razgovarali o izrekama koje roditelji stalno koriste, poput „Čovek bez ponosa, kao drvo bez kore” ili „Ime za čovekom odjekuje kao gakanje za guskom u letu” ili „Moraš mnogo propatiti da bi stigao do vrha” ili „Grom uvek u najviše drvo udara”. Ima li još neka? „U harmoniji je blago, a u strpljenju sjaj” i „Ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške”. Sve te ideje i gledišta kojima te je porodica uslovila, bez obzira da li ih ti izričito primenjuješ i upražnjavaš u svom životu ili ne, tvoja su polazna tačka. Šta zapravo mislim kad kažem „polazna tačka”? Mislim da je to nešto što te inspiriše i što te tera da prihvatiš Sotonske filozofije za ovozemaljsko ophođenje. Ove izreke, koje si naučio od svoje porodice, usadile su ti neke najosnovnije načine opstanka i ophođenja prema svetu, tako da ćeš ti, kad uđeš u ovo društvo, svim silama stremiti ka slavi, dobitku i statusu, nastojaćeš da se što bolje prerušiš, da se predstaviš u najboljem svetlu i da zaštitiš sebe, i trudićeš se da među ljudima postaneš istaknuta ličnost, da stigneš do vrha i da tamo zauvek ostaneš. Sve ono čime te je porodica uslovila ti smatraš pravilima i trikovima za ophođenje sa svetom, što te nagoni da uđeš u društvo i prilagodiš se zlim trendovima.

Raščlanjivanje izreke „U svakoj grupi od troje ljudi, barem jedan bi mogao da mi bude učitelj”

Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o uslovljavajućim efektima porodice na ljude. Pošto tih uslovljavajućih efekata ima daleko više od onih nekoliko koje smo pomenuli, hajde da nastavimo razgovor o njima. Pojedini roditelji, na primer, svojoj deci govore: „U svakoj grupi od troje ljudi, barem jedan bi mogao da mi bude učitelj”. Ko je to rekao? (Konfučije.) To je zaista Konfučijeva izreka. Neki drugi roditelji svojoj deci kažu: „Gde god odeš, moraš sticati veštine. Kad ovladaš tim veštinama, bićeš vešt u jednoj posebnoj oblasti, pa više nikad nećeš morati da brineš da li za tebe ima posla i ljudi će se u svakoj situaciji uvek prvo tebi obraćati za pomoć. Jedan drevni mudrac najbolje je to opisao izrekom ’U svakoj grupi od troje ljudi, barem jedan bi mogao da mi bude učitelj’. Kad god se nađeš među ljudima, uvek gledaj da li neko poseduje veštinu u nekoj stručnoj oblasti. Zatim, u tajnosti ovladaj tom veštinom, kako bi postao stručnjak za tu oblast, pa ćeš zarađivati sasvim dovoljno da sebe izdržavaš i nikad više nećeš oskudevati u osnovnim životnim potrepštinama.” Kojim se ciljem tvoji roditelji rukovode kad te savetuju da ovladavaš veštinama kad se nađeš među ljudima? (Žele da napredujem u životu.) Cilj ovladavanja veštinama je da postaneš snažniji, da budeš za klasu bolji od svih drugih. Moraš da naučiš da potajno kradeš tehnike od drugih ljudi, a kada jednom savladaš veštine i stekneš pravu snagu, ne samo da ćeš imati od čega da živiš, već ćeš uz to imati slavu i dobitak. A kad istovremeno imaš slavu i dobitak, ljudi će o tebi imati visoko mišljenje. Ako želiš da imaš prave veštine, moraš da učiš i da kradeš tehnike od drugih. Kada savladaš tehnike drugih, naučićeš prave veštine. Jedino na taj način možeš biti za klasu bolji od drugih. Tako većina porodica podučava svoju decu.

Raščlanjivanje izreke „Ako želiš da izgledaš dostojanstveno kad te drugi gledaju, moraš da patiš kad te ne gledaju”

Neki roditelji govore deci: „Ako želiš da izgledaš dostojanstveno kad te drugi gledaju, moraš da patiš kad te ne gledaju” s ciljem da navedu svoju decu da zarade poštovanje i visoko mišljenje drugih ljudi. Ako budeš naporno i marljivo radio i podnosio velike teškoće pri savladavanju neke veštine dok te niko ne gleda, onda ćeš, kad tom veštinom budeš ovladao, sve ljude moći da zaseniš svojom briljantnošću, a ako te budu gledali s visine ili maltretirali, pokazaćeš im koliko si darovit, pa se niko više neće usuditi da te maltretira. Iako možda izgledaš obično i neupadljivo i ne pričaš mnogo, posedovaćeš određene veštine ili tehničke sposobnosti koje su van domašaja običnih ljudi, pa će ti se drugi zbog toga diviti, unižavaće sebe u tvom prisustvu i u tebi će videti nekoga ko može da im pomogne. Zar se time neće povećati tvoja vrednost u odnosu na druge ljude? A kako ti se vrednost bude povećavala, zar time nećeš delovati dostojanstveno? Ako želiš da stremiš ka tome da među drugim ljudima stekneš status uglednog čoveka, moraćeš da trpiš i patiš dok te niko ne gleda. Ma kolike teškoće da trpiš, jednostavno progutaj sve to i nastavi dalje, pa će se sva tvoja patnja na kraju isplatiti, kad ljudi budu videli za šta si sve sposoban. S kojim ti ciljem roditelji saopštavaju izreku: „Ako želiš da izgledaš dostojanstveno kad te drugi gledaju, moraš da patiš kad te ne gledaju”? Cilj im je da stekneš istaknut status među ljudima i visoko mišljenje drugih, umesto da te diskriminišu ili maltretiraju; na taj način, moći ćeš ne samo da uživaš u lepim stvarima u životu, nego ćeš ujedno steći poštovanje i podršku drugih ljudi. Ljude s takvim statusom u društvu ne samo da niko ne maltretira, već im sve ide glatko, ma gde da se zadese. Čim vide da dolaziš, reći će ti: „O, to si ti, čemu treba da zahvalimo za tako dragog gosta? Velika je čast videti te! Treba li da obaviš neki posao? Ja ću se za to pobrinuti. O, došao si da kupiš karte? Nema potrebe da čekaš u redu. Nabaviću ti karte za najbolja sedišta. Za koga ću, ako ne za svog druga?” Ti, naravno, prihvataš ponudu, misleći: „Vidi ti to, ova etiketa poznate ličnosti zaista čini čuda. Stariji su u pravu kad kažu: ’Ako želiš da izgledaš dostojanstveno kad te drugi gledaju, moraš da patiš kad te ne gledaju’. Društvo zaista tako funkcioniše i ova izreka je zaista ukorenjena u stvarnosti! Da nemam ovakav ugled, ko bi na mene obraćao pažnju? Ako čekaš u redu kao svi normalni ljudi, drugi će te možda gledati s visine i još više ti zagorčavati život, a možda čak neće ni hteti da ti prodaju to za šta si čekao, kad konačno budeš došao na red.” Dok u bolnici čekaš da te prozovu iz ordinacije, neko sa suprotne strane čekaonice prepoznaće te i reći će ti: „Zar ti nisi taj i taj? Zašto čekaš u redu? Sad ću da ti nađem specijalistu koji će odmah da te primi, tako da ne moraš da čekaš.” A ti ćeš odgovoriti: „Nisam još ni platio pregled.” Na šta će on: „Nema potrebe, ja ću to da rešim.” Nakon kraćeg razmišljanja, reći ćeš sebi: „Baš je dobro biti poznata ličnost. Izgleda da sva moja patnja, dok me niko nije gledao, ipak nije bila uzaludna. Stvarno uživam poseban tretman u društvu. Ovo društvo je toliko opsednuto materijalnim stvarima da je dovoljno da budeš poznata ličnost i svuda ćeš nailaziti na dobar prijem. Sjajna stvar!” Opet se, dakle, raduješ što tvoja patnja nije bila sasvim uzaludna i misliš kako se isplatilo što si prolazio kroz sve one teškoće i patnju dok te niko nije gledao! Neprestano se iščuđavaš tome: „Ne moram više da čekam u redu za lekarski pregled”, kažeš sebi. „Mogu da dobijem najbolja sedišta kad kupujem avionske karte i imam poseban tretman kud god da krenem. Zahvaljujući svom uticaju, mogu čak i da ulazim kroz sporedna vrata. Pa to je sjajno! Društvo i treba da bude baš takvo, nema potrebe za jednakošću. Svako treba da dobije onoliko koliko i daje. Ako ne patiš kad te niko ne gleda, možeš li da izgledaš dostojanstveno kad te drugi gledaju? Uzmi mene za primer. Patio sam dok me niko nije gledao, ali zato sada, dok me gledaju, mogu da dobijem ovakav poseban tretman, jer to i zaslužujem.” Ako tako stoje stvari, na šta se ljudi oslanjaju kad požele da se s drugim ljudima druže i da obave neki posao u društvu? Oslanjaju se na svoje talente i veštine, kojima podržavaju vlastitu sposobnost u obavljanju poslova. To da li je neko uspešan u svojim poduhvatima i koliko dobro završava svoje poslove u društvu ne zavisi od darovitosti ili ljudskosti te osobe, kao ni od toga da li ona poseduje istinu. U ljudskom društvu nema ni pravde ni jednakosti. A dokle god si dovoljno marljiv, dokle god možeš da podnosiš patnju kad te niko ne gleda i dokle god si dovoljno veliki tiranin i žestok čovek, moći ćeš da zaslužiš visok status među drugim ljudima. To je isto kao kad su ljudi u prošlosti, takmičeći se ko će osvojiti titulu majstora u svetu borilačkih veština, trpeli ogromnu patnju i po čitave dane i noći provodili vežbajući, dok konačno ne bi ovladali svim mogućim stilovima različitih škola borilačkih veština i osmislili svoj jedinstveni stil, da bi zatim taj stil vežbanjem doveli do savršenstva i postali neranjivi. I šta bi se na kraju desilo? Na turniru bi porazili borce iz svih najpoznatijih borilačkih škola i osvojili titulu majstora u svetu borilačkih veština. Da bi pred drugim ljudima izgledali dostojanstveno, bili su spremni da izdrže sve moguće patnje, pa bi se čak, iza zatvorenih vrata, pomalo bavili i mračnim veštinama. Nakon osam ili deset godina neprekidnog vežbanja, postali bi toliko vešti da niko iz sveta borilačkih veština ne bi mogao da ih savlada u ringu, niti da ih ubije izvan njega, a čak su bili u stanju da iz sebe izbace otrov, ako bi ga kojim slučajem popili. Na taj bi način oni zacementirali svoju titulu majstora u svetu borilačkih veština i niko ne bi mogao da im ugrozi taj položaj – a upravo to znači izgledati dostojanstveno pred drugim ljudima. Da bi u očima drugih izgledali dostojanstveno, neki ljudi su u drevna vremena polagali carske ispite i osvajali akademske počasti. Danas takvi ljudi upisuju fakultet, polažu prijemni ispit za postdiplomske studije ili studiraju za doktore nauka – i oni takođe istrajno studiraju uprkos teškoćama i, kao robovi, od jutra do sitnih noćnih sati, iz godine u godinu, uporno bubaju beskorisne stvari. Ponekad su toliko umorni da više ne žele da uče i čeznu za pauzom, ali ih roditelji odmah prekorevaju, govoreći im: „Kad ćeš jednom da ispuniš makar nešto od onoga što si obećao? Je li i dalje želiš da pred drugima izgledaš dostojanstveno? Ako želiš, kako onda misliš to da postigneš ukoliko ne patiš dok te oni ne gledaju? Nećeš valjda umreti ako propustiš jednu kratku pauzu? Idi uči! Uradi domaći!” Oni im na to odgovaraju: „Završio sam domaći i obnovio sam sve što smo danas učili. Možete li malo da me ostavite na miru?” Ali, roditelji su uporni: „Taman posla! Ako želiš da izgledaš dostojanstveno kad te drugi gledaju, moraš da patiš kad te ne gledaju!” Onda oni malo razmisle o tome, pa kažu sebi: „Roditelji sve ovo rade za moje dobro, pa zašto sam onda toliko tvrdoglav i mislim samo na zabavu? Moram da ih poslušam. Ne kaže se uzalud da, ako ne slušaš starije, činiš to na vlastitu štetu, pa zato moram da slušam roditelje. Oni će do kraja života ostati isti. Izneveriću ih ako ih ne uvažim. Osim toga, čitav život je preda mnom, pa šta će mi onda, dugoročno gledano, faliti ako budem malo i patio?” Kad na to pomisle, oni svu svoju energiju iznova posvećuju učenju, obnavljanju lekcija i izradi domaćih zadataka. Uče do iza ponoći i, ma koliko umorno da se osećaju, na kraju ipak uspevaju da savladaju umor. Na svom životnom putu, ljudi su neprekidno izloženi indoktrinaciji, koja je posledica uslovljavajućih efekata porodice i koja se ispoljava u obliku ideja i izraza koji ih ohrabruju i motivišu, poput onoga koji kaže: „Ako želiš da izgledaš dostojanstveno kad te drugi gledaju, moraš da patiš kad te ne gledaju”. Zarad svoje budućnosti i dobrih izgleda, kao i zato da bi se među drugima isticali dostojanstvenošću, oni stalno uče nove veštine i stiču nova znanja dok ih niko ne gleda. Naoružavaju se znanjem i raznim veštinama kako bi ojačali. Pored toga, proučavaju podvige raznih drevnih ličnosti i uspešnih ljudi, kako bi sami sebe podstakli i kako bi u sebi probudili borbeni duh. Oni sve to čine zato da bi se u budućnosti oslobodili siromaštva, osrednjosti i niskog statusa, te da bi vlastitu sudbinu promenili tako da više ne budu diskriminisani, već da postanu superiorni, da se ubroje u elitu i da drugima budu uzor. Svi ti uslovljavajući efekti porodice neprestano im kolaju po glavi, sve dok te primedbe i izreke postepeno ne prerastu u čvrsto usađene ideje i gledišta, u skup načina za ophođenje sa svetom, i sve dok ne postanu njihov urođeni pogled na egzistenciju i na cilj kojem teže.

Raščlanjivanje izreke „Kao što stolica može da stoji na najmanje tri noge, tako i sposobnom čoveku treba podrška barem tri prijatelja”

Neki roditelji svoju decu ovako savetuju: „Moraš naučiti da stičeš prijatelje među drugim ljudima. Ima ona izreka koja kaže: ’Kao što stolica može da stoji na najmanje tri noge, tako i sposobnom čoveku treba podrška barem tri prijatelja’. Čak je i Ćin Huej[a], političar iz dinastije Sung kojeg su mnogi oštro kritikovali, imao tri prijatelja. Kud god da kreneš, nauči da se slažeš s drugima i da održavaš dobre međuljudske odnose. U najmanju ruku, moraš da imaš barem nekoliko bliskih prijatelja. Kad budeš ušao u društvo, nailazićeš na svakojake poteškoće u životu, radu i tokom obavljanja svog posla. Ako ne budeš imao prijatelje da ti pomognu, moraćeš sam samcit da se suočavaš sa raznim poteškoćama i nezgodnim situacijama. Ukoliko naučiš par trikova za sticanje dobrih prijatelja, ovi će ti prijatelji, kad se budeš našao u nezgodnoj situaciji ili usred poteškoća, priteći u pomoć, izvući te iz nevolje i pomoći ti da uspeš u svojim poduhvatima. Prema tome, ako želiš da postigneš velike stvari u životu, spusti se na zemlju i nađi sebi prijatelje. Treba da budeš u stanju da uz sebe imaš sve moguće uticajne ljude, koji će pružati podršku tvojim poduhvatima i tvom budućem životu i egzistenciji. Moraš biti u stanju da sve te razne ljude iskoristiš da ti pomažu, da ti završavaju poslove i da ti služe.” Ovakve ideje i gledišta roditelji obično neće eksplicitno saopštavati, niti će svojoj deci direktno govoriti da treba da nauče da stiču prijatelje, da iskorišćavaju druge ljude i da pronalaze prijatelje koji će im pomagati u njihovim poduhvatima. Ima, međutim, roditelja sa visokim statusom i položajem u društvu, koji su naročito vični spletkarenju i koji na svoju decu utiču kako rečima, tako i vlastitim ponašanjem. Osim toga, oni na svoju decu uslovljavajuće deluju svaki put kad ona te ideje, gledišta i načine ophođenja sa svetom čuju i vide kroz sve ono što im roditelji govore i što rade u svakodnevnom životu. Pod uslovom da ti pogrešno sudiš i ne uspevaš da pozitivne stvari razlikuješ od negativnih, na tebe će reči i postupci tvojih roditelja uticati nehotice i ti ćeš nesvesno prihvatati njihove ideje i gledišta, ili će ti, pak, te ideje i gledišta biti nehotice usađeni duboko u srce i postaće najdublji temelj i načelo svih tvojih aktivnosti. Naime, roditelji ti možda neće direktno reći: „stekni što više prijatelja, nauči kako da ljude privoliš da neke stvari rade umesto tebe, nauči da upotrebiš njihove prednosti i da iskoristiš ljude oko sebe”. Oni će te ipak zaraziti i usloviti tako što će kroz svoje postupke primenjivati ideje i gledišta koje propovedaju. Na taj način, roditelji ujedno postaju i tvoji prvi učitelji u ovim stvarima, uvode te u to kako da se odnosiš prema stvarima, kako da se slažeš s drugima i kako da u ovom društvu stičeš sebi prijatelje, a takođe te uvode u samu svrhu sklapanja prijateljstava, uče te zbog čega treba da stičeš prijatelje, kakve prijatelje treba da stekneš, kako da stekneš uporište u društvu, podučavaju te osnovama i metodama za sticanje uporišta, i tome slično. Roditelji te, dakle, uslovljavaju tako što u praksi primenjuju ono što propovedaju. Potpuno nesvesno, dok ti od deteta izrastaš u odraslu osobu, ove ideje i gledišta postepeno dobijaju svoj oblik, prelazeći iz proste svesti u konkretna mišljenja, gledišta i postupke, tako da se, korak po korak, ukorenjuju duboko u tvom srcu i duši i postaju tvoj put i filozofija za ovozemaljsko ophođenje. Šta mislite o izreci „Kao što stolica može da stoji na najmanje tri noge, tako i sposobnom čoveku treba podrška barem tri prijatelja”, kao načinu ophođenja prema svetu? (To je loša izreka.) Postoji li na ovom svetu nešto što se zove pravi prijatelj? (Ne.) Zašto su onda stolici potrebne tri nožice? Kakva je svrha postojanja tri nožice? Samo da bi stolica bila stabilna. Ona ne može stabilno da stoji na dve nožice, a o samo jednoj nožici ne može biti ni govora. O kakvom se, dakle, načelu ophođenja sa svetom ovde radi? Nijedan čovek, ma koliko da je sposoban, ne može da tapše samo jednom rukom, jer time neće ništa postići. Ako želiš išta da postigneš u životu, trebaju ti ljudi koji će ti u tome pomoći. A ako želiš da ti ljudi pomažu, moraš da naučiš kako da se ponašaš i kako da se ophodiš prema svetu, kako da stekneš gomilu prijatelja i da okupiš oko sebe radnu snagu da bi mogao da obaviš željeni posao. Da bi išta postigao, bilo da je reč o nečem velikom ili malom, bilo da se radi o pravljenju karijere, sticanju uporišta u društvu ili o nečem još značajnijem, moraš oko sebe imati ljude kojima veruješ, o kojima imaš visoko mišljenje i koji mogu da ti pomognu da realizuješ željeni poduhvat; inače je isto kao da tapšeš jednom rukom. Naravno, ova pravila važe za sve što se na ovom svetu radi, zato što u ovom društvu nema pravičnosti, već samo spletkarenje i borba. Ako ideš ispravnim putem i zalažeš se za pravednu stvar, niko to neće odobravati, to u ovom društvu ne biva. Čega god da se latiš, moraš imati ljude koji će ti u tome pomoći i moraš prikupiti nekakvu snagu u društvu. Kud god da kreneš, ako tamo ima ljudi koji ti popuštaju i koji te se plaše, imaćeš čvrsto uporište u društvu, biće ti mnogo lakše da ostvariš željene poduhvate i ljudi će ti davati zeleno svetlo. To je jedan stav i način ophođenja sa svetom. Šta god budeš poželeo da radiš, roditelji će ti uvek reći: „Kao što stolica može da stoji na najmanje tri noge, tako i sposobnom čoveku treba podrška barem tri prijatelja”. Da li je, dakle, ovo načelo ophođenja sa svetom ispravno ili pogrešno? (Pogrešno je.) Šta je u njemu pogrešno? (Da li će neka osoba moći nešto da ostvari ne zavisi od njene moći i talenta, već od Božje suverenosti i Njegovih uređenja.) To, s jedne strane, zavisi od Božje suverenosti i Njegovih uređenja. Osim toga, koji cilj ljudi imaju kad žele da im drugi iz društva pomažu? (Cilj im je da sebe izdignu iznad ostalih.) Tako je. Cilj koji stoji u pozadini čovekove želje za trojakom podrškom jeste da napravi mesto za sebe i da stekne čvrsto uporište u društvu. Na taj način, niko neće moći da ga pomeri s tog mesta, a čak i ako mu izbiju jedan oslonac, i dalje će moći da računa na preostala dva. Ljudi koji poseduju izvesnu moć mogu u ovom društvu da rade šta im se prohte, ne mareći za zakon, za osećanja drugih ljudi, niti za javno mnjenje. Zar ljudima nije upravo to cilj? (Jeste.) Na taj način, drugima možeš da namećeš svoje mišljenje i tvoj će se glas čuti, pa ni zakon ni bilo kakvo javno mnjenje neće moći da te poljuljaju ni da te uznemire. Imaćeš poslednju reč u formiranju svih trendova u društvu i u svakoj društvenoj grupi. Tvoj će autoritet svi poštovati. Zar tada nećeš moći da radiš šta god ti se prohte? Bićeš iznad zakona, iznad ljudskih osećanja, iznad javnog mnjenja, uzdići ćeš se iznad morala i iznad svakog prigovora savesti. Je li to cilj koji ljudi žele da ostvare? (Jeste.) Ljudi žele da ostvare upravo taj cilj. To je osnovni temelj svih ljudskih postupaka, koji im omogućava da ostvare sve svoje želje i ambicije. Vidiš, neki se ljudi u društvu zaklinju u bratstvo. Pritom je stariji brat izvršni direktor neke korporacije, mlađi je predsednik određene grupacije, dok među ostalima ima političara i šefova podzemlja. Neki od njih imaju prijatelje koji su upravnici bolnica, glavni hirurzi ili glavne medicinske sestre, dok drugi imaju bliske prijatelje u svojim profesijama. Da li ti ljudi zaista imaju toliko prijatelja samo zato što s njima dele ista gledišta i interesovanja? Ili zato što iskreno žele da zajednički podrže neku pravednu stvar? (Ne.) Zašto onda to čine? Oni to čine zato što žele da akumuliraju određenu snagu, koju će zatim dalje proširivati i unapređivati, da bi na kraju uz nju mogli da steknu uporište i opstanu u društvu, da bi se probili do vrha i uživali u ugodnom i luksuznom životu; tada se više niko neće usuditi da ih maltretira, pa čak ni sudija neće smeti da ih osudi ako počine neki zločin. Ako zaista počine neki zločin, njihovi drugari će im priskočiti upomoć. Jedan drugar će svedočiti u njihovu korist, drugi će pripomoći da se čitava stvar na sudu zataška ili će kod nekog visokog političara lobirati da ih pomiluje, tako da će za manje od 24 časa biti pušteni iz pritvora. Ma kako težak zločin da počine, od toga neće biti ništa i oni neće morati čak ni novčanu kaznu da plate. Na kraju će običan narod komentarisati: „Bože dragi, ovaj čovek je neuništiv. Kako je samo uspeo da se tako brzo izvuče, a počinio je tako strašan zločin? Da je to iko od nas učinio, bilo bi gotovo s nama, zar ne? Završili bismo na robiji, je li da? Gledaj samo koga sve ima za prijatelje. Zašto mi ne možemo da steknemo takve prijatelje? Kako to da su takvi ljudi izvan našeg domašaja?” I ljudi će im zavideti. Sve ove stvari posledica su društvene nepravde i stalne pojave zlih trendova u društvu. Ljudi u ovom društvu nemaju nikakav osećaj sigurnosti. Stalno pokušavaju da zadobiju naklonost određenih moćnika i da onda jedni s drugima odmeravaju snagu. Ovo naročito važi za ljude sa dna društvene lestvice koji, čak i ako imaju nekih sredstava za život, ne znaju kada će se suočiti s nekom opasnošću ili poteškoćom, pa se stoga najviše plaše da ih ne zadesi neka neočekivana katastrofa ili da ih ne snađe neka nesreća, a posebno strahuju od svakog sukoba sa zakonom, tako da u životu ne žele išta da imaju sa policijom, niti sa sudstvom. Pošto u ovom društvu nemaju nikakav osećaj sigurnosti, primorani su da neprestano stiču nove prijatelje i da pronalaze moćne saveznike na koje mogu da se oslone. Vidiš, kad ti deca pođu u školu, oni moraju da imaju barem dva-tri drugara s kojima će se igrati. U suprotnom, stalno će ih neko maltretirati kad su sami. Pritom neće smeti da se učitelju požale kako ih druga deca maltretiraju, jer će ih inače neko od te dece sasvim sigurno pretući na putu od škole do kuće. Čak i ako su učitelji dobri prema tebi i tvoje ocene sasvim solidne, ukoliko ne umeš da sklapaš prijateljstva ili ne znaš kako da se pridružiš lokalnim bitangama, opeći ćeš se ako im se slučajno zameriš. Te bitange će ponekad, čak i ako im se ničim ne zameriš, pokušati da te navedu na pogrešan put kad saznaju da si dobar učenik, a ako ih ne poslušaš, maltretiraće te ili pretući. Dakle, ljudi se čak ni u školskom okruženju ne osećaju bezbedno, što znači da je ovaj svet zaista strašan, zar ne? U tom pogledu, uslovljavajući efekti porodice na tebe potiču, s jedne strane, od uticaja koje ti roditelji postavljaju svojim ličnim primerom, a s druge od nesigurnosti koju ljudi osećaju prema društvu. Budući da u ovom društvu nema pravičnosti, niti ikakve sile ili prednosti koja bi mogla da zaštiti čovekova ljudska prava i interese, ljude često opterećuje strah i bojazan od ovog društva. Kao rezultat toga, oni sasvim prirodno prihvataju uslovljavajuće efekte ove ideje: „Kao što stolica može da stoji na najmanje tri noge, tako i sposobnom čoveku treba podrška barem tri prijatelja”. Jer, u stvarnim okruženjima u kojima žive, ljudima su ovakve ideje i gledišta potrebni da podrže njihov opstanak i omoguće im da svoj samački i usamljenički život zamene životom u kojem će se osećati bezbedno i u kojem će imati na koga da se oslone. Stoga oni smatraju da je u ovom svetu veoma važno imati oslonac u sili i oslonac u prijateljima.

Raščlanjivanje izreke „Dama se ulepšava zarad onih koji joj se dive, a džentlmen se žrtvuje za one koji ga razumeju”

Što se tiče načina na koji porodica uslovljava ljude, pored izreka koje smo maločas pomenuli: „U svakoj grupi od troje ljudi, barem jedan bi mogao da mi bude učitelj”, „Kao što stolica može da stoji na najmanje tri noge, tako i sposobnom čoveku treba podrška barem tri prijatelja”, postoje još neki konkretniji načini na koje ljudi stiču vaspitanje u svojoj porodici. Primera radi, roditelji svoje ćerke obično vaspitavaju govoreći im stvari poput: „’Dama se ulepšava zarad onih koji joj se dive, a džentlmen se žrtvuje za one koji ga razumeju.’ Takođe se kaže: ’Na svetu nema ružnih žena, već samo onih koje su lenje’. Žena mora da nauči da voli samu sebe, da bude doterana i da uvek izgleda lepo. Na taj način, gde god da kreneš, ljudi će te voleti, više ljudi će uraditi nešto za tebe i daće ti zeleno svetlo. A ako te ljudi vole, prirodno je da ti neće zadavati probleme, niti će ti zagorčavati život.” Neki roditelji svojim ćerkama kažu: „Devojke moraju da nauče da se lepo oblače, da se šminkaju i, što je najvažnije, da budu nežne.” Time zapravo kažu da treba da naučiš kako da se pred drugima pokazuješ. Još kažu: „Nemoj da budeš jaka žena. Kakvu korist žena ima od toga da bude jaka i samostalna? Takve se žene nikad ne doteruju, već žive kao muškarci i po čitav dan jurcaju unaokolo, a nisu čak ni nežne. Žene su rođene zato da bi ih muškarci razmazili. One ne treba da budu samostalne, niti da uče bilo kakve veštine. Treba samo da nauče da se doteruju, da nauče da ugađaju muškarcima i da budu dobre u onome što žene treba da rade. Žena koju muškarci vole i paze biće celog života srećna.” Pojedine žene su zaista tako uslovljene od strane svojih roditelja. One, s jedne strane, gledaju kako im se majke ponašaju u ulozi žene. S druge strane, one se, zbog uslovljavanja od strane porodice, pretvaraju u žene koje je zaista milina gledati, jer se stalno doteruju i ulepšavaju. Da li takve žene zaista postoje? (Da.) Žene koje odrastu u takvom porodičnom okruženju pridaju veliki značaj svom izgledu, svojoj odeći i svom ženskom identitetu. Ni za živu glavu ne bi izašle iz kuće, a da se prethodno ne presvuku i ne našminkaju. Neke žene, ma koliko da su zauzete poslom, obavezno moraju da se istuširaju, da operu kosu i da stave neki parfem pre no što izađu iz kuće, inače neće hteti ni da izađu, a kad nemaju šta da rade, po čitav dan provode pred ogledalom i sređuju kosu. Ko zna koliko se puta svakog dana pogledaju u ogledalo! Te su žene duboko uslovljene idejama i gledištima poput: „Dama se ulepšava zarad onih koji joj se dive, a džentlmen se žrtvuje za one koji ga razumeju”, pa stoga veliku pažnju poklanjaju svojoj figuri i izgledu svog lica. One neće izaći iz kuće ako im se puder iole skinuo, niti će svoje lice pokazati u javnosti ako na njemu ima bubuljica. Ako ih ponekad mrzi da se šminkaju, one tog dana neće izlaziti napolje. Isto tako, ako su bile kod frizera, ali im se nova frizura ne dopada i ne izgledaju dovoljno privlačno, one sutradan neće otići na posao, da ne bi pokvarile utisak kod drugih. Takve žene po čitav bogovetni dan provode razmišljajući o tim stvarima. Ako na ruci imaju trag od uboda komarca, one će tu ruku skrivati od tuđih pogleda, a ako je taj trag negde na nozi, obući će pantalone, jer u suknji ne bi lepo izgledale; uz to, neće izlaziti iz kuće i neće moći da obavljaju svoju dužnost. Čak i najmanja sitnica dovoljna je da ih oneraspoloži i da ih izbaci iz koloseka, pa im život zbog toga postaje krajnje težak i naporan. Da bi očuvale dostojanstvo dame i da ne bi poružnele, ulažu mnogo truda i napora u negu svog lica, tela i frizure. Da ne bi poružnele, odbacuju svoje nekadašnje ružne navike i svoju lenjost. Ma koliko da su zauzete na poslu, one naprosto moraju da se pedantno i izvrsno doteruju i ulepšavaju. Ako obrve nisu lepo iscrtane, iznova ih isrctavaju. Ako rumenilo nije naneto ravnomerno, ponovo ga nanose. Neće kročiti van kuće ako prethodno nisu sat ili dva posvetile šminkanju. Neke žene čitavu tu šaradu tuširanja, oblačenja i presvlačenja započinju čim ujutru ustanu iz kreveta. Odlučuju se i premišljaju, isprobavaju čas ovo čas ono, sve dok ne ustanove da je već podne, a one još nisu izašle iz kuće. Mora da im je jako teško, imajući u vidu ograničeno vreme koje im stoji na raspolaganju i energiju koju troše na sve te besmislice. One baš ništa ozbiljno ne rade u životu, već, od trenutka kad ujutru otvore oči, razmišljaju samo o tome šta da obuku i kako da izgledaju što lepše. Neke od njih su pod uticajem ideja i gledišta svoje majke, drugima majke izričito nalažu šta treba da rade, dok se treće uče na primerima koje im majka svojim postupcima pokazuje. Jednom rečju, sve su to načini na koje porodica uslovljava ljude.

Raščlanjivanje izreke „Ćerke treba odgajati kao bogatašku decu, a sinove kao decu siromaha”

Neke se porodice drže ovakvog stava: „Ćerke treba odgajati kao bogatašku decu, a sinove kao decu siromaha”. Jeste li čuli za tu izreku? (Da, čuli smo.) Koje je njeno značenje? Zašto bi devojčice trebalo odgajati kao bogatu, a dečake kao siromašnu decu, kad su sve to njihova deca? Budući da tradicionalna kultura generalno vrednuje mušku, dok ženskoj deci pridaje manji značaj, kako to da ova izreka devojčice naizgled ceni više od dečaka? Ako ćerku odgajate kao bogataško dete, šta će od nje ispasti? Kakva će žena ona postati? (Biće razmažena, uobražena i ponašaće se zapovednički.) Šta može da postigne osoba koja je svojevoljna, slabašna, nesposobna da podnese ni najmanju poteškoću, koja nije u stanju ni o čemu da brine, koja je iracionalna, nerazumna i ne ume da razlikuje dobro od lošeg? Da li je to ispravan način vaspitavanja dece? (Nije.) Takav odgoj uništava decu. Ako svoju ćerku odgajaš kao bogataško dete, da li će ona, iako odrasta u porodičnom okruženju koje zadovoljava njene osnovne potrebe, pa ima i malo prefinjenosti, zaista razumeti stvarna načela po kojima se treba vladati? Ako ona to ne razume, znači da joj ovakav roditeljski pristup nanosi štetu, umesto da joj pruža zaštitu. Šta roditelje motiviše da svoje kćeri odgajaju prema ovom načelu? Na ovaj način odgojeno žensko dete biće prefinjeno i neće lako padati na muškarce koji joj kupuju lepe haljine, daju joj džeparac ili je zasipaju tričavim poklonima i ljubaznim gestovima. Prosečan muškarac, dakle, neće moći da je obori s nogu. Muškarac bi morao da bude izuzetno bogat, pravi džentlmen, izuzetno prefinjen, krajnje proračunat, izvrstan spletkaroš i kao lisica lukav, da bi mogao da osvoji srce jedne takve devojke, da bi je oborio s nogu, te da bi dobio njenu ruku i oženio se njome. Da li je, po tvom mišljenju, dobro ili loše udati svoju kćer za nekog takvog čoveka? To nipošto nije dobra stvar, zar ne? Pored toga, ako svoju kćer budeš odgajao kao bogataško dete, da li će ona, osim što će znati da uživa, da se lepo oblači i da jede finu hranu, moći ljude da vidi onakvima kakvi oni zaista jesu? Hoće li posedovati bilo kakve veštine preživljavanja? Da li će moći duže vreme da živi s drugim ljudima? Ne baš. Moguće je da će svoj život teškom mukom dovoditi u red, a takve žene su beskorisne. Razmažene su, ponašaju se zapovednički i prepotentno, svojevoljne su i drske, misle samo na sebe, ohole su, tvrdoglave i uporne, i zanima ih samo kako da dobro pojedu, popiju i da se zabavljaju. Uz sve to, ona čak neće imati ni tračak zdravog razuma koji je potreban za snalaženje u životu, što će joj neopaženo otežavati budući opstanak i porodični život. Za roditelje nije dobro da svoju ćerku vaspitavaju na ovaj način. Oni je, naime, ne podučavaju načelima vladanja, već je samo uče kako da uživa u životu. Zar neće onda morati da trpi nedaće ako u budućnosti ne bude mogla da zarađuje dovoljno novca? Zar joj neće biti teško da sastavlja kraj s krajem? Da li će ona moći to da izdrži? Zar neće biti slabašna kad god u budućnosti naiđe na neku poteškoću? Hoće li imati neophodnu istrajnost da se suoči sa svim tim teškoćama? Nemojte se kladiti na to. Kada je reč o ljudima koji previše uživaju u materijalnim stvarima, koji su preterano naviknuti na lagodan i luksuzan život i nikada nisu patili, koji je najveći problem njihove ljudskosti? Njihov problem je u tome što su slabašni i što nisu rešeni da trpe nedaće, a takvi ljudi će propasti. Prema tome, vaspitanje koje deca primaju od porodice, bilo preko svojih roditelja ili putem društvenih trendova, suštinski se stiče među ljudskim bićima. Bez obzira da li se sve te raznovrsne izreke uobličavaju u ideje i stanovišta ili one za ljude postaju način života i opstanka, ljudi zbog njih ovim stvarima pristupaju iz jedne ekstremne, pristrasne i iskrivljene perspektive. Jednom rečju, sve te izreke koje ljudi preuzimaju od svoje porodice, u manjoj ili većoj meri utiču na način njihovog gledanja na druge ljude i stvari, na način na koji se vladaju i na koji deluju. A budući da te izreke utiču na tebe, one će takođe uticati i na tvoje stremljenje ka istini. Stoga, sve te izreke, ideje i gledišta svojih roditelja, bilo da su plemenita i visokoumna ili prizemna i idiotska, svako treba iznova da preispita, da ih još jedanput analizira i da nauči da razazna šta su one zaista. Ako te izreke počnu da utiču na tebe, da ti ometaju život i stremljenje ka istini, ako ti od života prave užasnu zbrku ili ti onemogućavaju da tražiš istinu i da istinu prihvatiš kad god se suočiš s ljudima, događajima i stvarima, onda jednostavno treba da ih otpustiš.

Raščlanjivanje izreke „Nije neophodno da ljudi imaju visok IQ, već samo visok EQ”

Društvom takođe kolaju određene tvrdnje u vezi s konceptom emocionalnog količnika, ili skraćeno EQ, i količnika inteligencije, ili IQ. Prema ovim tvrdnjama, nije neophodno da ljudi imaju visok IQ, već je dovoljno samo da im je EQ visok. Koeficijent IQ ukazuje više na to kakvog je kova neka osoba, dok EQ više ima veze s trikovima koje ona koristi u ophođenju sa svetom. Ovako Ja, u osnovi, razumem ta dva izraza. Možda je tvoj količnik inteligencije prilično visok, možda si ti neka akademska ličnost, imaš visoko obrazovanje, odlično komuniciraš s drugim ljudima i imaš veliku sposobnost preživljavanja, ali tvoja emocionalna inteligencija nije visoka, ne vladaš trikovima za ophođenje sa svetom, a čak i ako donekle jesi lukav, koristiš sredstva koja nisu naročito sofisticirana. U tom slučaju, tvoja znanja, veštine i stručnost u nekoj specijalizovanoj oblasti jedva da ti omogućavaju da se provučeš u društvu i da zaradiš za goli život. Ljudi sa visokom emocionalnom inteligencijom posebno se ističu u lukavstvu. Oni će koristiti razne društvene sile, povoljna geografska okruženja, povoljne okolnosti i korisne informacije da bi oko sebe stvarali famu i manipulisali stvarima, da bi od nečeg neupadljivog preuveličavanjem proizveli određeni uticaj u društvu ili u svojoj zajednici, a sve sa ciljem da postanu poznate ličnosti i da se, na kraju, izdvoje iz gomile i steknu slavu i status. Takve osobe imaju visoku emocionalnu inteligenciju i vladaju trikovima. U suštini, prepredeni ljudi su kraljevi đavola. Današnje društvo zagovara visoku emocionalnu inteligenciju, a neke porodice svoju decu često uslovljavaju na ovaj način, govoreći im: „Dobro je što ti je IQ visok, ali takođe treba da imaš visoku emocionalnu inteligenciju. Ona ti je potrebna kad komuniciraš sa vršnjacima iz škole, sa kolegama, rođacima i prijateljima. Ovo društvo ne zagovara da budeš snažan, već da budeš prepreden, da znaš da se predstaviš boljim nego što jesi, da znaš kako da reklamiraš sebe i kako da razne društvene sile i povoljne okolnosti u društvu upotrebiš u svoju korist i za svoj groš – bilo da time koristiš priliku da se obogatiš ili da postaneš slavan. Svi takvi ljudi odlikuju se visokom emocionalnom inteligencijom.” Pojedine porodice, kao i neki roditelji, koji su stekli slavu i prestiž u društvu, svoju decu ovako vaspitavaju i govore im: „Čoveka visoke emocionalne inteligencije vole i muškarci i žene, dok ljude bez emocionalne inteligencije niko ne voli. Žena sa visokom emocionalnom inteligencijom dopašće se čitavom mnoštvu muškaraca i žena i mnogi muškarci će joj se udvarati. Nasuprot tome, malo njih će trčati za ženom bez emocionalne inteligencije, ma koliko da je lepa.” Ako ljudi koji žive u današnjem društvu ne pristupaju razborito ovim tvrdnjama članova svoje porodice, nesvesno će pasti pod uticaj tih ideja i gledišta, pa će oni često proveravati svoj IQ, a posebno često će sebe upoređivati sa određenim merilima, kako bi utvrdili da li uopšte poseduju emocionalnu inteligenciju i koliko im je zapravo visok EQ. Bez obzira na to da li si i u kojoj meri svestan svih tih stvari, dovoljno je reći da su, u tom pogledu, uslovljavajući efekti tvoje porodice već počeli da utiču na tebe. Doduše, možda ti efekti još uvek ne zauzimaju važno mesto u tvojim mislima i možda je njihov uticaj neprimetan. Ali, kada ovakve stvari slušaš bez razboritosti, već si u određenoj meri podlegao njihovom uslovljavanju.

Raščlanjivanje izreke „Kad neko udara u gong, slušaj njegov zvuk; kad neko govori, slušaj njegov glas”

Ima i drugih uslovljavajućih efekata koji potiču od porodice. Primera radi, roditelji svojoj deci često govore: „Kad god se nađeš među ljudima, ti ne znaš brzo da razmišljaš, pa uvek ispadaš glup i neupućen. Ima ona izreka koja kaže: ’Kad neko udara u gong, slušaj njegov zvuk; kad neko govori, slušaj njegov glas.’ Moraš, dakle, naučiti da slušaš šta ljudi govore kad god ti se obraćaju, jer ćeš, u suprotnom, ostati izneveren i još ćeš za to morati da platiš!” Ima li roditelja koji često ovako govore? Šta oni zapravo žele time da kažu? Nemoj biti pošten, već budi proračunat. Drugim rečima, uvek čitaj između redova ono što ti drugi ljudi govore, uvek osluškuj dodatna značenja koja oni prećutkuju, nauči da pogađaš šta zapravo žele da kažu, pa zatim primeni odgovarajuće mere i trikove, u zavisnosti od tih neizgovorenih značenja. Nemoj biti pasivan, inače ćeš na kraju biti izneveren i još ćeš za to morati da platiš. Iz svoje perspektive, roditelji sve to govore iz najbolje namere, kako bi te zaštitili od pravljenja gluposti ili od toga da te drugi ljudi iz ovog rđavog društva puste niz vodu, kako bi sprečili da te neko prevesla ili da ti sȃm uradiš nešto glupo. Da li je, međutim, pomenuta izreka u skladu sa istinom? (Nije.) Ona nije u skladu sa istinom. Ljudi su ponekad zaista u stanju da osluškuju skrivena značenja u onome što drugi govore. Čak i ako ne obraćaš pažnju, i dalje ćeš moći da osluškuješ ta skrivena značenja. Kako, dakle, treba da postupaš? Prema izreci kojoj su te roditelji naučili – „Kad neko udara u gong, slušaj njegov zvuk; kad neko govori, slušaj njegov glas” – trebalo bi da se čuvaš drugih ljudi i da u svakom trenutku budeš na oprezu, te da istovremeno preduzimaš preventivne mere kako te oni ne bi povredili ili prevarili. Što je još važnije, treba uvek prvi da napadneš, umesto da zauizimaš pasivni položaj ili da se dvoumiš. Da li je to krajnji cilj koji tvoji roditelji žele da postignu time što ti prenose ovu izreku? (Da.) To znači da ne treba da budeš pasivan u komunikaciji s drugim ljudima, bez obzira da li oni žele da ti naude ili nemaju takvu nameru. Treba da preuzmeš stvar u svoje ruke, da čvrsto zgrabiš dršku noža kako bi, kad god neko poželi da ti naudi, mogao ne samo da se odbraniš, već i da preuzmeš inicijativu, da prvi napadneš i naneseš im štetu, da budeš strašniji i nemilosrdniji od drugih. U tome je zapravo cilj i osnovno značenje onoga što ti roditelji govore. Kad tu izreku na ovaj način analiziraš, očigledno je da ona nije u skladu sa istinom i da je potpuno nedosledna onome što je Bog mislio kad je ljudima rekao: „Stoga, budite mudri kao zmije i bezazleni kao golubovi”. Načela i mudar pristup koje Bog ljudima saopštava treba da im pomognu da prepoznaju lukave spletke drugih, da ne padaju u iskušenja, da se ne druže sa zlim ljudima i da se uzdržavaju od toga da na zlo odgovaraju zlom, već da se, umesto toga, sa svim zlodelima i svim zlim ljudima obračunavaju primenom istina-načela. Nasuprot tome, metod kojim roditelji podučavaju svoju decu – „Kad neko udara u gong, slušaj njegov zvuk; kad neko govori, slušaj njegov glas” – svodi se na to da na zlo treba odgovoriti zlom. Drugim rečima, ako je osoba s kojom komuniciraš zla, ti treba da budeš još rđaviji. Ako u njenim rečima ima skrivenih značenja, ti ćeš ih prepoznati jer si nadmoćniji, a ujedno ćeš, na osnovu tih skrivenih značenja, moći da primeniš odgovarajuće metode i trikove da se s tom osobom obračunaš, da joj se suprotstaviš, da je potčiniš, nateraš je da te se plaši i da ti se pokorava i staviš joj do znanja da ne može da te maltretira niti da se kači s tobom. To znači na zlo odgovoriti zlom. Očigledno je da će te putevi i kriterijumi praktičnog delovanja kojima su te roditelji naučili, kao i rezultati koji se postižu primenom ove izreke, dovesti do toga da činiš zlo i da skreneš sa istinitog puta. Kad ti roditelji govore da se ovako vladaš, oni od tebe ne traže da budeš neko ko poseduje istinu ili neko ko se istini pokorava, niti zahtevaju od tebe da budeš pravo stvoreno biće. Oni od tebe traže da se suprotstaviš zlu i da ga nadvladaš tako što ćeš primeniti metode još rđavije od onih koje koristi zla osoba s kojom se suočavaš. To je ono što roditelji žele da ti saopšte. Ima li ijednog roditelja koji kaže sledeće: „Ako te neki zao čovek napadne, ti se suzdrži. Treba da ga ignorišeš i da vidiš njegovo pravo lice. Najpre prepoznaj suštinu zle osobe u njemu i dokuči o kakvom se čoveku zapravo radi. Zatim, u sebi samom prepoznaj zlodela i iskvarene naravi koji su slični ili identični njegovim, pa onda potraži istinu kako bi ih razrešio”? Da li ijedan roditelj svoju decu ovako podučava? (Ne.) Kad ti roditelji kažu: „Kad neko udara u gong, slušaj njegov zvuk; kad neko govori, slušaj njegov glas. Moraš stalno da budeš na oprezu, inače ćeš na kraju biti izneveren i još ćeš platiti za to. Moraš naučiti da uvek prvi napadaš”, ma kakva da im je prvobitna namera dok ti to govore i ma kakav krajnji efekat time postižu, ti ćeš postati još strašniji, još snažniji, još nadmoćniji, još dominantniji i još zlobniji, tako de će te se zli ljudi plašiti, da će te čak zaobilaziti kad te vide i nipošto se neće usuđivati da se s tobom kače. Zar nije tako? (Jeste.) Da li bi se onda moglo kazati da cilj tvojih roditelja, kad ti saopštavaju tu izreku, nije da od tebe stvore osobu koja ima osećaj pravde ili poseduje istinu, niti da od tebe naprave čoveka koji je „mudar kao zmije i bezazlen kao golubovi”? Cilj im je da ti kažu da u društvu moraš da budeš moćan, da moraš da budeš čak zlobniji od ostalih i da budeš neko ko koristi zlo da bi sebe zaštitio, zar ne? (Tako je.) Kad ti roditelji kažu: „Kad neko udara u gong, slušaj njegov zvuk; kad neko govori, slušaj njegov glas”, bilo da je to njihova prvobitna namera ili krajnji efekat koji se time postiže, bilo da ti time saopštavaju praktična načela i metode pomoću kojih ćeš takve stvari činiti ili ti samo prezentuju vlastita mišljenja i stavove o tim stvarima – u svakom slučaju, očigledno je da ništa od toga nije u skladu sa istinom i da je sve to protivno Božjim rečima. Tvoji roditelji prave od tebe zlu, a ne časnu i mudru osobu, koja se plaši Boga i kloni se zla. Očito je da pouke i uslovljavanja koje si primio od roditelja ne predstavljaju nešto pozitivno, niti ukazuju na ispravan put. Mada tvoji roditelji žele da te zaštite i mada to čine iz najbolje namere, efekat koji time postižu krajnje je zloćudan. Naime, oni ne samo da ne uspevaju da te zaštite, već te usmeravaju na pogrešan put i navode te da činiš zlo i da postaneš zla osoba. Oni ne samo što ne uspevaju da te zaštite, već ti zapravo nanose štetu time što te bacaju u iskušenja i teraju te da postaneš nepravedan i da se udaljiš od Božje nege i zaštite. Sa ove tačke gledišta, sva je prilika da će te uslovljavajućiefekti porodice pretvoriti u sebičnog licemera željnog slave, dobitka i društvenog statusa, da će ti pomoći da se bolje uklopiš u zle trendove, da će ti pružiti još prefinjenije trikove za komunikaciju s drugim ljudima i da ćeš zbog njih postati ljigav, zloban, nadmoćan i dominantan prema drugim ljudima, tako da niko neće smeti da se s tobom kači niti da na tebe podiže ruku. Sa svog stanovišta, roditelji te uz pomoć ovih metoda uslovljavaju kako bi u društvu bio zaštićen ili kako bi, u izvesnoj meri, postao uvažena osoba. Sa stanovišta istine, međutim, oni ti ne dozvoljavaju da budeš istinito stvoreno biće. Udaljavaju te od Božjih učenja i od metoda kojima te Bog opominje da se ispravno vladaš, a takođe te sve više udaljavaju od cilja kome ti Bog nalaže da stremiš. Kakve god da su bile prvobitne namere tvojih roditelja tokom uslovljavanja i vaspitavanja, sve te ideje kojima su te uslovili na kraju će ti doneti samo slavu, bogatstvo i osećaj praznine, kao i sva zlodela koja si proživeo i koja si pokazao; te ideje će ti ujedno pružiti i dodatnu potvrdu praktičnosti ovih uslovljavajućih efekata u društvu, ali ništa više od toga.

Što se tiče izreka koje potiču od uslovljavanja kojem te je porodica podvrgla – kao što je, recimo: „Kad neko udara u gong, slušaj njegov zvuk; kad neko govori, slušaj njegov glas” – ako bi ih posmatrao izolovano, ne bi se na njih obazirao. Mislio bi da su te izreke uobičajene i rasprostranjene, kao i da s takvim izrekama, idejama i gledištima nema većih problema. Međutim, ako ih uporediš sa istinom i detaljno ih analiziraš uz pomoć istine, postaje očigledno da sa tim izrekama zaista ima velikih problema. Ako ti, na primer, roditelji stalno govore: „Kad neko udara u gong, slušaj njegov zvuk; kad neko govori, slušaj njegov glas”, i ako taj način postojanja vešto koristiš, ti ćeš, pri svakom susretu s ljudima, stalno u podsvesti nagađati, a da to ni ne opaziš – recimo: „Šta je on hteo time da kaže? Zašto je to rekao?” Prirodno ćeš nagađati šta drugi ljudi misle, stalno ćeš slušati šta govore i odnosićeš se prema njima u skladu s tim ustaljenim načinom razmišljanja, te stoga nećeš kontemplirati o istini, ni o tome kako da se sa drugima lepo slažeš, niti o načelima interakcije i komunikacije s drugim ljudima, ni o tome kako da se nosiš sa implikacijama koje si prepoznao u njihovim rečima, ni o načinu kojem te Bog podučava, niti o tome kako da prepoznaš takve ljude i kako da se ophodiš prema njima, kao ni o ostalim sličnim načelima praktičnog delovanja, o kojima ti roditelji nikad nisu pričali. Roditelji su ti samo rekli da naučiš da preispituješ mišljenja drugih ljudi, a ti si tu praksu veoma dobro sprovodio, tako da si već u potpunosti ovladao njome i više ne možeš da prestaneš da je primenjuješ. Zbog svih ovih problema, neophodno je da ljudi redovno smiruju sami sebe, da pažljivo razmisle i da ulože trud kako bi shvatili neke stvari. S jedne strane, ove probleme treba jasno da razlučiš i da ih detaljno analiziraš. S druge strane, kad god se te stvari dogode, treba da se potrudiš da promeniš svoj način razmišljanja, kao i način na koji posmatraš druge ljude i stvari. To znači da treba da promeniš svoje mišljenje i svoja gledišta u vezi s načinom rešavanja takvih pitanja. Kad sledeći put budeš slušao nekoga dok govori i nagađao šta zapravo hoće da kaže, otpusti taj način razmišljanja i taj način ophođenja sa ljudima i promisli ovako: „Šta on želi time da kaže? Ne govori direktno i stalno nešto okoliša. Ovaj čovek je lažljiv. O čemu li je, zaboga, govorio? Šta je suština svega toga? Mogu li to jasno da sagledam? Ako mogu, razgovaraću s njim u zajedništvu, koristeći argumente i gledišta koji su u skladu sa istinom, objasniću mu u čemu je stvar i postaraću se da shvati istinu tog aspekta. Pomoći ću mu i ispraviću njegova pogrešna mišljenja i stavove. Osim toga, način na koji govori je lažljiv. Ne želim da znam šta time hoće da kaže, ni zašto govori tako izokola. Neću da trošim trud i energiju pokušavajući da naslutim šta zapravo želi da kaže. Ne želim da platim tu cenu i neću ništa da učinim u vezi s tim. Treba samo da priznam da je on jedna lažljiva osoba. Iako je lažljiv, ja neću da učestvujem u njegovim prevarama. Ma koliko on okolišao, ja ću prema njemu biti iskren, kazaću sve što treba da kažem i reći ću sve kako jeste. Kao što je Gospod Isus rekao: ’Samo recite „da” kada nešto tvrdite, i „ne” kada nešto poričete’ (Matej 5:37). Na laž odgovoriti iskrenošću najviši je kriterijum za primenu istine.” Ako budeš ovako postupao, otpustićeš načine kojima su te roditelji uslovili i podučili, a ujedno će se promeniti i tvoja načela praktičnog delovanja. Tada ćeš biti osoba koja stremi ka istini. Ma koje aspekte roditeljskog uslovljavanja da otpuštaš, ti ćeš, kad god ti se nešto slično bude desilo, promeniti svoje pogrešno mišljenje i stav o tome, uzimajući Božje reči kao osnovu i uzimajući istinu kao kriterijum, i usvojićeš mišljenja i stavove koji su u celosti korektni i pozitivni. Drugim rečima, ako o tome sudiš, ako na to gledaš i ako se prema tome odnosiš uzimajući Božje reči i istinu kao osnovu i kriterijum praktičnog delovanja, to znači da primenjuješ istinu. U protivnom, ako se i dalje držiš načina koje si naučio od roditelja – odnosno, ideja i gledišta koje su ti oni usadili – i uzimaš ih kao kriterijum, osnovu i načela primene za rešavanje ovog pitanja, onda takav način postupanja nije praktikovanje istine, niti je to stremljenje ka istini. Na kraju krajeva, ono što ljudi dobijaju od stremljenja ka istini jeste doživljavanje istine. Ako ne stremiš ka istini, onda istinu nećeš ni doživeti. Sve što ćeš dobiti biće iskustvo praktične primene ove izreke kojom su te roditelji uslovili. I tako, dok drugi pričaju o svom doživljavanju Božjih reči, ti nisi u stanju ni reč da izustiš, jer nemaš šta da kažeš. Sve što imaš jeste praktično iskustvo ideja i gledišta kojima te je porodica uslovila. Samo što nisi u stanju ni reč da izustiš o tome, niti ikako možeš da podeliš to sa drugima. Na kraju ćeš, dakle, iskusiti samo ono što u praksi primenjuješ. Ako primenjuješ istinu, onda ćeš iskusiti Božje reči i istinu. Ukoliko, pak, primenjuješ ono čemu su te roditelji naučili i vaspitali, iskusićeš ono čime si uslovljen od strane porodice i tradicionalnog vaspitanja, a dobićeš samo Sotoninu iskvarenost i ideje koje ti on usađuje. Što dublje budeš doživeo te stvari, to ćeš iskvarene Sotonine ideje i gledišta više smatrati korisnim i praktičnim, a Sotona će tebe sve temeljnije kvariti. A šta će se desiti ako budeš primenjivao istinu? Sve ćeš više doživljavati istinu, kao i reči i načela koje ti Bog saopštava; smatraćeš da je istina nešto najvrednije, da je Bog izvor čovekovog života i da su Božje reči ljudski život.

Raščlanjivanje izreke „Roditelj je uvek u pravu”

A šta ti je porodica pružila, osim što te je odgajila i starala se o tvojoj ishrani, odevanju i obrazovanju? Ona ti je samo pravila probleme, zar ne? (Tako je.) Da nisi rođen u takvoj porodici, svi oni razni uslovljavajući efekti porodice na tebe ne bi možda ni postojali. Ne bi bilo uslovljavanja od strane porodice, ali bi i dalje postojali uslovljavajući efekti društva – od njih ne možeš da pobegneš. Sa koje god strane da to posmatraš, bilo da uslovljavajući efekti dolaze iz porodice ili iz društva, sve te ideje i gledišta u osnovi potiču od Sotone. Radi se samo o tome da razne izreke iz društva svaka porodica prihvata s različitim stepenom uverenosti i sa naglaskom na različite pojedinosti. Svaka porodica zatim koristi odgovarajuće metode kojima vaspitava i uslovljava sledeću generaciju. Svi su ljudi u različitoj meri podvrgnuti svakovrsnim uslovljavanjima, zavisno od toga iz kakve porodice potiču. Ali, svi ti uslovljavajući efekti zapravo potiču od društva i od Sotone. Stvar je u tome što su ti uslovljavajući efekti usađeni duboko u ljudski um posredstvom nekih konkretnijih roditeljskih reči i postupaka, korišćenjem nekih direktnijih metoda zbog kojih ljudi postaju prijemčiviji za te efekte, pa prihvataju to uslovljavanje, koje se pretvara u načela i načine njihovog ophođenja se svetom, i takođe postaje osnova njihovog gledanja na druge ljude i stvari, njihovog vladanja i delovanja. Primera radi, ideja o kojoj smo maločas govorili – „Kad neko udara u gong, slušaj njegov zvuk; kad neko govori, slušaj njegov glas” – takođe predstavlja jedan od uslovljavajućih efekata koji potiču od porodice. Ma kakvom uslovljavajućem efektu porodice da su izloženi, ljudi na njega gledaju iz perspektive članova svoje porodice i stoga ga prihvataju kao nešto pozitivno, kao svoju ličnu amajliju, pomoću koje štite sebe. To je zato što misle da sve što dolazi od roditelja predstavlja rezultat njihove prakse i životnog iskustva. Od svih ljudi na svetu, jedino im roditelji nikad ne bi naudili i jedino roditelji žele da oni bolje žive i žele da ih zaštite. Stoga oni razne ideje i gledišta svojih roditelja bez razmišljanja prihvataju. Na taj način, oni prirodno prihvataju uslovljavanje posredstvom tih raznih ideja i gledišta. Nakon što su uslovljeni tim idejama i gledištima, oni više nikad neće posumnjati u njih, niti će pokušati da razluče šta one zapravo jesu, zato što takve stvari često slušaju od svojih roditelja. Na primer: „Roditelj je uvek u pravu.” Šta, dakle, ova izreka znači? Znači da je, što se tebe tiče, ispravno sve što tvoji roditelji rade, bez obzira da li su pritom oni u pravu ili nisu, i to, u osnovi, samo zato što su te rodili i odgajili. Ti ne možeš da sudiš da li su oni u pravu ili nisu, niti možeš da ih odbaciš, a kamoli da im se odupreš. To se zove ljubav prema roditeljima. Čak i kad tvoji roditelji naprave neku grešku, pa čak i ako su neke njihove ideje i gledišta zastareli ili pogrešni, ili ako njihov način vaspitanja, kao i njihove ideje i gledišta kojima te vaspitavaju nisu ni ispravne ni pozitivne, ti u njih ne smeš da sumnjaš niti da ih odbaciš, zato što postoji ona izreka koja kaže – „Roditelj je uvek u pravu”. Kada je reč o roditeljima, nikad ne treba da razmatraš niti da ocenjuješ da li su oni u pravu ili nisu, zato što su roditelji zaslužni za živote svoje dece i za sve što njihova deca poseduju. Niko ti nije važniji od roditelja, te stoga ne bi trebalo da ih kritikuješ ako imaš imalo savesti. Bez obzira koliko tvoji roditelji greše, koliko su nekorektni ili nesavršeni, oni su ipak tvoji roditelji. To su ljudi koji su ti najbliži, koji su te odgajili, koji se prema tebi ophode na najbolji mogući način i koji su ti život podarili. Tu izreku svi prihvataju, zar ne? A upravo zbog postojanja takvog mentaliteta, tvoji roditelji misle da prema tebi mogu da budu beskrupulozni, pa koriste razne metode da bi te naterali da činiš kojekakve stvari i da bi u tebe usadili razne ideje. Sa svoje tačke gledišta, oni misle: „Moji motivi su ispravni i ja to činim za tvoje dobro. Sve što imaš od mene si dobio. Ja sam te rodio i odgajio, pa je zato nemoguće da grešim, ma kako da se prema tebi ophodim, jer sve radim samo za tvoje dobro i nikada te ne bih povredio, niti bih ti ikad učinio nešto nažao.” Da li je, sa stanovišta dece, ispravno da njihov stav prema roditeljima bude zasnovan na izreci „Roditelj je uvek u pravu”? (Nije ispravno.) Naravno da nije. Kako bi, dakle, trebalo razmotriti tu izreku? Sa koliko aspekata bi se mogla analizirati njena netačnost? Ako je posmatramo sa stanovišta dece, tačno je da su im život i telo podarili roditelji, koji su uzgred bili toliko ljubazni da ih podignu i vaspitaju, te stoga deca treba da slušaju svaku njihovu reč, da ispunjavaju svoje obaveze i da ne zameraju svojim roditeljima. Skriveno naravoučenije u tim rečima glasi da ne treba da imaš jasan uvid u to kakvi su zapravo tvoji roditelji. Da li je ovo gledište ispravno ako ga analiziramo s tog stanovišta? (Ne, ono je pogrešno.) Kako bi trebalo da posmatramo to pitanje u skladu sa istinom? Šta bi bilo ispravno reći o njemu? Jesu li roditelji svojoj deci podarili život i telo? (Ne.) Tačno je da telo svake osobe potiče od roditelja, ali odakle potiče roditeljska sposobnost da rađaju decu? (Ona potiče od Boga i data im je od Boga.) A šta je sa čovekovom dušom? Odakle ona potiče? Ona takođe potiče od Boga. Srž je, dakle, u tome da je ljude stvorio Bog i da je sve ovo od Boga predodređeno. Bog je predodredio da budeš rođen baš u toj porodici. Bog je toj porodici poslao jednu dušu, a zatim si ti u toj porodici rođen i imaš taj predodređeni odnos prema svojim roditeljima – sve je to Bog predodredio. Zahvaljujući Božjoj suverenosti i predodređenju, tvoji su roditelji bili u stanju da rode tebe i tako si ti u toj porodici rođen. Tako stoje stvari ako se posmatraju iz korena. Šta bi bilo da Bog nije predodredio stvari na takav način? Tvoji roditelji te nikad ne bi imali i ti u odnosu s njima nikada ne bi bio u poziciji deteta. Između vas ne bi bilo krvnog srodstva, ne bi bilo porodične ljubavi, niti ikakve veze. Stoga je pogrešno reći da su nekoj osobi život podarili njeni roditelji. Još jedan aspekt ogleda se u tome da su, iz perspektive deteta, roditelji uvek za jednu generaciju stariji od svoje dece. Što se tiče svih ljudskih bića, međutim, roditelji se isti kao ostali ljudi, u smislu da svi oni pripadaju iskvarenoj ljudskoj rasi i da svi imaju iskvarenu narav Sotone. Tvoji roditelji se ni po čemu ne razlikuju od drugih ljudi, pa ni od tebe. Uprkos tome što su te fizički rodili i što su od tebe, u smislu krvnog srodstva, stariji za jednu generaciju, u smislu ljudske narav-suštine, svi vi živite pod vlašću Sotone, sve vas je iskvario Sotona i svi posedujete iskvarenu, sotonsku narav. U svetlu činjenice da svi ljudi imaju iskvarenu sotonsku narav, suština svih ljudi je ista. Bez obzira na razlike u starešinstvu, u životnoj dobi ili u tome ko je na svet došao ranije ili kasnije, suštinski govoreći, svi ljudi imaju istu iskvarenu narav-suštinu i svi su ljudska bića koja je Sotona iskvario, te u tom pogledu među njima nema nikakvih razlika. Bilo da im je ljudskost dobra ili zla, oni zbog svoje iskvarene naravi usvajaju ista stanovišta i perspektive kada je reč o načinu gledanja na ljude i događaje i kada je reč o pristupu prema istini. U tom smislu, među njima nema nikakvih razlika. Pored toga, svako ko živi među ovom zlom ljudskom rasom prihvata razne ideje i gledišta kojih u ovom zlom svetu ima u izobilju, bilo da se radi o rečima ili mišljenjima, bilo da je reč o formi ili ideologiji, i svako od Sotone prihvata kojekakve ideje, bilo kroz školski sistem ili putem uslovljavanja običajima datog društva. Ništa od toga uopšte nije usklađeno sa istinom. U tim stvarima nema istine, a ljudi zasigurno ne razumeju šta je istina zapravo. S te tačke gledišta, roditelji i njihova deca potpuno su jednaki i poseduju iste ideje i stavove. Samo što su te ideje i stavove tvoji roditelji prihvatili pre 20 ili 30 godina, dok si ih ti usvojio nešto malo kasnije. Drugim rečima, tvoji roditelji i ti, dokle god si normalna osoba, pošto ste istog socijalnog porekla, prihvatili ste istu iskvarenost od Sotone, ista uslovljavanja običajima društva i iste ideje i stavove koji potiču iz raznih rđavih društvenih trendova. Sa ove tačke gledišta, deca pripadaju istom tipu ljudi kao i njihovi roditelji. S Božjeg stanovišta, ako ostavimo po strani pretpostavku da On unapred odlučuje, predodređuje i bira, roditelji i njihova deca u Božjim su očima slični po tome što i jedni i drugi predstavljaju stvorena bića. Bez obzira da li se klanjaju Bogu ili ne, svi se oni zajedno jednim imenom nazivaju stvorenim bićima i svi prihvataju Božju suverenost, orkestracije i uređenja. S te tačke gledišta, roditelji i njihova deca zapravo imaju isti status u Božjim očima i svi oni slično i podjednako prihvataju Božju suverenost i Njegova uređenja. To je objektivna činjenica. A ako su svi od Boga izabrani, onda svi imaju jednake mogućnosti da streme ka istini. Svi oni, naravno, imaju podjednake mogućnosti da prihvate Božji sud i grdnju, i iste šanse da budu spaseni. Uz pomenute sličnosti, između roditelja i dece postoji samo jedna razlika, a to je da roditelji, u takozvanoj porodičnoj hijerarhiji, imaju viši položaj od svoje dece. Šta znači to da su na višem položaju u porodičnoj hijerarhiji? Znači da su oni za jednu generaciju, to jest, za 20 ili 30 godina stariji od svoje dece – radi se, dakle, samo o starosnim razlikama. A zbog posebnog statusa roditelja, deca moraju da ih vole i poštuju i da ispunjavaju svoje obaveze prema njima. To je jedina obaveza koju neka osoba ima prema svojim roditeljima. Ali, budući da i roditelji i njihova deca pripadaju jednoj te istoj iskvarenoj ljudskoj rasi, to znači da roditelji nisu oličenje morala za svoju decu, oni im nisu merilo ni uzor stremljenja ka istini, niti se deca mogu na njih ugledati u pogledu klanjanja i pokoravanja Bogu. Naravno, roditelji nisu ovaploćenje istine. Ljudi nisu dužni i nemaju obavezu da svoje roditelje posmatraju kao moralne uzore, niti kao ličnosti kojima se treba bezuslovno pokoravati. Deca ne treba da se plaše da analiziraju ponašanje, postupke i narav-suštinu svojih roditelja. To znači da, kada je reč o ophođenju prema roditeljima, ljudi ne treba da se pridržavaju ideja i stavova poput onog: „Roditelj je uvek u pravu”. To gledište se zasniva na činjenici da roditelji imaju poseban status zato što su te, prema Božjem predodređenju, rodili i što su 20, 30 ili čak 40, pa i 50 godina stariji od tebe. Jedino iz perspektive tog telesno-krvnog srodstva, roditelji se od svoje dece razlikuju po svom statusu i rangu u porodičnoj hijerarhiji. Zbog te razlike, međutim, ljudi svoje roditelje posmatraju kao potpuno bezgrešna bića. Da li je to ispravno? To je pogrešno, iracionalno i ne odgovara istini. Neki ljudi se pitaju kako bi čovek trebalo da se ophodi prema svojim roditeljima, imajući u vidu postojanje tog krvnog srodstva između roditelja i dece. Ako roditelji veruju u Boga, prema njima treba postupati kao prema vernicima; u suprotnom, treba ih tretirati kao nevernike. Kojoj god vrsti ljudi da pripadaju, roditelje treba tretirati u skladu sa odgovarajućim istina-načelima. Ako su đavoli, treba da kažeš da su đavoli. Ako nemaju ljudskosti, treba da kažeš da nemaju ljudskosti. Ako ideje i stavovi kojima te podučavaju nisu u skladu sa istinom, onda ne moraš da ih slušaš, niti da ih prihvataš, već možeš da razlučiš kakvi oni zaista jesu i da ih razotkriješ. Da li ćeš se zabrinuti ako ti roditelji kažu: „Ja to radim za tvoje dobro”, ako pobesne i ako dignu galamu oko toga? (Neću se zabrinuti.) Ako su ti roditelji nevernici, jednostavno nemoj da obraćaš pažnju na njih i to je to. Ako zbog toga dignu veliku galamu, uvidećeš da oni nisu ništa drugo do đavoli. Ove istine u pogledu vere u Boga predstavljaju ideje i stavove koje ljudi najpre moraju da private. Ali, pošto ljudi te istine ne mogu da razumeju niti da ih prihvate, kakva onda bića ljudi zapravo predstavljaju? Budući da ne razumeju Božje reči, oni su niža bića, zar ne? Moraš ovako da razmišljaš: „Iako ste mi roditelji, vi nemate ljudskosti. Iskreno me je stid što ste me vi rodili! Sad tek vidim kakvi ste vi u stvari. U vama nema ljudskog duha, vi ne razumete istinu i ne možete čak ni da saslušate tako očigledne i jednostavne doktrine, a ipak dajete nepromišljene komentare i izgovarate klevete. Ja sad sve to razumem i u svom sam srcu nedvosmisleno raskrstio s vama. Spolja gledano, međutim, još uvek moram da vam ugađam i da ispunjavam neke dužnosti i obaveze koje kao vaše dete imam prema vama. Ako budem bio u mogućnosti, nabavljaću vam lekove i određena pomagala, ali ako ne budem, dolaziću vam u posetu ponekad, i to je sve. Šta god da kažete, neću pokušavati da opovrgnem vaše mišljenje. Naprosto ste smešni, ali neka na tome ostane. Šta bih inače mogao da kažem takvim đavolima kao što ste vi, do kojih razum ne dopire? Iz poštovanja prema činjenici da ste me rodili i da ste me sve ove godine odgajali, nastaviću da vas posećujem i da se brinem o vama. U suprotnom, ne bih uopšte obraćao pažnju na vas i dok sam živ ne bih više poželeo da vas vidim.” Zašto ne želiš više da ih vidiš, niti da imaš išta zajedničko s njima? Zato što razumeš istinu i što si prozreo njihovu suštinu, zato što si prozreo razne njihove varljive ideje i stavove, zato što na osnovu tih varljivih ideja i stavova uočavaš koliko su glupi, nepopustljivi i rđavi, i zato što jasno uviđaš da su đavoli, pa zbog toga osećaš odbojnost prema njima, gadiš ih se i ne želiš očima da ih vidiš. Jedino zbog ono malo savesti u tebi, prinuđen si da, kao njihov sin ili ćerka, ispunjavaš određene obaveze i dužnosti prema njima, pa ih posećuješ za Novu godinu ili u vreme državnih praznika, i to je sve. Ako te nisu sprečavali da veruješ u Boga i da obavljaš svoju dužnost, slobodno ih posećuj kad budeš imao vremena. A ako baš ne želiš da ih vidiš, čisto ih pozovi da vidiš kako su, s vremena na vreme im pošalji poštom nešto novca ili im kupi par korisnih stvari. Bilo da se brineš o njima, da ih posećuješ, kupuješ im odeću, raspituješ se o njihovom zdravlju ili ih neguješ kad se razbole – sve su to stvari kojima ispunjavaš svoju obavezu kao njihovo dete i kojima udovoljavaš svojim potrebama u pogledu vlastitih osećanja i savesti. U tome nema ničeg drugog i to se ne računa kao praktikovanje istine. Ma koliko da se gadiš svojih roditelja i ma koliko da si dobro prozreo njihovu suštinu, dokle god su živi, ti prema njima moraš da ispunjavaš svoje obaveze, kao njihov sin ili ćerka, i moraš da nosiš to breme odgovornosti. Roditelji su brinuli o tebi dok si bio mali, tako da moraš da brineš o njima kad ostare, dokle god si u mogućnosti da to činiš. Pusti ih da ti prigovaraju ako to žele. Sve dok ne slušaš ideje i stavove koje žele da usade u tebe, sve dok ne prihvataš ono što ti govore i dok im ne dozvoljavaš da te ometaju ili sputavaju, to je sasvim u redu i to dokazuje da je tvoj rast uznapredovao i da si ti već postojan u svom svedočenju pred Bogom. On te neće osuđivati zbog toga što brineš o svojim roditeljima i neće ti reći: „Zašto si tako sentimentalan? Prihvatio si istinu i stremiš ka njoj, pa kako onda možeš da i dalje brineš o njima?” To je tvoja najosnovnija dužnost i obaveza, te stoga treba da se vladaš u skladu s tim, što znači da te obaveze treba da ispunjavaš sve dok ti uslovi to dozvoljavaju. To ne znači da si sentimentalan i Bog te neće osuđivati zbog toga. Naravno, osim roditelja, prema kojima treba da ispunjavaš svoje dužnosti i obaveze, ti na ovom svetu više ni prema kome nemaš nikakvih odgovornosti ni obaveza – ni prema svojoj braći i sestrama, ni prema svojim drugarima, niti prema kojekakvim tetkama i stričevima. Nemaš nikakvu odgovornost ni obavezu da išta radiš kako bi tim ljudima udovoljavao, ne moraš da im ugađaš ni da im pomažeš. Zar nije tako? (Tako je.)

Jesam li bio jasan kada sam govorio o tvrdnji „Roditelj je uvek u pravu”? (Da.) Šta su roditelji? (Iskvarena ljudska bića.) Tako je, roditelji su iskvarena ljudska bića. Ako ti ponekad nedostaju roditelji, pa pomisliš: „Kako li su se moji roditelji snalazili tokom ove poslednje dve godine? Da li sam im nedostajao? Jesu li otišli u penziju? Imaju li nekih poteškoća u životu? Brine li se neko o njima kad se razbole?” Recimo da tako razmišljaš i da još misliš: „Roditelj je uvek u pravu. Roditelji su me tukli i prekorevali zato što su bili ogorčeni što ne mogu da ispunim njihova očekivanja i zato što su me s takvim žarom voleli. Moji roditelji su najbolji i najviše na svetu vole mene. Kad pomislim na sve njihove loše osobine, ja sada ne vidim u njima ničeg lošeg, zato što je roditelj uvek u pravu.” I što više razmišljaš o tome, sve jače želiš da ih vidiš. Da li je dobro razmišljati na taj način? (Ne, nije.) To nije dobro. Kako treba da razmišljate? Vi razmišljate ovako: „Kad sam bio dete, roditelji su me tukli, prekorevali i narušavali moje samopoštovanje. Nikad mi nisu rekli nijednu lepu reč, niti su me ohrabrivali. Terali su me da učim, a uz to su me primoravali da naučim da pevam i da igram, kao i da se spremam za takmičenje iz matematike – sve ono što inače ne volim. Stvarno su mi dosađivali. Ali, ja sad verujem u Boga i slobodan sam. Još pre fakulteta sam otišao od kuće da bih obavljao svoju dužnost. Bog je taj koji je dobar. Roditelji mi nimalo ne nedostaju. Branili su mi da verujem u Boga. Moji roditelji su đavoli.” Zatim ponovo pomislite: „To nije u redu. Roditelj je uvek u pravu. Nemam nikog bližeg od svojih roditelja, tako da je to što mi nedostaju jedino ispravno.” Je li ispravno ovako razmišljati? (Ne, to je pogrešno.) Koji je, dakle, ispravan način razmišljanja? (Nekada smo mislili da roditelji sve što rade, ma šta to bilo, rade iz obzira prema nama, da su dobri prema nama u svemu što rade i da nam nikada ne bi naudili. Upravo ova Božja beseda navela me je da shvatim da su i oni samo iskvarena ljudska bića, koja su prihvatila razne Sotonine ideje i gledišta. Roditelji su nam nesvesno usadili mnoge sotonske stavove, usled čega smo svojim vladanjem i postupcima odlutali predaleko od istine i počeli da živimo u skladu sa sotonskim filozofijama. Pošto sam sada donekle uvideo šta moji roditelji nose u srcu, mnogo će mi manje nedostajati i mnogo ću manje misliti o njima.) U ophođenju prema roditeljima, najpre treba racionalno da iskoračiš iz tog odnosa krvnog srodstva i da roditelje sagledaš korišćenjem onih istina koje si već razumeo i prihvatio. Raspoznaj roditelje na osnovu njihovih misli, gledišta i motiva u njihovom postupanju i vladanju, te na osnovu načela i metoda njihovog postupanja i ponašanja, što će ti potvrditi da su i oni takođe ljudi koje je Sotona iskvario. Posmatraj ih i sagledavaj sa stanovišta istine, umesto da stalno misliš kako su tvoji roditelji uzvišeni, nesebični i dobri prema tebi, jer ako ih posmatraš iz tog ugla, nikada nećeš otkriti kakve probleme oni imaju. Roditelje nemoj da posmatraš iz perspektive porodičnih veza, niti iz svoje uloge sina ili ćerke. Iskorači iz te sfere i pogledaj kako se oni odnose prema svetu, istini, kao i prema ljudima, događajima i stvarima. Da budem još konkretniji, razmotri sve one ideje i stavove kojima su te roditelji uslovili, a tiču se načina na koji treba da posmatraš druge ljude i stvari, kako treba da se vladaš i da deluješ – svoje roditelje treba na taj način da sagledaš i priznaš. Tako će ti, malo po malo, postajati sve jasniji njihov karakter, kao i činjenica da ih je Sotona iskvario. Kakvi su tvoji roditelji kao ljudi? Ako nisu vernici, kakav je njihov stav prema ljudima koji veruju u Boga? Ako jesu, kakav stav imaju prema istini? Jesu li to ljudi koji streme ka istini? Da li oni vole istinu? Da li vole pozitivne stvari? Kakav je njihov pogled na svet i na život? I tako dalje. Ako svoje roditelje možeš da sagledaš na osnovu ovih stvari, steći ćeš jasnu sliku o njima. Kad to sebi budeš razjasnio, u tvom umu će se promeniti onaj uzvišen, plemenit i nepoljuljani status tvojih roditelja. A kad se taj status bude promenio, majčinska i očinska ljubav koju roditelji prema tebi pokazuju – zajedno s njihovim konkretnim rečima i postupcima i svim onim onim uzvišenim slikama koje imaš o njima – neće više biti tako duboko utisnuti u tvom umu. Nesebičnost i veličina roditeljske ljubavi prema tebi, kao i posvećenost s kojom su se brinuli o tebi, čuvali te ili ti čak preterano ugađali, neprimetno će prestati da zauzimaju važan položaj u tvom umu. Ljudi često govore: „Roditelji me toliko vole. Kad god negde odem, majka me uvek pita: ’Jesi li ručao? Jedeš li redovno?’ A otac me stalno pita: ’Imaš li dovoljno para? Ako nemaš, poslaću ti još.’ Ja onda kažem: ’Nema potrebe, imam para’. Na to otac odgovara: ’E pa, ne može tako. Mada kažeš da imaš para, ja ću ti ipak poslati još novca.’” Činjenica je da tvoji roditelji žive štedljivo i da nerado troše novac na sebe. Oni svoj novac koriste da bi tebe izdržavali i da bi ti mogao više da trošiš kad negde otputuješ. Mama i tata ti stalno govore: „Štedi kod kuće, ali na put ponesi puno novca. Uzmi uvek malo više kad si van kuće. Ako nemaš dovoljno, samo reci, pa ću ti poslati ili ću ti uplatiti na karticu.” Nesebična briga, obzir i pažnja tvojih roditelja, pa čak i to što te ponekad dave i tetoše ti, u tvojim očima će uvek biti neizbrisiv znak njihove nesebične posvećenosti. Ta njihova nesebična posvećenost postala je snažan i topao osećaj duboko u tvom srcu, koji učvršćuje vaše međusobne odnose. Zbog tog osećaja nisi u stanju da svoje roditelje otpustiš, već brineš o njima, sekiraš se zbog njih i stalno ti nedostaju, u toj meri da si čak spreman da postaneš rob tog osećanja i da budeš ucenjen njihovom ljubavlju. O kakvom se fenomenu ovde zapravo radi? Ljubav tvojih roditelja prema tebi zaista je nesebična. Pa ipak, ma koliko da oni brinu o tebi, ma koliko da škrtare i štede samo da bi ti imao dovoljno novca za trošak ili da bi ti kupili sve što ti je potrebno, to za tebe u ovom trenutku može predstavljati blagoslov, ali na duže staze neće biti dobro za tebe. Što su tvoji roditelji nesebičniji, što su bolji prema tebi i što više o tebi brinu, to si ti manje sposoban da se odvojiš od njihove naklonosti, da je otpustiš i zaboraviš na nju, a roditelji ti sve više nedostaju. Još će ti ih više biti žao ukoliko ne budeš ispunio svoju dužnost i svoje obaveze prema njima. Pod takvim okolnostima, ti naprosto nemaš srca da ih analiziraš, da zaboraviš na njihovu ljubav, posvećenost i sve što su učinili za tebe, niti da zaključiš kako ništa od toga nije vredno pomena – to je posledica delovanja tvoje savesti. Da li tvoja savest predstavlja istinu? (Ne predstavlja.) Zašto su tvoji roditelji takvi prema tebi? Zato što su ti naklonjeni. Da li onda to što su dobri prema tebi predstavlja njihovu ljudskost-suštinu? Može li to da predstavlja njihov stav prema istini? Ne, ne može. Baš kao što majke uvek govore: „Ti si moja krv, od mog si tela stvoren, mnogo sam se namučila i robovala da bih te odgajila. Kako mogu da ne znam šta u svom srcu misliš?” Roditelji su dobri prema tebi upravo zbog tih porodičnih veza i krvnog srodstva, ali da li su oni zaista prema tebi dobri? Da li je to zaista njihovo pravo lice? Je li to pravi izraz njihove ljudskost-suštine? Ne mora da znači. Zbog toga što si u krvnom srodstvu sa njima, oni misle da je njihova dužnost da prema tebi budu dobri. Ti, međutim, kao njihovo dete, misliš da su oni prema tebi dobri zbog svoje urođene dobrote, pa ti se čini kako nikad nećeš moći da im se odužiš. Ako ne budeš mogao da im se u potpunosti odužiš za njihovu dobrotu, ili barem za delić te dobrote, tvoja će te savest osuđivati. Da li je u skladu sa istinom taj osećaj koji te obuzima dok te savest osuđuje? Drugim rečima, da li bi se oni prema tebi tako ophodili da ti kojim slučajem nisu roditelji, već da su samo obični ljudi koji s tobom normalno komuniciraju unutar neke grupe? (Ne bi.) Sasvim je sigurno da ne bi. Da ti nisu roditelji i da s tobom nisu u krvnom srodstvu, njihovi maniri i njihov stav prema tebi bili bi na razne načine drugačiji. Oni nipošto ne bi marili za tebe, ne bi te štitili, ne bi te davili, ne bi se starali o tebi, niti bi ti išta nesebično posvećivali. Kako bi se, dakle, ophodili prema tebi? Možda bi te maltretirali zato što si mlad i što nemaš iskustva u društvu ili bi te diskriminisali zbog tvog niskog položaja i statusa, pa bi ti se uvek obraćali birokratskim tonom i pokušavali da te edukuju; možda bi mislili da izgledaš prosečno, pa uopšte ne bi obraćali pažnju na tebe kad im se obraćaš, tako da ne bi ni mogao da se meriš s njima; možda bi te smatrali beskorisnim, pa se stoga ne bi družili s tobom, niti bi hteli da s tobom imaju ikakve veze; možda bi za tebe mislili da si naivan, pa bi, kad god požele da o nekoj stvari nešto saznaju, uvek tebe prvo pitali i pokušavali da od tebe izvuku odgovore; možda bi hteli da te na neki način nepravedno iskoriste, pa bi stoga, kad god nešto kupiš po povoljnoj ceni, hteli da to podeliš s njima ili da nešto od toga uzmu za sebe; možda te ne bi ni pogledali kad se na ulici spotakneš i padneš, pa ti zatreba njihova ruka da ustaneš, nego bi te još i oterali odatle; ili bi ti možda, ako im u autobusu ne ustupiš svoje mesto, rekli: „Zašto ne ustaneš da ja sednem, kad vidiš da sam star? Zašto si tako nevaspitan klinac? Zar te roditelji nisu naučili kako da se ponašaš?” I čak bi ti očitali bukvicu. U tom slučaju, treba da istražiš da li majčinska i očinska ljubav, koju skrivaš duboko u srcu, predstavljaju istinsko otkrovenje njihove ljudskosti. Često si dirnut njihovom nesebičnom posvećenošću tebi i ogromnom majčinskom i očinskom ljubavlju, te si stoga jako vezan za njih, mnogo ti nedostaju i stalno želiš da im se odužiš vlastitim životom. Šta je tome razlog? Ako je to osećanje izrodila tvoja savest, onda problem nije toliko dubok i može se razrešiti. Ali, ako se ono rodilo iz tvoje ljubavi prema njima, onda se radi o mnogo ozbiljnijem problemu. Sve ćeš dublje upadati u to osećanje i nećeš iz njega moći da se izvučeš. Često ćeš biti zaglavljen u toj ljubavi i jako će ti nedostajati roditelji, a ponekad ćeš čak izneveriti Boga da bi se roditeljima odužio za njihovu dobrotu. Šta bi, na primer, učinio kada bi čuo da su ti roditelji jako bolesni i da su na bolničkom lečenju, ili da im se nešto ozbiljno dogodilo, da su ih snašle nekakve teškoće iz kojih ne mogu da isplivaju, da su na velikim mukama i da im se srce slama, ili kada kada bi čuo vest da su ti roditelji na samrti? Nemoguće je unapred znati da li bi ljubav tada nadvladala tvoju savest, ili bi istina i Božje reči kojima te je On podučavao usmerili tvoju savest ka nekoj vrsti odluke. Ishod svega toga zavisiće od načina na koji obično posmatraš odnos između dece i roditelja, zavisiće od toga koliko si duboko zakoračio u istinu ophođenja prema roditeljima, od toga koliko si dobro prozreo svoje roditelje, te od toga koliko jasno shvataš priroda-suštinu ljudskog roda i u kojoj meri razumeš karakter i ljudskost-suštinu tvojih roditelja, kao i njihovu iskvarenu narav. Što je najvažnije, ishod svih tih stvari zavisiće od načina na koji tretiraš odnose na porodičnom nivou i od ispravnih stavova koje treba da zauzmeš – to su razne istine kojima treba da se naoružaš pre nego što te išta od pomenutog zadesi. Sve druge ljude – rođake i prijatelje, tetke i stričeve, babe i dede, kao i ostalu rodbinu – veoma je lako otpustiti, jer oni ne zauzimaju važno mesto u čovekovim osećanjima. Za razliku od roditelja, koji predstavljaju izuzetak, sve druge ljude je veoma lako otpustiti. Samo se roditelji smatraju čovekovim najbližim rodom na ovom svetu. To su ljudi koji igraju važnu ulogu u životu svakog čoveka i koji značajno utiču na čitav njegov život, te ih stoga nije lako otpustiti. Ako si danas u s nekom jasnoćom shvatio raznovrsne misli koje proističu iz uslovljavanja od strane porodice, to ti može pomoći da otpustiš svoju ljubav prema roditeljima, zato što se efekti uslovljavanja od strane cele porodice svode samo na neopipljive tvrdnje, dok najkonkretnije uslovljavanje zapravo potiče od roditelja. Jedna jedina rečenica izgovorena od strane roditelja, njihov stav prema nečemu što rade, načini i sredstva pomoću kojih se oni nečim bave – time se najtačnije opisuje kako su te roditelji uslovili. Kad sa raznih strana budeš sagledao i na određeni način prepoznao ideje, postupke i izreke kojima su te roditelji uslovili, tačno ćeš proceniti i spoznati suštinu uloge koju su tvoji roditelji odigrali, kao i njihov karakter, pogled na život i način na koji obavljaju stvari. Kad budeš stekao tu tačnu procenu i to saznanje, tvoja percepcija uloge roditelja postepeno će se u tvom umu promeniti iz pozitivne u negativnu, a da to nećeš ni primetiti. A kad ulogu roditelja budeš sagledao kao potpuno negativnu, moći ćeš postepeno da otpustiš ta svoja sentimentalna pomagala, duhovnu vezanost, kao i razne oblike velike roditeljske ljubavi prema tebi. Tada ćeš osetiti koliko je bila uzvišena slika koju si o roditeljima nosio duboko u svom srcu, baš kao u onom eseju „Leđa moga oca”, koji si učio iz čitanke, ili u onoj staroj popularnoj pesmi „Moja mama je najbolja na svetu”, koja potiče iz jednog tajvanskog filma, a se kasnije odomaćila širom kineskog govornog područja – to su načini na koje društvo i svet vaspitavaju ljude. Ako ne shvataš suštinu i pravu pozadinu tih stvari, smatraćeš da su takvi metodi vaspitavanja pozitivni. Na osnovu svoje postojeće ljudskosti i zahvaljujući tim metodima, ti ćeš više priznavati i snažnije verovati u veličinu roditeljske ljubavi prema tebi, usled čega ćeš duboko u svom srcu imati utisak da je ljubav roditelja prema tebi nesebična, ogromna i nepobitna. Dakle, ma koliko da su tvoji roditelji loši ljudi, njihova će ljubav i dalje biti nesebična i velika. Za tebe je to činjenica koju niko ne može da ospori, niti iko može da kaže ijednu ružnu reč o tvojim roditeljima. Shodno tome, ti ne želiš da ih analiziraš ni da ih razotkrivaš, a u isto vreme želiš da za njih sačuvaš određeno mesto duboko u svom srcu, jer veruješ da je roditeljska ljubav zauvek iznad svega ostalog, besprekorna, ogromna i nepobitna, kao i da niko ne može to da ospori. To je osnovni postulat tvoje savesti i tvog vladanja. Ako se neko usudi da kaže kako roditeljska ljubav nije ni velika ni besprekorna, ti ćeš mu se očajnički usprotiviti – što je krajnje iracionalno. Sve dok ne budu razumeli istinu, ljudi će se, pod uticajem vlastite savesti, držati nekih tradicionalnih ideja i stavova ili će se u njihovim glavama izroditi neke nove ideje i stavovi. Gledano sa stanovišta istine, međutim, te su ideje i stavovi često iracionalni. Kad budeš razumeo istinu, tim stvarima ćeš moći da se pozabaviš u okvirima normalne racionalnosti. Ljudi, dakle, poseduju i savest i razum. Ako savest ne može da dopre do tih stvari, niti da se meri s njima, ili ako se one pod dejstvom savesti ne regulišu i nisu pozitivne, ljudi onda mogu da upotrebe svoju racionalnost kako bi ih regulisali i popravili. Kako, dakle, ljudi dostižu racionalnost? Oni moraju razumeti istinu. Kad ljudi budu razumeli istinu, mnogo će se tačnije i preciznije odnositi prema svemu, odlučivati o svemu i sagledavati sve. Na taj će način oni dostići istinsku racionalnost i dopreće do tačke u kojoj razum prevazilazi savest. To je manifestacija onoga što se dešava kad neka osoba zakorači u istina-stvarnost. Možda vi sada ove reči ne razumete istinski, ali razumećete ih kad budete stekli stvarno iskustvo i kad budete razumeli istinu. Da li izreka „Roditelj je uvek u pravu” potiče iz racionalnosti ili iz savesti? Ona nije racionalna, već proizlazi iz čovekovih osećanja pod uticajem savesti. Da li je, dakle, pomenuta izreka racionalna? Ne, ona je iracionalna. Zbog čega je iracionalna? Zato što potiče iz čovekovih osećanja i zato što nije u skladu sa istinom. Kada ćeš, dakle, biti u stanju da svoje roditelje posmatraš i da se prema njima ophodiš racionalno? Onda kad budeš razumeo istinu i kad budeš prozreo u samu suštinu i srž tog pitanja. Kad u tome budeš uspeo, prema roditeljima se više nećeš ophoditi pod uticajem vlastite savesti, tvoja osećanja neće više imati nikakvu ulogu u tome, kao ni tvoja savest, a ti ćeš svoje roditelje moći da posmatraš, i da se prema njima ophodiš, u skladu sa istinom – to znači biti racionalan.

Jesam li bio jasan u besedi o načinima ophođenja prema roditeljima? (Da.) To je veoma važno pitanje. Svi članovi porodice kažu: „Roditelj je uvek u pravu”, a ti ne znaš da li je to tačno ili nije, pa to prihvataš zdravo za gotovo. A onda, kad god tvoji roditelji učine nešto neprimereno, ti ovako razmišljaš: „Kad ljudi govore ’roditelj je uvek u pravu’, kako ja mogu da kažem da moji roditelji nisu u pravu? Sve što se desi u porodici ostaje u porodici; nemoj o tome da pričaš drugima, već jednostavno istrpi.” Dakle, pored uslovljavajućeg dejstva pogrešne izreke „Roditelj je uvek u pravu”, postoji još jedna izreka: „Sve što se desi u porodici ostaje u porodici.” Ti onda razmišljaš: „Koga da krivim za vlastite roditelje? Ne smem ljudima sa strane da pričam o ovoj sramoti. Moram to nekako da zataškam. Ima li smisla da budem ozbiljan sa roditeljima?” Ovi uslovljavajući efekti porodice stalno su prisutni u svakodnevnom životu ljudi, na njihovom životnom putu i tokom njihovog postojanja. Pre no što ljudi razumeju i zadobiju istinu, oni na druge ljude i stvari gledaju, vladaju se i deluju na osnovu svih tih raznih ideja i stavova kojima ih je porodica uslovila. Ljudi se zbog takvih misli često kolebaju, često su uznemireni i sputani, jer im one vezuju i ruke i noge. Te ih misli čak usmeravaju, tako da oni često pogrešno procenjuju druge ljude i čine pogrešne stvari, a takođe često krše i Božje reči i istinu. Zbog toga što su im stavovi kojima ih je porodica uslovila ukorenjeni duboko u mislima i srcu, ljudi o tim stavovima uopšte ne rasuđuju, niti mogu da im se odupru, čak i ako su čuli mnogo Božjih reči, čak i ako Božje reči čitaju tokom molitve i ako o njima razgovaraju u zajedništvu. Čak i dok ih Božje reči podučavaju i snabdevaju, ljudi se zbog tih misli i dalje kolebaju, a one ujedno usmeravaju njihove reči, postupke i način života. Usled toga, nesvesno vođeni mislima kojima ih je porodica uslovila, ljudi često ne mogu da prestanu da krše Božje reči i istina-načela. Pa ipak, oni i dalje veruju da primenjuju istinu i da ka njoj streme. Pritom, oni pojma nemaju da razne izreke kojima ih je porodica uslovila jednostavno nisu u skladu sa istinom. Ono što je još ozbiljnije, a čega ljudi nisu ni svesni, jeste da ih izreke kojima ih porodica uslovljava izvode na put neprestanog kršenja istine. Ukoliko, dakle, želiš da stremiš ka istini i da uđeš u istina-stvarnost, najpre treba jasno da razlučiš i da prepoznaš razne efekte uslovljavanja koji potiču iz tvoje porodice, te da se zatim potrudiš da se oslobodiš tih raznih misli kojima te je porodica uslovila. Naravno, sasvim je ispravno reći da moraš raskinuti sa uslovljavanjem od strane porodice. Nemoj misliti da moraš da radiš to i to ili da živiš na određeni način, samo zato što potičeš iz određene porodice. Nisi odgovoran ni obavezan da naslediš porodične tradicije, niti da naslediš razna sredstva i načine delovanja i postupanja. Tvoj život potiče od Boga. Tebe je danas Bog izabrao, a spasenje je cilj kojem treba da težiš, te stoga te razne ideje kojima te je porodica uslovila ne možeš da koristiš kao osnovu za svoje stavove o drugim ljudima i stvarima, niti za svoje vladanje i postupke. Umesto toga, moraš na druge ljude i stvari da gledaš, da se vladaš i deluješ na osnovu Božjih reči i raznih Njegovih učenja. Jedino ćeš na taj način moći da dostigneš spasenje na kraju. Naravno, efekti uslovljavanja od strane porodice nisu ograničeni samo na one koje smo ovde naveli. Ja sam spomenuo tek nekoliko njih. Ima mnogo različitih načina na koje različite porodice, različiti klanovi, društva, rase i religije vaspitavaju svoje pripadnike, čime misli ljudskih bića bivaju uslovljene na svakojake načine. Bez obzira na to iz koje rasne ili religijske kulture potiče to uslovljavanje misli, dokle god je ono u neskladu sa istinom i dokle god potiče od ljudi umesto od Boga, to uslovljavanje je nešto što treba otpustiti i nešto od čega ljudi treba da se otrgnu. Ljudi ne treba da ga se pridržavaju, a kamoli da ga nasleđuju. To su sve stvari koje ljudi treba da napuste i da odbace od sebe. Jedino će na taj način moći da se otisnu na put stremljenja ka istini i da zakorače u istina-stvarnost.

Izreke o kojima smo u zajedništvu razgovarali, a koje su posledica čovekovog uslovljavanja od strane porodice reprezentativne su, s jedne, i često korišćene među ljudima, s druge strane. Mi sada nećemo govoriti o nekim posebnim izrekama, koje nisu reprezentativne. Šta mislite o našem zajedništvu na temu porodice? Da li vam je ono na neki način koristilo? (Jeste.) Da li je neophodno razgovarati u zajedništvu na tu temu? (Da.) Svi ljudi imaju porodicu koja ih uslovljava. Sve ono što porodica u tebe usađuje predstavlja otrov i duhovni opijum, zbog kojeg gorko patiš. Dok su roditelji te stvari usađivali u tebe, osećao si se zaista predivno, baš kao da si uzimao opijum. Svuda si osećao prijatnost, kao da si zakoračio u svet potpunog blaženstva. Posle nekog vremena, međutim, ti efekti su počeli da blede, pa si stalno morao da tragaš za novom stimulacijom. Taj duhovni opijum donosi ti nebrojene probleme i smetnje. Tebi je i dan-danas teško da ga se oslobodiš, jer nije nešto od čega možeš brzo da se odvikneš. Ako žele da otpuste sve te uslovljene ideje i stavove, ljudi najpre moraju da ulože malo vremena i energije kako bi ih identifikovali i potom, skidajući sa njih sloj po sloj, jasno prepoznali i prozreli. Nakon toga, kad god iskrsne neki sličan problem, ljudi moraju biti u stanju da otpuste te stvari, da se protiv njih pobune, i da ne postupaju u skladu s načelima proisteklim iz takvih ideja i stavova, već da postupaju i da praktično deluju onako kako ih Bog podučava. Mada ove reči zvuče jednostavno, može biti potrebno 20 ili 30 godina, pa čak i čitav jedan ljudski vek, da bi se sprovele u delo. Možda ćeš se čitavog života boriti protiv ideja i stavova proisteklih iz izreka koje ti je porodica usadila, pokušavajući da se odvojiš od tih ideja i stavova i da raskineš svaku vezu s njima. Da bi u tome uspeo, moraš da uložiš svoja osećanja i energiju, ali i da izdržiš određene fizičke poteškoće. Uz to, moraš da poseduješ ogromnu želju za Bogom, kao i rešenost da budeš žedan istine i da stremiš ka njoj. Jedino ako poseduješ te stvari, moći ćeš postepeno da ostvariš promenu i da uđeš u istina-stvarnost. Eto koliko je teško zadobiti istinu i život. Kad odslušaju mnoge propovedi, ljudi razumeju određene doktrine koje se tiču vere u Boga, ali im nije nimalo lako da zaista razumeju istinu, niti da se osposobe za rasuđivanje o efektima uslovljavanja od strane porodice, kao i o idejama i stavovima nevernika. Čak i ako ste u stanju da, nakon slušanja propovedi, razumete istinu, ulazak u istina-stvarnost nije nešto što se događa preko noći, zar ne? (Tako je.) Dobro, ovim je naše današnje druženje završeno. Zbogom!
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a. Izvorni tekst ne sadrži izraz „političar iz dinastije Sung kojeg su mnogi oštro kritikovali”.


Kako stremiti ka istini (14)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

C. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz sopstvene porodice

2. Otpuštanje uslovljavanja od strane sopstvene porodice

a. Uslovljavanje od strane sopstvene porodice u pogledu misli

Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o stvarima koje se tiču porodice, u okviru šire teme otpuštanja ljudskih težnji, aspiracija i želja – o kojem smo odeljku teme o porodici razgovarali? (Bog je na prošlom zajedništvu govorio o nekim izrekama kojima porodica uslovljava ljude, kao što su: „U svakoj grupi od troje ljudi, barem jedan bi mogao da mi bude učitelj”, „Ako želiš da izgledaš dostojanstveno kad te drugi gledaju, moraš da patiš kad te ne gledaju”, „Kao što stolica može da stoji na najmanje tri noge, tako i sposobnom čoveku treba podrška barem tri prijatelja”, „Dama se ulepšava zarad onih koji joj se dive, a džentlmen se žrtvuje za one koji ga razumeju”, „Ćerke treba odgajati kao bogatašku decu, a sinove kao decu siromaha”, „Nije neophodno da ljudi imaju visok IQ, već samo visok EQ”, „Kad neko udara u gong, slušaj njegov zvuk; kad neko govori, slušaj njegov glas” i „Roditelj je uvek u pravu”. Raspravljali smo o ukupno osam takvih izreka.) Razgovarali smo, dakle, na temu otpuštanja uslovljavanja od strane porodice, koja pokriva uticaje porodičnog uslovljavanja i vaspitanja na čovekove misli. O nekim od navedenih izreka govorili smo detaljno, dok smo druge samo nakratko pomenuli, bez dubljeg razgovora o njima. Porodica ima veliki značaj u životu svakog pojedinca. U njoj ljudi odrastaju, tu nastaju njihove uspomene i počinju da se oblikuju njihova razna mišljenja. Kako se ljudi ponašaju, kako se odnose prema stvarima, kako komuniciraju s drugima, kako se suočavaju sa različitim situacijama i kako tom prilikom donose svoj sud, odnosno sa kojih stanovišta i stavova pristupaju tim pitanjima i tome slično – bez obzira da li su ta njihova mišljenja i stanovišta samo preliminarna ili konkretnija – sve je to uveliko zasnovano na uslovljavanju od strane porodice. Drugim rečima, pre no što ljudi formalno zakorače u društvo i pridruže se društvenim grupama, začeci svih njihovih misli i stanovišta potiču iz porodice. Stoga je porodica svakom čoveku izuzetno važna. Njen značaj prevazilazi fizički rast; što je još važnije, pre nego što uopšte uđu u društvo, ljudi kod kuće nauče mnoga mišljenja i stanovišta koja treba da primene na svoj pristup društvu, društvenim grupama i svom budućem životu. Iako ta mišljenja i stanovišta nisu konkretno ni precizno utvrđena u periodu sazrevanja osobe, njeni roditelji, stariji i ostali članovi porodice joj, još pre nego što ona zakorači u društvo, temeljno i primarno usađuju, utiču na nju i uslovljavaju je svim tim raznim mišljenjima i stanovištima, kao i raznim metodima, pravilima, pa čak i sredstvima za ophođenje sa svetom. Ova praksa usađivanja, uticanja i uslovljavanja obavlja se tokom čovekovog odrastanja unutar porodice; upravo je zbog toga porodica toliko važna svakoj osobi. Naravno, ta važnost je usmerena samo na nivo na kojem pojedinac ulazi u društvo i pridružuje se društvenim grupama, na kojem on zakoračuje u život i egzistenciju odrasle osobe – drugim rečima, ograničena je na nivo fizičke egzistencije. To pokazuje koliko je presudan značaj uslovljavanja od strane porodice na osobu koja ulazi u društvo i život odraslih. To praktično znači da, kad ljudi dostignu zrelost i zakorače u društvo, njihova filozofija za ovozemaljsko ophođenje uglavnom potiče iz onoga što su nasledili od roditelja i od uticaja porodice. Iz te perspektive, takođe se može reći da porodica, kao najmanja ćelija društva, pre svega igra vaspitnu ulogu u oblikovanju čovekovih mišljenja, kao i različitih metoda i načela ophođenja sa svetom, pa čak i njegovog pogleda na život. Budući da su sva ta razna mišljenja, stanovišta, metodi ophođenja sa svetom i pogledi na egzistenciju negativni, da nisu u skladu sa istinom, da sa njom nemaju nikakve veze i da su joj, moglo bi se čak reći, suprotstavljeni, te da ne potiču od Boga, za ljude postaje neophodno da otpuste sva ta uslovljavanja od strane porodice. Ako razmotrimo posledice uslovljavanja od strane porodice, vidimo da one protivreče istini i da nisu u skladu s njom, da se protive Bogu, te da se u suštini može reći da su porodice mesto na kojem Sotona kvari čovečanstvo, navodeći ljude da poreknu Boga, da Mu se opiru i da slede pogrešan životni put. Može li se, iz te perspektive, reći da porodica, kao najmanja ćelija društva, predstavlja prvo okruženje u kojem se ljudi iskvare? Dok tvrdnja da iskvarenost ljudi potiče od Sotone i društvenih trendova predstavlja širu perspektivu, ako želimo da budemo konkretni, onda porodicu moramo da posmatramo kao mesto na kojem ljudi najpre prihvate iskvarenost i negativna mišljenja, zle trendove i Sotonina stanovišta. Još konkretnije, iskvarenost koju pojedinci prihvataju potiče od vlastitih roditelja, starijih, ostalih članova porodice, kao i običaja, vrednosti i tradicija čitave porodice, i tome slično. U svakom slučaju, porodica je početna tačka u kojoj se ljudi susreću sa iskvarenošću, gde prihvataju Sotonine zle misli i trendove, i gde počinju da prihvataju razne iskvarene i zle misli tokom formativnih godina svog života. U kvarenju ljudi porodica igra ulogu koju ne mogu da odigraju ni društvo u celini, ni društveni trendovi, pa ni sam Sotona. Naime, pre nego što čovek zakorači u društvo i pridruži se društvenim grupama, njegova porodica mu predstavi razna mišljenja i stanovišta, čije je poreklo u Sotoninim zlim trendovima. S koje god strane da posmatraš, porodica je primarni izvor tvojih mišljenja i stanovišta koja su od Sotone. Prema tome, da bi ljudi lakše otpustili razna pogrešna mišljenja i stanovišta, neophodno je sagledati i detaljno analizirati ne samo široko rasprostranjena pogrešna mišljenja i stanovišta koja potiču iz društva, već i razna mišljenja i stanovišta, kao i načela za ophođenje sa svetom, koja potiču od uslovljavanja od strane porodice. Sama porodica predstavlja sastavni deo ljudskog društva – ona nije ni crkva ni Božja kuća, a pogotovo nije carstvo nebesko. Ona je samo najmanja ćelija unutar društva stvorenog od strane iskvarenog čovečanstva, a tu najmanju ćeliju takođe je stvorilo iskvareno čovečanstvo. Ako, dakle, neka osoba želi da se oslobodi ograničenja, stega i problema koje sa sobom donose razna pogrešna mišljenja i stanovišta, ona najpre mora da preispita, razume i detaljno analizira razna mišljenja i stanovišta dobijena porodičnim uslovljavanjem, sve dok ne bude u stanju da ih otpusti. To je precizno načelo primene za otpuštanje uslovljavanja od strane porodice.

Ranije smo u zajedništvu razgovarali o uslovljavanju ljudi od strane porodice, koje se tiče stvari kao što su njihov pogled na život, pravila opstanka, načela i metodi vladanja i ophođenja sa svetom, te neka nepisana pravila igre prilikom ulaska u društvo. Koji su pogledi na život obuhvaćeni tim pitanjem? Na primer: „Ime za čovekom odjekuje kao gakanje za guskom u letu” i „Čovek bez ponosa, kao drvo bez kore”. Koja načela ophođenja sa svetom porodica usađuje ljudima? Evo nekoliko primera: „U harmoniji je blago, a u strpljenju sjaj” i „Sukob se mnogo lakše rešava kompromisom”. Šta još? („Kao što stolica može da stoji na najmanje tri noge, tako i sposobnom čoveku treba podrška barem tri prijatelja” i „Kad neko udara u gong, slušaj njegov zvuk; kad neko govori, slušaj njegov glas”. To su takođe metodi i načela ophođenja prema svetu.) Ima li izreka koje odslikavaju društvena pravila igre? Kao što je: „Grom uvek u najviše drvo udara”. (Da.) „Ko mnogo priča, neizbežno će praviti greške.” Šta još? („Vrati drugima istom merom.”) I to je dobar primer, mada o njemu prošli put nismo razgovarali u zajedništvu. Nadalje, roditelji su ti često govorili: „Napolju, u svetu, treba da sudiš pronicljivo, da govoriš slatkorečivo i da imaš oštro oko. Treba da ’pomno posmatraš sve puteve i da osluškuješ u svim pravcima’. Nemoj toliko da robuješ vlastitim navikama.” Tu su još i izreke: „Nikada ne škodi dati nekome kompliment” i „Gde god da si, priključi se većini. Zakon nije moguće sprovoditi ako ga svi krše. Kad god se dvoumiš, sledi gomilu”. Sve su to vrste pravila igre. Tu su, zatim, izreke poput: „Dama se ulepšava zarad onih koji joj se dive, a džentlmen se žrtvuje za one koji ga razumeju” i „Nema ružnih žena, već samo lenjih”. U koju kategoriju spadaju te izreke? Spadaju u kategoriju izreka iz svakodnevnog života; one ti govore kako da živiš i kako da se odnosiš prema svom fizičkomtelu. Zatim, postoje izreke kao što su: „Roditelj je uvek u pravu”, „Moja mama je najbolja na svetu”, „Iver ne pada daleko od klade” i „Otac je kriv ako svoju decu hrani, a ničemu ih ne uči”. Ove izreke tiču se mišljenja i stavova u vezi sa ljubavlju i osećanjima unutar porodice. Takođe, ljudi često kažu: „Mrtvi su veliki u očima živih” – to jest, svaka osoba postaje velika nakon što umre. Ako želiš viši status, ako želiš da ljudi govore lepo o tebi i da te poštuju, moraš da umreš. Kad budeš umro, postaćeš veliki. „Mrtvi su veliki u očima živih” – zar to nije smešna logika? Ljudi kažu: „O pokojniku sve najlepše. Mrtvi su veliki u očima živih. Poštuj ih!” Ma koliko loših stvari da je neka osoba počinila u svom životu, ona nakon smrti postaje velika. Zar to ne pokazuje potpuni nedostatak sposobnosti razlikovanja dobra i zla i nepostojanje načela po kojem ljudi treba da se ponašaju? (Da.) „Roditelj je uvek u pravu.” Prošli put smo u zajedništvu detaljno analizirali ovu izreku. Mada o maločas pomenutim izrekama, „Otac je kriv ako svoju decu hrani, a ničemu ih ne uči” i „Iver ne pada daleko od klade”, nismo razgovarali, sasvim ih je lako protumačiti, zar ne? Da li je izreka „Otac je kriv ako svoju decu hrani, a ničemu ih ne uči” tačna? Na osnovu nje bi se moglo pomisliti da je vaspitanje dobijeno od oca veoma važno. Kojim putem otac može da povede ljude? Može li on da te povede pravim putem? Može li te dovesti do toga da se klanjaš Bogu i da uistinu postaneš dobra osoba? (Ne.) Otac ti govori: „Muškarci ne puštaju suzu olako”, ali ti si mlad i plačeš kad god osetiš da ti je učinjena nepravda. Otac te zbog toga prekoreva i kaže ti: „Stisni zube! Budi muško. Plačeš zbog svake sitnice, propalice!” Nakon toga, kažeš sebi: „Ne smem više da plačem; ako plačem, znači da sam propalica.” Suzdržavaš suze i ne usuđuješ se da glasno zaplačeš, već samo noću potajno plačeš ispod pokrivača. Kao muškarac, ti čak nemaš pravo da prirodno izražavaš i prenosiš svoje emocije; nemaš pravo da zaplačeš, već moraš da se suzdržavaš kad god osetiš da ti je učinjena nepravda. To je vaspitanje koje si dobio od oca i to je pravo značenje izreke: „Otac je kriv ako svoju decu hrani, a ničemu ih ne uči”. Tvoj otac, majka i svi pripadnici starije generacije drže se ovakvog vaspitanja i govore ti: „I ti si mi neki dečak, cmizdriš za svaku sitnicu, kad god ti neko nanese nepravdu ili te prebije kad izađeš napolje. Ti si najobičnija propalica! Kad te neko udari, zašto mu ne uzvratiš istom merom? Ako te udaraju, nemoj više da se igraš s njima. Kad ih sledeći put sretneš, ako vidiš da možeš da ih prebiješ, učini to; ako ne možeš, ti beži. Seti se kako je Han Sin[a] izdržao poniženje kad je bio primoran da puzi između nogu drugog čoveka. On nije plakao; to je pravi muškarac!” Eto kako očevi vaspitavaju svoje sinove i kako im usađuju šta znači biti pravi muškarac. Muškarac ne sme da priča o svojim problemima i ne sme ni suzu da pusti, već mora da je proguta. Recite Mi, koliko nepravde muškarac mora da izdrži? U ovom društvu, muškarci moraju da izdržavaju svoju porodicu, moraju da poštuju starije i ne smeju ni na šta da se žale, ma koliko bili umorni. Ma koliku nepravdu da trpe, oni ne smeju sebi davati oduška kroz plač. Zar to nije nepravično prema muškarcima? (Jeste.) Kako ste se osećali dok su vas očevi ovako vaspitavali? Šta ti je otac govorio kad bi ti povremeno došlo da zaplačeš? „Ja, taj i taj, čitavog života bio sam mudar i želeo sam da se istaknem. Kako sam mogao da odgajam slabića poput tebe? Kad sam bio tvojih godina, već sam samostalno izdržavao porodicu. A ti, pogledaj se samo, razmaženo derište i prava propalica!” Kako ste se osećali? Tvoji roditelji, bake i deke vaspitavali su te rečima: „Muškarac je stub porodice. Zbog čega te izdržavamo? Zašto te šaljemo na fakultet? Zato da bismo ti pomogli da izdržavaš porodicu, a ne zato da bi ti cmizdrio i osećao se uvređeno kad god nešto iskrsne.” Kako ste se osećali kad bi vam roditelji i stariji članovi porodice govorili takve stvari? Da li ste se osećali uvređeno ili ste svemu tome smireno prilazili? (Osećao sam se potišteno i uvređeno.) Jeste li to prihvatali zato što niste imali drugog izbora, ili ste u srcu osećali ogorčenost? (Osećao sam se ogorčeno, ali sam morao to da prihvatim.) Zašto ste to činili? (Zato što sam osećao da pod takvim okolnostima i u takvom društvenom sistemu nisam imao drugog izbora.) Eto u kakav položaj društvo stavlja muškarce. Oni su jednostavno rođeni u takvim društvenim okolnostima i niko od njih nema mogućnost izbora. Vaspitanje koje si dobio od svog oca i od starijih članova porodice vuče poreklo iz društva; nakon što su oni na taj način ideološki vaspitani, ta su mišljenja iz društva usadili u tebe. U stvarnosti, međutim, i oni su ta mišljenja i stanovišta nerado prihvatali tokom svojih formativnih godina. Kako su odrastali, ta mišljenja su prenosili na sledeću generaciju. Budući da su i sami tako odrastali, nisu razmišljali o tome da li su ta mišljenja i stanovišta ispravna, niti o tome da li bi sledeća generacija trebalo da ih prihvati. Naprosto su mislili da ljudi treba tako da žive; kakve veze ima što se vi osećate uvređeno – važno je jedino to da će vam prihvatanje tih mišljenja pomoći da steknete uporište u društvu i da vas niko ne maltretira. Zašto su oni ta mišljenja i stanovišta prenosili na tebe, iako su i sami imali iste pritužbe i osećali se potišteno i ogorčeno baš kao i ti? Jedan od razloga je taj što su prirodno prihvatali razna mišljenja i stanovišta iz društva, što im je omogućilo da se uklope u društvene trendove i pomoglo im da pronađu svoje uporište u društvu. Ta mišljenja i stanovišta svi slede kao svoje smernice i kriterijume življenja, a da ih pritom niko ne preispituje, niti iko želi da ih prekrši ili da se pobuni protiv njih. To je, dakle, jedan aspekt – radi vlastitog opstanka. Drugi aspekt, koji je ujedno i najvažniji, jeste činjenica da ljudi nisu sposobni da razlikuju pozitivne od negativnih stvari. Zašto je to tako? Zato što ljudi ne razumeju istinu i zato što nemaju ispravna mišljenja i stanovišta u pogledu opstanka, ophođenja sa svetom i puta koji treba da slede. Da bi se prilagodili društvu, da bi se uklopili u ovo društvo i društvene grupe i u njima opstali, ljudi moraju aktivno ili pasivno da prihvate razna načela ophođenja sa svetom, kao i pravila igre koje im društvo nameće. Svrha prilagođavanja je u tome da utvrde svoje mesto u tom društvu i da prežive. Međutim, pošto ljudi ne razumeju istinu, ne preostaje im ništa drugo nego da odaberu upravo ta načela ophođenja sa svetom i pravila igre koje je društvo nametnulo. Prema tome, kada te je, kao muško dete, otac vaspitavao rečima: „Muškarci ne puštaju suzu olako”, ti to nikako nisi mogao da opovrgneš, niti da dokučiš o čemu on govori, uprkos tome što si se osećao uvređeno i što si želeo da istreseš svoje frustracije. Na kraju si sve to prihvatio iz sledećeg razloga: „Mada očeve reči zvuče pomalo grubo i teško ih je slušati i mada je njihovo prihvatanje protivno mojoj volji, ja ipak treba da ih prihvatim, zato što on to govori za moje dobro.” Zbog svoje savesti i poštovanja koje kao deca imaju prema svojim roditeljima, ljudi su prinuđeni da prave ustupke i da prihvate ova mišljenja i stanovišta. Bez obzira na aspekt njihovog uslovljavanja od strane porodice, ljudi konstantno žive u takvom stanju, u kojem im roditelji neprekidno usađuju ove metode, sve dok ih oni konačno ne prihvate, protiv svoje volje. Tokom tog procesa neprekidnog prihvatanja, sva ta pogrešna i negativna mišljenja i stanovišta postepeno prodiru u najdublje čovekovo biće ili se, pak, polako i ravnomerno infiltriraju u njihova vlastita mišljenja i stanovišta, pretvarajući se u različite osnove njihovog vladanja i ophođenja prema svetu. Taj se proces može prikladno opisati kao kvarenje čoveka, zato što proces prihvatanja pogrešnih mišljenja i stanovišta ujedno predstavlja i proces kvarenja. Ko je, dakle, ljude iskvario? U apstraktnom smislu, iskvario ih je Sotona, zli trendovi; konkretno govoreći, međutim, ljude je iskvarila porodica ili još konkretnije, njihovi roditelji. Da sam vam ovo rekao pre deset godina, niko od vas ne bi to mogao da prihvati i možda biste svi bili neprijateljski nastrojeni prema Meni. Sada, međutim, većina vas može ovu izjavu racionalno da prihvati kao tačnu i da je „aminuje”, zar ne? (Da.) Zašto je ta izjava tačna? Da bi je razumeli, ljudi tu izjavu moraju postepeno da dožive prolazeći kroz vlastito iskustvo. Što tvoje iskustvo bude konkretnije i dublje i što temeljnijeprolaziš kroz lična iskustva, to ćeš se više slagati s njom.

Raščlanjivanje izreke „Čovek nikad ne treba namerno da naudi drugima, ali treba uvek da se čuva od onih koji bi mogli njemu da naude”

Uslovljavanjem od strane porodice najverovatnije su obuhvaćena još mnoga pravila igre u pogledu vladanja i ophođenja sa svetom. Primera radi, roditelji često govore: „Nikad ne treba namerno da naudiš drugima, ali treba uvek da se čuvaš od onih koji bi mogli tebi da naude; previše si glup i lakoveran.” Roditelji često ponavljaju takve reči, a čak ti i stariji često prigovaraju i govore ti: „Budi dobra osoba i nemoj činiti nažao drugima, ali moraš uvek da se čuvaš od onih koji bi mogli tebi da naude. Svi su ljudi loši. Možda će ti se na prvi pogled učiniti da je neko dobar prema tebi i da ti govori lepe stvari, ali nikad ne znaš šta stvarno misli. Ljudska srca skrivena su ispod kože, a kad crtaš tigra ti mu zapravo crtaš kožu, ali ne i kosti; kad upoznaš neku osobu, možda ti je poznato njeno lice, ali ne i njeno srce.” Ima li u ovim frazama ičega tačnog? Ako svaku od njih posmatramo u doslovnom značenju, u takvim frazama nema ničeg lošeg. Nemoguće je znati šta neka osoba duboko u sebi misli i da li joj je srce pakosno ili plemenito. Čoveku se ne može zaviriti u dušu. Osnovno značenje pomenutih fraza je naizgled ispravno, ali one ipak predstavljaju neku vrstu doktrine. Koje načelo ophođenja prema svetu ljudi naposletku izvlače iz ovih dveju fraza? Ono glasi: „Nikad ne treba namerno da naudiš drugima, ali treba uvek da se čuvaš od onih koji bi mogli tebi da naude.” Tako govore starije generacije. Roditelji i stariji ti često to kažu i stalno te savetuju rečima: „Budi oprezan, nemoj biti glup i nemoj da otkrivaš sve što nosiš u srcu. Nauči da se čuvaš i uvek budi na oprezu. Nemoj čak ni pred dobrim prijateljima otkrivati svoje pravo lice i nemoj im poveravati sve što ti na srcu leži. Nemoj da zbog njih žrtvuješ svoj život.” Da li su stariji u pravu kad te ovako opominju? (Nisu. Ljudi se tako uče da budu lažljivi.) U teoriji, primarni cilj takvog podučavanja je dobar: ono treba da te zaštiti, da spreči da dođeš u opasnu situaciju, da te sačuva od drugih koji bi hteli da ti naude ili da te prevare, da sačuva tvoje fizičko zdravlje, tvoju ličnu bezbednost i tvoj život. Ono ima za cilj da te drži podalje od nevolja, tužbi i iskušenja, kao i da ti omogući da čitav svoj život proživiš spokojno, srećno i bez ikakvih trzavica. Primarni cilj roditelja i starijih naprosto jeste da te zaštite. Međutim, način na koji te štite, načela koja ti savetuju da slediš, kao i mišljenja koja u tebe usađuju, potpuno su pogrešni. Iako je njihov primarni cilj ispravan, mišljenja koja u tebe usađuju nesvesno te vode u krajnost. Mišljenja koja ti usađuju postaju načela i osnove po kojima se ophodiš prema svetu. Dok komuniciraš sa svojim vršnjacima, kolegama, poslovnim partnerima, nadređenima, sa svakojakim tipovima osoba i sa ljudima iz svih sfera života, sva ta mišljenja koja su ti roditelji usadili da bi te zaštitili nesvesno postaju tvoja najvažnija amajlija i načelo, kad god se baviš pitanjima iz domena međuljudskih odnosa. Koje je to načelo? Ono glasi: ne želim da ti naudim, ali moram stalno da budem na oprezu kako bih te sprečio da me varaš i obmanjuješ, kako ne bih zapao u nevolje i sudske tužbe, kako bih sprečio da mojoj porodici sreća okrene leđa i da propadne, kao i da bih sprečio da i sȃ m završim u zatvoru. Ako živiš pod kontrolom takvih mišljenja i stanovišta i ako živiš unutar društvene grupe s takvim stavom prema ophođenju sa svetom, samo ćeš postati još više potišten, umoran i iscrpljen, kako umom tako i telom. Usled toga ćeš osećati sve veći otpor i odbojnost prema ovom svetu i čovečanstvu i sve više ćeš ih prezirati. A prezirući druge ljude, sve ćeš manje misliti o sebi i činiće ti se da ne živiš na način koji podseća na život normalne osobe, već da živiš umorno i potišteno. Da bi druge sprečio da ti naude, moraš neprekidno da budeš na oprezu, da govoriš i radiš stvari protiv svoje volje. U nastojanju da zaštitiš vlastite interese i ličnu bezbednost, ti u svakom aspektu svog života nosiš lažnu masku i prerušavaš se, ne usuđujući se da izustiš nijednu reč istine. U toj situaciji i u takvim uslovima opstanka, tvoje unutrašnje biće ne može da pronađe odušak ni slobodu. Često ti je potreban neko od koga ti ne preti nikakva opasnost i ko nikada neće ugroziti tvoje interese, neko s kim možeš da podeliš svoje najskrivenije misli i da se oslobodiš frustracija, kome možeš sve da kažeš, a da zbog toga ne snosiš odgovornost, da ne trpiš podsmeh, ruganje, ismevanje, niti bilo kakve druge posledice. U situaciji kada mišljenje i stanovište da „nikad ne treba namerno da naudiš drugima, ali treba uvek da se čuvaš od onih koji bi mogli tebi da naude” predstavlja tvoje načelo ophođenja prema svetu, tvoje unutrašnje biće ispunjeno je strahom i nesigurnošću. Sasvim je prirodno da se tada osećaš potišteno, da ne možeš da nađeš oduška, da ti treba neko ko će te tešiti, neko kome možeš da se poveriš. Prema tome, sudeći sa ovih aspekata, iako načelo ophođenja sa svetom kojem su te roditelji naučili – da „nikad ne treba namerno da naudiš drugima, ali treba uvek da se čuvaš od onih koji bi mogli tebi da naude” – može uspešno da te zaštiti, ono je ipak mač sa dve oštrice. Ono u određenoj meri čuva tvoje fizičko zdravlje i ličnu bezbednost, ali se ti zbog njega takođe osećaš potišteno i bedno, ne možeš da nađeš oduška i čak si još više razočaran ovim svetom i ljudskim rodom. U isto vreme, duboko u sebi počinješ da osećaš blagu mučninu zbog činjenice da si rođen u ovo zlo doba, među tako zlom grupom ljudi. Ne možeš da razumeš zašto ljudi moraju da žive, zašto je život tako iscrpljujući, zašto ljudi svuda moraju da nose maske i da se prerušavaju i zašto stalno moraš da budeš na oprezu prema drugima, zarad vlastitih interesa. Hteo bi da kažeš istinu, ali ne možeš, jer se bojiš posledica. Hteo bi da budeš prava osoba, da govoriš i vladaš se otvoreno, da ne budeš bezvredan, da ne činiš podla i sramna dela u potaji i da ne živiš isključivo u mraku, ali ti ništa od toga ne polazi za rukom. Zašto ne možeš da se vladaš na častan i dostojanstven način? Preispitujući svoje ranije postupke, osećaš blagi prezir. Osećaš mržnju i gađenje prema ovim zlim trendovima i prema ovom zlom svetu, a u isto vreme duboko prezireš samog sebe i gadiš se osobe u koju si se pretvorio. Pa ipak, ništa povodom toga ne možeš da uradiš. Iako su ti roditelji svojim rečima i postupcima preneli ovu amajliju, tebi se i dalje čini da nemaš sreće u životu i da si lišen osećaja sigurnosti. Dok osećaš taj nedostatak sreće, sigurnosti, integriteta i dostojanstva, ti si roditeljima zahvalan što su ti podarili ovu amajliju, ali si u isto vreme ogorčen zbog lanaca kojima su te vezali. Ne razumeš zbog čega su ti roditelji govorili da se tako vladaš, ne shvataš zašto moraš tako da se vladaš da bi stekao uporište u društvu, da bi se uklopio u ovu društvenu grupu i da bi sebe zaštitio. Mada se radi o amajliji, ona ujedno predstavlja i neku vrstu okova, zbog kojeg u srcu osećaš i ljubav i mržnju. Ali, šta ti tu možeš? Nemaš pravi put u životu, niko ti ne govori kako da živiš ni kako da se odnosiš prema stvarima s kojima se susrećeš, nikog nema da ti kaže da li je to što radiš ispravno ili pogrešno, ni kako bi trebalo da se krećeš putem koji je pred tobom. Preostaje ti samo da budeš zbunjen i kolebljiv, da trpiš bol i nelagodnost. Sve su to posledice filozofije za ovozemaljsko ophođenje koju su ti usadili roditelji i porodica, zbog kojih nisi u stanju da ostvariš čak ni najprostiju želju da budeš jednostavna osoba, odnosno želju da možeš da se vladaš časno, ne posežući za tim sredstvima za ovozemaljsko ophođenje. Možeš samo da živiš uniženo, da pristaješ na kompromise i da živiš zarad vlastitog ugleda, da se s naročitom žestinom braniš od drugih ljudi, da se praviš da si žestok, visok i moćan, da si snažan i izuzetan, kako te drugi ne bi maltretirali. Jedino tako možeš da živiš, protiv svoje volje, usled čega se sam sebi gadiš, ali naprosto nemaš drugog izbora. Pošto ne poseduješ sposobnost ni put kojim bi pobegao od tih načina i strategija za ophođenje sa svetom, preostaje ti samo da se prepustiš manipulacijama od strane onih mišljenja kojima su te uslovili roditelji i porodica. Ljude zavaravaju i kontrolišu mišljenja koja su im roditelji i porodica usadili tokom ovog nesvesnog procesa, zato što oni ne razumeju istinu ni način na koji bi trebalo da žive, pa im samo preostaje da sve prepuste u ruke sudbini. Čak i ako u svojoj savesti još uvek imaju malo osećanja ili makar malo žele da žive u ljudskom obličju, da se dobro slažu i pošteno nadmeću s drugima, ma kakve da su im želje, ljudi ne mogu da pobegnu od uslovljavanja i kontrole od strane raznih mišljenja i stanovišta poteklih iz porodice, tako da im na kraju ne preostaje ništa drugo nego da se vrate mišljenju i stanovištu da „nikad ne treba namerno da naudiš drugima, ali treba uvek da se čuvaš od onih koji bi mogli tebi da naude” kojim ih je porodica uslovila, jer za njih nema drugog puta – oni naprosto nemaju drugog izbora. Sve je to posledica činjenice da ljudi istinu ne razumeju i ne uspevaju da je zadobiju. Naravno, roditelji ti takođe govore: „Kad crtaš tigra ti mu zapravo crtaš kožu, ali ne i kosti; kad upoznaš neku osobu, možda ti je poznato njeno lice, ali ne i njeno srce”; pričaju ti o umeću odbrane od drugih ljudi i govore ti da se čuvaš zato što su svi ljudi lukavi i lako će te prevariti ako nisi u stanju da ih prozreš; govore ti da ono što ljudi zaista misle ne mora odgovarati njihovom spoljašnjem izgledu; za neku osobu ćeš, na prvi pogled, možda pomisliti da je dobra i pravedna, a srce joj je zapravo otrovno kao zmija ili škorpija; neka osoba može izgledati blagonaklono, pravedno, pristojno, mudro i pouzdano, sve njene reči mogu biti ispravne, njen govor može odisati pravednošću i moralom, a da pritom u dubini srca i duše bude naročito prljava, odvratna, podla i rđava. Prema tome, drugim ljudima možeš prilaziti i stupati u komunikaciju s njima jedino na osnovu mišljenja i stanovišta koje su ti roditelji usadili.

„Nikad ne treba namerno da naudiš drugima, ali treba uvek da se čuvaš od onih koji bi mogli tebi da naude” i „Kad crtaš tigra ti mu zapravo crtaš kožu, ali ne i kosti; kad upoznaš neku osobu, možda ti je poznato njeno lice, ali ne i njeno srce” – ove izreke predstavljaju najosnovnija načela ophođenja sa svetom koja su ti roditelji usadili, a ujedno i fundamentalne kriterijume na osnovu kojih posmatraš druge i braniš se od njih. Primarni cilj tvojih roditelja jeste da te zaštite i pomognu ti da zaštitiš sȃ m sebe. Gledano iz drugog ugla, međutim, zbog svih tih reči, mišljenja i stanovišta, tebi se sve više čini da je svet opasno mesto i da se ljudima ne može verovati, usled čega si potpuno lišen pozitivnih osećanja prema drugima. Ali kako uopšte da razlikujete ljude i kako da posmatrate druge? S kojim ljudima možete dobro da se slažete i kako treba da izgledaju pravilni odnosi među ljudima? Kako da čovek komunicira s drugima na osnovu načela i kako da ti odnosi budu skladni i pošteni? Roditelji ne znaju ništa o ovim pitanjima. Oni samo znaju da koriste trikove, spletke, razna pravila igre i strategije za ophođenje sa svetom kako bi se odbranili od drugih, i samo znaju kako da druge ljude iskoriste i da ih kontrolišu, kako bi ih sprečili da im naude, ne vodeći računa o šteti koju pritom nanose drugima. Dok svoju decu podučavaju ovim mišljenjima i stanovištima, oni im zapravo usađuju samo strategije za ophođenje prema svetu. To su samo strategije i ništa više. Šta te strategije obuhvataju? Svakojake trikove, pravila igre i savete o tome kako da se dopadnete drugima, kako da zaštitite vlastite interese i kako da maksimalno uvećate ličnu dobit. Da li ta načela predstavljaju istinu? (Ne, ona nisu istina.) Jesu li ona pravi put koji ljudi treba da slede? (Ne.) Nijedno od njih nije pravi put. Kakva je, dakle, suština tih mišljenja koja ti roditelji usađuju? Ona nisu u skladu sa istinom, nisu pravi put i nisu pozitivne stvari. Šta su onda? (Ona u celosti predstavljaju Sotoninu filozofiju koja nas kvari.) Ako pogledamo njihove rezultate, ta mišljenja ljude kvare. Kakva je, dakle, njihova suština? Da li, recimo, izreka „nikad ne treba namerno da naudiš drugima, ali treba uvek da se čuvaš od onih koji bi mogli tebi da naude” predstavlja ispravno načelo za ophođenje prema drugim ljudima? (Ne. Sve su to potpuno negativne stvari, koje potiču od Sotone.) Kakva je onda priroda i suština tih negativnih stvari koje potiču od Sotone? Zar to nisu trikovi? Zar to nisu strategije? Zar to nisu taktike za pobedu nad drugima? (Jesu.) To nisu načela primene za ulazak u istinu, niti pozitivna načela i smernice pomoću kojih Bog ljude podučava kako da se vladaju; to su strategije za ophođenje sa svetom, to su trikovi. Nadalje, da li i fraze poput „Kad crtaš tigra ti mu zapravo crtaš kožu, ali ne i kosti; kad upoznaš neku osobu, možda ti je poznato njeno lice, ali ne i njeno srce” imaju istu prirodu? (Da.) Zar ti te fraze ne govore da postaneš lukav, da ne budeš jednostavan, direktan, ni častan, već da budeš takav da te je teško pročitati i da drugi teško mogu da te prozru? Zar ti konkretna načela ophođenja sa svetom, izvedena iz tih mišljenja i stanovišta, ne govore da u komunikaciji s drugima koristiš strategije, da naučiš kako da druge ljude pridobiješ i da naučiš pravila igre koja kruže među ljudima u svakoj eri? (Da.) Neki ljudi kažu: „Roditelji ljudima saopštavaju te fraze da bi ih podučili da se brane od drugih ljudi i da bi naučili kako da posmatraju druge ljude.” Jesu li i tebi govorili kako da posmatraš druge ljude? Nisu ti govorili kako da posmatraš druge, nisu ti govorili da različitim ljudima prilaziš u skladu sa ispravnim načelima, nego su ti govorili da koristiš odgovarajuće trikove i spletke kako bi zadovoljio potrebe i strategije različitih ljudi. Primera radi, tvoj šef, odnosno nadređeni je podlac i ženskaroš. Ti misliš: „Na prvi pogled, šef deluje kao ugledan i častan čovek, ali ispod površine je zapravo ženskaroš. Eto kakav je bednik duboko u duši. Ali, nema veze. Udovoljiću njegovim sklonostima, potražiću neku zgodnu ženu i prići ću joj, a zatim ću je upoznati sa šefom da mu učinim po volji.” Je li ovo strategija za ophođenje sa svetom? (Jeste.) Na primer, kada vidiš nekog čoveka koji bi mogao da ti bude od koristi i da bi ti se isplatilo da komuniciraš s njim, ali i da s njim nije lako izaći na kraj, pomislićeš: „Moram malo da mu laskam i da mu govorim ono što želi da čuje.” Taj čovek kaže: „Lepo vreme danas.” Ti odgovaraš: „Danas je vreme zaista prelepo, a i sutra će biti lepo.” Kad kaže: „Danas je baš zahladnelo.” Odgovaraš: „Da, hladno je. Zašto ne obučeš nešto toplije? Moj kaput je baš topao; evo, obuci ga.” Čim počne da zeva, ti trčiš da mu doneseš jastuk; kad izvadi bočicu s pilulama, brzo mu donosiš čašu vode; kad posle ručka zasedne, ti odmah pristavljaš vodu za čaj. Zar sve to nisu strategije za ophođenje sa svetom? (Jesu.) To su strategije za ophođenje sa svetom. Zašto si u stanju da koristiš te strategije? Zašto želiš da laskaš ljudima? Da ti nisu potrebni i da od njih nemaš nikakve koristi, da li bi se prema njima tako ponašao? (Ne bih.) Naravno da ne bi, već bi se ponašao u skladu s onom izrekom koju ljudi često koriste: „Nemoj ni prstom da mrdneš ako od toga nemaš neke koristi.” To je kao kad kantom zalivaš baštu – zalivaš samo one biljke od kojih imaš korist. Tako i ti aktivno laskaš samo ljudima koji su ti korisni. Čim siđu s položaja ili budu smenjeni, tvoj entuzijazam prema njima momentalno se hladi i počinješ da ih ignorišeš. Kad te pozovu, ti isključuješ telefon ili se pretvaraš da si s nekim drugim na vezi i ne odgovaraš im na poziv. Kad se sretnete, oni te pozdravljaju i kažu: „Danas je baš lepo vreme.” A ti samo gledaš kako da ih se rešiš, pa kažeš: „Ah, da. Zbogom, pričaćemo kasnije ako nešto iskrsne. Izvešću te jednom na večeru.” Daješ im prazna obećanja, a zatim ih ignorišeš, ne javljaš im se i čak blokiraš njihove pozive. Razna mišljenja i stanovišta koja ljudima usađuju roditelji podižu nevidljivi zaštitni zid oko njihovog srca. U isto vreme, oni im usađuju neke osnovne načine ophođenja sa svetom i preživljavanja, uče ih kako da sede na dve stolice i kako da se uklope u datu društvenu grupu, kako da uspostave svoje mesto u društvu i kako da izbegnu maltretiranje unutar grupe ljudi. Mada te roditelji, pre tvog ulaska u društvo, nisu konkretno usmeravali kako da postupaš u određenim situacijama, uslovljavanje od strane roditelja i porodice u pogledu tih načina i načela ophođenja sa svetom pružilo ti je osnovne stavove i načela za ophođenje sa svetom. Koji su to osnovni stavovi i načela za ophođenje sa svetom? Oni te uče kako da se prerušavaš kad komuniciraš s ljudima, kako da u svakoj društvenoj grupi živiš sa maskom i kako da na kraju postigneš cilj time što ćeš sačuvati slavu i dobitak i istovremeno steći željenu slavu i dobitak ili, pak, dobiti osnovnu garanciju u pogledu lične bezbednosti. Iz mišljenja, stanovišta i raznih strategija ophođenja sa svetom koje su ti usadili roditelji, može se videti da te roditelji nisu naučili kako da se vladaš na dostojanstven način, kako da budeš prava osoba, kako da budeš dobro stvoreno biće, ni kako da budeš osoba koja poseduje istinu. Naprotiv, govorili su ti kako da obmanjuješ druge ljude, kako da se čuvaš od drugih, kako da koristiš strategije u komunikaciji s različitim ljudima, a govorili su ti i kakva su ljudska srca i kakvo je čovečanstvo. Uslovljeno ovim mišljenjima i stanovištima roditelja, tvoje unutrašnje biće neprekidno je bivalo sve zlokobnije i ti si razvio odbojnost prema ljudima. Čak i pre nego što naučiš bilo kakve strategije za ophođenje sa svetom, ti u svom mladom srcu već poseduješ rudimentarnu i bazičnu definiciju ljudskosti, kao i rudimentarno i bazično načelo ophođenja sa svetom. Kakvu, dakle, ulogu u tvom ophođenju sa svetom imaju tvoji roditelji? Nesumnjivo je da njihova uloga jeste da te usmere na pogrešan put; oni te ne vode dobrim putem, niti te na pozitivan i efikasan način usmeravaju na pravi put ljudskog života, već te vode stranputicom.

Raščlanjivanje izreke „dobar muškarac ne vodi bitku sa ženama”

Osim što ih uslovljavaju izrekama poput „Muškarci ne puštaju suzu olako”, roditelji dečacima često govore: „’Dobar pevac ne vodi bitku sa psima; dobar muškarac ne vodi bitku sa ženama’; sa devojčicama nemoj ni da se igraš ni da se tučeš; nemoj se spuštati na njihov nivo; to su devojčice i treba da budeš popustljiv prema njima.” Zašto da im popuštaš? Ako su učinile nešto pogrešno, ne treba da budeš popustljiv prema njima, niti da ispunjavaš svaku njihovu želju. Muškarci i žene su ravnopravni. I njih su, baš kao i tebe, rodili i odgajili mama i tata, pa zašto onda da im popuštaš? Zar samo zato što su žene? Kad urade nešto pogrešno, treba da budu kažnjene, da dobiju pouku o tome, da priznaju svoju grešku, da se izvine i da shvate u čemu su pogrešile, kako ne bi ponovile istu grešku kad se sledeći put nađu u sličnoj situaciji. A ti treba da naučiš kako da im pomogneš, umesto da slediš načelo da „dobar muškarac ne vodi bitku sa ženama”, koje su te roditelji naučili da koristiš u takvim situacijama. Svi ljudi s vremena na vreme greše, kako muškarci tako i žene. Kad pogreše, treba da priznaju svoju grešku i da se pokaju. I muškarci i žene treba da idu pravim putem i da žive dostojanstveno, umesto da se pridržavaju reči svojih roditelja: „Dobar pevac ne vodi bitku sa psima; dobar muškarac ne vodi bitku sa ženama.” Dobar muškarac se ne ističe time što ne vodi bitku sa ženama i što se ne spušta na njihov nivo. Vidiš, roditelji često govore: „Žene imaju dugačku kosu, a kratku pamet. One nemaju nikakvih izgleda, pa zato nemoj da budeš kao one, nemoj ih uzimati zaozbiljno i ne obraćaj pažnju na njih.” Kako to mislite da „ne obraćam pažnju na njih”? Ovde je nužno objasniti problem načela i raščistiti dileme u vezi s njim. Ko je počinio grešku, ko je rekao nešto pozitivno ili negativno, čija je napomena u vezi sa putem bila ispravna – sva pitanja koja se tiču načela, puteva i vlastitog vladanja moraju biti razjašnjena. Ne zamagljujte granicu između ispravnog i pogrešnog; stvari treba do kraja razjasniti, čak i kad su žene u pitanju. Ako zaista mislite na nju, treba da joj kažete istinu koju ljudi treba da razumeju, treba da joj pomognete da krene pravim putem, nemojte da joj povlađujete i da izbegavate da joj krajnje ozbiljno razjasnite stvari samo zato što je žena. Žene takođe treba da žive dostojanstveno, a ne da se prepuštaju zadovoljstvima, niti da odbijaju da budu razumne samo zato što su muškarci spremni na kompromis s njima. Muškarci i žene međusobno se razlikuju samo po fiziologiji, ali oni u Božjim očima imaju isti identitet i status. I jedni i drugi su stvorena bića i, ako izuzmemo rodne razlike, nema mnogo toga što ih razdvaja. I jedni i drugi doživljavaju iskvarenost i dele ista načela vladanja. Merila koja Bog zahteva identična su i za muškarce i za žene i ni po čemu se ne razlikuju. Da li se, dakle, za roditeljsku pouku da „dobar muškarac ne vodi bitku sa ženama” može reći da je istinita? (Ne može.) Koji je, onda, pravilan pristup? Ne radi se o borbi, već o usaglašavanju tvoje prakse sa načelima. Šta roditelji žele da kažu ovakvim primedbama? Zar to nije favorizovanje sinova u odnosu na ćerke? Čini se da hoće da kažu: „Žene imaju dugačku kosu, a kratku pamet. One su naivne i njihov je intelekt zanemarljiv. Zašto se uopšte raspravljati s njima? One to ne bi shvatile. Kao što kaže ona izreka: ’Žene s velikim grudima nemaju mozga. Žene imaju dugačku kosu, a kratku pamet.’ Zašto bi brinuo o ženama ili se ozbiljno bavio njima?” Zar žene nisu ljudska bića? Zar Bog ne spasava žene? Zar On ne deli istinu s njima i zar im ne daruje život? Da li tako stoje stvari? (Ne.) Ako Bog to ne čini, ako se prema ženama ne ophodi nepravično, kako treba da postupaš? Ponašaj se prema ženama u skladu s načelima kojima te Bog uči; nemoj da prihvataš mišljenja svojih roditelja i nemoj da gajiš šovinističke sklonosti. Možda su tvoje kosti i mišići nešto čvršći nego kod žena, možda si snažnije građen i fizički jači od njih, možda možeš više da pojedeš, ali se, po svojoj iskvarenoj naravi, po svom buntovništvu i po meri u kojoj ne razumeš istinu, nimalo ne razlikuješ od žena. Životne veštine po kojima se ističeš možda se razlikuju od veština karakterističnih za žene: dobar si u oblasti elektronike i mašinstva, dok ženama više leži ručni rad, krojenje i krpljenje odeće. Možeš li time da se baviš? Muškarci su vešti graditelji, dok se žene neuporedivo bolje snalaze u salonima lepote. Muškarci znaju da upravljaju raznim mašinama i opremom, ali u tome ni žene ne zaostaju za njima. U kojim tačno oblastima žene ne uspevaju da se snađu? Sva takva poređenja potpuno su besmislena. Ovde je poenta u tome da treba da otpustiš svoj šovinizam. Nemoj prihvatati mišljenja poput onog da „dobar muškarac ne vodi bitku sa ženama”; to što ti roditelji govore nije istina i štetno je za tebe. Nemoj nikada govoriti stvari kojima se žene degradiraju – to se očigledno protivi razumu i pristojnosti. U koju vrstu problema spada nepoštovanje žena? Da li ljudi koji to čine uopšte imaju ljudskost? (Nemaju.) Oni su lišeni ljudskosti. Ako ne poštuješ žene, seti se da su tvoja majka, obe tvoje bake i tvoje sestre takođe žene. Jesu li one spremne da prihvate takvo nepoštovanje? Čak i pojedine majke podučavaju svoje sinove da „dobar muškarac ne vodi bitku sa ženama”. Zar takve majke nisu glupe? Takve majke su proste i neuke, jer time umanjuju vlastitu vrednost, budući da su i same žene; očigledno je da imaju zbrku u glavi i da ne znaju šta govore. Izjava da „dobar muškarac ne vodi bitku sa ženama” predstavlja flagrantno kršenje razuma i pristojnosti. Bog nikada nije na takav način definisao žene, niti je muškarce ikada opominjao govoreći im: „Žene su krhke, imaju dugačku kosu, a kratku pamet i lišene su zdravog razuma. Nemoj voditi bitku s njima. Čak i ako s njima povedeš bitku, nećeš time ništa do kraja razrešiti. U svemu budi popustljiv i predusretljiv i nemoj ih uzimati zaozbiljno; muškarci treba da budu širokogrudi i uviđavni.” Da li je Bog ikada izgovorio nešto slično? (Nije.) Pošto Bog nikad nije tako nešto rekao, nemoj tako da postupaš i nemoj žene da posmatraš s tog stanovišta. To je diskriminacija i nepoštovanje prema ženama. Možeš da nadomestiš nedostatak ženskih veština u pojedinim oblastima, ali žene su ti neophodne da to isto čine u oblastima u kojima ti nisi vešt. Ispravno stanovište ogleda se u međusobnoj zavisnosti i nadopunjavanju. Zašto je to ispravno stanovište? Zato što i muškarcima i ženama Bog određuje jače strane. Koja mišljenja i stanovišta treba da usvojiš da bi shvatio da jače strane muškaraca i žena određuje Bog? Treba da jedni druge nadopunjujete – to je načelo primene. Muškarci ne treba da diskriminišu žene, a žene ne treba preterano da poštuju muškarce, misleći: „Konačno smo dobili brata, koji će biti snažan stub crkve. Sad nam je crkva kompletna, jer smo dobili nekoga ko će nam pružati podršku, ko će obavljati poslove u naše ime i ko će nas voditi.” Jesi li ti inferiorna? Da li svu svoju veru polažeš u muškarce? Da li to znači da više ne bi imala vere u Boga ako bi crkvu sačinjavale isključivo žene? Da ne bi mogla da budeš spasena, niti da razumeš istinu? Kad neko usput prokomentariše: „Zašto u vašoj crkvi nema braće?” osećaš se kao da ti je zabio nož u srce i kažeš: „Hajde da ne pričamo o tome, jer je to jedan od nedostataka naše crkve. Ne želimo da se to ističe; dirnuo si u temu zbog koje najviše žalimo” i moliš se: „Bože, kada ćeš nekog brata pripremiti za našu crkvu?” Da li crkvu održavaju braća? Zar ona bez braće ne bi mogla da postoji? Da li je Bog ikada to rekao? (Ne, nije rekao.) Bog to nikada nije rekao, niti je rekao da crkva mora imati pripadnike oba pola da bi bila osnovana, kao ni da se crkva ne može osnovati sa pripadnicima samo jednog pola. Da li je On to ikada rekao? (Nije.) Sve su to posledice šovinizma uslovljenog od strane porodice. U svemu se oslanjate na muškarce i, čim nešto iskrsne, odmah kažete: „Moram da sačekam da mi se muž vrati, pa da s njim to raspravim”, ili „Naša crkvena braća imaju puno posla u poslednje vreme, pa niko nema vremena da se time pozabavi kao starešina”. Čemu onda služe žene? Zar si nesposobna da obaviš te zadatke? Zar nemaš usta i noge? Ništa ti ne fali: pošto razumeš istina-načela, treba da u skladu s njima postupaš. Muškarci ne mogu da zamene tvoju glavu, niti su oni tvoji gospodari, već samo obični ljudi, pripadnici iskvarenog čovečanstva. Nauči da se, u svemu što radiš, oslanjaš na Boga i na Njegove reči. To je načelo i put koji treba da slediš, umesto da se oslanjaš na bilo koju osobu. Iako ne podržavam šovinizam, Ja vam ovo govorim ne zato da bih žene opravdao ili im dao veća prava, već da bih ljudima pomogao da razumeju jedan aspekt istine. Koji je to aspekt istine? To je činjenica da je izreka „Dobar muškarac ne vodi bitku sa ženama”, koju su ti roditelji usadili, pogrešna; ona ti usađuje pogrešno mišljenje i navodi te da u njega poveruješ. Ne treba da dopustiš da te to mišljenje i takvo stanovište vode u tvojoj ulozi muškarca i u načinu na koji se ophodiš prema ženama. To je jedan od aspekata istine koji treba da razumeš. Nemoj uvek da razmišljaš: „Ja sam muškarac i probleme treba da razmatram iz muške perspektive; treba da imam obzira prema ovim sestrama i treba da ih zaštitim, da budem tolerantan prema njima i da im sa stanovišta muškarca oprostim, a ne da prema bilo kojoj od njih budem previše ozbiljan. Ako neka sestra poželi da se kandiduje za crkvenog starešinu, treba da budem ljubazan prema njoj i da joj prepustim starešinstvo.” Po kojoj osnovi? Misliš da treba da budeš uviđavan samo zato što si muško? Možeš li da budeš tolerantan prema njima? Ti nisi u stanju ni samog sebe da tolerišeš. Starešinu crkve treba određivati na osnovu sposobnosti za obavljanje te funkcije. Ako braća i sestre odaberu tebe, treba da primiš to breme na svoja pleća. To je tvoja dužnost i obaveza. Zašto je tako olako odbijaš? Zato da bi pokazao koliko si plemenit? Je li to načelo primene? Da li je to u skladu sa istinom? (Nije.) Pogrešno je odbiti tu dužnost, isto onoliko koliko je pogrešno boriti se za nju; kako, dakle, treba postupati? Svoje postupke treba da zasnivate na Božjim rečima i da uzimate istinu kao kriterijum. Roditelji su vas učili da „dobar muškarac ne vodi bitku sa ženama”. Koliko ste godina živeli sa ovim šovinističkim mišljenjem i stanovištem? Mnogi muškarci misle: „Kućni poslovi, poput pranja i krpljenja odeće, jesu stvari koje treba da rade žene. Kad god obavljam te zadatke, iznerviram se i osećam se manje muškarcem.” Pa, šta se dešava ako ti obavljaš te zadatke? Zar zbog toga više nisi muškarac? Neki takođe kažu: „Ranije su mi odeću uvek prale majka ili sestra. Nikada nisam radio ’ženske poslove’.” Sada obavljaš svoju dužnost i moraš sâm da se brineš o sebi. To je ono što treba da radiš; to je ono što Bog zahteva od ljudi. Hoćeš li to raditi? (Da.) Ako se u srcu tome opireš i ne želiš to da radiš, pa ti zbog toga stalno nedostaje majka, onda si ništarija. Neki muškarci imaju te šovinističke misli; preziru kućne poslove poput brige o deci, pranja veša, kuvanja i čišćenja i ne žele to da rade. Čak i ako ih rade, čine to pomalo preko volje, plašeći se da bi drugi mogli gledati na njih s visine. Misle: „Ako stalno obavljam ove poslove, po čemu se razlikujem od žene?” Zar njihovo razmišljanje nije problematično? (Jeste.) U nekim provincijama u Kini, muškarci često vezuju kecelje i kuvaju. Kada se žene vrate kući s posla, muškarci im poslužuju hranu. Žene s pravom jedu ta jela koja su im pripremljena, a muškarci ih s pravom kuvaju i nikad se toga ne stide. Ljudi iz određenih regiona su naročito šovinistički nastrojeni – to je neosporno rezultat uslovljavanja i uticaja njihovih porodica. Dakle, da li ti je to uslovljavanje naškodilo ili ti je koristilo? (Naškodilo mi je.) To je ljudima nanelo veliku štetu. Ima muškaraca od trideset, četrdeset, pa i pedeset godina, koji ne umeju sebi ni čarape da operu. Nose istu potkošulju po pola meseca i ne bi je ni za živu glavu oprali, iako i sami vide da je prljava; zapravo, ne umeju da je operu i ne znaju koliko vode i deterdženta da upotrebe kako bi je oprali. Stoga je nose tako prljavu, razmišljajući u sebi: „Ubuduće ću od majke ili žene tražiti da mi kupi još čarapa i potkošulja, kako bih mogao da ih perem samo jednom u dva meseca. Bilo bi sjajno kad bi mama ili žena mogla da dođe i opere ih umesto mene!” Osnovni uzrok te njihove odbojnosti prema ovoj vrsti poslova ima određene veze sa vaspitanjem koje su dobili od svoje porodice i roditelja. Mišljenja i stanovišta koja im roditelji usađuju tiču se nekih najosnovnijih i najjednostavnijih životnih pravila, kao i nekih pogrešnih stavova o ljudima. Jednom rečju, sve se to može podvesti pod uslovljavanje čovekovog mišljenja od strane porodice. Ma koliko da to uslovljavanje utiče na čovekov život tokom njegove vere u Boga i na njegovo postojanje, i ma koliko problema i nelagodnosti da mu stvara, ono je, na određeni način, suštinski povezano sa ideološkim vaspitanjem roditelja. Ako ti, kao odrastao čovek, već dugi niz godina živiš u skladu s takvim mišljenjima i stanovištima, to se ne može preko noći promeniti – za to je potrebno vreme. Ukoliko se ta mišljenja i stanovišta odnose na obavljanje dužnosti ili na načela vladanja i ophođenja sa svetom, i ukoliko ti stremiš ka istini, treba da nastojiš da u sebi što pre promeniš te stvari i da zakoračiš u istina-stvarnost. Ako se ona odnose samo na aspekte privatnog života, za tebe bi bolje bilo da si voljan da se promeniš. Ako nisi u stanju to da postigneš, ako je to za tebe previše teško i naporno ili ako si se već navikao na takav način života i ne možeš da se promeniš, niko te ne prisiljava na to. Ja to naglašavam samo zato da bih ti stavio do znanja šta je ispravno a šta pogrešno. Što se tiče problema vezanih za tvoj privatni život, odmeri ih sȃ m – mi te na to nećemo primoravati. Koliko ćeš često prati čarape i da li ćeš ih, kad se pocepaju, krpiti ili baciti u smeće, to je tvoja privatna stvar. Postupaj u skladu s okolnostima – mi ti nećemo postavljati nikakva konkretna pravila.

Raščlanjivanje izreke „Stekni slavu za svoju zemlju i porodicu”

U nekim porodicama, zahvaljujući svom privilegovanom poreklu, roditelji svojoj deci često govore: „Kad odeš od kuće, pamti od koga potičeš i ko su ti bili preci. Unutar društvenih grupa treba da deluješ tako da našem prezimenu doneseš čast i slavu. Nemoj nikada da ukaljaš ugled naših predaka. Zauvek upamti učenja naših predaka i nemoj da nam obrukaš lozu. Ako jednog dana napraviš neku grešku, ljudi će reći: ’Zar ti ne potičeš iz viđenije i ugledne porodice? Kako si mogao tako nešto da učiniš?’ Smejaće se ne samo tebi, već čitavoj našoj porodici. U tom slučaju, okaljaćeš naše prezime i naneti sramotu našim precima, što je neprihvatljivo.” Pojedini roditelji svojoj deci govore još i ovo: „Naša zemlja je jedna velika nacija i drevna civilizacija. Nije bilo lako ostvariti ovakav način života, pa zato treba da ga ceniš. Naročito dok boraviš u inostranstvu, moraš nastojati da kineskom narodu doneseš čast i slavu. Nemoj činiti ništa što bi moglo da osramoti našu naciju ili da naruši ugled kineskog naroda.” Roditelji ti, dakle, s jedne strane govore da doneseš čast i slavu porodici i precima, a s druge da proslaviš svoj narod i državu, te da paziš da svoju zemlju ne osramotiš. Decu od malih nogu ovako vaspitavaju roditelji, a kad pođu u školu, učitelji ih na isti način vaspitavaju i govore im: „Proslavite naš razred, našu školu, naš grad i našu zemlju. Nemojte dozvoliti da nam se stranci podsmevaju i da pričaju kako smo lošeg kova ili da imamo slab karakter.” Čak i u crkvi ima ljudi koji kažu: „Mi Kinezi smo prvi poverovali. U komunikaciji s braćom i sestrama iz drugih zemalja, treba da pronosimo slavu i da očuvamo ugled kineskog naroda.” Sve ove izreke neposredno su povezane sa stavovima koje porodica usađuje u ljude. Da li je takvo usađivanje ispravno? (Nije.) A zašto nije? Kakvu to slavu oni traže? Ima li ikakve koristi od traženja takve slave? (Nema.) Jednom se dogodio incident kada je neki tip sa severoistoka Kine, obilazeći razne crkve, prisvojio 10.000 juana koje su ljudi darovali crkvi, a zatim pobegao svojoj kući da tamo provodi dane. Kad su za to čuli braća i sestre sa severoistoka, neki od njih su ovako to prokomentarisali: „Taj momak je odvratan! Čak se usudio da prisvoji novac darovan crkvi. U potpunosti je okaljao ugled naroda sa severoistoka! Ako ga ikad budemo ponovo sreli, treba da ga naučimo pameti!” Nakon tog incidenta, ljudi sa severoistoka osećali su se kao da su izgubili svoju čast. Kad god bi razgovarali s braćom i sestrama iz drugih provincija, nisu smeli da pomenu taj slučaj. Bilo ih je stid i plašili su se da bi drugi mogli pomisliti: „Taj i taj iz vašeg, severoistočnog regiona, pobegao je s novcem koji je bio darovan crkvi.” Strahovali su od onoga što bi drugi mogli o tome da kažu, pa se stoga nisu usuđivali da sami započinju tu temu. Da li je takvo ponašanje ispravno? (Nije.) Zašto je ono pogrešno? (Ostali žitelji tog regiona nemaju nikakve veze s kradljivcem darovanog novca; svako odgovara za svoje postupke.) Tako je. Krađa darovanog novca je privatna stvar te osobe. Ako bi ga otkrio i sprečio u krađi, te na taj način očuvao interese Božje kuće i spasao je tog gubitka, ti bi time ispunio svoju obavezu. Ukoliko nisi bio u prilici da sprečiš krađu i poštediš crkvu novčanog gubitka, sve što treba da uradiš jeste da shvatiš o kakvom se bedniku radi, da opomeneš samog sebe, da se pomoliš Bogu da te zaštiti od takvih incidenata i da se postaraš da i sȃ m ne padneš u slično iskušenje. Treba da ispravno pristupiš ovom problemu. Iako kradljivac živi u tvom regionu, on svojim postupcima prikazuje sebe kao pojedinca. Nisu ga valjda ostali žitelji tog regiona naučili i podsticali da se tako ponaša. Drugi ljudi nemaju s njim nikakve veze. Oni, u najgorem slučaju, mogu biti odgovorni zbog toga što ga nisu adekvatno nadzirali i usmeravali, ali niko od njih nije dužan da snosi posledice njegovih nepočinstava. On je delovao protiv Boga i prekršio upravne odluke, pa stoga niko drugi ne treba da umesto njega snosi posledice. Njegov loš ugled je njegova lična stvar. Štaviše, ovde se ne radi ni o gubljenju obraza ni o sticanju slave; to se tiče isključivo priroda-suštine te konkretne osobe i puta kojim je ona rešila da ide. Jedino bi se moglo reći da je ljudi isprva nisu uspeli da ga tačno pročitaju, ali je ona ovim incidentom pokazala svoje pravo lice. To nema nikakve veze sa ugledom i dostojanstvom ostale braće i sestara iz tog regiona. Ako misliš da te je osramotio time što potiče iz istog regiona kao i ti, onda su tvoj stav i shvatanje potpuno pogrešni. Božja kuća nikada ne kažnjava čitavu porodicu zbog grehova jednog njenog člana; Bog svakog pojedinca posmatra kao zasebnu ličnost. Bez obzira na tvoje poreklo, pa čak i ako potičeš iz iste porodice ili od istih roditelja, Bog svaku osobu posmatra kao jedinstveno biće. Kada neki čovek pogreši, Bog nikada u to ne upliće pojedince koji su s tom osobom u bilo kakvoj vezi. To je načelo i ono je u skladu sa istinom. Međutim, ako misliš da neko iz tvog regiona može svojim greškama da naruši tvoj ugled i da te uplete u svoja nedela, razlog za to leži u tvom pogrešnom razumevanju, koje nema nikakve veze sa istinom. Da li su, dakle, tvoji roditelji u pravu kad ti govore: „Donesi slavu našoj zemlji, porodici ili prezimenu”? (Nisu.) Zbog čega? Koja je fraza po svojoj prirodi slična toj izreci? Zar ona nema istu prirodu kao i ono mišljenje o kojem smo ranije razgovarali i koje kaže: „Ime za čovekom odjekuje kao gakanje za guskom u letu”? Kad u svom životu čovek čini dobra dela, ide pravim putem, prihvata pozitivne stvari i istinu, on ništa od toga ne radi zato da bi sebi odao priznanje. Umesto toga, ljudi naprosto treba tako da se vladaju: to je njihova dužnost i obaveza i to je put kojim treba da idu. Ljudska je dužnost i obaveza da hodaju pravim putem, da prihvataju pozitivne stvari i istinu i da se pokoravaju Bogu. Oni to čine i zato da bi dostigli spasenje, a ne zato da bi stekli ugled za sebe, za Boga, kao ni, naravno, za svoje sunarodnike, a naročito ne za svoje konkretno prezime, rasu ili klan. Ti nećeš biti spasen zato da bi stekao slavu za svoje sunarodnike, a pogotovo ne zato da bi svoju porodicu ovenčao slavom. Ideja „sticanja slave” je samo teorija. Tvoje spasenje nema nikakve veze s tim ljudima. Kakvu bi korist oni mogli imati od tvog spasenja? Ako ti primiš spasenje, šta oni mogu da dobiju od toga? Oni ne slede pravi put, pa će se Bog, sa Svojom pravednom naravi, shodno tome i ophoditi prema njima. Postupiće prema njima onako kako i treba da postupi. Šta njima donosi to takozvano „sticanje slave”? Ne donosi im baš ništa. Ti prihvataš posledice puta kojim ideš, a oni prihvataju posledice vlastitog puta. Bog se prema svakom pojedincu ophodi u skladu sa Svojom pravednom naravi. Niko nije obavezan da stiče slavu zarad vlastite nacije, porodice ili prezimena. Prirodno je da ti tu odgovornost ne treba sam da snosiš i da zapravo ne možeš da je snosiš. Uspon i pad neke porodice ili klana, njihov tok i njihova sudbina uopšte ne zavise od toga da li ćeš im ti doneti slavu. A to, naravno, nema nikakve veze s putem koji slediš. Tvoje dobro vladanje i sposobnost da se pokoriš Bogu nemaju za cilj da zarad njih stičeš slavu i odaješ im priznanje, niti time želiš da od Boga tražiš nagradu za njih ili nekakvo izuzeće od Božje kazne. Njihov uspon i pad i njihova sudbina nemaju nikakve veze s tobom. Ovo se naročito odnosi na pitanja njihovog osećaja časti i tvog sticanja slave u njihovo ime – to je za tebe potpuno nebitno. Ti ne možeš da ih nosiš na svojim plećima, niti imaš dužnost ni obavezu da to činiš. Prema tome, kad ti roditelji kažu: „Moraš da doneseš slavu našoj naciji, porodici ili prezimenu, ne smeš da ukaljaš ugled naših predaka i ne smeš drugima da dopustiš da nas prekorevaju iza naših leđa”, te reči služe samo zato da te izlože negativnom psihološkom pritisku. Ti ne možeš, a nemaš ni obavezu, da ispuniš njihova očekivanja. Zašto? Zato što Bog od tebe zahteva samo da pred Njim ispunjavaš svoju dužnost stvorenog bića. On te ne obavezuje, niti od tebe zahteva da išta radiš zarad svoje zemlje, porodice ili prezimena. Ti, dakle, nisi obavezan da pronosiš slavu svoje zemlje ili porodice, kao ni da stičeš čast i slavu, niti da išta radiš za dobrobit svog prezimena. To se tebe nimalo ne tiče. Njihova je sudbina isključivo u Božjim rukama i ti ne moraš u tom smislu da nosiš nikakvo breme. Ako počiniš neku grešku, ne moraš da osećaš krivicu zbog njih. Ako učiniš neko dobro delo, ne treba da misliš da je za to zaslužna tvoja dobra sreća, niti da si time doneo slavu svojoj zemlji, porodici ili prezimenu. Nemoj se radovati zbog toga. A ako doživiš neuspeh, nemoj zbog toga strahovati i nemoj da budeš ophrvan bolom. Nemoj sebe da okrivljuješ. To sa tobom nema ama baš nikakve veze. Jednostavno, nemoj o tome ni da razmišljaš. Kada je, dakle, reč o pripadnicima različitih nacija, kineski narod je izabran od Boga; oni stupaju pred Boga kao stvorena bića. Zapadnjaci takođe stupaju pred Boga kao stvorena bića. Azijati, Evropljani, žitelji Severne i Južne Amerike, kao i Afrikanci i žitelji Okeanije, stupaju pred Boga i prihvataju Njegovo delo, jer su i oni Njegova stvorena bića. Bez obzira na to iz koje je zemlje neka osoba, jedino što ona treba da uradi jeste da ispuni svoju dužnost stvorenog bića, da prihvati Božje reči, da im se pokori i da stekne spasenje. Ljudi ne treba da se grupišu i da stvaraju klanove po osnovu svoje nacionalnosti, ne treba da se dele na grupe ili rase. Greše svi oni koji za cilj i osnovno načelo svoje borbe uzimaju sticanje slave u ime vlastite rase. To nije put koji ljudi treba da slede i radi se o pojavi koja ne bi trebalo da se dešava unutar crkve. Budući da ljudi iz različitih zemalja stupaju u sve šire međusobne interakcije i imaju pristup sve većim oblastima zemaljske kugle, doći će dan kada će se neki stanovnik Azije susresti s Evropljaninom, Evropljanin s Amerikancem, dok će Amerikanac možda doći u dodir s nekim iz Azije ili Afrike, i tome slično. Kad se na jednom mestu budu okupili ljudi različitih rasa, ako svako od njih bude nastojao da radi i da stiče slavu samo za svoju rasu, sa čime će crkva početi da se suočava? Počeće da se suočava s podelama. A to je nešto čega se Bog gnuša i što osuđuje. Proklet je svako ko to radi, svako ko tako postupa služi Sotoni i biće kažnjen. Zašto će takvi ljudi biti kažnjeni? Zato što svojim postupcima krše upravne odluke. Nemojte nikad to da radite. Ako si u stanju da tako postupaš, to je dokaz da nisi otpustio taj aspekt uslovljavanja od strane roditelja. Nisi prihvatio identitet stvorenog bića koji ti je Bog podario, pa na sebe još uvek gledaš kao na Kineza ili na osobu bele, crne ili smeđe boje kože – jednom rečju, kao na nekoga ko pripada drugačijoj rasi, ima drugačije prezime ili nacionalnost. Ako želiš da svojoj naciji, rasi ili porodici doneseš slavu i ako deluješ s tom mišlju, posledice će biti strašne. Mi danas ovde svečano objavljujemo i iskreno razjašnjavamo to pitanje. Snosiće posledice svako ko ikada bude prekršio ovaj aspekt upravnih odluka. Nemoj posle da se žališ i da govoriš: „Nisi mi to rekao, nisam znao, nisam razumeo.” Mada već odavno znaš za svoj identitet stvorenog bića, ipak si u stanju da se i dalje tako ponašaš: to ne znači da si neuk, već da namerno i svesno činiš prekršaj. Zato i treba da budeš kažnjen. Kršenje upravnih odluka ima nezamislive posledice. Razumete li to? (Razumemo.)

Raščlanjivanje izreke „Krv nije voda”

Neki roditelji svojoj deci govore: „Ma gde da odemo, ne smemo zaboraviti svoje korene. Ne možemo da zaboravimo gde smo rođeni, gde smo odrasli ili ko smo. Kud god da odete, ako naiđete na svoje sugrađane, treba da se pobrinete za njih. Pri izboru crkvenih starešina i nadzornika, dajte prednost ljudima iz svog kraja. Kad crkva ponudi bilo kakve materijalne koristi, pustite da u njima najpre uživaju ljudi iz vašeg kraja. Ako birate članove neke grupe, prvo birajte osobe iz svog kraja. Kad sugrađani međusobno sarađuju, oni govore istim jezikom i dele ista poznanstva.” Kako se za to kaže? „Krv nije voda”. „Kad se zemljaci sretnu, suze im naviru na oči.” „Iz generacije u generaciju, stričevi i tetke su rod rođeni: čak i kad su kosti polomljene, tetive i dalje ostaju povezane.” U skladu sa uputstvima dobijenim od roditelja i starijih, pojedinim ljudima neka osoba postaje draga čim čuju da potiče iz njihove provincije ili grada ili je prepoznaju po akcentu karakterističnom za svoj rodni kraj. Oni tada obeduju zajedno, sede jedni do drugih na okupljanjima i sve rade zajedno. Jedni drugima postaju naročito bliski. Kad sretnu nekog svog sugrađanina, pojedini ljudi će reći: „Znaš kako kažu: ’Kad se zemljaci sretnu, suze im naviru na oči’. Kad sretnem svog zemljaka, odmah mi postaje blizak: kad sam tebe sreo, kao da sam sreo rođenog brata.” Takvi ljudi posebno vode računa o svojim sugrađanima. Naročito se brinu o njima ako se razbole ili ako imaju problema na poslu. Da li je to dobro? (Ne, nije dobro.) A zašto nije dobro? (Takvo ophođenje prema ljudima lišeno je načela.) Ono je lišeno načela, a takvi ljudi samo stvaraju zbrku. Oni prema svakom svom zemljaku pokazuju privrženost, ali ko su zapravo ti njihovi zemljaci? Jesu li to neki dobri ljudi? Jesu li istinska braća i sestre? Da li je to što ih promovišeš u skladu s načelima? Da li je u skladu s načelima to što im daješ svoju preporuku? Jesu li oni podobni za taj posao? Da li je korektno to što brineš o njima i što ste toliko bliski? Da li je to u skladu sa istinom i sa načelima? Ako nije, onda je to što radiš neprikladno i Bogu je odvratno. Da li razumeš? (Razumem.) Prema tome, kad ti roditelji kažu: „Pobrini se za svoje sugrađane kad ih sretneš”, znaj da je to pogrešno i da o tome ne treba da razmišljaš, već treba da to ignorišeš. Ako te jednog dana roditelji budu pitali: „Onaj naš zemljak je u istoj crkvi kao i ti. Jesi li se pobrinuo za njega?”, kako treba da im odgovoriš? (Mi se u Božjoj kući prema svima ophodimo podjednako.) Treba da im kažeš: „Nemam obavezu da to činim. Manite se zemljaka, jer ja se čak ni o vama ne bih brinuo ako biste se suprotstavili Bogu.” Ovakve predstave, koje potiču iz tradicionalne porodice, veoma snažno utiču na neke ljude. Čim naiđu na ljude s kojima su u bilo kakvom srodstvu, s kojima dele isto prezime ili pripadaju istom klanu, oni jednostavno ne mogu da ih zaobiđu. Čim čuju da se neko preziva isto kao oni, kažu: „Bože moj, pa mi smo ovde svi jedna familija. Prema svom sadašnjem položaju u familiji, trebalo bi da je zovem pratetkom. Ja sam zapravo jedno od njenih unučadi.” Svojevoljno se nazivaju njenim unucima i, kad je vide, snebivaju se da je oslovljavaju sestrom, već joj se obraćaju sa pratetka i nikako drugačije. Kad upoznaju nekoga sa istim prezimenom, neki ljudi osećaju posebnu bliskost sa njim, bez obzira o kakvoj se osobi radi. Da li je to ispravno? (Nije.) Konkretno govoreći, neke porodice tradicionalno vode naročitu brigu o ljudima iz istog klana, često su veoma ljubazni prema tim ljudima i blisko komuniciraju sa njima. Stoga se čini da u njihovom domu uvek sve vrvi od ljudi i aktivnosti, a takve porodice su naizgled posebno živahne i uspešne. Kad se nešto desi, dalja rodbina je odmah tu da pripomogne, da ponudi svoje savete i predloge. Pod uticajem porodične kulture, nekim ljudima se čini da je ovakvo vladanje dobra stvar; u najmanju ruku, nisu izolovani ni usamljeni, i uvek će se naći ljudi koji će im pomoći kad se za tim ukaže potreba. Koje predstave imaju drugi ljudi? „Da bi živeo među ljudima, čovek mora da bude društven.” Mada je ovu izreku teško objasniti, svako može da razume njeno značenje. „Čovek mora da živi sa ljudskim osećanjima. Može li se neko i dalje zvati ljudskim bićem ako ne poseduje ljudska osećanja? Ako si uvek ozbiljan i usredsređen, ako stalno brineš o načelima i stavovima, na kraju ćeš ostati bez ijednog rođaka i prijatelja. Moraš imati ljudska osećanja dok živiš među društvenim grupama. Ljudi koji nemaju veze s našim prezimenom pripadaju nekoj sasvim drugoj priči, ali kada je reč o ljudima istog prezimena ili o ljudima iz istog klana, zar svi oni nisu međusobno bliski? Nikoga od njih ne možeš da napustiš. Kad se suočiš sa pitanjima kao što su bolest, brak, sahrane ili sa drugim, više ili manje važnim događajima, zar ti tada nije potreban neko s kim ćeš o tome razgovarati? Kad kupuješ kuću, automobil ili neko parče zemlje, svačija pomoć je dobrodošla. Ti jednostavno ne možeš da napustiš te ljude i moraš da se u svom životu oslanjaš na njih.” Pošto si pod snažnim uticajem ovakve porodične kulture, kad god izađeš iz kuće, a naročito kad si u crkvi, i kad vidiš nekoga ko pripada tvom klanu, ti podsvesno gravitiraš ka toj osobi, ona ti je posebno draga, često joj poklanjaš naročitu pažnju i tretman, i posebno se dobro slažeš sa njom. Štaviše, često si popustljiv prema njoj, čak i kad pravi greške. Prema ljudima s kojima nisi u krvnom srodstvu, ti si nepristrasan. Ali zato činiš sve što možeš da braniš i zaštitiš svoju porodicu i rođake, što je poznato i kao: „Krv nije voda”. Neki ljudi često bivaju vođeni ovakvim mišljenjima, pa svoj odnos prema ljudima i događajima ne zasnivaju na načelima kojima ih Bog podučava, već na uticajima porodične kulture. Zar to nije pogrešno? (Jeste.) Primera radi, osoba koja se preziva Džang može neku drugu osobu sa istim prezimenom, koja je od nje starija nekoliko godina, oslovljavati kao „stariju sestru”. Drugi bi stoga mogli pomisliti da se radi o rođenim sestrama, iako one samo imaju isto prezime, ali nisu ni u kakvom krvnom srodstvu. Zašto je ona tako oslovljava? Zbog uticaja porodične kulture. Kud god da krenu, one su nerazdvojne, mlađa osoba sve deli sa svojom „starijom sestrom”, ali ne i sa drugima. Zašto? „Zato što se ona preziva Džang, isto kao i ja. Mi smo familija. Njoj moram sve da kažem. Kome ću, ako ne njoj? Zar ne bi bilo glupo da verujem strancima, a da nemam poverenja u svoju familiju? Kako god da okreneš, drugi ljudi su nepouzdani i samo se familiji može verovati.” Prilikom izbora crkvenih starešina, ona glasa za nju, a kad je ljudi pitaju: „Zašto si glasala za nju?”, ona im odgovara: „Zato što se preziva isto kao ja. Zar ne bi bilo nerazumno i nepristojno da ne glasam za nju? Da nisam glasala za nju, da li bih uopšte bila ljudsko biće?” Kad god crkva ima da ponudi nešto dobro ili neke materijalne koristi, ona najpre pomisli na nju. „Zašto si prvo na nju pomislila?” „Zato što nosimo isto prezime i što pripadamo istoj familiji. Ko će da brine o njoj ako ne ja? Da li bih uopšte bila ljudsko biće kad ne bih posedovala to osnovno ljudsko osećanje?” Ukratko, ako si uslovljen ili pod uticajem ovakvih mišljenja koja si poneo iz porodice, bilo da se ona rađaju iz privrženosti ili iz sebičnih motiva, treba odmah da promeniš svoj stav i da prestaneš da se vladaš i da se prema drugim ljudima i stvarima odnosiš koristeći te metode. Ma koliko da su ti metodi uski ili široki, oni ne predstavljaju načela i metode kojima te je Bog podučio. U najmanju ruku, to su mišljenja i stanovišta koje treba da otpustiš. Jednom rečju, treba da otpustiš svako uslovljavanje od strane porodice koje nije u skladu s načelima kojima te Bog podučava. Prema drugim ljudima ne treba da se ophodiš, niti da s njima komuniciraš koristeći te metode, a ni prema ostalim pitanjima ne treba da se odnosiš na takav način. Neki će na ovo možda reći: „Ako se prema stvarima ne budem ovako odnosio, uopšte neću znati kako da se nosim s njima.” To se veoma lako rešava. Božje reči nude načela za rešavanje raznih pitanja. Ako put prakse ne možeš da nađeš u Božjim rečima, potraži savet od braće i sestara koji ovu istinu razumeju. Oni će ti razjasniti te stvari, pa ćeš ih i ti razumeti. To su stvari koje ljudi treba da otpuste kada je reč o rešavanju problema vezanih za klan, prezime i način na koji ovaj svet funkcioniše.

Raščlanjivanje izreke „Sledi čoveka za kog si se udala, pa bio on pevac ili pas”

Pojedini roditelji prigovaraju svojim ćerkama i govore im: „Kao žena, treba da slediš čoveka za kog si se udala, pa bio on pevac ili pas. Ako se udaješ u familiju petla, moraš da se ponašaš kao petao; ako se udaješ u familiju psa, ponašaj se kao pas.” Naravoučenije glasi da ne treba da stremiš ka tome da budeš dobro ljudsko biće, već treba da se pomiriš s tim da ćeš biti petao ili pas. Je li to dobar put? Jasno je da će svako ko ovo čuje moći da zaključi kako to nije dobar put, zar ne? Fraza „sledi čoveka za kog si se udala” bez sumnje je usmerena ka ženama – njihova je sudbina tako tragična. Pod uticajem i uslovljenošću od strane porodice, žene naprosto i same postaju izopačene: one zaista slede petla ako su se udale za petla, odnosno psa ako su se udale za psa, i rade sve ono što su im roditelji naložili da rade, ne trudeći se da idu dobrim putem. Bez obzira što su ti to mišljenje usadili roditelji, ti treba da razlučiš da li je ono ispravno ili pogrešno, da li ono koristi ili šteti tvom vladanju. Mi smo, naravno, u zajedništvu već razgovarali o ovom aspektu, u okviru teme otpuštanja braka, tako da se ovde nećemo opširnije baviti time, niti ćemo taj aspekt detaljno analizirati. Jednom rečju, treba da otpustiš sva ta pogrešna, iskrivljena, površna, glupa, pa čak i rđava i izopačena mišljenja i stanovišta nasleđena od roditelja. S naročitom pažnjom treba da analiziraš izreke poput „Sledi čoveka za kog si se udala, pa bio on pevac ili pas”, o kojoj smo upravo raspravljali, i „Udaj se za čoveka koji može da te hrani i oblači” – takve izjave, koje su ti usadili roditelji, ne smeju te navesti na pomisao: „Prodata sam čoveku za kojeg se udajem: on je moj gospodar, treba da budem onakva kakva on želi da budem i da radim sve što mi on kaže da radim, jer moja je sudbina neodvojiva od njegove. Kad se budemo venčali, bićemo vezani jedno za drugo kao dva skakavca povezana istom uzicom. Ako on bude uspešan, biću i ja; ako propadne, propašću zajedno s njim. Zato će izreka mojih roditelja: ’Sledi čoveka za kog si se udala, pa bio on pevac ili pas’ za mene uvek biti ispravna. Žene ne treba da budu nezavisne, niti da imaju bilo kakve težnje, a pogotovo ne treba da gaje nikakve ideje ni želje u vezi sa ispravnim pogledom na život i s pravim putem koji u životu treba da slede. Treba samo da budu poslušne i da slede reči svojih roditelja ’Sledi čoveka za kog si se udala, pa bio on pevac ili pas’”. Da li je ovakvo mišljenje ispravno? (Nije.) Zbog čega je ono pogrešno? „Sledi čoveka za kog si se udala, pa bio on pevac ili pas” – ima još jedna fraza sličnog značenja, koja glasi: „Dva skakavca povezana istom uzicom”, što znači da je tvoja sudbina, nakon što se udaš, povezana sa sudbinom tvog muža. Ako je on uspešan, bićeš i ti; ako nije uspešan, nećeš biti ni ti. Da li je zaista tako? (Nije.) Hajde da najpre popričamo o izreci: „Ako je on uspešan, bićeš i ti”. Da li je to činjenica? (Nije.) Može li neko od vas da nekim kontraprimerom pobije ovu tvrdnju? Ništa vam ne pada na pamet? Dopustite Mi da vam dam jedan primer. Recimo, kad se žena uda za nekog čoveka, ona je čvrsto rešena da ga sledi, pa kud puklo da puklo. Baš kao što žene obično kažu: „Odsad pa nadalje, ja pripadam tebi”, što praktično znači: „Prodata sam tebi i moja je sudbina vezana za tvoju”. Hajde da za sada ostavimo po strani žene koje se prepuštaju izopačenosti i da se fokusiramo na to da li je fraza „Ako je on uspešan, bićeš i ti” ispravna ili nije. Da li je tačno da ćeš i ti automatski biti uspešna ako ti je muž uspešan? Pretpostavimo da su ga, odmah nakon što je pokrenuo neki biznis, snašle neprilike, da se suočava s brojnim izazovima, da svuda nailazi na poteškoće, kao i da mu nedostaju novac, veze, pogodna lokacija za prodavnicu, tržište na koje će plasirati robu i ljudi koji bi mogli da mu pomognu. Kao njegova žena, ti si čvrsto rešena da ga slediš, ma šta on radio; nimalo ga ne prezireš, već ga bezuslovno podržavaš. Kako vreme prolazi, njegov biznis počinje da cveta, otvara jednu radnju za drugom, što mu donosi sve veću ekonomsku korist i veće prihode. Tvoj muž najpre postaje gazda, a zatim se pretvara u pravog bogatog tajkuna. Uspešan je, zar ne? Dobro je poznata izreka koja kaže: „Pare kvare muškarce”, što je, naravno, neosporna činjenica u ovom društvu i ovom zlom svetu. Kad tvoj muž postane gazda, a kasnije i tajkun, koliko će vremena biti potrebno da postane iskvaren? To se dešava za tren oka. Nakon što postane gazda i počne da napreduje, tvom srećnom životu došao je kraj. Zašto? Polako počinje da te nagriza crv sumnje: „Ima li neku ženu sa strane? Da li će me prevariti? Zavodi li ga neka? Da li ću mu dosaditi? Da li će prestati da me voli?” Jesu li tvoji srećni dani odbrojani? Nakon što si tolike godine delila s njim i dobro i zlo, osećaš se jadno i umorno. Živela si u lošim uslovima, zdravlje ti je narušeno i nisi više lepa kao što si bila. Postala si starica sa požutelim licem. Možda si u njegovim očima izgubila onaj šarm mlade devojke u koju je nekad bio zaljubljen. Možda misli: „Sada, kad sam bogat i uticajan, mogao bih da nađem neku bolju”. Kako se sve više udaljava od tebe, počinje aktivno da razmišlja i da se menja. Zar to ne znači da si u opasnosti? On je postao veliki gazda, a ti požutela starica – zar među vama nema svojevrsne različitosti i nejednakosti? Zar ti sada nisi nedostojna da mu budeš žena? Zar on ne oseća da je sada na višem nivou od tebe? Zar ti se ne čini da te sve više mrzi? U tom slučaju, to je tek početak tvojih nevolja. Možda će jednoga dana krenuti da ispunjava svoje želje, pronaći drugu ženu i početi sve više da izbiva iz kuće. Kada dođe kući, obično se svađa s tobom, lupa vratima i odmah zatim ponovo negde odlazi i ne javlja ti se po nekoliko dana. S obzirom na vaš nekadašnji odnos, najbolje čemu možeš da se nadaš jeste da će nastaviti da ti daje novac i da te snabdeva osnovnim potrepštinama. Ali, ako počneš da dižeš galamu oko toga, možda će čak prestati da ti plaća troškove života. Kako, dakle, stoje stvari? Da li se tvoja sudbina imalo promenila nabolje otkako je on postao uspešan? Da li si sada srećnija ili tužnija? (Tužnija.) Tužnija si, naravno. Nastupili su tvoji nesrećni dani. Kad se suoče sa ovakvim situacijama, žene uglavnom plaču do iznemoglosti, sećajući se reči svojih roditelja: „Nemoj da iznosiš svoj prljav veš na ulicu”. One se stoga mire sa svojom sudbinom, misleći: „Izdržaću dok mi sin ne poraste i dok ne bude mogao da me izdržava. A onda ću se rešiti svog muža!” Neke žene su dovoljno srećne da dožive da im sinovi postanu stubovi domaćinstva, dok druge nikad ne dočekaju taj dan. Dok je sin još mlad, muž odlučuje da ga zadrži kod sebe, pa kaže ženi: „Hajde, beži, požutela babo!”, i zatim je možda, kao neku prosjakinju, istera iz kuće. Da li, dakle, i ti automatski postaješ uspešna kad on ostvari uspeh? Da li su vaše sudbine zaista međusobno povezane? (Nisu.) On će te možda ceniti dok mu biznis stoji u mestu ili se ne razvija u skladu s njegovim željama, dok su mu potrebni tvoja podrška i podsticaj, druženje s tobom i tvoja nega, dok ne stekne potrebne kvalifikacije i priliku da postane iskvaren. Dokle god on ne napreduje u poslu, možda ćeš se osećati sigurnije kad imaš njega pored sebe i moći ćeš da doživiš svu toplinu braka i bračnu sreću. Jer, dok ne postane uspešan, niko sa strane ne obraća pažnju na njega, niti ga vrednuje, tako da si ti tada jedina osoba na koju može da se osloni, pa te drži kao malo vode na dlanu. Za to vreme, ti se osećaš sigurnije i, u određenoj meri, dobro i srećno. Ali, kad počne da ostvaruje uspeh u poslu i kad raširi krila, on će neminovno poleteti – ali, da li će te povesti sa sobom? Da li je, dakle, tačna ona izreka tvojih roditelja: „Sledi čoveka za kog si se udala, pa bio on pevac ili pas”? (Nije.) Ta izjava nesumnjivo gura žene u ambis patnje. A šta misliš o načelu: „Slediću ga ako ide pravim putem, a u suprotnom ću ga ostaviti”? Ovo načelo je takođe pogrešno. To što si se udala za njega ne znači da si mu se prodala, ali ni da prema njemu treba da se ophodiš kao prema strancu. Za tebe je dovoljno da ispunjavaš bračne obaveze. Ako brak funkcioniše, super; u suprotnom, raziđite se. Tvoja je savest čista, jer si ispunila svoje obaveze. Ako si mu potrebna da bi ispunila svoje obaveze tako što ćeš mu praviti društvo, učini to; ako nisi, neka svako krene svojim putem. Tako glasi načelo. Sa druge strane, fraza: „Sledi čoveka za kog si se udala, pa bio on pevac ili pas” potpuno je besmislena – štaviše, ona je štetna. Zašto je besmislena? Zato što joj nedostaju načela: ma kakav da je čovek za kog si se udala, ti treba bespogovorno da ga slediš. Ako slediš nekog dobrog čoveka, život će ti možda biti vredan truda. Ali, ako slediš lošeg čoveka, zar time samu sebe ne osuđuješ na propast? Prema tome, bez obzira na to za kakvog si se čoveka udala, treba da imaš pravilan stav prema braku. Treba da razumeš da ti samo istina pruža pravu zaštitu i nudi ti put i načela za dostojanstven život. Nasuprot tome, ono što ti roditelji pružaju samo su kratki isečci njihovog iskustva ili strategije zasnovane na njihovim ličnim interesima i na stvarima kojima su privrženi. Njihovi saveti nipošto ne mogu da te zaštite, niti da ti pruže ispravna načela primene. Uzmimo, na primer, izreku: „Sledi čoveka za kog si se udala, pa bio on pevac ili pas”. Ona samo može da te navede da ostaneš neuka u vezi s brakom, da izgubiš svoje dostojanstvo i priliku da odabereš pravi životni put. Što je još važnije, može te navesti da propustiš priliku da budeš spasena. Prema tome, ma kakva namera da stoji iza roditeljskih reči i bez obzira da li ti oni to govore zato što se brinu za tebe, zato da bi te zaštitili, zbog sebičnosti, ličnih interesa ili s bilo kojim drugim motivom, ti sve ove razne izreke moraš pažljivo da razmotriš. Čak i ako im je prvobitna namera bila da doprinesu tvojoj dobrobiti i zaštiti, ti te izreke ne treba da prihvataš glupo i neoprezno. Umesto toga, treba pažljivo da ih razmotriš i da zatim, na osnovu Božjih reči, pronađeš precizna načela primene, a ne da deluješ i da se vladaš u skladu s njihovim rečima. Ovo naročito važi za izreku „Udaj se za čoveka koji može da te hrani i oblači” – koja je još pogrešnija. Zar žene nemaju ruke i noge? Pa nije valjda da ne mogu same da zarade za život? Zašto bi morale da se oslanjaju na muškarca da ih hrani i oblači? Jesu li žene proste i neuke? Šta to muškarci imaju, a što ženama nedostaje? (Baš ništa.) Tako je, ništa im ne fali. Žene su sposobne za samostalan život, koji im je Bog podario. A pošto mogu nezavisno da žive, zašto bi se oslanjale na muškarca da ih izdržava? Zar to nije pogrešno mišljenje? (Jeste.) Radi se o usađivanju pogrešnih mišljenja. Žene zbog ove izreke ne bi smele da obezvređuju i degradiraju sebe tako što će u pogledu svojih osnovnih potreba zavisiti od muškarca. Naravno, muškarac ima obavezu da svojoj ženi i porodici pokriva sve životne troškove i da se postara da svojoj ženi obezbedi dovoljno hrane i odeće. Uprkos tome, žene ne treba da gaje takva mišljenja i stanovišta, niti da se udaju isključivo radi hrane i odeće. Budući da si sposobna da živiš samostalno, zašto bi se oslanjala na muškarca u pogledu osnovnih životnih potreba? Nije li to, u određenoj meri, posledica uticaja roditelja i uslovljavanja mišljenjima porodice? Ako je žena uslovljena takvim porodičnim vaspitanjem, ona će ili postati postati lenja i neće hteti ništa da radi, nego će se oslanjati na to da joj neko drugi nabavlja hranu i odeću, ili će pak prihvatiti mišljenja svojih roditelja i poverovati da su žene bezvredne, da ne mogu i da ne treba same da rešavaju pitanje hrane i odeće, već da u tom smislu treba da se oslone na muškarca. Zar to nije prepuštanje izopačenosti? (Jeste.) Zašto je pogrešno usvojiti takva mišljenja i stanovišta? Na šta ona utiču? Zašto žene treba da otpuste takva degradirajuća mišljenja? Ako ti muž nabavlja hranu i odeću i ako ga ti zbog toga smatraš svojim gospodarom, svojim nadređenim i čovekom koji o svemu odlučuje, zar ga onda nećeš konsultovati oko svake, manje ili više bitne stvari? (Hoću.) Ako, na primer, veruješ u Boga, možda ćeš pomisliti: „Pitaću nadležnog da li mi dopušta da verujem u Boga; ako kaže da dopušta, verovaću, a u suprotnom neću.” Čak i kad Božja kuća zahteva od ljudi da obave svoju dužnost, ti ćeš i za to morati da tražiš njegovo odobrenje; ako on ne bude imao ništa protiv, moći ćeš da obaviš svoju dužnost, dok u suprotnom nećeš moći. Dakle, od muževljevog stava i njegovog odnosa prema tebi zavisiće da li ćeš ti, kao vernica, moći da slediš Boga. Može li tvoj muž da razluči da li je taj put istinit ili lažan? Da li će ti poslušnost prema njemu obezbediti spasenje i ulazak u carstvo nebesko? Ako je tvoj muž mudar i može da čuje Božji glas, ako pripada Božjem stadu, možda ćeš imati koristi zajedno s njim, ali samo ako si zajedno s njim. Ali, šta ako je on neki nevaljalac i antihrist koji nije u stanju da razume istinu? Da li ćeš i u tom slučaju verovati? Zar ti nemaš uši ni mozak? Možeš li da čuješ Božje reči? A kad ih čuješ, možeš li sama da o njima razmisliš? Može li tvoj muž da ti odredi sudbinu? Da li on orkestrira tvoju sudbinu i upravlja njome? Jesi li se prodala njemu? Ove doktrine su svima jasne, ali kada je reč o određenim problemima vezanim za načela, ljudi su skloni da nesvesno padnu pod uticaj uslovljavanja ovim mišljenjima i stanovištima od strane porodice. Ako ta mišljenja i stanovišta utiču na tebe, ti često donosiš pogrešne sudove, a vođena mišljenjima zasnovanim na tim pogrešnim sudovima, ti donosiš pogrešne odluke, koje te zatim navode na pogrešan put i, naposletku, do potpune propasti. Propustila si priliku da obaviš svoju dužnost, šansu da zadobiješ istinu i priliku da budeš spasena. Šta je dovelo do tvoje propasti? Na prvi pogled, čini se da je na tebe uticao tvoj muž, koji te je obmanuo i na kraju uništio. U stvarnosti, međutim, za tvoju propast kriva su tvoja vlastita, duboko ukorenjena mišljenja. Drugim rečima, osnovni uzrok takvog ishoda leži u izreci „Sledi čoveka za kog si se udala, pa bio on pevac ili pas”. Stoga je od ključne važnosti da to mišljenje otpustiš.

Posledice uslovljavanja od strane porodice

Ako se osvrnemo na mišljenja i stanovišta preuzeta od roditelja i porodice, o kojima smo u zajedništvu razgovarali i koja se tiču načela i strategija za ophođenje prema svetu, pravila igre, načina na koji svet funkcioniše, rase, muško-ženskih odnosa, braka i tome slično – ima li među njima ijednog mišljenja i stanovišta koje je pozitivno? Ima li ijednog koje te u određenoj meri može usmeriti na put stremljenja ka istini? (Nema.) Nijedno od njih ti ne pomaže da postaneš istinsko stvoreno biće koje je u skladu s merilom. Naprotiv, svako od tih mišljenja i stanovišta nanosi ti ogromnu štetu, kvari te kroz proces tvog uslovljavanja njima i dovodi do toga da su ljudi danas, u dubini svog bića okovani, kontrolisani, opterećeni i izloženi uticaju raznih pogrešnih mišljenja i stanovišta. Mada porodica, duboko u ljudskom srcu, predstavlja duševni raj i mesto ispunjeno toplinom i uspomenama iz detinjstva, ne treba potcenjivati razne negativne uticaje porodice na ljude. Porodična toplina ne može da ublaži ta pogrešna mišljenja. Porodična toplina i predivne uspomene koje ona donosi pružaju tek malu utehu i zadovoljstvo na nivou fizičke privrženosti. Kada je, međutim, reč o tome kako čovek treba da se vlada i da se ophodi prema svetu, kojim putem treba da ide, kakav pogled na život i koje vrednosti da uspostavi, uslovljavanje od strane porodice u potpunosti je štetno. Čovek je, iz te perspektive, čak i pre no što zakorači u društvo, već iskvaren raznim mišljenjima i stanovištima unutar porodice – on je, naime, već odranije podvrgnut uslovljavanju, kontroli i uticaju raznih pogrešnih mišljenja i stanovišta. Može se, dakle, reći da je porodica mesto na kojem čovek po prvi put prima sva ta pogrešna mišljenja i stanovišta i gde se ona polako uvode u igru i slobodno primenjuju. Porodice takvu ulogu igraju u svakodnevnom životu svakog čoveka. Naše druženje na ovu temu nema za cilj da od ljudi zahteva da svoju porodicu otpuste u smislu privrženosti, niti da se, spolja gledano, otrgnu od porodice i raskinu svaku vezu sa njom. Ovde se samo traži da ljudi konkretno prepoznaju, razluče i da, naravno, preciznije i praktičnije otpuste razna pogrešna mišljenja i stanovišta koje im je porodica usadila. Radi se o konkretnoj praksi koju ljudi koji streme ka istini treba da usvoje prilikom razmatranja tema vezanih za porodicu.

U vezi s porodicom ima još mnogo drugih tema. Zar nije tačno da su ove izreke, kojima porodica uslovljava ljude i o kojima smo u zajedništvu razgovarali, prilično uobičajene? (Jeste.) Te izreke možemo često da čujemo – ako ne baš u svim, onda barem u većini porodica. One su veoma rasprostranjene i reprezentativne, zar ne? Ogromna većina porodica svojim članovima u različitoj meri usađuje u glavu ova mišljenja i stanovišta. Svaka izreka o kojoj smo razgovarali pojavljuje se, na ovaj ili onaj način, u većini porodica, i biva usađena u različitim fazama odrastanja člana porodice. Odmah nakon što su im ta mišljenja usađena u glavu, ljudi počinju da ih prihvataju, da stiču određenu svest o njima, da bi zatim ta mišljenja i stanovišta, ne mogavši da se od njih odbrane, usvojili kao svoje strategije i načine ophođenja prema svetu, kako bi ubuduće mogli da žive i da opstaju. Naravno, mnogi ljudi ih takođe koriste kao odskočnu dasku za sticanje uporišta u društvu. Prema tome, ta mišljenja i stanovišta prožimaju ne samo svakodnevne živote ljudi, već i njihove unutrašnje svetove i razne probleme s kojima se susreću na svom putu opstanka. Kada se jave različiti problemi, ljudi ih rešavaju u skladu sa raznim mišljenjima i stanovištima pohranjenim u svom srcu; kad se suoče s tim problemima, razna mišljenja i stanovišta, kao i načela i strategije za ophođenje prema svetu, dominiraju nad ljudima i upravljaju njima. Ljudi su u stanju da u stvarnom životu veoma vešto primenjuju sva ta pogrešna mišljenja. Budući da ih usmeravaju razna pogrešna mišljenja i stanovišta, sasvim je prirodno što ljudi idu krivim putem. Pošto njihove postupke, vladanje, život i egzistenciju diktiraju pogrešna mišljenja, neminovno je da i put kojim koračaju u životu bude pogrešan. A s obzirom na to da je srž mišljenja koja ih usmeravaju pogrešna, sasvim je prirodno da je i njihov put pogrešan. Taj put ih vodi u krivom smeru, usled čega je njihov ishod očigledan. Uslovljeni raznim mišljenjima od strane porodice, ljudi biraju pogrešan put i tako skreću na stranputicu. Shodno tome, oni srljaju pravo ka paklu i ka vlastitom uništenju. Na kraju krajeva, osnovni uzrok njihove propasti leži u raznim pogrešnim mišljenjima kojima ih je porodica uslovila. Imajući u vidu ozbiljne posledice, ljudi bi trebalo da otpuste razna mišljenja kojima su uslovljeni od strane porodice. U današnje vreme, uslovljavanje raznim pogrešnim mišljenjima utiče na ljude tako što ih sprečava da prihvate istinu. Samim tim što postoje i što su vođeni tim pogrešnim mišljenjima, ljudi često nisu u stanju da shvate istinu i čak joj se u srcu opiru i odbacuju je. Ono što je, naravno, još gore, jeste to da neki ljudi mogu doneti odluku da izdaju Boga. Tako sada stoje stvari, ali ako ljudi ne mogu da prihvate istinu ili ako je iznevere, ta pogrešna mišljenja ih, dugoročno gledano, navode na pogrešan put protivljenja istini, na put izdaje i odbacivanja Boga. Vođeni tim pogrešnim putem, oni naposletku neće moći da budu uistinu spaseni, upravo zbog toga što idu pogrešnim putem, čak i ako tobože slušaju Boga dok govori i prihvataju Njegovo delo. To je zaista žalosno. Stoga ova mišljenja ne treba smatrati trivijalnim, imajući u vidu da uticaj porodice na tebe može imati jako ozbiljne posledice. Ako te je porodica uslovila odgovarajućim pogrešnim mišljenjem o različitim pitanjima, treba da proučiš ta mišljenja i da ih otpustiš – nemoj ih se više držati. Ma o kom mišljenju da se radi, ako je pogrešno i suprotstavljeno istini, jedini ispravan put jeste da ga otpustiš. Konkretna primena otpuštanja sastoji se u sledećem: kao kriterijum ili osnovu po kojoj posmatraš, radiš ili rešavaš to pitanje, ne treba više da uzimaš pogrešna mišljenja koja ti je porodica usadila, već to treba da bude zasnovano na Božjim rečima. Mada ovaj proces može od tebe zahtevati da platiš izvesnu cenu, usled čega će ti se činiti da postupaš protiv svoje volje, da gubiš obraz, pa možda čak i da trpiš gubitke u pogledu svojih telesnih interesa – bez obzira s čime se suočavaš, svoje ponašanje treba uporno da usklađuješ s Božjim rečima i s načelima koja ti On saopštava, i ne treba da odustaneš. Sigurno je da će proces tog preobražaja biti izazovan i da se neće glatko odvijati. Zašto se neće odvijati glatko? Zato što se radi o borbi negativnih i pozitivnih stvari, o borbi zlih Sotoninih misli i istine, kao i o borbi tvoje rešenosti i želje da prihvatiš istinu i pozitivne stvari, protiv pogrešnih mišljenja i stanovišta koje nosiš u srcu. Pošto se radi o borbi, možda ćeš patiti i možda ćeš morati da platiš neku cenu – to je ono što moraš da uradiš. Ako čovek želi da ide putem stremljenja ka istini i da dostigne spasenje, on mora da prihvati ovu činjenicu i da iskusi te bitke. Naravno, dok se te bitke budu odvijale, ti ćeš definitivno plaćati izvesnu cenu, trpećeš izvesnu patnju i moraćeš da se odrekneš izvesnih stvari. Ma kako čitav ovaj proces izgledao, tvoj krajnji cilj je da dostigneš stanje u kojem ćeš se bojati Boga i kloniti zla, da zadobiješ istinu i da dostigneš spasenje. Stoga vredi platiti bilo koju cenu zarad postizanja tog cilja, jer to je najispravniji cilj i to je ono čemu treba da težiš kako bi postao stvoreno ljudsko biće koje je u skladu s merilom. Da bi postigao taj cilj, ma koliko truda da ulažeš i koliku cenu da plaćaš, ti ne treba da praviš kompromise, da se izvlačiš, niti da se plašiš jer, dokle god stremiš ka istini i težiš ka tome da se bojiš Boga, da se kloniš zla i da budeš spasen, kad se suočiš s bilo kakvim nadmetanjem ili bitkom, ti nećeš biti sam. Pratiće te Božje reči i imaćeš podršku u Bogu i Njegovim rečima, te stoga ne treba da se plašiš, je li tako? (Tako je.) Iz ovih nekoliko napomena se, dakle, može zaključiti da treba da otpustiš sva ta uslovljavanja pogrešnim mislima, bilo da ona potiču iz porodice ili ma kog dugog izvora. Primera radi, tokom našeg malopređašnjeg razgovora smo zaključili da ti porodica često govori: „Nikad ne treba namerno da naudiš drugima, ali treba uvek da se čuvaš od onih koji bi mogli tebi da naude.” U stvarnosti se ovakvo mišljenje može veoma jednostavno otpustiti: treba samo da postupaš u skladu s načelima koja Bog saopštava ljudima. Značenje izraza „načela koja Bog saopštava ljudima” prilično je široko. Kako se ta načela konkretno primenjuju? Nema potrebe da detaljno analiziraš da li imaš nameru da naudiš drugima, niti treba da se čuvaš od drugih ljudi. Šta, dakle, treba da uradiš? S jedne strane, treba da budeš u stanju da pravilno održavaš skladne odnose sa drugim ljudima; s druge strane, pri ophođenju sa drugima treba da koristiš Božje reči kao osnovu i da po kriterijumu istine razlučiš o kakvim se osobama radi, a zatim da se prema svakoj od tih osoba ophodiš na osnovu odgovarajućih načela. To je tako jednostavno. Ako su u pitanju braća i sestre, tretiraj ih kao takve; ako su iskreni u svom stremljenju ka istini, ostavljaju stvarii daju sebe, ophodi se prema njima kao prema braći i sestrama koji iskreno obavljaju svoju dužnost. Ako se radi o bezvernicima, koji nisu spremni da obavljaju svoju dužnost i koji samo žele da ih ostaviš na miru, onda ne treba da ih tretiraš kao braću i sestre, već kao nevernike. Dok posmatraš ljude, treba da obraćaš pažnju na to kojoj vrsti osoba pripadaju, kakva im je narav, ljudskost i stav prema Bogu i istini. Ako mogu da prihvate istinu i spremni su da je primenjuju, tretiraj ih kao istinsku braću i sestre, kao svoju porodicu. Ako im je ljudskost loša, ako su samo na rečima spremni da primenjuju istinu i ako su sposobni da raspravljaju o doktrini ali nikada ne primenjuju istinu, onda ih tretiraj kao puke službenike, a ne kao porodicu. Šta ti ova načela govore? Ona ti saopštavaju načelo po kojem treba da se ophodiš prema različitim tipovima ljudi – to je načelo o kojem smo često raspravljali i koje kaže da se prema ljudima treba ophoditi mudro. Mudrost je opšti izraz, ali ona konkretno znači posedovanje metoda i načela za ophođenje prema različitim tipovima ljudi – ali na osnovu istine, a ne na osnovu ličnih osećanja, sklonosti i stavova, niti na osnovu njihovih prednosti i nedostataka u odnosu na tebe, kao ni na osnovu njihovih godina, već isključivo na osnovu Božjih reči. Prema tome, u ophođenju sa ljudima, ti ne treba da analiziraš da li imaš nameru da im naudiš, niti treba da se čuvaš od drugih ljudi. Ako se prema ljudima ophodiš na osnovu načela i metoda koje ti je Bog dao, izbeći ćeš sva iskušenja i nećeš padati u iskušenja i konflikte. To je tako jednostavno. Ovo načelo je takođe prikladno za ophođenje prema svetu nevernika. Kad vidiš nekoga, pomislićeš: „On je zao, on je đavo, zli demon, nasilnik ili nevaljalac. Ne moram da se čuvam od njega; neću obraćati pažnju na njega i neću ga provocirati. Ako zbog posla budem morao da komuniciram s njim, ophodiću se prema njemu zvanično i nepristrasno. Izbegavaću svaki nepotreban kontakt i druženje s njim i neću ga ni braniti, ni preterano hvaliti. Na taj način, on neće imati zbog čega da mi pridikuje. Ako poželi da me maltretira, imam Boga kraj sebe. Osloniću se na Boga. Ako mu Bog dozvoli da me maltretira, prihvatiću to i pokoriću se. U suprotnom, zbog njega mi neće zafaliti ni dlaka s glave.” Zar ovo nije prava vera? (Jeste.) Moraš imati pravu veru i ne smeš ga se plašiti. Nemoj govoriti da je on samo lokalni nasilnik i sitna riba: mi se ovog načela držimo čak i prilikom suočavanja s velikom crvenom aždajom. Ako ti velika crvena aždaja brani da veruješ u Boga, da li pokušavaš da je urazumiš? Držiš li joj propovedi? (Ne.) A zašto? (Zato što bi to bilo besmisleno.) Ona je đavo i nedostojna je da sluša besede. Ne smeju se prosipati biseri pred svinju. Istina nije namenjena zverima i đavolima; namenjena je ljudskim bićima. Čak i kad bi đavoli i zveri mogli da je razumeju, ona im se ne bi propovedala. Oni istinu ne zaslužuju! Kakvo je ovo načelo? (Dobro.) Kako da se ophodiš prema onima čija je ljudskost loša, prema zlim i zbunjenim ljudima, prema nerazumnim nasilnicima u crkvi ili prema ljudima koji u društvu imaju neku moć, potiču iz uticajnih porodica ili se po nečemu ističu? Ophodi se prema njima onako kako zaslužuju. Ako su to braća i sestre, druži se s njima. Ako nisu, ignoriši ih i ophodi se prema njima kao prema nevernicima. Ako ispunjavaju načelo u vezi s tim kome se jevanđelje može propovedati, onda im ga propovedaj. Ako nisu predmet jevanđelja, nemoj se sastajati ni družiti s njima u ovom životu. To je tako jednostavno. Od đavola i Sotona nema potrebe da se braniš, da prikupljaš dokaze protiv njih, niti da im se svetiš. Jednostavno ih ignoriši. Nemoj ih provocirati i nemoj se družiti s njima. Ako iz nekog razloga ne možeš da izbegneš komunikaciju, ophodi se prema njima službeno, nepristrasno i na osnovu načela. To je tako jednostavno. Načela i metodi kojima Bog ljude uči kako da se vladaju i da deluju pomažu ti da se vladaš dostojanstveno i omogućuju ti da živiš u sve ljudskijem obličju. Nasuprot tome, ono čemu te roditelji uče zapravo te navodi na stranputicu i gura u ambis patnje, iako se na prvi pogled čini da žele da te zaštite i da paze na tebe. To čemu te oni uče nije pravi put ni mudar pristup vlastitom vladanju, već prepreden i odvratan put, koji protivreči istini i koji s njom nema nikakve veze. Ako, dakle, prihvataš samo ona mišljenja kojima su te roditelji uslovili, za tebe je jako teško i naporno da prihvatiš istinu, a njena primena ti postaje veliki izazov. Međutim, ako zaista imaš srca da otpustiš sva ta mišljenja koja se tiču tvog ponašanja i načela za ophođenje prema svetu koja si stekao u porodici, biće ti lakše da prihvatiš istinu i da je primenjuješ.

Kada je reč o uslovljavanju od strane porodice, ima li tu još nečega osim onih mišljenja i stanovišta koje smo već pominjali? Molim vas da to rezimirate. Ima mnogo stvari koje potiču iz porodice, a u Kini ljudi to nazivaju „kulturom trpezarijskog stola”. Neko dete bi, na primer, za trpezarijskim stolom moglo reći: „Predsednica naše odeljenjske zajednice, ona devojčica sa tri trake na rukavu, stalno mi proverava domaći i tvrdi kako ga nisam uradio do kraja, iako zaista jesam. Stalno ima pik na mene.” Na to će roditelji možda ovako odgovoriti: „Ti si dečak, a ona je devojčica. Što se sekiraš zbog nje? Fokusiraj se na učenje da bi se majka ponosila tobom. Kad ti postaneš predsednik odeljenja, moći ćeš da joj proveravaš domaći i tada ćeš joj vratiti milo za drago, zar ne?” Kad to čuje, dete može pomisliti: „Ovo ima smisla. Ja sam dečak, a ona je, uprkos tome što je predsednica odeljenja, ipak devojčica. Ne treba oko nje da se sekiram. Ako opet počne da mi dosađuje, naprosto ću je ignorisati i to je to. Što mi bude više dosađivala, ja ću marljivije da učim. Imaću bolje ocene, pa ću sledeće školske godine je biti predsednik odeljenja i biću zadužen za nju. Tada će sve doći na svoje.” Ovo je jedan primer kulture trpezarijskog stola. Ako neki dečak za trpezarijskim stolom brizne u plač, roditelji će mu možda reći: „Kontroliši se! Zašto plačeš? Ti si najobičnija propalica!” Da li to što plačeš znači da si propalica? Znači li to da su oni koji ne plaču ljudi koji obećavaju? Da li se dečak koji nikad nije zaplakao može nazvati dečkom koji obećava? Pogledajte sve te ljude kojima se smeši svetla budućnost – jesu li svi oni lili suze i plakali kad su bili mali? Jesu li imali emocije? Da li su iskusili radost, bes, žalost i sreću? Sva su ta osećanja iskusili. Bilo da se radi o nekoj istaknutoj ličnosti ili običnom čoveku, svako ima svoju krhku ljudsku stranu ili ljudski instinkt. Zbog načina na koji su ih roditelji vaspitavali i zbog svog društvenog porekla, ljudi tu svoju stranu doživljavaju kao slabost, kukavičluk, nekompetentnost i nešto čemu je lako rugati se. Nikada se ne usuđuju da pred svima otvoreno plaču, već to potajno čine u nekom ćošku. Kad se nađu u najtežim situacijama u karijeri, bez ikoga ko bi mogao da im pomogne i da ih podrži, neke istaknute ličnosti će možda sačekati dok se svi vojnici, podređeni ili sluge ne povuku. Tek tada će dati oduška svojim osećanjima i zaurlati kao vukovi u kadi. Kad se svojski izviču, pomisliće: „Da li me je iko čuo? Jesam li bio previše neobuzdan? Bolje da malo utišam urlanje!” Tiše urlanje im, međutim, ne daje dovoljno oduška, te stoga pokrivaju usta peškirom i nastavljaju da zavijaju poput kurjaka. Normalna ljudskost zahteva oslobađanje i izražavanje raznih osećanja. Međutim, zbog ogromnog pritiska od strane društva i ugnjetavanja javnim mnjenjem, niko se ne usuđuje da normalno izražava svoje emocije. Jer, počev od stvari koje je naučio u porodici i kojima ga je porodica uslovila, svaki čovek u sebi nosi usađena pogrešna verovanja, poput: „Muškarac treba da bude samostalan i snažan”, „Da bi kovao gvožđe, čovek mora da bude jak”, „Častan čovek ne treba da se brine zbog glasina” i „Ako ti je savest čista, ne treba da se plašiš da će ti utvare zakucati na vrata”. Tu je još i izreka: „Dobrog čoveka svi maltretiraju, baš kao što i pitomog konja svi jašu”, kojom se prenosi poruka da čovek treba da se trudi da ne postane laka meta, već da umesto toga on maltretira druge. Šta znači reč „dobar” u kontekstu izreke „Dobrog čoveka svi maltretiraju, baš kao što i pitomog konja svi jašu”? Ona znači bezazlen, prostodušan, odan, ljubazan i častan. Drugim rečima, pomenuta izreka ti sugeriše da ne treba da budeš takva osoba, jer su one laka meta. Kakva, dakle, osoba treba da postaneš? Treba da postaneš grubijan, nevaljalac, nitkov, zlikovac, zla osoba, hulja – tada se niko neće usuđivati da se sprda s tobom. Gde god da odeš, ako s ljudima ne možeš razumno da komuniciraš, moraš glumiti nitkova i moraš biti u stanju da napraviš scenu, da počneš da besniš, da se ponašaš nerazumno i da napraviš haos. Ljudi koji se tako ponašaju, napreduju. Na svakom radnom mestu i u svakoj društvenoj grupi, većina ljudi se plaši takvih pojedinaca i niko se ne usuđuje da ih provocira. Nalik su smrdljivom psećem izmetu ili dosadnim insektima, a kad ih jednom natovariš sebi na vrat, teško ćeš ih se otresti. I ti moraš da postaneš takva osoba. Nemoj dozvoliti da ljudi u tebi vide laku metu i osobu koju je lako isprovocirati. Po celom telu treba da pustiš bodlje. Ako ti ne izrastu bodlje, nećeš moći da obezbediš sebi mesto u ovom društvu. Uvek će se naći neko ko će da te maltretira. Porodično vaspitanje služi da te usmeri na životni put, kao i da te na konkretan način poduči i usadi ti načela po kojima treba da se vladaš. Drugim rečima, pomoću ovih mišljenja i izreka roditelji te vaspitavaju kako da se vladaš, kako da se ponašaš i kako da se odnosiš prema stvarima. Kakva osoba da budeš ti oni kažu? Površno gledano, pojedini roditelji govore stvari koje lepo zvuče, poput: „Moje dete ne mora da se izdigne na nivo istaknute ili slavne ličnosti; dovoljno je da postane dobra osoba.” Oni, međutim, svojoj deci takođe saopštavaju fraze poput: „Nikad ne treba namerno da naudiš drugima, ali treba uvek da se čuvaš od onih koji bi mogli tebi da naude”, „Dobrog čoveka svi maltretiraju, baš kao što i pitomog konja svi jašu” i „Muškarac treba da bude samostalan i snažan”. Da li oni, dakle, nakon tolike priče, svoju decu uče da postanu dobri ljudi ili im saopštavaju nešto sasvim drugo? (Podstiču ih da budu svirepi, ili barem sposobni da sebe zaštite.) Recite Mi, da li većina roditelja želi da vidi kako njihova deca maltretiraju druge ili bi radije da im deca postanu časni ljudi i da idu pravim putem, ali da ih pritom drugi često maltretiraju i da ih, u izvesnom smislu, isključuju iz društva? U kakvu bi osobu dete trebalo da izraste da bi mu roditelji bili najsrećniji, najponosniji i da bi im lica sijala najvećom radošću? (Roditelji su ponosni kad vide svoju decu kako maltretiraju druge, ali ih je sramota ako se njihovoj deci često rugaju dok ona idu pravim putem.) Ako ideš pravim putem, ali ti se drugi često rugaju, roditelji će ti biti žalosni i tužni, boleće ih srce zbog tebe i neće biti spremni da tako nešto dopuste. Koji je osnovni razlog za to? Bez obzira na razloge, svako mišljenje i stanovište kojima roditelji svoju decu uče kako da se vladaju i kako da postupaju, pogrešno je i protivno istini. Jednom rečju, mišljenja i stanovišta koja su ti roditelji usadili nikada te neće dovesti do Božjeg prisustva, niti će te usmeriti na put stremljenja ka istini. Naravno, ljudi koje takva mišljenja i stanovišta usmeravaju nikada neće dostići spasenje. Tu je činjenicu nemoguće osporiti. Dakle, bez obzira na namere i motive tvojih roditelja i bez obzira na to kako oni utiču na tebe, ako ono što proživljavaš protivreči istini, ako je suprotstavljeno istini i ako te sprečava da se pokoriš Bogu i istini, treba to da otpustiš.

Što se tiče raznih mišljenja kojima porodica uslovljava ljude i o kojima smo govorili tokom poslednjih nekoliko druženja, ma koliko ona bila široko rasprostranjena i promovisana među ljudima, ma koliko da su široko prihvaćena, ma koliki broj ljudi da ih podržava i ma koliko da se ljudi na njih oslanjaju, imajući u vidu štetu koju nanose pojedincima, od presudne je važnosti da ljudi otpuste sva ta mišljenja i stanovišta. Ljudi moraju da preispitaju i da se suprotstave raznim pitanjima vezanim za ta mišljenja i stanovišta, moraju u Božjim rečima da potraže pravilne puteve primene i istina-načela i moraju da u istina-stvarnosti zakorače pod pretpostavkom otpuštanja ovog uslovljavanja misli, jer se jedino tako mogu nadati spasenju. Pitam se koliko ste i u kojoj meri, kroz ove naše razgovore o mišljenjima, stanovištima i konkretnim izrekama kojima vas je porodica uslovljavala, uspeli da prepoznate razna mišljenja i stanovišta koja egzistiraju duboko u vašoj duši. Bez obzira na sve, ova naša druženja bi, jednom rečju, trebalo da posluže kao poziv na uzbunu, trebalo bi da ljudima osveže razumevanje koncepta porodice i pruže im potpuno novo razumevanje i shvatanje uslovljavanja od strane rodbine, porodičnih mišljenja i porodične kulture, te da im daju jedan potpuno novi metod pristupa, kao i da ih osposobe da usvoje pravilan stav i perspektivu u pogledu načina na koji pristupaju svojoj porodici. Ukratko, bez obzira na tvoj spoljašnji način pristupa porodici, kada je reč o pogrešnim mišljenjima i stanovištima kojima je porodica uticala na tebe, a koja se tiču načina gledanja na ljude i stvari, načina vladanja i delovanja, ti svako od tih mišljenja treba da razmotriš i da ih zatim, jedno po jedno, otpustiš, kako bi sa jasnim razumevanjem prigrlio stanovišta i metode kojima Bog podučava ljude i kako bi prihvatio razna ispravna stanovišta i metode u vezi s načinom gledanja na ljude i stvari, s načinom vladanja i delovanja, koje Bog daruje ljudima. To je ono što treba da čine ljudi koji iskreno streme ka istini.

Jedno od značajnih mišljenja i stanovišta koje ljudima usađuje porodica jeste da treba da budu svirepi i da na sve moguće načine štite sebe. Imajući u vidu način na koji ljudi štite svoje interese, sopstveno telo i ličnu bezbednost, nakon što su iz uslovljavanja raznim mišljenjima i stanovištima izvukli sredstva i metode za ophođenje sa svetom, koji primarni cilj roditelji imaju na umu dok svojoj deci usađuju takva mišljenja? Cilj im je da ih zaštite od maltretiranja od strane drugih ljudi. Hajde da sada razmotrimo suštinu tog maltretiranja. Je li dobro biti izložen maltretiranju? Može li se to nekako izbeći? Postoji li ijedan čovek kojeg nikada niko nije maltretirao? Od čega se to maltretiranje sastoji? Osim što se nadaju da će njihova deca moći normalno da se integrišu u društvo i da u njemu zauzmu svoje mesto, roditelji takođe stalno strepe od toga da će im decu drugi maltretirati. Stoga te roditelji često podučavaju određenim trikovima i sredstvima za ophođenje sa svetom, koristeći te metode da bi te zaštitili i sprečili druge da te maltretiraju. Pošto ne mogu sve vreme da budu uz tebe i da te čuvaju, kad budeš raširio krila i kad budeš morao samostalno da se otisneš u beli svet, oni te naoružavaju određenim mišljenjima i stanovištima kako bi bili sigurni da nećeš trpeti maltretiranja. Jesu li ta mišljenja i stanovišta ispravna? Da li se plašite da će vas drugi maltretirati? Pridržavate li se ovog mišljenja i stanovišta: „Bojim se da će me drugi maltretirati kad budem zakoračio u društvo i razne društvene grupe, a naročito dok budem komunicirao s nevernicima – to je ono što me najviše brine. Ako naiđem na nekog ko mi je približno jednak, još uvek ću moći samostalno da mu se suprotstavim. Ali ako se suočim s nekim ko je svirepiji od mene, neću smeti da mu se oduprem. Jednostavno ću prihvatiti svaku vrstu maltretiranja. Ja povodom toga ne mogu ništa da učinim. Takvi imaju jako zaleđe i ljude koji ih podržavaju, pa ću morati da trpim.” Je li ovo preovlađujuće mišljenje i stanovište kod većine ljudi? (I ja sam stvari posmatrao s takvog stanovišta. Nakon što sam poverovao u Boga, počeo sam lepo da se slažem s braćom i sestrama. U komunikaciji s nevernicima, čak i kad sam suočen s maltretiranjem i progonom, znam da Bog to dopušta i da je to lekcija koju moram da naučim. Stoga se manje plašim i naučio sam da se oslanjam na Boga dok to proživljavam.) Koje su osobe naročito plašljive? (One kojima nedostaje vera u Boga.) Osim ovih pojedinaca, između ostalih tu takođe spadaju i posebno bojažljivi i introvertni ljudi koji imaju veoma malo samopoštovanja, koji su slabi i nejaki, koji su nižeg rasta i fizički manje privlačni, koji su siromašnog porekla – a naročito oni čije je porodično poreklo izvrgnuto ruglu ili diskriminisano – zatim ljudi nižeg društvenog statusa kojima nedostaju potrebne veštine i stručnost, pa se stoga bave fizičkim radom, kao i osobe sa fizičkim nedostacima. Svi ti ljudi su podložniji maltretiranju i plaše ga se. Da li je maltretiranje preovlađujući problem u društvu? (Jeste.) Ono se dešava svuda gde ima ljudi. Kako je maltretiranje nastalo? (Ono je nastalo tako što su ljudi, nakon što ih je Sotona iskvario, postali veoma zli i hteli su da maltretiraju druge, a da pritom niko drugi njih ne maltretira. Stoga su ovi primeri ugnjetavanja sveprisutni.) To je jedan od aspekata. Neki ljudi ne žele da ih drugi maltretiraju, pa zato preuzimaju inicijativu i prvi započinju sa maltretiranjem i zastrašivanjem drugih ljudi, kako se niko ne bi usudio da njih maltretira. Oni, zapravo, u dubini duše ne žele da se tako vladaju, jer to i njih zamara. Kad nokautiraš sve oko sebe, zar se i sam nećeš osećati umorno? Ima ona izreka koja kaže: „Dok ubiješ hiljadu neprijatelja, izgubićeš osamsto svojih saboraca.” Uzmimo, na primer, ježa: zar mu nervni sistem neće biti iscrpljen kad ispuca sve svoje bodlje? Ljude boli kad ih ubode, ali se i on umara od toga. Zašto onda raditi nešto što je toliko zamorno? Razlog je u samoodržanju – jež mora da uloži određeni napor da bi se odbranio. Pošto je ovaj zao svet lišen svih pozitivnih i tačnih načela za ophođenje prema različitim ljudima i pošto su ljudi razvrstani prema Sotoninoj filozofiji ophođenja sa svetom i društvene hijerarhije, među ljudima se, na osnovu tih načela i kriterijuma nejednake podele, rađaju razlike i hijerarhije. Kad se to desi, ljudi više nisu u stanju da među sobom komuniciraju skladno i pravično. Umesto toga, oni se nadmeću oko ulaska u više slojeve društva, kako bi postali najbolji među najboljima. Oni koji se popnu do vrha mogu da gospodare drugima i mogu da ih maltretiraju i kontrolišu kako im se prohte. Budući da je ovo društvo nepravično, načela ophođenja prema ljudima takođe su nepravična. Stoga odnosi među ljudima nipošto neće biti skladni, a sva načela, metode i sredstva njihove međusobne interakcije takođe će postati nepravični. Ta nepravičnost naročito mnogo govori o ljudima koji se međusobno upoređuju po moći, porodičnom poreklu, veštinama, sposobnostima, fizičkom izgledu, visini, kao i po taktikama, spletkama i strategijama. Odakle potiču sve te stvari? One ne potiču ni od istine ni od Boga – one potiču od Sotone. Ako se te Sotonine stvari usađuju u ljude i ako ljudi po njima žive, kako će, po tvom mišljenju, ljudi međusobno komunicirati? Da li će se oni prema svima pravično ophoditi? (Neće.) Naravno da neće. Da li čak i najjednostavnije načelo izbora u Božjoj kući može funkcionisati u zlom svetu kojim dominira Sotona? (Ne može.) Koji je suštinski razlog zbog kojeg ono ne funkcioniše? Razlog je u tome što ovim svetom ne vlada istina; njime vladaju zli trendovi, kao i razna Sotonina mišljenja i filozofije. Zbog toga je neminovno da ljudi maltretiraju i kontrolišu jedni druge – to je jedino moguće stanje stvari. Maltretiranje se ne može izbeći – ono je sasvim normalna pojava. Pošto svetom ne vlada istina, kada u ovom zlom svetu ljudi stupaju u međusobne interakcije, ako nisi neko ko maltretira druge, onda će drugi tebe maltretirati. Možeš da odabereš samo jednu od te dve uloge. U stvarnosti, svako svakoga maltretira, a ujedno i sam trpi maltretiranje. To je zato što uvek ima ljudi koji su iznad tebe, ali i onih koji su ispod tebe. Ti druge maltretiraš zato što ti je status viši od njihovog, ali će se istovremeno naći ljudi čiji je status i položaj viši od tvog, pa će onda oni tebe maltretirati i ti ćeš morati da trpiš to njihovo maltretiranje. Jedna klasa ljudi maltretira drugu klasu: odnosi među ljudima se, dakle sastoje u maltretiranju drugih i podnošenju maltretiranja od strane drugih. To je jedina vrsta međuljudskih odnosa. Nema iskrene privrženosti među članovima porodice, nema ljubavi, nema tolerancije, nema strpljenja i nema mogućnosti da se čovek prema svima ophodi fer i pravedno, u skladu s načelima. Pošto ovim svetom ne vlada istina, već Sotona, odnosi među ljudima svode se isključivo na to da maltretiraš druge ili da te drugi maltretiraju, da ih koristiš ili da budeš iskorišćen. To je neumitna činjenica od koje niko ne može da pobegne. Možeš za sebe da kažeš da si šef podzemlja i da maltretiraš i kontrolišeš sve poslušnike i lakeje oko sebe. Međutim, čak i nad šefom podzemlja ima neki još moćniji šef, a tu je takođe i država. Mada se kaže da su razbojnici i državni zvaničnici braća rođena, država ponekad namerno traži đavola, zloupotrebljava te i ne želi da ti se skine s grbače. Moraćeš da plaćaš reket policajcima i da budeš prijatelj s njima. Vidiš, čak i šefovi podzemlja, koji za sebe misle da su nedodirljivi, moraju ponekad da sagnu glavu kako bi se provukli – čak se ni oni ne usuđuju da budu nadmeni. Kao što kažu one izreke nevernika: „Dok se sveštenik popne na jedan stepenik, đavo je već preskočio deset” i „Nad svakim popom uvek ima neki pop”. To znači da svaka osoba maltretira druge i ujedno trpi maltretiranje, jer to je suština i fenomen maltretiranja.

Kada govorimo o maltretiranju, kako čovek treba da se nosi sa tim, budući da se radi o nečemu što niko ne može da izbegne? Iako se možda ne plašiš da će te neko u crkvi maltretirati, da li i ovde ima maltretiranja? Može li se ono i ovde javiti? Dok komuniciraš s nevernicima, može se desiti da budeš izložen maltretiranju. Da li se ono, dakle, dešava i unutar crkve? (Dešava se.) Dešava se, i to u različitoj meri, zato što su svi ljudi iskvareni od strane Sotone. Pre no što dostignu spasenje, ljudi često otkrivaju iskvarenost, a jedan od aspekata tog otkrovenja jeste da se ljudi jedni prema drugima ne odnose pravično, već po vlastitoj volji. Kad god se javi nepravičan odnos prema drugima, odmah dolazi i do pojave da ti maltretiraš druge i da drugi maltretiraju tebe. Te stvari se, dakle, dešavaju povremeno i ljudi ne mogu da ih izbegnu, niti da pobegnu od njih. Koje je ispravno načelo po kojem treba da se nose s tim problemom i da se ophode prema njemu? (Oni to treba da čine u skladu s Božjim rečima, u skladu s načelima.) Tako se to kaže u teoriji. A šta je s konkretnim načinom primene tih načela? Kako ti razumeš pitanje međusobnog maltretiranja ljudi? Recimo da si, primera radi, napisao pismo u kojem se žališ na probleme s nekim lažnim starešinom, koji bi zbog toga da te maltretira i kaže ti: „Ako ne budeš dobar, ako me i dalje budeš cinkario i tužakao pretpostavljenima ili ako, ocenjujući moj rad, budeš napisao išta negativno, nateraću te da zažališ! Dovoljno sam moćan da te proteram iz crkve. Zar me se ne plašiš?” Kako bi se poneo u takvoj situaciji? Ta osoba ti preti, odnosno, da budem konkretniji, ona te maltretira. Ona je moćna, a ti si samo običan vernik, i zato te proizvoljno muči, bez ikakve osnove ili načela. Tretira te isto kao što Sotona tretira ljude. Zar te ona, konkretno govoreći, ne maltretira? Zar ne pokušava da te namuči? (Pokušava.) Kako bi, dakle, razrešio tu situaciju? Da li bi pristao na kompromis ili bi se čvrsto držao načela? (Držao bih se načela.) Ljudi bi, u teoriji, trebalo da se drže principa i da se ne plaše lažnih starešina. Po kojoj osnovi? Zašto ne treba da se plaše takve osobe? Hoćeš li se uplašiti ako te zaista protera iz crkve? Pošto je ona zaista u stanju da te protera, možda nećeš smeti da se držiš načela i možda ćeš se uplašiti. Gde zapravo nastaje problem? Otkud to da se plašiš? (Plašim se zato što ne verujem da Božjom kućom vlada istina.) To je jedan od aspekata. Moraš da imaš vere i moraš toj osobi da kažeš: „Ti si jedna zla osoba. Nemoj misliti da možeš da me proteraš samo zato što si trenutno na položaju starešine. Pogrešićeš ako me proteraš. Pre ili kasnije, čitava stvar će izaći na videlo. Ti nemaš isključivu vlast nad Božjom kućom. Ako me danas proteraš, kad-tad ćeš biti kažnjen. Ako mi ne veruješ, živi bili pa videli. Božjom kućom vlada istina, njome vlada Bog. Možda ljudi ne mogu da te kazne, ali Bog može da te razotkrije i da te ukloni. Kazna će te stići onog trena kad tvoje nepodopštine budu razotkrivene.” Imaš li takvu veru? (Imam.) Stvarno imaš? Zašto onda to ne kažeš? Čini se da ćeš biti u opasnosti ako se suočiš s takvom situacijom; nedostaje ti hrabrosti i iskrene vere. Kad se budeš zaista suočio s ovim problemima, kad budeš naišao na ovako svirepe zle ljude i antihriste, koji se po metodama mučenja ljudi mogu porediti s velikom crvenom aždajom, šta ćeš onda da radiš? Zaplakaćeš i reći ćeš: „Oh, tako sam malog rasta i strašljiv, oduvek se plašim nevolja i čak strahujem da mi neki opali list ne padne na glavu. Iskreno se nadam da neću morati da se suočavam s takvim ljudima. Šta bih radio ako krenu da me maltretiraju?” Da li te zaista oni maltretiraju? To te ne maltretiraju oni, nego te Sotona muči. Ako bi to sagledao iz ljudske perspektive, rekao bi: „Ova osoba je strašna; ima status i maltretira bezazlene ljude lišene statusa.” Da li se ovde zaista radi o tome? Sa stanovišta istine, to nije maltretiranje, već to Sotona muči ljude, podvaljuje im, kvari ih i gazi po njima. Kako bi trebalo da se postaviš prema takvim postupcima Sotone? Treba li da se uplašiš? (Ne treba da se plašim; treba da ga raskrinkam i da ga prijavim.) U svom srcu ne treba da ga se plašiš. Ako u datom trenutku nije prikladno da ga prijaviš i da mu se suprotstaviš, treba privremeno da ga istrpiš i da ga kasnije, u pogodnom momentu, prijaviš. Ako među tvojom braćom i sestrama ima razboritih osoba poput tebe, treba da se ujedinite i da zajedno raskrinkate i prijavite njegova zlodela. Ukoliko, pak, oko tebe nema razboritih ljudi i ako te, kad digneš svoj glas protiv Sotone, svi odbacuju, treba da se strpiš na neko vreme. Kad starešine višeg nivoa dođu u posetu tvojoj crkvi radi kontrole i praćenja rada, sačekaj pogodan trenutak i prijavi im problem, precizno navodeći sva njegova zlodela do najsitnijih detalja, pa prepusti starešinama da ga smene. Je li to mudro? (Jeste.) S jedne strane, moraš imati vere i ne smeš se plašiti zlih ljudi, antihrista, ni Sotone. S druge strane, na njihove postupke prema tebi ne treba da gledaš kao na maltretiranje jedne osobe od strane druge; treba da prozreš da je sve to, u suštini, Sotonina podvala, mučenje i gaženje po ljudima. A onda, zavisno od situacije, treba da postupiš mudro prema mučenju s njegove strane i da sačekaš povoljan trenutak da ga raskrinkaš i prijaviš, kako bi zaštitio interese Božje kuće i rad crkve. To je svedočenje u kojem treba da budeš postojan i to je dužnost i obaveza koju kao osoba treba da ispuniš. Ma koliko da te ta osoba maltretira ili se prema tebi ophodi nepravično, nemoj to da posmatraš kao maltretiranje. Ne maltretira te ona, već to Sotona podvaljuje ljudima, gazi po njima i muči ih. Da li bi kazao da te velika crvena aždaja maltretira kad progoni vernike? (Ne.) To nije maltretiranje. Zašto te ona progoni? (Zato što se njena suština ogleda u otporu prema Bogu.) Otpor prema Bogu je njena suština. Ona Boga smatra svojim neprijateljem, a celokupno Božje delo za nju predstavlja bodlje u vašim očima i kao trnje u vašim bokovima. Takođe su joj neprijatelji i ljudi koje je Bog izabrao. Ako slediš Boga, ona će te mrzeti, baš kao što je u Bibliji zapisano: „Ako vas svet mrzi, znajte da je mene mrzeo pre vas” (Jovan 15:18). Velika crvena aždaja mrzi ljude, mrzi Boga, gleda na Boga kao na neprijatelja, a još većim neprijateljima smatra sve koji Ga slede, posebno one koji primenjuju istinu. Upravo zbog toga te i progoni, želi da te ubije, da te spreči da slediš Boga, da te natera da se njoj klanjaš, da je slediš i da prokuneš Boga. Možda ćeš joj reći: „Neću da Ga prokunem.” A ona će ti zapretiti: „Ako ne prokuneš boga, umrećeš!” Pokušaće da te natera da izustiš: „Komunistička partija je dobra”, na šta ćeš odgovoriti: „Neću to da kažem.” A ona će na to: „Ako ne kažeš, staviću te na teške muke i odgovoriću ti surovom torturom!” Da li te ona maltretira? Ne, to Sotona zlostavlja ljude. Razumeš li? (Razumem.) Kad se baviš pitanjem maltretiranja, moraš pravilno da rasuđuješ. Ako to sagledaš iz ljudske perspektive, videćeš da u društvu i unutar različitih grupa, svaka osoba istovremeno igra ulogu onoga koji maltretira i onoga koji trpi maltretiranje. Ali, ako to posmatraš sa stanovišta istine, videćeš sasvim drugačiju sliku. Suština ponašanja svake osobe koja želi da te maltretira i da upravlja tobom ne smatra se maltretiranjem. To se, naime, smatra podvalom, zlostavljanjem, manipulacijama, gaženjem i kvarenjem ljudi od strane Sotone. Konkretno govoreći, to znači da se ta osoba prema tebi ne ophodi u skladu s racionalnim i ljudskim metodama, niti se prema tebi ophodi pravično, već na osnovu Sotoninog stava i perspektive, koristeći Sotonina mišljenja kao smernice za ophođenje prema tebi, za komunikaciju i interakciju s tobom. Primera radi, zamisli da neka zla osoba poželi da s nekim deli sobu. Pošto si ti stigao prvi, sasvim je logično da prvi biraš ležaj na kojem ćeš spavati, pa si odabrao donji krevet. Ali, čim je ta osoba zakoračila u sobu, kaže ti: „Da li je u redu da tebi pripadne donji krevet? Kako to da si ti prvi na redu, a ja još nisam ništa odabrao? Usuđuješ li se da pored mene živog spavaš na donjem krevetu? Kakva drskost! Nisi se čak udostojio da sa mnom popričaš o tome, nego si donji krevet odmah prisvojio za sebe. Beži na gornji krevet!” Ti odgovaraš: „A što ti ne bi spavao na gornjem krevetu? Pošto si stigao posle mene, po tom redosledu imam pravo da prvi biram i zato ti treba da spavaš na gornjem krevetu.” Na šta će ona: „Redosled? Nikad nisam poštovao nikakav redosled! Ja nigde ne čekam u redu i ne bih stao u red čak ni kad bi trebalo da se sretnem s predsednikom! Jesi li se uopšte raspitao ko sam ja? A usuđuješ se da meni pričaš o nekom redosledu – kakva drskost! Tebi baš nije stalo do života? Beži na gornji krevet!” I tako si prinuđen da se poslušno popneš na gornji krevet. Da li ovo spada u maltretiranje? Iz ljudske perspektive, čini se da se radi o maltretiranju. Ta osoba te smatra naivčinom, s kojom može da manipuliše kako joj se prohte. Najpre te zastrašuje time što ti pokazuje koliko je moćna, da bi ti zatim održala lekciju kako bi shvatio ko je ona zapravo. Tako to izgleda ako se posmatra iz ljudske perspektive, odnosno iz perspektive ljudskog tela i ljudskih osećanja. Ali, ako to sagledaš sa stanovišta istine, da li ćeš doći do istog zaključka? Prvi si odabrao donji ležaj i sve je bilo u redu, ali onda je ona insistirala da se premestiš i naterala te da pređeš na gornji krevet. Zar to nije nerazumno? Zar te ona na taj način ne muči? Zar ti se ne čini da se prema tebi ne ophodi kao prema ljudskom biću? Zar ti se ne čini da te ne poštuje? Zar se prema tebi ne ophodi kao da ti je gazda, a ti njen sluga ili rob? Koja je logika njenog razmišljanja? Svaku osobu koja je manje strašna od nje tretira kao slugu, kao nekoga kome može da komanduje i da ga muči. Sa stanovišta istine, to se ne može nazvati maltretiranjem; radi se o mučenju ljudi. A ko ljude može da muči? Zli ljudi, zli demoni, bitange, huligani, nitkovi i nerazumni ljudi, koji nemaju ni trunke ljudskosti i koji nikoga ne poštuju. Gde god da odu, nigde ne poštuju pravila. Ponašaju se kao gazde, kao da sve što je dobro, napredno i korisno pripada samo njima. Drugima nije dopušteno da imaju bilo kakvog udela u tim stvarima, niti da pomisle da ih uzmu za sebe. Zar nisu pravi nitkovi? (Jesu.) Tako postupaju nitkovi i zli demoni. Pa kako da ih se ne plašiš kad te ovako muče? Pomislićeš: „Oh, zaboga; tačno je, znači, da ovako strašni ljudi zaista postoje. Ova osoba čak smatra kako nije u redu da ja spavam na gornjem krevetu. O čemu se ovde radi?” Ti ćeš se, dakle, uplašiti i od tog trenutka ćeš morati da paziš šta pričaš kad god komuniciraš s njom. Moraćeš dobro da razmisliš i da kažeš sebi: „Ne smem da je nerviram ni da je provociram. Ako je isprovociram, natovariću sebi bedu na vrat.” Ukoliko na ovaj način razmišljaš, to znači da je ona postigla svoj cilj. A koji je njen cilj? Ta osoba želi da te prestravi, želi da je se bojiš i želi da između tebe i nje stvori razliku u hijejrarhiji, tako da ona bude gazda a ti njen sluga koji će, kud god da krene, morati da je sluša i da joj popušta. Zar to nije načelo po kojem deluje Sotona? Ona mora da ti bude gazda, a ti moraš da joj budeš sluga. Moraš da trpiš da te proizvoljno disciplinuje, da ti naređuje i da se poigrava s tobom, i u svemu moraš da joj popuštaš. Ne možeš da joj budeš ravan; ako želiš da joj budeš ravan, to ćeš moći da postigneš samo u slučaju da ona umre – jer ti možeš da budeš ravan jedino sa mrtvacem. Kaži Mi, u kojoj meri takva osoba tebe maltretira? Da li ti je, svojim zlodelima i načinom na koji se nameće, duboko u srce usadila strah? (Jeste.) Pošto si prihvatio tu činjenicu i pristao na kompromis, možemo li reći kako je posledica svega toga da te je ona iskvarila? Čvrsto te drži u šaci; dok čini zla dela i krši sva moguća načela, ti se ne usuđuješ ni da pisneš, jer te je onomad jednim pokretom prsta oterala s donjeg na gornji krevet. Nikada se više nećeš usuditi da je provociraš; kad god je ugledaš, zaobilaziš je u širokom luku, a na sam pomen njenog imena, obliva te hladan znoj. Zar to ne znači da se ti plašiš te osobe? Ne usuđuješ se da se prema njoj ophodiš pravično i u skladu sa načelima; ona te čvrsto drži u šaci. Koja je suština činjenice da te drži u šaci? To znači da te poseduje i da upravlja tobom. Zar nije tako? (Jeste.) Kako, dakle, ljudi treba da se postave u ovakvoj situaciji, da bi izbegli da jedna takva osoba upravlja njima? Problem maltretiranja ljudi od strane zlih pojedinaca treba posmatrati kao fenomen kvarenja i zlostavljanja ljudi od strane Sotone. Kad prozreš u ovu suštinu, kako treba da pristupiš tom problemu? Duboko u srcu, takvi zli pojedinci treba da ti se ogade i treba da ih odbaciš, a ne da ih se plašiš. Ovako treba da razmišljaš: „Oh, znači želiš da ja spavam na gornjem krevetu? U redu, spavaću na gornjem krevetu. Danas sam, međutim, video na delu još jednu zlu osobu i prepoznao sam njenu suštinu, tako da ću odsad moći da razaznam još jednu vrstu ponašanja koju zle osobe upražnjavaju u svakodnevnom životu, ljudima iza leđa. Počev od danas, pomno ću pratiti šta radi i šta govori, kao i da li se bavi obmanama. Ako je Božja kuća bude koristila, gledaću da li radi u skladu s načelima i da li podržava interese Božje kuće, ili pak rasipnički troši priloge i još uvek muči druge ljude.” Duboko u srcu, treba da se pomoliš: „Molim Te, Bože, razotkrij ovu zlu osobu i omogući mi da razaznam njena zlodela i njenu suštinu. Pomozi mi da prikupim dokaze o njenim zlodelima i daj mi hrabrosti, učini da se ne plašim zlih ljudi, da steknem veru i snagu kako bih se borio protiv njih.” Mada ćeš i dalje deliti sobu s tom osobom i mada se naizgled ništa neće promeniti, ti se duboko u svom srcu nećeš više plašiti nje, jer ćeš shvatiti da to što ona tebi radi nije maltretiranje, već otkrovenje i raskrinkavanje njene sotonske prirode. Ako je budeš tako posmatrao, da li ćeš se i dalje plašiti nje? Sa svakim zlodelom koje pokaže i sa svakom apsurdnom reči koju izgovori, ti ćeš je u svom srcu proklinjati i govorićeš: „Ti si đavo, ti si jedan Sotona, ti činiš zlo i opireš se Bogu i, pre ili kasnije, bićeš proklet. Bog te neće pustiti da pobegneš i na kraju ćeš biti razotkriven!” Tako treba da se ophodiš prema zlim ljudima. Moraš imati vere i snage da se izboriš s njima i moraš Bogu da se moliš, jer tada će tvoje srce biti snažno i nećeš ih se bojati. Šta mislite o tome? Zar ovakve taktike nisu efikasne? (Efikasne su.) Zar nije praktičnije da te ljude ovako sagledavaš sa stanovišta istine, nego onako kako su te učili roditelji: „Nikad ne treba namerno da naudiš drugima, ali treba uvek da se čuvaš od onih koji bi mogli tebi da naude”? Kakva je korist od čuvanja? Ne možeš da se sačuvaš od Sotone koji te zlostavlja i kvari. Sotonino zlostavljanje i kvarenje nisu stvari od kojih se možeš sačuvati – one su sveprisutne. Sotona ljude ne kvari samo površinski, ne kvari ih samo spolja; on takođe kvari i tvoje misli. Možeš li od toga da se sačuvaš? Za tebe je najvažnije da se naoružaš istinom i da se osloniš na Boga. Pritom treba da sagledavaš na samo postupke zlih ljudi, već i njihovu suštinu, a u isto vreme treba da sagledavaš razna mišljenja i stanovišta koja zli ljudi izražavaju. Nakon toga, treba da se naoružaš istinom i da, koristeći Božje reči i istinu, detaljno analiziraš i raskrinkaš te ljude, kako bi i tvoja braća i sestre postali razboriti. Tada će svi moći da dignu svoj glas i da ih odbace. Zar to nije sjajno? Ako stalno zauzimaš odbrambeni stav, ako si stalno na oprezu, ako stalno odbijaš ili izbegavaš da se sukobiš s njima, to je onda kukavičluk, a ne manifestacija pobednika.

Da li ste kroz ove naše razgovore stekli nove uvide u problem maltretiranja ljudi? Da li je ispravno maltretirati druge? (Nije.) Kakva je priroda maltretiranja? (Radi se o tome da zli ljudi muče druge.) U suštini, maltretiranje je zapravo mučenje i obmanjivanje ljudi od strane zlikovaca i Sotone. A kakva je priroda ljudi koji trpe maltretiranje? (To su slabići koji ne primenjuju istinu i koji se ne usuđuju da dignu svoj glas ni da pruže otpor.) Tako je; strah od zlih ljudi i zlih sila, nedostatak vere u borbi protiv Sotone, nedostatak vere da se grdobno lice Sotone prepozna, razluči i do kraja prozre, kao i nedostatak vere da se odupreš Sotoni koji te gazi i zlostavlja – zar priroda onih koji trpe maltretiranje nije upravo takva? (Jeste.) Ljudima lišenim vere srce je stalno u petama, oni se stalno nečega plaše i misle: „Ne smem da dopustim da me drugi maltretiraju. Pošto ja ne maltretiram druge, ne sme ni mene niko da maltretira jer, baš kao što je mama govorila: ’Nikad ne treba namerno da naudiš drugima, ali treba uvek da se čuvaš od onih koji bi mogli tebi da naude’.” Oni se ovako mole Bogu: „Molim Ti se, Bože, ne dozvoli da naiđem na zle ljude; plašljiv sam i uvek sam bio bezazlen i prostodušan. Verujem u Tebe i sledim Te; moraš da me zaštitiš!” Tako se mole beskičmenjaci. Čuo si toliko istina i mnoge si istine razumeo. Pošto se ne plašiš đavola ni Sotone, da li se onda plašiš neke zle osobe? Plašiš li se velike crvene aždaje? (Uplašio bih se kad bi me ščepala, ali bih zato mogao da se molim Bogu i da se oslonim na Njega.) To znači da se nisi uplašio od njenog zla. To je takođe manifestacija koja se javlja samo kod ljudi sa određenim utemeljenjem u veri. Neki će reći: „Kažeš da se plašim velike crvene aždaje. Da se plašim velike crvene aždaje, da li bih mogao da doguram dovde? Zar nije tako? Ali, ako tražiš od mene da kažem da se ne plašim velike crvene aždaje, ja ipak pomalo zazirem od toga. Šta ako me velika crvena aždaja čuje?” Tu i dalje postoji izvestan strah. Takvi ljudi se pomalo boje da javno kažu kako je velika crvena aždaja rđava i surova; nedostaje im vera i previše su malog rasta. Ja od tebe ne zahtevam da se otvoreno suprotstaviš velikoj crvenoj aždaji, niti da je provociraš. Ali ti, u najmanju ruku, duboko u svom srcu treba da spoznaš da velika crvena aždaja, taj zli demon, zlostavlja i kvari ljude, da im podvaljuje, gazi po njima i na kraju ih proždire. To nije maltretiranje; ne radi se o tome da ona vernike muči i maltretira zato što su bezazleni, što slede pravila i poštuju zakone. Takva tvrdnja je besmislena i lišena duhovnog razumevanja. Velika crvena aždaja te zlostavlja. Kako te zlostavlja? Ona ti preti, zastrašuje te, muči i progoni. S kojim ciljem te zlostavlja? Da bi te naterala da se odrekneš svoje vere, da porekneš Boga i da Ga napustiš, a zatim da sa njom napraviš kompromis i da, na kraju, počneš da joj se klanjaš, da je slediš, da joj se potčiniš, da prihvatiš njeno mišljenje i da pred njom padneš na kolena. Ona se time oduševljava i to je cilj zbog kojeg te progoni. Kad vidi da ne slediš nju, nego Boga, ona postaje ljubomorna i ne pušta te da odeš. Da li će te pustiti ako ne slediš Boga? (Ne, ona zlostavlja i ljude koji u Boga ne veruju.) Tako je, prostim jezikom rečeno, upravo se o tome radi; tačnije, to je njena priroda-suština. Ona zlostavlja, obmanjuje i gazi čak i po onim ljudima koji je slede i koji joj pevaju hvalospeve; nakon što ih iskoristi, ona ih odbacuje, a neke od njih čak i ubija kako bi ostalima zapušila usta, dok ih na kraju potpuno ne proždere. U svakom slučaju, to se ne završava dobro po njih. Bez obzira na sve, ljudi treba jasno da shvate da krajnji cilj uslovljavanja i usađivanja raznih mišljenja i stanovišta od strane porodice nije u tome u tome da se ljudi zaštite ili izvedu na pravi put. Naprotiv, to ima za cilj da ljude odvrati od Boga, da ih natera da žive po Sotoninim filozofijama, te da stalno iznova i ciklično prihvataju gaženje raznim mišljenjima i uslovljavanje raznim zlim trendovima koji dolaze iz društva i od Sotone. Bez obzira na početne namere i ciljeve zbog kojih porodice to rade, to na kraju ljude ne može da usmeri na pravi put, niti da ih odvede do ulaska u istina-stvarnost kako bi konačno dostigli spasenje. Prema tome, razna mišljenja i stanovišta poneta iz porodice predstavljaju nešto što ljudi moraju da otpuste, nešto što treba da otpuste tokom procesa potrage za istinom i na svom putu stremljenja ka istini. Hajde da ovim ujedno završimo naše današnje druženje. Zbogom!

4. mart 2023. godine

a. Han Sin je bio čuveni general iz dinastije Han, koji je jednom, dok još nije postao slavan, bio primoran da puzi između nogu mesara koji mu se rugao zbog kukavičluka.


Kako stremiti ka istini (15)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

C. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz sopstvene porodice

2. Otpuštanje uslovljavanja od strane sopstvene porodice

Da li ste na svojim okupljanjima razgovarali o temama koje smo nedavno obrađivali? (Bože, na okupljanjima smo razgovarali o tim temama.) Šta je iz tih razgovora proizašlo? Jeste li naišli na neka nova otkrića ili shvatanja? Da li teme o kojima smo razgovarali postoje u svakodnevnom životu ljudi? (Sve one postoje. Nakon što sam nekoliko puta saslušao Božje besede o tim temama, otkrio sam da su nas roditeljsko vaspitanje i uslovljavanje od strane porodice, iz generacije u generaciju prilično duboko iskvarili. Roditelji su nam, od malih nogu, malo po malo usađivali mišljenja poput: „Ime za čovekom odjekuje kao gakanje za guskom u letu”. Nakon što su mi ta mišljenja usađena, poverovao sam da čovek u životu uvek mora da bude malo iznad ostalih i da se izdvoji iz gomile, ako želi da izbegne da ga drugi maltretiraju i da na njega gledaju s visine. Ranije sam mislio da su nas roditelji tim mišljenjima podučavali za naše dobro i da bi nas zaštitili. Kroz nekoliko Božjih beseda i detaljnih analiza, shvatio sam da su ta mišljenja negativna i da predstavljaju sredstva pomoću kojih Sotona kvari ljude. Ona nas sve više udaljavaju od Boga, vode nas ka sve dubljem kvarenju od strane Sotone i odvlače sve dalje od spasenja.) Jednom rečju, o tim temama je nužno razgovarati, je li tako? (Tako je.) Kad nekoliko puta porazgovaraju o tim stvarima, ljudi stiču dublje i tačnije razumevanje svih tih mišljenja i stanovišta koja im je porodica usadila. Zar posle razgovora o tim stvarima ljudi neće početi sve više da se udaljavaju od porodice i od svojih roditelja? (Neće. Ranije mi se uvek činilo da su roditelji bili dobri prema meni, ali, kada sam saslušao Božje besede, shvatio sam da se misija mojih roditelja sastojala u tome da me rode i odneguju. Osim toga, mišljenja koja su mi od malih nogu usađivali samo su me kvarila. Sada, kad sam to shvatio, ne osećam više toliku privrženost prema njima.) Što se tih mišljenja tiče, prva i najvažnija stvar jeste da ljudi sada precizno shvataju roditeljsku odgovornost i blagodat koju su roditelji prema njima pokazivali dok su ih odgajali; pri ophođenju s roditeljima, ljudi se više ne oslanjaju na privrženost, gorljivost, niti na fizičke krvne veze. Umesto toga, svojoj porodici i roditeljima prilaze racionalno, sa ispravnog stanovišta i pozicije. Na taj način, ljudi doživljavaju značajan preobražaj u smislu načina rešavanja ovih pitanja, a taj preobražaj im omogućava da naprave ogroman skok u pogledu život-ulaska i Božjih zahteva prema njima. Stoga je za ljude korisno i nužno da razgovaraju o ovim temama, jer su to sve stvari koje su ljudima potrebne i koje im nedostaju.

Teme o kojima smo prethodno razgovarali, a koje se tiču uslovljavanja ljudi od strane porodice, između ostalog se uglavnom vrte oko ciljeva i načela vladanja, načina i sredstava za ophođenje sa svetom, čovekovog pogleda na život i egzistenciju, kao i metoda i pravila preživljavanja. Sve su to teme koje obuhvataju uslovljavanje misli pojedinaca, kao i njihovih mišljenja i stanovišta. Sve u svemu, od raznih mišljenja i stanovišta koja ljudima usađuju porodica i roditelji, nijedno nije pozitivno i nijedno ne može da čoveka usmeri na pravi put, ne može da mu pomogne da uspostavi pravilan pogled na život, niti da mu omogući da kao stvoreno biće ispuni svoje odgovornosti i obaveze u prisustvu svog Stvoritelja. Sve ono čemu te uče roditelji i porodica ima za cilj da te usmeri ka svetu i njegovim zlim trendovima. Svrha tvog uslovljavanja ovim mišljenjima i stanovištima jeste da ti pomogne da se što bezbolnije uklopiš u društvo i zle trendove, i da se što bolje prilagodiš zlim trendovima i raznim zahtevima društva. Mada ova učenja možda mogu da ti pruže određena sredstva i metode zaštite, kao i određene metode za sticanje boljeg statusa, ugleda, materijalnog uživanja i drugih stvari u društvu i među grupama ljudi, upravo ta mišljenja koja ti je porodica usadila vode te iz jednog zlog trenda u drugi, usled čega ti puštaš sve dublje korene u svet, društvo i zle trendove, do trenutka kad više nisi u stanju da se iz svega toga ispetljaš. Ona ti stvaraju nevolju za nevoljom i iznova te stavljaju pred dileme, tako da nikad nisi siguran kako da se suočiš sa ljudskim svetom i kako da budeš prava osoba, osoba koja živi u svetlosti, osoba na svom mestu, koja je dobrodušna i ima osećaj za pravdu. Prema tome, uslovljavanje od strane porodice ne omogućava ti da u ovom svetu živiš sa više dostojanstva, integriteta i ljudskog obličja. Umesto toga, ti zbog ovog uslovljavanja živiš usred raznih zamršenih sukoba i borbi, unutar raznih složenih međuljudskih odnosa, i izložen si brojnim svetovnim zavrzlamama, okovima, pa čak i nedoumicama. Kad se obratiš svojim roditeljima i poveriš im se oko svega toga, oni će primenjivati razne taktike i savetovaće te kako da, boraveći među ljudima, budeš još lukaviji, prepredeniji, pragmatičniji i zagonetniji, umesto da ti ukažu na pravi smer, da ti pomognu da sve te stvari otpustiš i da se oslobodiš, da dođeš pred Stvoritelja i pokoriš se Njegovim uređenjima, da jasno shvatiš da su u Božjim rukama i ljudska odredišta i sve ljudsko, i da ljudi treba da se pokore svakom zahtevu koji dolazi od Boga, Njegovoj suverenosti i Njegovim orkestracijama. U takvoj situaciji žive ljudi koje je porodica uslovila svim tim raznim mišljenjima. Ukratko, bilo da mišljenja kojima te je porodica uslovila naglašavaju slavu ili dobitak, nadmetanje ili prijateljstvo s drugim ljudima, i bez obzira na njihov fokus, ona samo mogu da tvoja sredstva, metode i pravila opstanka u ljudskom svetu učine prefinjenijim, nemilosrdnijim, lukavijim i zlonamernijim, umesto da te učine poštenijim, plemenitijim i časnijim ili da ti pomognu da bolje razumeš kako da se pokoriš uređenjima Stvoritelja. Stoga, uslovljavanje od strane porodice može samo da te udalji od Boga, istine i pozitivnih stvari, nakon čega ti više nisi siguran kako da živiš na način na koji bi ljudska bića zaista trebalo da žive, na dostojanstven način. Štaviše, pod uticajem mišljenja koja si stekao porodičnim uslovljavanjem, bićeš sve tuplji i gluplji i postaćeš, narodskim jezikom rečeno, debelokožac. Kad svojim kolegama, školskim vršnjacima i prijateljima ispričaš neku laž, isprva ćeš crveneti u licu, srce će ti ubrzano lupati i osećaćeš grižu savesti. S vremenom će sve ove svesne reakcije izbledeti: nećeš se više crveneti, srce će ti normalno kucati, a savest te neće više mučiti. Da bi opstao, pribegavaćeš svim mogućim sredstvima, pa ćeš čak i varati ljude koji su ti najbliži, poput roditelja, braće i sestara i najboljih prijatelja. Nastojaćeš da profitiraš na njihov račun kako bi unapredio vlastiti život i poboljšao svoju čast i uživanje – to se zove tupost. U početku ćeš se možda osećati malčice krivim i možda će ti savest blago uzdrhtati. Kako vreme bude prolazilo, nestaće tih osećaja, a ti ćeš pronaći neke ubedljivije razloge da se utešiš i govorićeš sebi: „Ljudi su, jednostavno, takvi. Čovek ne sme da bude mekog srca u ovom svetu. Ako si mekog srca prema drugima, znači da si prema sebi surov. U ovom svetu, jači tlače slabije. Jaki napreduju, a slabi nestaju, pobednici postaju kraljevi, a gubitnici postaju zločinci. Ako budeš uspešan, niko neće istraživati kako si do uspeha došao, ali ako ne uspeš, ostaćeš bez ičega.” Na kraju, ljudi će primeniti ta mišljenja i stanovišta da bi sami sebe ubedili, stvoriće od njih osnovu za sve čemu teže i, naravno, koristiće ih kao sredstvo za postizanje cilja. Pa gde se vi, u ovom trenutku, tačno nalazite? Jeste li dostigli fazu tuposti ili još uvek niste? Zamisli da treba da sa angažuješ oko nekog posla i da je taj posao vezan za tvoju budućnost, kvalitet života i tvoj ugled u društvu. Ako bi tvoji metodi bili dovoljno lukavi i ako bi mogao svakoga da prevariš, živeo bi bolje od svih ostalih, imao bi gomilu novca i više nikome ne bi morao da ispunjavaš želje. Šta bi u tom slučaju uradio? Da li bi postao toliko tup i bezosećajan da bi bio u stanju da sve ljude varaš i da na svakome zarađuješ? (Verovatno da bih.) Verovatno bi postao. To mora da se promeni; to je iskvarena narav koja egzistira duboko unutar ljudskosti. Kad nema ljudskosti, ono što čoveku preostaje jeste da živi u skladu sa svojom iskvarenom naravi, kao i sa raznim mišljenjima i stanovištima koja mu je usadio Sotona. Bez savesti, razuma i osećaja stida, čovekov život gubi svoju vrednosti i svodi se na običnu ljusku, na praznu posudu. Ako još uvek imaš bar malo osećaja za stid i ako vodiš računa o tome koga ćeš slagati, prevariti ili povrediti, umesto da jednostavno naudiš svima, to znači da još uvek poseduješ neku savest i ljudskost. Ali, ako si u stanju da svakoga prevariš i da svakome naudiš, bez ikakve rezerve, onda si zaista, od glave do pete, pravi Sotona. Ako kažeš: „Ne mogu da varam svoje roditelje, rođake, prijatelje, bezazlene ljude, a pogotovo svoju braću i sestre u Božjoj kući i ne mogu da kradem Božje darove”, to znači da još uvek imaš neke moralne granice i da još uvek možeš da se smatraš osobom koja ima malo savesti. Međutim, ako nemaš čak ni to malo savesti i moralnih granica, onda ti ne zaslužuješ da se zoveš ljudskim bićem. Koju ste, dakle, fazu dostigli? Imate li granica? Ako bi vam se ukazala prilika ili ako biste stvarno imali takvu potrebu, da li biste mogli da prevarite roditelje, rođake i svoje najbliže prijatelje? Da li biste mogli da prevarite i iskoristite svoju braću i sestre, ili da čak ukradete Božje darove? Ako bi ti se pružila takva prilika i siguran si da za to nikada niko ne bi saznao, da li bi mogao tako nešto da uradiš? (Sada mi se čini da više ne bih mogao to da uradim.) Zašto više ne možeš to da činiš? (Zato što se plašim Boga, zato što mi je srce donekle bogobojažljivo, a takođe i zato što mi savest to ne bi dozvolila.) Tvoj stav je da se u srcu plašiš, da imaš bogobojažljivo srce i da ti savest ne bi to dozvolila. Neka i drugi nešto kažu. Imate li neki stav u vezi sa ovim? Ako nemaš, ako nikad nisi razmišljao o ovom pitanju i ako ništa ne osećaš kad vidiš druge da to rade, ti si onda u opasnosti. Ako vidiš da neko drugi radi takve stvari, ali pritom ne osećaš mržnju, niti imaš ikakav stav prema tome, nego samo osećaš tupost, onda se nimalo ne razlikuješ od njih i mogao bi da počiniš nešto slično. Međutim, ako je tvoj stav prema ovom pitanju jasan, ako možeš da omrzneš i da prekoriš takve ljude, ti možda nećeš činiti takve stvari. Kakav je, dakle, vaš stav? (Trebalo bi da imam donekle bogobojažljivo srce. Božji darovi odvojeni su kao nešto što je sveto i nipošto se ne smeju dirati ni uzimati za ličnu upotrebu.) Darovi se ne smeju uzimati za ličnu upotrebu: ljudi to ne rade, zato što se plaše kazne. Ali, šta je sa drugim pitanjima? Ako bi se uključio u neku piramidalnu šemu, da li bi imao srca da zarađuješ na račun najbližih prijatelja, da ih obmanjuješ laskavim rečima i da ih nagovaraš da ti se pridruže, kako bi od toga profitirao i zaradio novac? Da li bi mogao tako nešto da učiniš svojim najbližim prijateljima, rođacima, pa čak i svojim roditeljima ili braći i sestrama? Ako na ovo pitanje ne možeš da odgovoriš, onda možda nisi sasvim siguran ni kad tvrdiš da Božje darove ne bi uzimao radi lične upotrebe, zar ne? Neka odgovori neko drugi. (S jedne strane, u vezi s ovim pitanjem treba da razumemo pravednu Božju narav. Božji se darovi nipošto ne smeju dirati. S druge strane, mi osećamo da ljudi koji tako nešto rade nemaju ljudskosti. U najmanju ruku, čovek treba svoju donju granicu da postavi tako da radi samo ono što mu vlastita savest dozvoljava da radi.) Vaš je stav, dakle, da ljudima koji tako nešto rade nedostaje ljudskosti, te da čovek treba da postupa onako kako mu nalaže vlastita savest. Ima li još neko nešto da doda? (Mislim da čovek, kao ljudsko biće, čak i ako ne veruje u Boga i ako je svetovna osoba koja ima savest i moralne granice, ne treba da radi ništa što bi moglo da naudi članovima njegove porodice. Ako neko sada, nakon što smo poverovali u Boga i razumeli neke istine, može i dalje da čini stvari koje nanose štetu njegovoj braći, sestrama i prijateljima, ili da krade Božje darove, takav je čovek gori od nevernika. Pored toga, iako ljudi ponekad možda pokazuju određena mišljenja i ideje, kad razmisle o Božjoj naravi-suštini i kad shvate da Bog sve proučava, čak i kad ih niko ne gleda, niti iko zna za njihove postupke, te se stoga ne usuđuju da čine takve stvari – to će značiti da im je srce ipak donekle bogobojažljivo.) S jedne strane, ovakvo ponašanje pokazuje da ljudi nemaju bogobojažljivo srce; s druge strane, ljudi koji su sposobni da tako nešto rade nemaju čak ni najosnovniju ljudskost. To je zato što ti, kao ljudsko biće, čak i ako ne veruješ u Boga, ne treba tako da postupaš. To je osobina koju bi trebalo da imaju ljudi koji poseduju savest i ljudskost. Varanje, nanošenje štete i krađa jesu stvari koje dobra i normalna osoba suštinski ne bi trebalo da čini. Čak i oni koji ne veruju u Boga ipak imaju neke granice u svom vladanju, a kamoli ti, koji veruješ u Boga i koji si odslušao tolike propovedi: ako si i dalje u stanju da činiš takve stvari, onda više ne možeš biti iskupljen. Ti si neko kome nedostaje ljudskost – ti si đavo. Odslušao si tolike propovedi ali, uprkos tome, ti i dalje možeš da činiš svakakve nepodopštine u vezi s prevarama i podvalama – eto šta znači biti bezvernik. Šta je bezvernik? To je neko ko ne veruje u Božje ispitivanje, odnosno ne veruje da je On pravedan. Ako ne verujete u Božje ispitivanje, zar to ne znači da ne verujete u Njegovo postojanje? Kažete: „Bog me ispituje, ali gde je bog? Kako to da ga nisam video? Kako to da ga ne osećam? Tolike sam godine varao ljude i podvaljivao im, pa kako to da nisam kažnjen? I dalje živim udobnije od drugih ljudi.” Ovo je jedan od aspekata ponašanja bezvernika. Drugi aspekt je da oni odbacuju svaki delić istine, ma koliko da je razgovora o njoj vođeno. Šta oni prihvataju, ako ne prihvataju istinu? Prihvataju ona mišljenja i stanovišta od kojih imaju koristi. Rade sve ono od čega imaju koristi i što štiti njihove interese. Veruju isključivo u neposredne lične interese, a ne u Božje ispitivanje, niti u koncept odmazde. Upravo to znači biti bezvernik. Kakav smisao vera u Boga ima za bezvernika? Bezvernike u Božjoj kući karakteriše jedna jedina stvar: činjenje zla. Ali, hajde da se manemo razgovora o tome kakav ishod iščekuje te ljude; vratimo se na temu o kojoj smo razgovarali.

Razna mišljenja koja porodice usađuju u ljude i kojima ih uslovljavaju nemaju za cilj da ih dovedu pred Boga, niti ona u ljude usađuju pozitivne misli. Umesto toga, ona im usađuju razne negativne misli, negativna sredstva, načela i metode vladanja, čime ih na kraju navode da krenu putem bez povratka. Jednom rečju, razna mišljenja koja porodice usađuju u ljude ne ispunjavaju čak ni osnovna merila ljudskosti, razuma i savesti, koje svaka osoba treba da poseduje. Ako neka osoba ima barem malo savesti i razuma, onda su to samo sićušni ostaci koje Sotona tek treba da iskvari i razori. Preostali deo raznih sredstava i metoda vladanja potiče iz njene porodice, pa čak i iz društva. Prema tome, ma kakva da su mišljenja i stanovišta kojima je porodica tu osobu uslovila pre njenog spasenja, suprotstavljena su svemu što Bog podučava ljude. Ona tu osobu ne mogu dovesti do razumevanja istine, niti je mogu izvesti na put spasenja; mogu je samo povesti putem uništenja. Kada, dakle, neka osoba dođe u Božju kuću, ma koliko godina da ima i ma kakvo vaspitanje da je primila, ma kakvo da joj je porodično poreklo i ma kako plemenit status misli da ima, ona mora ispočetka da nauči kako da se vlada, kako da komunicira s drugim ljudima, kako da rešava razne probleme i kako da se ophodi prema različitim ljudima i stvarima. Taj proces učenja podrazumeva primanje i razumevanje raznih pozitivnih i sa istinom usklađenih mišljenja i stanovišta od Boga, kao i načela primene i rešavanja različitih pitanja. Sve se to zasniva isključivo na vašem prihvatanju istine. Ako ne prihvatiš istinu, tvoja prvobitna mišljenja i stanovišta ostaće nepromenjena. Pošto ne prihvataš pozitivna i ispravna mišljenja i stanovišta koja dolaze od Boga, tvoja načela, sredstva i metodi ophođenja sa svetom biće i dalje zastarela i nepromenjena. Ljudi počinju da uče kako da budu stvarne i normalne osobe, osobe sa razumom i savešću, tek kad počnu da prihvataju pozitivna mišljenja i stanovišta, kad počnu da prihvataju istinu i Božja učenja. Neki kažu: „Verujem u Boga deset, dvadeset ili trideset godina, a još uvek nisam od Boga prihvatio ni jedno jedino mišljenje ili stanovište, niti sam prihvatio ijednu istinu od Njega.” To je dovoljan dokaz da tvoja vera u Boga nije iskrena, da još uvek ne razumeš šta je istina i da nisi naučio kako da se vladaš. Ako kažeš: „Onog trenutka kad sam počeo da verujem u Boga, zvanično sam započeo da prihvatam Božja učenja u vezi sa raznim zahtevima prema ljudima, kao i mišljenja, stanovišta, načela i izreke koje ljudi treba da imaju”, onda to znači da si od prvog dana svoje vere u Boga učio kako da budeš stvarna osoba, a od trenutka kad si počeo da učiš kako da budeš stvarna osoba, zakoračio si na put spasenja. Onog momenta kad si počeo da prihvataš mišljenja i stanovišta koja dolaze od Boga, počeo si da hodaš putem spasenja, zar nije tako? (Jeste.) Pa, jeste li započeli? Jeste li već počeli, ili još uvek niste počeli ili ste odavno počeli? (Zahvaljujući Božjim besedama i detaljnim analizama pogrešnih mišljenja i stanovišta ljudi, uključujući i ona kojima ih porodica uslovljava, u protekle dve godine počeo sam da preispitujem sebe i da polako odbacujem sotonske filozofije kojih sam se ranije držao, kao i da razmišljam o načinu na koji treba da stremim ka Božjim rečima. Ranije nisam mnogo obraćao pažnju na tako duboko samoposmatranje.) Ta izjava je prilično realistična. Započeo si, dakle, tek tokom poslednje dve godine; teško ti je da označiš tačan datum i godinu, ali ipak znaš da se to desilo prošle ili pretprošle godine. To je relativno objektivno. Šta je sa ostalima? (Ja zapravo nisam ni razmišljao o tome kako da se potrudim da promenim mišljenja i stanovišta kojima me je porodica uslovila. Tek odnedavno, nakon što sam odslušao Božje besede na tu temu, polako sam počeo da donekle menjam svoja mišljenja, ali se nisam naročito fokusirao na težnju ka promeni u toj oblasti.) Svest ti je postala pronicljivija. Ako u svom svakodnevnom životu nastaviš da tražiš i da sve dublje ulaziš u to, ako budeš pedantniji i zahtevniji u vezi sa konkretnim stvarima i ako budeš preciznije ulazio u njih, moći ćeš i dalje da se nadaš promeni. Zar nije tako? (Jeste.) Ako se budeš nadao da ćeš odbaciti zastarela mišljenja i stanovišta i ako nakon toga budeš mogao da sa ispravnog stanovišta gledaš na ljude i stvari, da se vladaš i da deluješ sa ispravnim stavom, na taj ćeš način moći da dostigneš spasenje. Pored toga što ćeš, u dugoročnom smislu, moći da dostigneš spasenje, ti ćeš, praktično govoreći, počev od ovog trenutka i ovog mesta, biti sposoban da ispuniš svoju dužnost, a pogotovo da budeš starešina i delatnik; ovo, međutim, zavisi od toga da li si i sȃ m spreman da uložiš napor u svaki deo istine, da li si spreman se potrudiš i da platiš cenu za pozitivne stvari i razna pitanja u vezi s načelima. Ako samo želiš da promeniš svoju svest, ali se pritom ne trudiš niti si ozbiljan u vezi sa istinama iz svakodnevnog života, ako ti srce nije žedno pozitivnih stvari, tvoja će promenjena svest brzo da iščili i da nestane. Sva mišljenja i stanovišta u vezi sa svakom temom o kojoj besedim neodvojiva su od stvarnih života ljudi. Ovde se ne radi ni o kakvim teorijama i sloganima; radi se o mišljenjima i stanovištima na osnovu kojih se ophodiš prema stvarima iz svog svakodnevnog života. Tvoja mišljenja i stanovišta određuju smer ka kojem naginješ u svojim postupcima. Ako su ti mišljenja i stanovišta pozitivna, onda će i metodi i načela po kojima se odnosiš prema stvarima naginjati na pozitivnu stranu, a rezultati tvog odnosa prema tim pitanjima biće relativno dobri i usklađeni s Božjim namerama. Ali, ako su tvoja mišljenja i stanovišta suprotstavljena istini i pozitivnim stvarima ili im se protive, onda će tvoje ophođenje prema nečemu imati negativan podsticaj, a krajnji rezultat svega toga definitivno se neće pokazati kao dobar. Ma koliku cenu da plaćaš, ma koliko da razmišljaš o svom ophođenju prema toj stvari i ma kakve da su ti namere, kako će Bog gledati na takav rezultat? Kako će Bog okarakterisati tu stvar? Ako Bog tu stvar okarakteriše kao nešto što izaziva prekid i ometanje, kao nešto što je destruktivno i što uzrokuje gubitak unutar Božje kuće, to znači da su tvoji postupci zli. Ako počiniš neko lakše zlodelo, možda ćeš se izvući samo sa grdnjom, sudom, ukorom i orezivanjem, dok teža zlodela mogu rezultirati kažnjavanjem. Ako ne budeš postupao u skladu sa istina-načelima, već se budeš oslanjao i svoje postupke zasnivao na pogrešnim mišljenjima i stanovištima nevernika, svi tvoji napori biće uzaludni. Čak i ako budeš platio visoku cenu i uložio mnogo truda, tvoj će konačni rezultat i dalje biti uzaludan. Kako Bog gleda na tu stvar? Kako je On karakteriše? Kako se On bavi njome? U najmanju ruku, tvoji postupci nisu dobri, oni ne svedoče o Bogu niti Mu donose slavu, a cena koju plaćaš i mentalni napor koji ulažeš neće biti upamćeni; sve će biti uzaludno. Razumeš li? (Da.) Pre no što bilo šta uradiš, odvoji malo vremena da o svemu pažljivo razmisliš, da više razgovaraš sa drugima i da samom sebi razjasniš načela pre nego što ih primeniš; nemoj da postupaš impulsivno, kao usijana glava, i nemoj dozvoliti da te pokreću vlastite želje i sebičnost. Bez obzira na ishod, na kraju ćeš morati sam da ga nosiš na svojim plećima; bez obzira na rezultat, konačnu presudu će doneti Bog. Ako se nadaš da tvoji postupci neće biti uzaludni, da će ih Bog upamtiti ili, još bolje, da će se pretvoriti u dobra dela koja Bog prihvata, onda treba češće da tragaš za načelima. Ako te ove stvari ne zanimaju, ako ti je nebitno da li su tvoji postupci dobri i da li ih Bog prihvata, i ako te čak nije briga ni da li ćeš biti kažnjen, već samo razmišljaš: „Nema veze, ja to sada neću moći ni da vidim ni da osetim”, ako si, dakle, takvog mišljenja i stanovišta, onda u svom postupanju nećeš imati bogobojažljivo srce. Bićeš hrabar, neobuzdan i bezobziran, ni o čemu nećeš brinuti, niti će te išta sputavati. Bez bogobojažljivog srca, veoma je verovatno da ćeš odstupati od smera svog postupanja. Shodno ljudskoj prirodi i nagonima, krajnji rezultat će po svoj prilici biti takav da ne samo što Bog neće prihvatiti niti upamtiti tvoje postupke, već će se oni pretvoriti u prekide i ometanja, u prava zlodela. Sasvim je, dakle, evidentno kakav će biti tvoj konačni ishod i kako će se Bog prema njemu odnositi. Stoga, pre no što išta uradiš i pre no što se pozabaviš bilo kojim pitanjem, treba da se preispitaš šta ti zapravo želiš i da dobro razmisliš o tome kakav će biti krajnji rezultat ovog pitanja, pa da tek onda nastaviš dalje. Od čega se, dakle, ovaj problem sastoji? Sastoji se od tvog stava i od načela koja slediš kad bilo šta radiš. Najbolji stav je da što češće tragaš za načelima i da svoj sud ne donosiš na osnovu vlastitih čula, sklonosti, namera, želja ili neposrednih interesa; umesto toga, moraš da tragaš za načelima, da što češće stremiš i moliš se Bogu, da ovo pitanje što češće iznosiš pred svoju braću i sestre, te da tražiš i da razgovaraš sa onom braćom i sestrama s kojima sarađuješ u obavljanju dužnosti. Pre bilo kakvog postupanja, dobro prouči načela; nemoj postupati impulsivno i nemoj biti zbunjen. Zašto veruješ u Boga? Ti to ne činiš zato da bi dobio besplatan obrok, da bi ubio vreme, da bi pratio modu ili zadovoljio svoje duhovne potrebe. Ti veruješ zato da bi bio spasen. A kako možeš da budeš spasen? Tako što će sve što radiš biti povezano sa spasenjem, s Božjim zahtevima i sa istinom, zar ne?

b. Uslovljavanje od strane sopstvene porodice u pogledu tradicije, sujeverja i religije

Što se tiče teme otpuštanja čovekovog uslovljavanja od strane porodice, naši prethodni razgovori bili su posvećeni pravilima i raznim mišljenjima i stanovištima vezanim za nečije vladanje, koja uključuju uslovljavanje mišljenja ljudi od strane njihovih porodica. Međutim, pored svakojakih učenja i uticaja na ljude, ima još stvari preko kojih porodica ljude uslovljava na nivou mišljenja. Drugim rečima, uslovljavanje od strane porodice ni izdaleka se ne sastoji samo od uslovljavanja čovekovih mišljenja. Osim stvari o kojima smo maločas razgovarali, ono takođe obuhvata tradicionalno, sujeverno i religiozno uslovljavanje, o čemu ćemo sada govoriti. Radi se o stvarima koje se tiču načina života, običaja, navika i ostalih pojedinosti iz svakodnevnog života.

Kada je reč o uslovljavanju ljudi od strane porodice u svakodnevnom životu, sada ćemo se pozabaviti pitanjem tradicije. Koji su tipični primeri tradicije? Neke porodice se, na primer, mogu pridržavati određenih pojedinosti, izreka ili tabua vezanih za detalje iz svakodnevnog života. Da li se te stvari odnose na tradiciju? (Da.) Tradicija je donekle povezana i srodna sa sujeverjem, tako da ćemo o obe stvari raspravljati objedinjeno. Neki aspekti unutar tradicije mogu se smatrati sujeverjem, dok u okviru sujeverja ima stvari koje nisu naročito tradicionalne, već prosto predstavljaju navike ili načine života nekih pojedinačnih porodica ili etničkih grupa. Hajde da najpre vidimo od čega se tradicija i sujeverje zapravo sastoje. Mnoge tradicije i sujeverja već su vam dobro poznati, zato što su one obuhvaćene mnogim aspektima vašeg svakodnevnog života. Navedite neke od njih. (Proricanje sudbine, gledanje u dlan i izvlačenje slamke.) Izvlačenje slamke, proricanje sudbine, predviđanje budućnosti, gledanje u dlan, čitanje crta lica, proricanje sudbine na osnovu datuma rođenja i držanje seansi – te stvari se ne nazivaju sujeverjem; sve one predstavljaju sujeverne aktivnosti. Sujeverje se odnosi na konkretna objašnjenja u vezi s tim aktivnostima. Kad neko, na primer, pre no što izađe iz kuće proverava kalendar da bi ustanovio šta danas valja a šta ne valja raditi, da bi utvrdio li se danas ne valja seliti, venčavati, organizovati nečiju sahranu i tome slično – eto, to je sujeverje. Razumeš li? (Da, razumem.) Navedite još nekoliko primera. (Verovanje da je poigravanje levog oka predznak sreće, dok je poigravanje desnog oka predznak nesreće.) „Poigravanje levog oka je predznak sreće, a poigravanje desnog oka predznak nesreće” – o čemu se tu radi? (O sujeverju.) To je sujeverje. Sve što sam maločas pomenuo, poput predskazivanja sudbine, izvlačenja slamke, gledanja u dlan i tome slično, spada u sujeverne aktivnosti. „Poigravanje levog oka je predznak sreće, a poigravanje desnog oka predznak nesreće” predstavlja konkretnu izreku koja se odnosi na sujevernu aktivnost. To je sujeverje. Odakle potiču te izreke? U osnovi, sve one potiču od pripadnika starije generacije. Neke od njih ljudima prenose roditelji, dok druge prenose bake i deke, prababe i pradede, i tako dalje. Ima li još nešto? (Bože, da li tu spadaju i praznični običaji?) Da, praznični običaji se takođe ubrajaju u sujeverje: neki od njih pripadaju tradiciji, dok ostali istovremeno predstavljaju i tradiciju i sujeverne izreke. Od krajnjeg juga do severa Kine, od istoka do zapada, postoje brojni praznični običaji. Uzmimo, na primer, jedan konkretan praznični običaj na jugu Kine: za kinesku Novu godinu ljudi često jedu kolače od pirinča. Šta taj običaj simbolizuje? Koja je svrha konzumiranja pirinčanih kolača? (Ljudi veruju da će, zahvaljujući pirinčanim kolačima, iz godine u godinu napredovati.) Svrha jedenja pirinčanih kolača jeste da im obezbedi da iz godine u godinu sve više napreduju. Ovde treba imati u vidu da su u kineskom jeziku reči „napredak” i „kolač” homonimi. Dakle, svrha jedenja pirinčanih kolača jeste da vam iz godine u godinu obezbedi napredak. E sad, da li vam se ikada desilo da tokom neke godine niste jeli kolače od pirinča i da niste napredovali? Postoji li ijedna osoba koja svake godine napreduje zahvaljujući tome što svake godine jede pirinčane kolače? Da li zaista možete da „napredujete”? Ljudi su svesni da zbog toga ne moraju obavezno da napreduju, ali ipak veruju da će im to, u najmanju ruku, pomoći da izbegnu neuspeh. Stoga su praktično prinuđeni da ih jedu. Dok ih jedu, savest im je mirna, a kad ih ne jedu, osećaju se nelagodno. To je sujeverje i tradicija. Ukratko, običaji i tradicije koje si stekao u porodici uticali su na tebe i ti si ih, u određenoj meri, nesvesno prihvatio i odobrio; na taj si način ujedno prihvatio i odobrio sva ona sujeverja, kao i mišljenja i stanovišta koja te tradicije promovišu. Nakon što se osamostališ, iste te tradicije i običaje ćeš možda i sam nastaviti da neguješ. Ta se mogućnost ne može poreći. Hajde da se sada pozabavimo nekim izrekama vezanim za tradicije. Neki ljudi često rade ovakve stvari: kad se neko sprema na dalek put, oni mu za jelo spremaju knedle, a kad se putnik vrati kući, spremaju mu nudle. Zar to nije tradicija? (Jeste.) Radi se o tradiciji i nepisanom običaju. Hajde da za sada ostavimo po strani svrhu svega toga. Prvo da vidimo kako tačno glasi pravilo na kojem se taj običaj zasniva. („Knedle vani, nudle unutra.” Takođe se može reći: „Knedle za odlazak, nudle za povratak”.) Šta znači izreka: „Knedle za odlazak, nudle za povratak”? Drugim rečima, kakvo je značenje običaja da nekome ko danas putuje morate za jelo da ponudite knedle? Knedle su umotane u testo, a na kineskom reč „umotati” zvuči slično kao reč „zaštititi”. To, dakle, znači da će život te osobe biti zaštićen, da joj se po odlasku neće dešavati nikakve nezgode, da tokom putovanja neće umreti i da će se definitivno vratiti. Prema tome, knedle simbolizuju bezbedan odlazak na put. „Knedle za odlazak, nudle za povratak” znači da će se ta osoba bezbedno vratiti i da će joj putovanje proteći glatko – to je, manje-više, značenje ove izreke. Uopšteno govoreći, određene porodice poštuju ovu tradiciju. Kad neki član porodice odlazi na put, oni mu spremaju knedle, a po povratku ga služe nudlama. Bez obzira da li pripremate ili konzumirate ova jela, činjenica je da to činite za sreću i za dobrobit svih, kako u sadašnjosti tako i u budućnosti. Slažete li se sa mišljenjem da ova tradicija predstavlja nešto pozitivno, nešto što ljudi treba da čine i sada i ubuduće? (Ne slažem se.) Kad neko od braće i sestara treba negde da otputuje, a osoba zadužena za hranu mu spremi knedle, Ja postavljam pitanje: „Kakve veze odlazak na put ima sa spremanjem knedli?” Ta osoba na to odgovara: „Pa, kad god se neko sprema na put, red je da ga poslužimo knedlama.” Ja onda pitam: „Ako mu spremate knedle kad odlazi na put, čime ga onda služite po povratku s puta?” Ona kaže: „Po povratku treba da jedu nudle.” A Ja kažem: „Prvi put čujem za takav običaj. Odakle potiče ta tradicija?” A ona odgovara: „Takav je običaj u mom kraju. Kad neko odlazi od kuće, spremamo mu knedle, a kad se vrati, služimo ga nudlama.” Kakav utisak sve to ostavlja u mom srcu? Ja ovako razmišljam: ovi ljudi veruju u Boga, ali svoje postupke ne zasnivaju na Božjim rečima. Umesto toga, oslanjaju se na tradiciju i na ono što su im preneli njihovi preci. Veruju da život neke osobe može biti zaštićen kao sadržaj knedle umotan u testo, veruju da sve što se toj osobi dešava nije u Božjim, nego u ljudskim rukama. Veruju da će osoba koja odlazi od kuće biti bezbedna ako pojede filovane knedle, a da u suprotnom neće biti bezbedna, da će možda poginuti negde na putu i da se nikada neće vratiti. Prema njihovom mišljenju i stanovištu, čovekov život je poput fila unutar knedle, da ima istu vrednost kao fil u knedli. Njegov život nije u Božjim rukama i Bog nije u stanju da upravlja sudbinom tog čoveka. Oni veruju da je čovekovom sudbinom moguće upravljati isključivo pomoću knedli. Kakvi su to ljudi? (To su bezvernici.) Ti ljudi su bezvernici. Ima mnogo takvih ljudi u crkvi. Oni to ne smatraju sujeverjem. Misle da je to sastavni deo njihovih navika i nešto što prirodno treba da poštuju kao pozitivnu stvar. Oni to rade sasvim otvoreno i ponašaju se kao da su razumni i da imaju osnova da to čine. Ne možeš u tome da ih sprečiš: ako to pokušaš, biće im nelagodno i reći će: „Ja sam zadužen za pripremu hrane. Čovek danas polazi na put: ako mu ne spremim knedle, ko će odgovarati ako pogine na putu? Zar neću ja biti kriv?” Tradicije svojih predaka smatraju najpouzdanijim: „Ako ne poštuješ ovu tradiciju i prekršiš ovaj tabu, tvoj život je u opasnosti i možeš da umreš zbog toga.” Zar ovo nije stanovište bezvernika? (Jeste.) Da li ljudi kojima su duboko u srce usađena takva mišljenja i stanovišta još uvek mogu da prihvate istinu? (Ne mogu.) Kažeš da slediš Boga, kažeš da veruješ u Boga kao u istinu, ali gde je dokaz za to? Svojim rođenim ustima kažeš: „Verujem da je Bog suveren i da je čovekova sudbina u Božjim rukama.” Pa ipak, kad god se neko sprema na put, ti mu brže-bolje spremaš knedle, koje čak filuješ povrćem ako nemaš vremena da kupiš meso – ne pada ti na pamet da ga ispratiš na put bez knedli. Da li takvi postupci i takvo ponašanje svedoče o Bogu? Da li slave Boga? (Ne.) Naravno da ne. Takvi ljudi sramote Boga i Njegovo ime. Nebitno je da li ti prihvataš istinu ili ne. Ključna stvar je da tvrdiš da veruješ u Boga i da Ga slediš, ali se pritom i dalje držiš tradicija koje ti je usadio Sotona. U ovim sitnicama iz svakodnevnog života ti strogo slediš mišljenja i navike koje su ti usadili preci i koje niko ne može da promeni. Je li to stav nekoga ko prihvata istinu? To je sramoćenje Boga; to je izdaja Boga. Ko su bili tvoji preci? Odakle potiču njihove tradicije? Koga te tradicije predstavljaju? Da li one predstavljaju istinu? Da li predstavljaju nešto pozitivno? Ko je izmislio sve te tradicije? Je li to bio Bog? Bog ljudima ne pruža istinu da bi te tradicije obnovio, već da bi ukinuo sve tradicije. Ali ti ne samo što odbijaš da ih napustiš, već se prema njima odnosiš kao prema istini i nečem pozitivnom što treba podržati. Zar to nije želja za smrću? Zar to nije otvoreno suprotstavljanje istini i Bogu? (Jeste.) To je otvorena povika na Boga i protivljenje Bogu. Neki će možda reći: „Šta ako knedle i nudle ne spremam svojoj crkvenoj braći i sestrama, već samo članovima svoje porodice? Kad se neko od mojih ukućana sprema na put, spremiću mu knedle, a po povratku ću mu skuvati nudle. Je li to u redu?” Mislite li da je to u redu? Šta ako kažete ovo: „Ako ikoga budem prevario, to neće biti niko od braće i sestara, već samo članovi moje porodice. Je li to u redu?” Da li bi to bilo u redu? (Ne bi.) Nebitno je prema kome su tvoji postupci usmereni; bitno je ono što proživljavaš i što svojim postupcima otkrivaš o samom sebi, a bitno je i kakva stanovišta podržavaš. Nije bitno koga obmanjuješ; bitno je kako postupaš i kojih se načela pridržavaš, zar nije tako? (Tako je.)

Ima ljudi koji tokom kineske Nove godine po čitave dane listaju almanahe; njima ovaj tradicionalni praznik započinje tridesetog dana dvanaestog meseca po lunarnom kalendaru i strogo se pridržavaju načina života i tabua koji su im preneti putem ovih tradicionalnih običaja, a vezani su za ishranu, oblačenje i stvari od kojih se treba uzdržavati. Strogo vode računa da ne kažu i da ne učine ništa od onoga što je zabranjeno reći ili uraditi, dok će s druge strane pojesti sve što valja da se pojede i izgovoriti sve što valja da se kaže. Primera radi, neki veruju da tokom Nove godine moraju da jedu pirinčane kolače kako bi sebi obezbedili napredak u nastupajućoj godini. Zarad svog napretka u godini koja je na pragu, postaraće se da obavezno pojedu kolače od pirinča, ne mareći za bilo kakva bitna pitanja s kojima treba da se pozabave, ma koliko da su zauzeti ili iscrpljeni, bez obzira na eventualne posebne okolnosti u vezi s učinkom u obavljanju dužnosti i bez obzira imaju li dovoljno vremena da se time bave. Ako nemaju vremena da pirinčane kolače naprave kod kuće, otići će u prodavnicu i kupiti ih, samo da bi sebi osigurali sreću u nastupajućoj godini. Drugi, pak, za Novu godinu moraju da jedu ribu, jer ona simbolizuje izobilje godinu za godinom. Ako za jednu Novu godinu preskoče obrok od ribe, veruju da će narednih dvanaest meseci biti siromašni. Neki će čak na trpezu staviti ribu načinjenu od drveta, ukoliko sebi ne mogu da priušte obrok od prave ribe. Oni jedu kolače od pirinča i ribu da bi sebi obezbedili napredak i izobilje u nastupajućoj godini. S jedne strane, oni to čine da bi im godina protekla glatko i da bi živeli bolje i naprednije, dok se s druge strane nadaju uspehu u karijeri ili sticanju gomile novca od posla kojim se bave. Pored toga, staraju se da za Novu godinu obavezno upotrebe neke od fraza koje donose sreću. Recimo, trude se da ne izgovaraju brojeve četiri i pet, jer na kineskom reč „četiri” zvuči slično kao reč „smrt”, dok reč „pet” zvuči slično kao „ništa”. Umesto toga, radije koriste brojeve kao što su šest ili osam, pri čemu reč „šest” predstavlja mirnu plovidbu, a broj „osam” sticanje bogatstva. Osim što koriste povoljne reči i fraze, oni svojim zaposlenima, članovima porodice, rođacima i prijateljima poklanjaju crvene koverte. Davanje crvenih koverti simbolizuje sticanje bogatstva, a što više crvenih koverti poklone, to će više napredovati. Pritom oni crvene koverte ne poklanjaju samo ljudima, već i svojim kućnim ljubimcima, što simbolizuje da mogu na bilo kome da zarade i da će im sledeća godina obilovati uspešnim poslovima i doneti im ogromno bogatstvo. Apsolutno sve, od onoga što rade, preko hrane koju jedu i reči koje izgovaraju, pa sve do toga kako se ponašaju, usmereno je ka nastavljanju navika i izreka koje se prenose putem tradicije, a koje oni primenjuju s mukotrpnom preciznošću. Čak i ako žive u okruženjima ili zajednicama u kojima doživljavaju promene, ovi tradicionalni običaji i načini života ne mogu se menjati. Oni te tradicije naprosto moraju da nastavljaju, zato što one u sebi nose određeni smisao i zato što obuhvataju kako pozitivne izreke, tako i tabue koje ljudi nasleđuju od svojih predaka. Ukoliko prekinu tradiciju ili prekrše neki od tabua, onda će nastupajuća godina možda biti nepovoljna po njih, pa će svuda nailaziti na prepreke, loše će poslovati ili doživeti bankrot. Stoga je izuzetno važno da se drže ovih tradicija. Ima tradicija koje se moraju poštovati za vreme blagdana, a takođe ima tradicija koje čovek mora da poštuje u svom svakodnevnom životu. Tu, na primer, spada šišanje – ako neko pogleda u kalendar i vidi da na taj dan ne valja ići kod frizera, niti čak izlaziti iz kuće, neće se usuditi da izađe napolje. Ako je ta osoba kojim slučajem izašla iz kuće ne pogledavši u kalendar, a potom i obavila posetu frizeru, ona je time prekršila oba pomenuta tabua, što po nju može imati nesagledive posledice – stoga je nužno voditi računa o tim stvarima. One pripadaju kako tradiciji, tako i sujeverju. Ako neka osoba treba da izađe iz kuće, ali je uz pomoć kalendara ustanovila da tog dana ne valja ništa da se radi, odnosno da je taj dan predviđen za odmor, razonodu, opuštanje i suzdržavanje od svakog posla, ona će, čak i ako joj se kaže da tog dana treba da ide da propoveda jevanđelje, biti zabrinuta oko toga u šta može da se pretvori ako prekrši taj tabu, odnosno da će joj se desiti nešto nepredviđeno, poput saobraćajne nezgode ili da je neko pokrade. Stoga se ona neće usuditi da izađe napolje i kazaće: „Hajde da to ostavimo za sutra! Ne smemo da se oglušimo o reči naših predaka. Oni kažu da pre svakog izlaska iz kuće moramo da konsultujemo kalendar. Ako u kalendaru piše da tog dana ne valja ništa da se radi, ne treba uopšte da izlazimo iz kuće. Ako se oglušiš o tu zabranu, pa ti se zbog toga nešto desi, sam ćeš morati da snosiš posledice. Ko ti je rekao da ne gledaš u kalendar i da ne poštuješ crveno slovo?” Ovo se odnosi kako na tradiciju, tako i na sujeverje, zar ne? (Tako je.)

Neki kažu: „Ove godine punim 24; ovo je moja godina po zodijaku.” Drugi će reći: „Ja punim 36 godina; i meni je po zodijaku posvećena ova godina.” A šta treba raditi u godini koja vam po zodijaku pripada? (Treba nositi crveni donji veš i crveni kaiš.) Ko je od vas već nosio crveni donji veš? Ko je nosio crveni kaiš? Kako ste se osećali u crvenom donjem vešu i sa crvenim kaišem za pojasom? Da li vam je tokom te godine sve išlo od ruke? Jeste li time odagnali od sebe zlu sreću? (Tokom moje godine po zodijaku, nosio sam crvene čarape. Uprkos tome, cele te godine dobijao sam naročito loše ocene na ispitima. Nasuprot onome što su mi ljudi govorili, crvene čarape mi nisu donele sreću.) Štaviše, bile su ti baksuzne, zar ne? Da li bi možda bolje prošao da nisi nosio crveno? (Bilo bi potpuno svejedno.) To je ispravan stav po ovom pitanju – bilo bi svejedno. I ovde se radi o tradiciji i sujeverju. Bez obzira da li u ovom trenutku prihvataš ideju zodijačke godine i bez obzira da li tu tradiciju želiš da nastaviš, činjenica je da su tradicionalna mišljenja, kao i njima pripadajuće izreke, ostavile dubok trag u glavama ljudi. Na primer, kada govorimo o tvojoj zodijačkoj godini, ako se tokom te godine suočiš s neočekivanim događajima ili nekim posebnim okolnostima, usled kojih ti čitava godina protekne u teškim problemima i suprotno tvojim željama, neće ti mnogo pomoći da ovako razmišljaš: „Ova godina je baš naporna. Kad bolje razmislim, po zodijaku je ovo moja godina, a ljudi kažu da čovek, tokom svoje zodijačke godine, treba da bude oprezan, jer se tada zabrane mnogo lakše krše. Prema tradiciji, trebalo je da nosim crveno, ali ja to nisam činio, zato što verujem u Boga. Mada ne verujem u te izreke, kad se setim svih izazova s kojima sam se suočavao, ne mogu baš da kažem da mi je sve išlo glatko. Kako da izbegnem sve te probleme? Možda će naredna godina biti bolja.” Ti ćeš, dakle, sve izuzetne i nepovoljne događaje s kojima si se tokom godine suočavao, nesvesno povezati s tradicionalnim izrekama o zodijačkoj godini, kojima su te uslovili preci i članovi tvoje porodice. Zatim ćeš, na osnovu tih izreka, potvrditi valjanost izuzetnih događaja koji su ti se tokom te godine desili, te tako ostaviti po strani činjenice i suštinu tih događaja. Ujedno ćeš ostaviti po strani i stav koji bi prema tim situacijama trebalo da zauzmeš, kao i pouke koje bi iz njih trebalo da izvučeš. Instinktivno ćeš za tu godinu pomisliti da je posebna i nesvesno ćeš sve događaje koji su te snašli povezati sa svojom zodijačkom godinom. Pomislićeš: „Ova godina mi je donela neke nesreće” ili: „Ova godina donela mi je neke blagoslove”. Ove ideje su nedvosmisleno povezane sa uslovljavanjem od strane tvoje porodice. Jesu li te ideje, bile one ispravne ili pogrešne, povezane s tvojom zodijačkom godinom? (Nisu.) One s njom nemaju nikakve veze. Da li su, dakle, tvoje perspektive i stanovišta o ovim pitanjima ispravni? (Nisu.) Zašto nisu ispravni? Da li zato što su na tebe u određenoj meri uticala tradicionalna mišljenja koje ti je usadila porodica? (Da.) Ta su tradicionalna mišljenja preuzela prvenstvo i zaokupila tvoj um. Stoga ti, prilikom suočavanja s ovim pitanjima, odmah reaguješ tako što na njih gledaš upravo iz perspektive tih tradicionalnih mišljenja i stanovišta, ujedno ostavljajući po strani perspektivu kakvu Bog želi da imaš, kao i mišljenja i stanovišta koja bi trebalo da imaš. Kakav će biti krajnji rezultat takvih tvojih gledišta o ovim pitanjima? Činiće ti se da ta godina nije za tebe povoljna, da ti je baksuzna i da se odvija suprotno tvojim željama, a zatim ćeš se prepustiti malodušnosti i negativnosti kako bi sve te stvari eskivirao, suprotstavio im se, opirao i na kraju ih odbacio. Da li je, dakle, razlog što su se u tebi probudile takve emocije, mišljenja i stanovišta povezan sa svim onim tradicionalnim mišljenjima koje ti je porodica usadila? (Jeste.) Šta bi ljudi, u vezi s ovim pitanjima, trebalo da otpuste? Treba da otpuste perspektivu i stav na osnovu kojih te stvari odmeravaju. Oni te stvari ne treba da posmatraju iz perspektive da se s takvim situacijama susreću zbog toga što im je neka godina baksuzna, nepovoljna ili se odvija suprotno njihovim željama, zbog toga što su prekršili neki tabu ili što nisu poštovali običaje. Umesto toga, svaku od tih stvari treba da razmotriš pojedinačno, a pre svega treba da ih, u najmanju ruku, posmatraš iz perspektive stvorenog bića. Treba da kažeš da sve te stvari, bilo da su dobre ili loše, bilo da su u skladu s tvojim željama ili su im suprotne, bilo da su u očima ljudi povoljne ili baksuzne, uređuje Bog, da su one pod Božjom suverenošću i da potiču od Boga. Da li usvajanje takve perspektive i takvog stava prema ovim pitanjima donosi neke prednosti? (Da.) Koja je prva od tih prednosti? Prva prednost je da te stvari možeš da prihvatiš od Boga, što znači da, u određenoj meri, možeš da usvojiš mentalitet pokornosti. Druga prednost je što iz tih razočarenja možeš da izvučeš neku pouku i da nešto zadobiješ. Treća prednost je što u tim razočarenjima možeš da prepoznaš svoje mane i nedostatke, kao i svoju iskvarenu narav. Četvrta prednost je što na osnovu tih razočarenja možeš da se pokaješ i da kreneš suprotnim smerom, što možeš da otpustiš svoja ranija mišljenja i stanovišta, svoj pređašnji način života i svoja razna pogrešna shvatanja o Bogu, i što možeš da se vratiš pred Boga i da pokorno prihvatiš Njegove orkestracije, čak i ako se one odnose na Božji sud i grdnju, na Njegov prekor i na to što te On dovodi u red ili te kažnjava. Bićeš spreman da se svemu tome pokoriš, da ne okrivljuješ Nebo ni druge ljude za to, niti da sve to iznova povezuješ sa stanovištem i stavom koji su ti usađeni tradicionalnim mišljenjima, već da na svaku od tih stvari gledaš iz perspektive stvorenog bića. To će, dakle, na mnogo načina biti korisno za tebe. Zar sve te stvari nisu korisne? (Jesu, korisne su.) S druge strane, ako te stvari budeš posmatrao na osnovu tradicionalnih mišljenja koje ti je usadila porodica, ti ćeš na sve moguće načine nastojati da ih eskviraš. Šta to znači? To znači da ćeš iznalaziti razne načine da izbegneš te nesreće i razočarenja, kao i sve te nepovoljne i baksuzne stvari. Neko će reći: „To se demončići zafrkavaju s tobom. Možeš da ih izbegneš tako što ćeš nositi crvenu odeću. Kad nosiš crvenu odeću, to je isto kao kad u budizmu dobiješ amajliju. Amajlija ima oblik žutog papirića, na kome je crvenom bojom ispisano nekoliko znakova. Možeš da je zalepiš na čelo, prišiješ je na odeću ili je staviš pod jastuk, a ona će ti pomoći da se držiš podalje od svih tih stvari.” Kad ljudi ne poseduju pozitivan put prakse, jedino što im preostaje jeste da pomoć potraže na tim zlim i nepoštenim putevima, jer niko ne želi da ga prati zla sreća, niti da se suočava s nesrećama. Svako želi da mu se stvari glatko odvijaju. To je nagonska reakcija od strane iskvarenog čovečanstva pri susretu sa ovozemaljskim stvarima. Ti ove stvari želiš da izbegneš ili da ih razrešiš koristeći se raznim ljudskim sredstvima, zato što ne poseduješ ni ispravan put da se njima pozabaviš, ni ispravna mišljenja i stanovišta da se s njima suočiš. Možeš samo da ih posmatraš iz perspektive nevernika, tako da će tvoja prva reakcija biti da ih izbegneš, jer ne želiš da se s njima susretneš. Kažeš: „Zašto se stvari odvijaju tako nepovoljno po mene? Zašto sam toliki baksuz? Zašto se svakodnevno suočavam sa orezivanjem? Zašto stalno udaram glavom o zid i pravim greške u svemu što radim? Zašto uvek bivam razotkriven kad nešto uradim? Zašto se ljudi oko mene uvek suprotstavljaju mojim željama? Zašto mi na čelu crtaju metu, gledaju me s visine i u svemu se suprotstavljaju mojoj volji?” Kao što neki kažu: „Kad nemaš sreće, čak i hladna vode može da ti zapadne za zube.” Može li hladna voda da ti zapadne za zube? Da li hladnu vodu žvaćeš zubima? Zar to nije besmislica? Zar se time ne okrivljuje Nebo i drugi ljudi? (Da, okrivljuju se.) Šta znači nemati sreće? Da li tako nešto zaista postoji? (Ne postoji.) Tako nešto ne postoji. Da si zaista shvatio da je sve u Božjim rukama, da sve podleže Božjoj suverenosti i uređenjima, ti onda ne bi koristio reči kao što je „baksuzluk”, niti bi pokušavao da te stvari izbegavaš. Kad god se susretnu sa stvarima koje su suprotne njihovim željama, ljudi najpre reaguju tako što te stvari izbegavaju, a zatim ih odbijaju. Ako ne mogu da ih odbiju, izbegnu ili da se od njih sakriju, oni počinju da im se opiru. Taj se otpor, međutim, ne sastoji u prostoj kontemplaciji, niti u neprestanom razmišljanju o tim stvarima, već podrazumeva preduzimanje određenih radnji. Kad ostanu nasamo, ljudi se bave sitnim manevrima i smišljaju provokativne izjave kojima sami sebe opravdavaju, štite, veličaju ili ulepšavaju, kako bi u vlastitim očima izgledali dobro i kako bi izbegli da neki nepovoljan događaj utiče na njih ili da ih povuče za sobom. Kad neka osoba počne da pruža otpor, to može biti veoma opasno po nju, zar ne? (Da, može.) Recite Mi, kad neka osoba dođe u fazu da počne da se opire, da li tada u njoj preostaje ijedna funkcija savesti i razuma normalne ljudskosti? Oni su sa mišljenja i stanovišta već prešli na stvarne postupke, tako da razum i savest nisu više u stanju da ih obuzdaju. Šta to znači? To znači da mišljenja i postupci te osobe prerastaju u stvarnost njenog opiranja Bogu. Ona ne samo da te stvari prosto odbacuje, da je nespremna i da se u srcu oseća nesrećno, već se aktivno opire svojim delima i praktičnim postupcima. A kad počne da stvarnim postupcima pruža otpor, zar tada s tom osobom nije, u osnovi, svršeno? Kad stvarnost njene pobune protiv Boga, njenog opiranja i suprotstavljanja Bogu poprimi svoj oblik, tu se više ne radi o pitanju puta kojim ljudi idu – iz svega toga je već proistekao neki rezultat. Zar to nije veoma opasno? (Jeste.) Prema tome, čak i neko beznačajno gledište ili sujeverna izreka unutar tradicionalne kulture itradicionalnog mišljenja može imati veoma ozbiljne posledice. Ovde se ne radi o prostim životnim navikama, vrsti hrane koju čovek jede, odeće koju nosi ili rečima koje izgovara ili prećutkuje. Iz svega toga mogu da proisteknu stavovi koje čovek usvaja prilikom suočavanja sa okruženjima koje je Bog priredio. To znači da se i ovde radi o problemima koje bi ljudi trebalo da otpuste.

Pored toga što se za neke tradicionalne načine života, kao i za neka mišljenja i stanovišta zalažu tokom najvažnijih praznika, ljudi se za njih zalažu i tokom nekih manje bitnih praznika. Tako, na primer, petnaestog dana lunarne Nove godine oni jedu slatke knedle. Zašto ljudi jedu slatke knedle? (Zato što one simbolizuju ponovno okupljanje porodice.) Porodica je ponovo na okupu. Jeste li i vi jeli slatke knedle tokom poslednjih nekoliko godina? (Jeo sam ih kod kuće, ali nikada u crkvi.) Da li je ponovni susret sa članovima porodice dobra stvar? (Ne, nije.) Ima li u tvojoj porodici dobrih ljudi? Oni od tebe traže ili da im pozajmiš novac ili da im vratiš neki dug; ako poseduješ slavu i dobitak, ulaguju ti se i traže deo toga za sebe, a ako im ne daš, gledaju te s nipodaštavanjem. Pored konzumiranja slatkih knedli na petnaesti dan lunarne Nove godine, tu su i ostali običaji koji se sprovode za raznorazne datume, poput drugog dana drugog lunarnog meseca, trećeg dana trećeg meseca, četvrtog dana četvrtog meseca, petog dana petog meseca… Postoji čitava zbrka oko različitih stvari sa kojima su povezane najrazličitije vrste hrane. Smešne su sve te stvari koje izvodi demonski svet nevernika. Ako želiš da proslaviš neki praznik i da malo uživaš u dobroj hrani, jednostavno kaži da ćeš uživati u dobroj hrani i to je to. Dokle god ti uslovi života to dozvoljavaju, možeš da jedeš šta god ti je volja. Dosta više sa svim tim trikovima, poput jedenja pirinčanih kolača iz godine u godinu zarad napretka, ribe radi izobilja ili slatkih knedli da bi se porodica ponovo našla na okupu. Kinezi takođe prave knedle od pirinča, ali u koju svrhu? Svake godine, tokom raznih praznika, neki posvećeni pripadnici crkve kupuju različite prehrambene artikle koji odgovaraju svakom konkretnom prazniku, poput knedli od pirinča. Pitao sam neke od njih: „Zbog čega jedete knedle od pirinča?” A oni su kazali: „One se jedu povodom festivala Zmajevih čamaca, petoga dana petog meseca po lunarnom kalendaru.” Prilično su ukusne te knedle od pirinča, ali ne znam kakve veze one mogu imati s nekim festivalom, ni u kakvom su odnosu sa životima i sudbinama ljudi. To nikada nisam istraživao, niti sam radio ikakvu anketu o tome, pa zato i ne znam. Navodno se to radi u znak sećanja na nekoga. Ali, zašto treba da jedemo knedle da bismo se sećali te osobe? Bolje bi bilo dati toj osobi da jede knedle od pirinča. Ko god želi da je se seća, pirinčane knedle treba da stavi na njen grob ili ispred njene slike. Knedle ne treba davati živim ljudima: živi nemaju ništa s tim. Apsurdno je da ih živi ljudi jedu u ime te osobe. Znanje u vezi s tim praznicima, kao i sa hranom koju u tim prilikama valja jesti, dobijeno je od nevernika: Ja ne znam konkretne detalje, a određene pojedinosti kasnije su prenosili i neki pripadnici crkve – kao, na primer, da se pirinčane knedle jedu tokom festivala Zmajevih čamaca, a kolači od pirinča za lunarnu Novu godinu. Na Zapadu, ljudi za Dan zahvalnosti jedu ćurku: zašto baš ćurku? Prema napisima u štampi, ćurka se na Dan zahvalnosti jede kao izraz zahvalnosti – to je tradicija. Na Zapadu se slavi još jedan praznik, koji se naziva Božić, tokom kojeg ljudi ukrašavaju Božićne jelke i oblače novu odeću – to je takođe tradicija. Tokom ovog praznika Zapadnjaci takođe moraju da razmenjuju umilne reči, lepe želje i blagoslove. Nije im dozvoljeno da ružno govore, niti da psuju. Sve je to ekvivalentno povoljnim izrekama iz Istočnih kultura, čija je svrha da ljude spreče u kršenju tabua, jer im inače predstojeća godina neće biti povoljna. Zapadnjački praznici, poput Božića i Dana zahvalnosti, uključuju konzumiranje posebne, delikatesne hrane, pa su čak izmišljene razne priče kao opravdanje za to. Ukratko ću vam ispričati šta se tu zapravo dešava: ljudima je potreban izgovor da bi uživali u svoj toj ukusnoj hrani, da po nekoliko dana ne bi morali da odlaze na posao zbog praznika i da bi mogli da se prežderavaju. Kad dođe vreme za dobrovoljno davanje krvi, sestra će reći: „Nivo masnoće u krvi ti je previsok, što ne odgovara standardima, tako da ne možeš da daš krv.” Razlog za to leži u preteranom konzumiranju mesa. Primarna svrha proslavljanja tradicionalnih praznika jeste uživanje u dobroj hrani i piću. To se onda prenosi s kolena na koleno, sa starijih na mlađe, i postaje tradicija. Osnovna mišljenja i stanovišta, koja se ljudima usađuju putem ovih tradicija, kao i neke sujeverne izreke, takođe se prenose sa starijih na mlađe naraštaje.

Koje još sujeverne izreke postoje? (Poigravanje levog oka je predznak sreće, dok je poigravanje desnog oka predznak nesreće.) Verujete li vi u te stvari? Neki ljudi posebno veruju u te stvari. Primera radi, neki čovek pogine u saobraćajnoj nesreći. Pre nesreće, ženi tog čoveka jako je zaigralo desno oko: igralo je dan i noć bez prestanka – koliko li će se to poigravanje pogoršati? Čak su i drugi ljudi primetili da joj igra oko. Posle nekoliko dana, muž joj je stradao u saobraćajnoj nesreći. Po obavljenoj sahrani, ona je sela i počela polako da se priseća: „Pobogu, pre neki dan, oko mi je tako jako igralo da nisam čak mogla ni rukom da ga zadržim. Nisam očekivala da će se ovako obistiniti.” Kasnije, ona počinje da veruje toj izreci, misleći: „Oh, ne! Izgleda da se nešto stvarno desi kad mi oko igra. To ne mora da bude nešto dobro ni loše, ali nešto će se zasigurno dogoditi. Radi se o nekoj vrsti predviđanja ili predosećaja.” Da li se ovo ikada dešava? Neki kažu: „Ja u to ne verujem, to je sujeverje.” Ali, to se događa baš u pravo vreme i zaista je veoma precizno. Stvari koje se pominju u narodnoj kulturi nisu neosnovane glasine; sujeverje se razlikuje od tradicije. Ono u određenoj meri postoji u životima ljudi; ono takođe utiče na njihova životna okruženja i događaje koji im se u životu dešavaju i upravlja njima. Neki kažu: „Pa, zar to nije Božji znak, a ne sujeverje? A ako već nije sujeverje, treba da se prema njemu pravilno odnosimo i da ga razumemo. To nije poteklo od Sotone, a moglo bi biti od Boga – neka vrsta Božjeg nagoveštaja. Ne treba to da osuđujemo.” Kako da ovo pitanje ispravno posmatramo? Time se proverava tvoja sposobnost da sagledaš stvari i razumeš istinu. Ako se prema svemu odnosiš podjednako i ako veruješ da „sve je to sujeverje, takve stvari ne postoje i ja ne verujem ni u jednu od njih”, da li je takav način gledanja na stvari ispravan? Nevernici, na primer, kad požele da se presele, pa u svom almanahu pročitaju: „Danas je nepovoljan dan za selidbu”, oni tu zabranu poštuju i ne usuđuju se da tog dana započnu sa selidbom. Umesto toga, preseliće se onoga dana za koji bude pisalo „Povoljno za selidbu” ili „Povoljno za sve aktivnosti”. Na taj način, nakon selidbe im se ništa ružno neće desiti i ona neće uticati na njihovu sudbinu. Da li se ovakve stvari događaju? Neki ljudi, kad u kalendaru pročitaju „nepovoljno za selidbu”, jednostavno ne veruju u to i sele se. Kao rezultat toga, nakon selidbe, stvari kreću naopako: porodicu snalazi nesreća, kola kreću nizbrdo, jedan član porodice umire, drugi se razboljeva. Na svakom koraku nailaze na poteškoće – na njivi, na poslu, u biznisu, u vezi sa školovanjem dece, i tome slično. Ne znaju šta se to s njima dešava. Stoga odlaze kod gatare, koja im kaže: „Tog i tog dana prekršili ste strogu zabranu. Preselili ste se na dan koji je bio nepovoljan za selidbu i time uvredili božanstvo po imenu Taj Suej[a].” O čemu se ovde radi? Znate li? Ako ovo ne budete shvatili, nećete znati kako da postupite kad se nađete u sličnoj situaciji. Možda će tvoje srce na trenutak prestati da kuca kad čuješ da neki nevernik kaže: „Preselio sam se u danu koji je bio nepovoljan za selidbu, a nakon toga porodica mi se svakodnevno suočava sa problemima, sve veća nesreća nas prati i nikako da izađemo na zelenu granu.” Uplašićeš se i pomisliti: „Oh, ne! Da li ću i ja proći isto ako ne budem poštovao tu zabranu?” Prevrtaćeš to po svojoj glavi, misleći: „Verujem u Boga i ne plašim se!” Crv sumnje, međutim, ne prestaje da te muči i ti se ne usuđuješ da prekršiš tu zabranu.

Kako treba da posmatramo ove sujeverne izreke? Hajde da se prvo pozabavimo pitanjem poigravanja oka. Da li svi znamo šta poigravanje oka zapravo predstavlja? Prema najosnovnijem ljudskom shvatanju, poigravanje oka predskazuje nešto što će se desiti u budućnosti, bilo to dobro ili loše. Da li je, međutim, ovde reč o sujeverju? Slobodno recite. (To je sujeverje.) To je sujeverje. Sledeće pitanje je da li bi vernici u Boga trebalo da veruju u tu izreku? (Ne bi.) Zašto ne treba da veruju u nju? (Zato što naše srećne i nesrećne sudbine određuje i orkestrira Božja ruka i što one nemaju nikakve veze sa poigravanjem naših očiju. Sve ono sa čime se suočavamo podređeno je Božjoj suverenosti i uređenjima, čemu treba da se pokorimo.) Recimo da ti oko užasno jako poigrava tokom čitavog dana i da se to poigravanje nastavi i narednog jutra. Nakon toga, nešto se desi i ti budeš podvrgnut orezivanju. Po završenom orezivanju, oko prestaje da ti igra. Šta bi pomislio? „Poigravanje oka bilo je znak da ću biti orezan.” Da li je u pitanju čista slučajnost? Je li to sujeverje? Ponekad se radi o slučajnosti; događaju se takve stvari ponekad. Šta se zapravo dešava? (Bože, čini se da bi poigravanje oka moglo da predstavlja sastavni deo normalnog telesnog ritma, te da ga stoga ne bi trebalo povezivati sa orezivanjem.) Poigravanje oka treba ovako shvatiti: bez obzira na to da li ljudi veruju kako poigravanje jednog oka predskazuje sreću, a poigravanje drugog katastrofu, ljudsko telo koje je stvorio Bog obavijeno je mnogim tajnama. Koliko te tajne duboko zadiru, od kojih se konkretnih detalja sastoje, koje sve nagone, sposobnosti i potencijale ljudsko telo poseduje – do odgovora na ova pitanja ljudi ne mogu sami da dođu. Oni ne znaju da li je čovekovo telo u stanju da sagleda duhovno carstvo, ni da li poseduje ono što neki nazivaju šestim čulom. Treba li ljudi uopšte da se bakću oko razumevanja svih tih nepoznatih aspekata čovekovog tela? (Ne treba.) Za tim nema nikakve potrebe – ljudi ne moraju da znaju koje sve tajne postoje unutar ljudskog tela. Iako ne moraju to da znaju, trebalo bi makar da shvate da ljudsko telo nije nimalo jednostavno. Ono se fundamentalno razlikuje od svih stvari i predmeta koje nije stvorio Bog, poput stola, stolice ili računara. Priroda tih stvari potpuno se razlikuje od prirode ljudskog tela: ti beživotni predmeti nemaju percepciju duhovnog carstva, dok ljudsko telo, ta živa stvar koja potiče od Boga i koju je Bog stvorio, ume da sagledava svoje neposredno okruženje, atmosferu i neke posebne predmete, i zna kako da reaguje na ono što ga okružuje i na predstojeće događaje. To nije nimalo jednostavno – sve te stvari su jedna velika tajna. Ljudsko telo ne samo da oseća stvari koje su hladne, tople ili prijatne, stvari koje su neugodnog mirisa, slatke, kisele ili ljute, već i određene tajne koje subjektivna svest pojedinca uopšte i ne primećuje. Ljudi ništa ne znaju o tim stvarima. Mi se, dakle, konkretno govoreći, nećemo upuštati u to da li je poigravanje očiju povezano s nečijim nervima, sa nekakvim šestim čulom ili sa stvarima koje se tiču duhovnog carstva. Bilo kako bilo, radi se o fenomenu koji zaista postoji, ali mi ovde nećemo istraživati svrhu i smisao njegovog postojanja. Bez obzira na to, činjenica je da u porodici i u narodnoj kulturi postoje određene izreke u vezi sa poigravanjem očiju. Na kraju krajeva, bilo da su te izreke zasnovane na sujeverju ili na nečem drugom, one se u ljudskom telu manifestuju kao predznak određenih događaja koji se odigravaju u životnom okruženju. E sad, da li način na koji se te izreke manifestuju spada u oblast sujeverja, tradicije ili nauke? To je nešto što nije moguće istražiti – to je tajna. Ukratko, ljudi su, u stvarnom životu, tokom više hiljada godina koliko je proteklo od pradavnih vremena do danas, došli do zaključka da je poigravanje nečijeg oka na neki način povezano sa onim što će se toj osobi uskoro desiti. Pritom je nemoguće istražiti da li se ta povezanost odnosi na bogatstvo, sreću ili na neki drugi aspekt njenog života. To je takođe tajna. Zašto se to smatra tajnom? Mnoge stvari, koje ti ne bi mogao da vidiš ni da osetiš čak ni kad bi ti ih neko saopštio, tiču se duhovnog carstva, koje se nalazi izvan materijalnog sveta. Eto zato se to smatra tajnom. Pošto se radi o tajnama koje čovek ne može ni da vidi ni da oseti, mada ljudi i dalje imaju izvesne slutnje i predosećaj, kako se tim tajnama treba pristupiti? Najjednostavnije pravilo jeste da ih naprosto treba ignorisati. Nemoj misliti da one imaju ičeg zajedničkog s tvojim bogatstvom ili s tvojom srećom. Nemoj da brineš da ti se nešto ružno može desiti ako ti zaigra desno oko, a pogotovo nemoj da se unapred raduješ, niti da misliš da ćeš se obogatiti ako ti zaigra levo. Nemoj da dozvoliš da te stvari utiču na tebe. Glavni razlog je taj što ti nisi sposoban da predvidiš budućnost. Sve je pod Božjom orkestracijom i suverenoću; bez obzira da li je ono što će se dogoditi dobro ili loše, sve je u Božjim rukama. Jedini stav kojeg treba da se držiš jeste pokornost prema Božjoj orkestraciji i uređenju. Nemoj ništa da predviđaš, niti da se bespotrebno žrtvuješ, pripremaš ni trudiš. Šta god da se desi, biće onako kako mora da bude, jer sve je u Božjim rukama. Niko ne može da promeni Božje misli, Njegove planove, ni ono što je On odlučio da se dogodi. Ti tu ništa ne možeš da promeniš time što ćeš očni kapak pritisnuti rukom ili zalepiti beli papirić na njega, ni tako što ćeš se osloniti na nauku ili na sujeverje. Desiće se i obistiniti ono što je predviđeno da se desi, i ti to ne možeš da promeniš, jer sve je u Božjim rukama. Svaki pokušaj da se to izbegne predstavlja glupost, uzaludnu žrtvu i sasvim je bespotreban. Time bi jedino pokazao da si buntovan i tvrdoglav i da prema Bogu nemaš pokoran stav. Razumeš li? (Da, razumem.) Kada je, dakle, reč o tome da li se poigravanje oka smatra sujeverjem ili naukom, treba da zauzmete ovakav stav: nemojte se radovati kad vam zaigra levo i nemojte se plašiti, užasavati, brinuti, odbacivati, ni opirati kad vam zaigra desno oko. Čak i ako ti se zaista nešto dogodi nakon što ti je oko zaigralo, treba s tim da se suočiš mirno i staloženo, zato što je sve u Božjim rukama. Nema potrebe da strahuješ, niti da brineš. Ako vam se desi nešto lepo, zahvalite Bogu na Njegovom blagoslovu – to je blagodat Božja; ako vas zadesi nešto ružno, molite se Bogu da vas vodi, da vas zaštiti i da vam ne dozvoli da padate u iskušenje. U kakvom god da se okruženju nakon toga zateknete, smognite snage da se pokorite Božjoj orkestraciji i uređenju. Nemojte se žaliti na Boga i nemojte Ga napuštati; ma koliko velika katastrofa da vas zadesi i ma koliko tešku nesreću da doživite, nemojte se žaliti na Boga. Budite spremni da se pokorite Božjoj orkestraciji. Zar time ovaj problem neće biti rešen? (Biće.) Po ovom i sličnim pitanjima, ljudi treba da usvoje ovakvo mišljenje i stanovište: „Ma šta da mi se ubuduće bude dešavalo, spreman sam na sve i imam pokoran stav prema Bogu. Bilo da mi poigrava levo, desno ili oba oka istovremeno, ja se toga ne plašim. Znam da se u budućnosti nešto može dogoditi, ali verujem da je sve u Božjim rukama. Možda me Bog na taj način upozorava na nešto što će se uskoro desiti, a možda se prosto radi o nagonskoj reakciji mog fizičkog tela. Kako bude da bude, ja sam na sve spreman i imam pokoran stav prema Bogu. Ma koliku štetu ili gubitak da pretrpim nakon što se to dogodi, neću se žaliti na Boga. Spreman sam da se pokorim.” To je stav koji ljudi treba da imaju. Kad usvoje takav stav, neće ih više biti briga da li izreka o poigravanju oka kojom ih je porodica uslovila predstavlja sujeverje ili nauku. Reći će: „Nebitno je da li se radi o nauci ili sujeverju. To u šta verujete je vaša stvar. Ako tražite da na očni kapak zalepim komadić belog papira, neću vas poslušati. Doduše, možda ću to nakratko i učiniti, ako mi igranje oka postane baš neprijatno.” Ako ti neko kaže: „Oko ti baš jako poigrava; pripazi se tokom nekoliko narednih dana!”, možeš li išta da izbegneš time što ćeš se pripaziti? (Ne, ono što je suđeno da se dogodi ne može se izbeći.) Ako je u pitanju blagoslov, onda nema ni govora o katastrofi, a ako ti predstoji katastrofa, ne možeš joj izbeći; šta god da se desi, moraćeš to da prihvatiš. Isti takav stav imao je i Jov. Ako prihvataš isključivo blagoslove i srećan si kad god ti zaigra levo oko, ali se zato, kad ti zaigra desno oko, ljutiš i govoriš: „Zbog čega li poigrava? Uporno igra i ne prestaje! Moliću se i proklinjati svoje desno oko, ne bi li prestalo da igra i odvuklo nesreću dalje od mene” – to onda nije stav koji bi trebalo da ima osoba koja veruje u Boga i koja Ga sledi. Da li bi nesreće i zli demoni smeli da ti priđu bez Božje dozvole i bez Božje odluke da se tako nešto desi? (Ne bi.) I materijalni svet i duhovno carstvo pod Božjom su kontrolom, suverenošću i uređenjima. Ma šta neki demončić poželeo da uradi, da li bi on smeo da ti, bez Božje dozvole, makar i jednu jedinu dlaku s glave počupa? On to ne bi smeo, zar ne? (Ne bi smeo.) On svakako želi da te dodirne i da ti naudi, ali se ne usuđuje da to učini ako mu Bog ne dozvoli. Ako mu, pak, Bog da dozvolu i kaže: „Pomrsi malo račune toj osobi i donesi mu zlu sreću i probleme”, demončić će sav srećan krenuti da rovari protiv tebe. Ali, ako ti, s verom u Boga, te probleme prevaziđeš, ako budeš postojan u svom svedočenju, ako ne porekneš i ne izdaš Boga i ako demončiću ne dopustiš da te savlada, onda on neće više moći da te pred Bogom optužuje, Bog će zahvaljujući tebi steći slavu, a malog demona baciće u tamnicu. Demončić neće smeti ponovo da ti naudi, a ti ćeš biti bezbedan. To je iskrena vera kakvu treba da imaš, da veruješ da je sve u Božjim rukama. Bez Božje dozvole ne može te snaći ništa ružno ni zlosrećno. Bog može da učini mnogo više od davanja blagoslova ljudima; On može da priredi razne okolnosti kako bi te iskušao, ublažio tvoju ćud i očitao ti lekciju, a može i da namesti razne okolnosti da bi ti sudio i da bi te izgrdio. Ponekad se okolnosti koje Bog priređuje možda neće slagati s tvojim predstavama, a pogotovo ne s tvojim uobraziljama. Ali, ne zaboravi šta je Jov rekao: „Prihvatili smo dobro od Boga, pa zar da zlo ne prihvatimo?” (Knjiga o Jovu 2:10). To treba da bude izvor tvoje iskrene vere u Boga. Veruj da je Bog suveren nad svime, pa se nećeš bojati prostog poigravanja oka, zar nije tako? (Tako je.)

Maločas smo u zajedništvu razgovarali o tome kako se treba odnositi prema poigravanju oka. Poigravanje oka – uobičajena pojava u svakodnevnom životu – predstavlja nešto što ljudi često pokušavaju da reše primenom ljudskih metoda. Ti metodi, međutim, obično ne daju željene rezultate, pa se na kraju dešava ono što je suđeno da se desi i niko ne može da pobegne od toga. Bilo da se radi o nečem dobrom ili lošem, bilo da to ljudi žele ili ne žele da vide, ono što treba da se desi definitivno će se desiti. Ovo je još jedna potvrda da Bog svime upravlja i da sve orkestrira, bilo da se radi o nečijoj sudbini ili o trivijalnim, svakodnevnim stvarima, i da niko od toga ne može pobeći. Stoga bi mudri pojedinci ovim stvarima trebalo da prilaze sa ispravnim, pozitivnim stavom, da na takve stvari gledaju i da ih rešavaju na osnovu istina-načela i Božje reči, umesto da se oslanjaju na ljudske metode i da se uzalud muče i žrtvuju, jer će u suprotnom oni sami pretrpeti gubitak. To je zato što, kada je reč o suverenosti Stvoritelja, za čovečanstvo ne postoji drugi put. Ovo je jedini put koji ljudi treba da odaberu i da ga slede. Pokori se Božjim orkestracijama i uređenjima, izvuci pouke iz okruženja koje Bog orkestrira, nauči da se pokoravaš Bogu, da razumeš Božje postupke i samog sebe, kao i put kojim stvoreno biće treba da ide, i nauči kako da ispravno hodaš životnom putanjom kojom ljudi treba da hodaju, umesto da se Božjim orkestracijama i uređenjima opireš pomoću sujevernih ili ljudskih metoda.

Zaključili smo razgovor o tome kako se treba odnositi prema poigravanju oka; ali kako ljudi treba da se postave prema pitanju snova u svom svakodnevnom životu? Primera radi, ako jedne noći sanjaš da su ti poispadali svi zubi, majka te može upitati: „Jesu li ti krvarile desni kad su ti ispali zubi?” Ako je pitaš: „Šta će biti ako jesu?”, majka će ti možda reći da bi to moglo da znači da će neki član porodice umreti ili da će vas zadesiti neka druga nesreća. Ne znam na kojoj se konkretnoj izreci zasniva ovakvo mišljenje, jer će neke porodice reći jedno, dok će druge reći nešto sasvim drugo. Neki će možda reći da takav san predskazuje smrt bliskog rođaka, poput dede, babe ili roditelja, dok će drugi reći da označava smrt nekog prijatelja. U svakom slučaju, generalno se smatra da je loše kad neko sanja da mu ispadaju zubi. Pošto se radi o lošem snu, koji se odnosi na pitanja života i smrti, ljudi su zbog toga veoma zabrinuti. Kad god neko sanja da mu ispadaju zubi, ta osoba oseća nelagodu kad se probudi. Ona, na izvestan način, predoseća da će se desiti nešto loše ili da će je snaći nekakva nesreća, pa je zbog toga anksiozna, plašljiva i užasnuta. Htela bi da se oslobodi tog osećaja, ali ne može, htela bi da od nekoga potraži pomoć i da neko drugi izgladi stvar, ali to jednostavno nije moguće. Ta osoba, jednom rečju, postaje zarobljenik vlastitog sna. Njena zabrinutost se pogotovo pojačava ako je ispadanje zuba u snu bilo praćeno krvarenjem. Nakon takvog sna, ljudi su često po više dana loše raspoloženi, osećaju nelagodu i ne umeju s tim da se nose. Takav san možda neće uticati na one koji nisu upoznati s ovim stvarima, dok su ljudi koji su već usvojili određena mišljenja i stanovišta ili su čuli neke alarmantnije i senzacionalnije izreke u vezi s tim, koje su im preneli njihovi preci, skloni da se još više zabrinu. Plaše se takvih snova i, kad god im se jave, oni odmah traže pribežište u molitvama poput ove: „Oh, molim Ti se Bože, zaštiti me, uteši me, daj mi snagu i ne dozvoli da mi se tako nešto desi. Ako se san odnosi na moje roditelje, molim Te da ih sačuvaš od svih nezgoda.” Očigledno je da na stavove tih ljudi utiču njihova mišljenja i stanovišta ili tradicionalne izreke. Što se tradicije tiče, određene porodice i pojedinci mogu te stvari ublažavati na posebne načine, tako što će jesti i piti određene stvari, recitovati neke bajalice ili raditi određene stvari kako bi razrešili ili sprečili loše ishode. U narodnoj tradiciji svakako postoje takvi običaji, ali mi se ovde nećemo baviti njima. Ono o čemu ćemo razgovarati odnosi se na način pristupa pitanju snova i na njegovo razumevanje. Snovi predstavljaju ljudski telesni nagon ili sastavni deo fenomena opstanka tela. U svakom slučaju, radi se o misterioznoj pojavi. Ljudi često kažu: „Ono o čemu razmišljaš tokom dana, sanjaćeš noću.” Tokom dana, međutim, ljudi obično ne razmišljaju o stvarima poput ispadanja zuba, niti su to stvari koje u svojim željama zamišljaju. Niko ne želi da se s takvim nečim suoči i niko nije dan i noć opsednut takvim stvarima. Pa ipak, takve pojave se često dešavaju onda kad ih čovek najmanje očekuje. One, dakle, nisu ni u kakvoj vezi sa izrekom: „Ono o čemu razmišljaš tokom dana, sanjaćeš noću.” To nije nešto što ti se dešava zato što razmišljaš o tome. Bez obzira na to kako snove tumači Frojd na Zapadu ili kineski vojvoda od Džoua i bez obzira na to da li se snovi naposletku ispune ili ne, pitanje snova je, jednom rečju, povezano s određenim nesvesnim senzacijama, kao i sa svesnošću ljudskog tela, čineći sastavni deo njegovih tajni. Biolozi i neurolozi sa Zapada bavili su se ovim pitanjem, ali na kraju ni oni nisu uspeli da u potpunosti shvate poreklo ljudskih snova. Pošto im to nije pošlo za rukom, treba li i mi da se pozabavimo proučavanjem snova? (Ne.) Zašto ne treba da se time bavimo? (Nema nikakvog smisla proučavati te stvari, jer ih ni mi nećemo razumeti.) Ne radi se o tome da je snove besmisleno proučavati, niti o tome da ih ne bismo razumeli; radi se jednostavno o tome da istina nije obuhvaćena time. Šta možeš da postigneš proučavanjem i shvatanjem snova? Da li će time biti obuhvaćena istina? (Neće.) Radi se naprosto o fenomenu koji se javlja tokom opstanka tela i koji se često dešava u životima ljudi. Ljudima je, međutim, značenje snova nepoznato. To je sastavni deo misterije. Nema potrebe da ljudi proučavaju i istražuju snove, zato što se time ne obuhvata istina i zato što se to ne odnosi na puteve kojima ljudi idu. Bilo da noću sanjaš kako ti ispadaju zubi, kako prisustvuješ nekoj velikoj gozbi ili se voziš na rolerkosteru, da li to ima ikakve veze s tvojim svakodnevnim životom? (Nema.) Ako jedne noći sanjaš da si se s nekim potukao, da li to znači da ćeš se sutradan definitivno potući s tom osobom? Ako jedne noći sanjaš prijatne i srećne snove, pa se sav srećan ujutru probudiš, da li ti to garantuje da će ti tokom dana sve ići glatko i u skladu s tvojim željama? Da li to znači da ćeš, kad u toku dana budeš radio, moći da razumeš istinu i da pronađeš istina-načela? (Ne znači.) Snovi, dakle, nemaju nikakve veze sa istinom. Nema potrebe da ih proučavate. Da li snovi o ispadanju zuba i krvarenju imaju ikakve veze sa smrću nekog bliskog rođaka? (Nemaju.) Zašto onda stalno pričate takve gluposti? Opet se ponašate glupo, zar ne? Nedostaje vam uvid. Ljudsko telo predstavlja tajnu i u vezi s njim ima mnogo stvari koje ne možeš da objasniš. Možeš li sve te stvari da rešiš tako što ćeš jednostavno reći „ne”? U prošlosti su proroci i Božji izabranici takođe imali proročanske snove. Ti su snovi bili značajni. Kako objašnjavaš to što Bog koristi snove da bi ljudima razotkrio neke stvari? Na koji način Bog ulazi u njihove snove? Sve su to misterije. Bog takođe koristi snove da bi ljudima saopštio određene stvari i da bi ih prosvetio u vezi s nekim pitanjima, dopuštajući im da predvide pojedine događaje. Kako to objašnjavaš? Jeste li neupućeni u te stvari? (Jesmo.) E sad, poenta nije u tome da slepo poričeš razne neobjašnjive pojave iz svakodnevnog života koje u sebi sadrže tajne koje nije moguće rasvetliti, nego je poenta u tome da te pojave shvatiš i da im pravilno pristupiš. Ne radi se o tome da te stvari treba uporno da negiraš, da tvrdiš kako one ne postoje ili da su nemoguće, već da prema njima treba pravilno da se odnosiš. Šta znači da treba pravilno da se odnosiš prema njima? To znači da ovim stvarima ne pristupaš sa sujevernim ili ekstremnim mišljenjima i stanovištima, kao što to čine svetovni ljudi, niti da im pristupaš onako kako to čine ateisti ili ljudi lišeni svake vere. Ne treba da zalaziš ni u jednu od te dve krajnosti, već ove stvari iz svakodnevnog života treba da posmatraš sa ispravne pozicije i stanovišta; dakle, ne sa stanovišta svetovnih ljudi i bezvernika, već sa stanovišta koje treba da zauzme svaki čovek koji veruje u Boga. Koje, dakle, stanovište treba da zauzmeš kada je reč o ovim pitanjima? (Ma šta da se desi, čovek treba da se pokori Božjoj suverenosti i uređenjima, a ne da proučava to što se desilo.) Slažem se da to ne treba proučavati, ali treba li to barem donekle da razumeš? Recimo da ti neko kaže: „Taj i taj je sanjao da su mu ispali zubi, a desni prokrvarile, da bih ja posle nekoliko dana čuo da mu je umro otac.” Ako odmah kreneš da to poričeš i kažeš mu: „Nemoguće! To je samo sujeverje, čista slučajnost. Sujeverje je kad u nešto veruješ samo zato što si opsednut time; da nisi opsednut, toga ne bi ni bilo”, zar na taj način nećeš ispasti glup? (Ispašću.) Kako bi onda trebalo gledati na tu stvar? (Treba da shvatimo da fizičko telo obiluje tajnama i da snovi o ispadanju zuba i krvarenju desni mogu ukazivati na nešto neprijatno što će se uskoro desiti. Ali, bez obzira da li će se to na kraju zaista desiti ili neće, mi svakako treba da se pokorimo Božjoj suverenosti i uređenjima.) Budući da ste maločas naučili nešto o poigravanju oka, kakav bi stav trebalo da zauzmete po pitanju sna o ispadanju zuba i krvarenju? Treba da kažeš: „To je nešto što ne možemo da razumemo. Taj fenomen zaista postoji u stvarnom životu. Mada ne možemo da odredimo da li će se taj san obistiniti, ni da li on predskazuje neki ružan događaj, činjenica je da se takve i slične ružne stvari zaista dešavaju u stvarnom životu. Događaji iz duhovnog carstva izvan su moći našeg razumevanja, a mi se ne usuđujemo da išta proizvoljno tvrdimo. Kad bih ja tako nešto usnio, kakav bi stav trebalo da zauzmem? Ma o kakvom snu da se radi, on me ne bi sputavao. Ako će se taj san zaista obistiniti, kao što ljudi kažu da hoće, ja sam onda zahvalan Bogu što me je mentalno pripremio i što me je obavestio da su takve stvari moguće. Nikada nisam razmišljao o tome kako će na mene uticati smrt mojih roditelja ili nekog od članova porodice: da li će me to pogoditi, hoće li možda uticati na moj učinak u obavljanju dužnosti, da li ću zbog toga osećati slabost ili se žaliti na Boga – nikad o tim stvarima nisam razmišljao. Danas mi je, međutim, ova pojava pružila izvestan nagoveštaj i omogućila mi da sagledam svoj stvarni rast. Kad pomislim na smrt svojih roditelja, duboko u duši osećam bol; njihova smrt bi me sputavala i osećao bih se malodušno. Najednom sam shvatio da mi je rast još uvek veoma mali. I dalje imam isuviše malo srce da bih se pokorio Bogu i imam premalo vere u Boga. Osećam da bih, od danas pa ubuduće, trebalo da se još bolje naoružam istinom, da se pokorim Bogu i da ne dozvolim da me ove stvari sputavaju. Ako se i desi da neko od mojih bliskih rođaka umre ili otputuje, to me neće sputavati. Spreman sam i tražim od Boga da me usmerava i da me još više osnaži. Šta god da leži preda mnom, neću se pokajati zbog odluke da obavim svoju dužnost, niti ću odustati od odluke da svoje telo i um u celosti posvetim Bogu. Istrajaću u tome i nastaviću da se kao i dosad svojevoljno pokoravam Božjim orkestracijama i uređenjima.” Nakon toga, treba u svom srcu često da se moliš, da od Boga tražiš da te usmerava i da uveća tvoju snagu, kako te ove stvari ne bi više sputavale. Bez obzira da li će neko od tvojih bliskih rođaka umreti ili neće, treba da u tu svrhu naoružaš svoj rast i da se postaraš da, kad se to desi, ne postaneš slab, da se ne žališ na Boga i da ne promeniš svoju rešenost i želju da svoje telo i um u celosti podariš Bogu. Zar ovo nije stav koji bi trebalo da imaš? (Jeste.) Kada je reč o stvarima poput snova o ispadanju zuba, ne treba da poričeš njihovo postojanje, niti da ih guraš u stranu ili ignorišeš, a pogotovo ne treba da prema njima primenjuješ bilo kakve bizarne ili odbrambene metode. Umesto toga, treba da tražiš istinu, da dođeš pred Boga i da prihvatiš Njegove orkestracije; nemoj da se besmisleno žrtvuješ, niti da donosiš glupe odluke. Kad se suoče s nečim što nikada ranije nisu doživeli i što ne mogu da shvate, glupi i tvrdoglavi ljudi obično kažu: „Tako nešto ne postoji”, „Nije to ništa”, „To ne postoji” ili „To je čisto sujeverje”. Neki koji veruju u Boga čak kažu: „Ja verujem u Boga, a ne u duhove” ili „Verujem u Boga, ali ne i u Sotonu. Sotona ne postoji!” Ovakvim izjavama oni navodno dokazuju svoju iskrenu veru u Boga, tako što kažu da veruju u Boga, ali ne i u aveti, zle duhove, zaposednutost, pa čak ni u postojanje duhovnog carstva. Zar takvi ljudi nisu bezvernici? (Jesu.) Oni ne prihvataju ove tradicionalne izreke koje pripadaju svetu nevernika, ali ni sujeverna objašnjenja tih pojava, kao ni bilo kakve činjenice u vezi tog sujeverja. Ali, to što oni ne veruju u te stvari ne znači da one ne postoje. Ovde se sada ne radi o tome da od tebe tražim da ne veruješ u te stvari, da bežiš od njih ili da ih poričeš. Umesto toga, želim da te naučim ispravnim mišljenjima i stanovištima prilikom suočavanja s tim stvarima, kako bi mogao da doneseš prave odluke i zauzmeš ispravan stav. To će biti tvoj istinski rast i to je ono u šta treba da uđeš. Zamisli, na primer, da neko sanja kako mu je opala kosa. Opadanje kose u snu takođe se smatra nepovoljnim. Bez obzira na odgovarajuća tumačenja i obistinjavanje snevanih događaja, ljudi, jednom rečju, za takve snove daju negativna objašnjenja i veruju da oni ukazuju na nešto ružno ili na nesreću koja će se uskoro dogoditi. Izuzimajući obične snove koji se ne dotiču značajnih stvari, za neke od pomenutih naročitih snova postoje određena tumačenja koja predskazuju određene događaje i pružaju ljudima određene uvide, upozorenja ili predviđanja, stavljajući im do znanja šta će se u budućnosti dešavati ili im pružajući određenu svest o tome, na osnovu čega ljudi znaju šta će se dogoditi, pa mogu da se mentalno pripreme za to. Bez obzira na to šta može da se desi, za vas je bitno da ne zauzmete stav da to izbegavate, odbacujete, da se branite ili opirete tome, pa čak ni da za rešavanje takvih situacija koristite ljudske metode. Kad se nađete u takvoj situaciji, treba da još spremnije stupite pred Boga i da od Njega zatražite da vas povede, kako biste prilikom suočavanja s nastupajućim događajima bili postojani u svom svedočenju i kako biste svoje postupke uskladili s Božjim namerama, umesto da te događaje odbacujete i opirete im se. To što od tebe tražim da ovako postupaš ne znači da moraš da se fokusiraš na te stvari; naprosto te podučavam stavu koji treba da usvojiš pri suočavanju s događajima koji će se neminovno desiti, kao i pristupu koji treba da primeniš da bi te događaje razrešio. To je ono što treba da razumeš. Mada se od tebe traži da se ne fokusiraš na te stvari, reci Mi, zar se one ne dešavaju u svakodnevnom životu? (Dešavaju se.) Ako kažeš da ne postoje, a one se onda zaista i dogode, možda ćeš ih ponovo razmotriti i pomisliti: „Oh, ne, moram da verujem u njih, jer su se zaista obistinile!” Ako se prethodno nisi pripremio i ako nemaš ispravan stav, kad se takve stvari dese, uhvatiće te nespremnog, bićeš nedovoljno pripremljen, nećeš umeti da se pomoliš Bogu ni da se suočiš s nastalom situacijom, nećeš imati iskrenu veru u Boga, niti ćeš se istinski pokoriti. Na kraju ćeš osećati jedino strah. Što budeš više strahovao, sve ćeš više gubiti Božje prisustvo; a kad izgubiš Božje prisustvo, pomoć ćeš moći da tražiš samo od drugih ljudi i razmišljaćeš o svakom zamislivom ljudskom metodu bekstva. Kad ne budeš mogao da pobegneš, poverovaćeš da Bog više nije neko u koga možeš da se uzdaš i kome možeš da veruješ, već da su jedino ljudi pouzdani. Stvari će nastaviti da se pogoršavaju; ne samo da više nećeš verovati da se radi o sujeverju, nego ćeš to posmatrati kao nešto strašno, kao situaciju koja se otela kontroli. Tada ćeš možda reći: „Nije ni čudo što nevernici i budisti, koji pale tamjan klanjajući se Budi, neprestano posećuju hramove, kade se tamjanom, mole za blagoslove, ispunjavaju zavete, jedu vegetarijansku hranu i pevaju budističke zapise. Ispostavlja se da to zaista deluje!” Ne samo što ćeš biti lišen istinske pokornosti i vere u Boga, nego će se u tebi još i razbuktati strah od zlih duhova i Sotone. Nakon toga, osetićeš obavezu da prema njima budeš u izvesnoj meri poslušan i reći ćeš: „Ne treba se šaliti s ovim zlim duhovima, za tebe nije dobro da ne veruješ u njih i moraš oko njih pažljivo da hodaš. Ne smeš da im iza leđa pričaš sve što ti padne na pamet: postoje određene zabrane. Sa ovim zlim duhovima nema šale!” Najednom ćeš shvatiti da u pozadini ovih događaja deluju sile koje ne pripadaju materijalnom svetu i koje nisi predvideo. Kad počneš da opažaš te stvari, srce će ti se ispuniti strahom i željom za izbegavanjem Boga, a tvoja vera u Boga počeće polako da jenjava. Prema tome, kada je reč o stvarima kao što su snovi o ispadanju zuba ili opadanju kose, prema njima treba da zauzmeš ispravan stav. Bez obzira na konkretna tumačenja ili predviđanja u vezi sa događajima koji su te zadesili, tvoje je da učiniš samo ovo: veruj da je sve u Božjim rukama i budi spreman da se pokoriš Božjim orkestracijama i uređenjima – to je stav koji treba da usvojiš prilikom suočavanja sa svim tim stvarima. To je pozicija koju treba da zauzmeš i svedočanstvo koje treba da pružiš kao neko ko sledi Boga, zar ne? (Tako je.) Veruj da se sve te stvari mogu desiti i da je sve u rukama Božjim; to je stav koji treba da podržiš.

Neki ljudi se drže tabua u vezi sa određenim brojevima ili s nekim posebnim danima. Primera radi, ljudi koji se dugi niz godina bave biznisom pridaju veliku važnost sticanju bogatstva, pa naročito vole i cene one brojeve koji imaju veze sa bogaćenjem, a uzdržavaju se od brojeva za koje veruju da će im doneti lošu sreću u poslovanju. Nekoj osobi su, na primer, cifre 6 i 8 naročito omiljene, na vratima radnje stoji joj kućni broj 168, a radnja se zove „Ji Lu Fa”, što znači „bogaćenje do kraja”, a na mandarinskom se izgovara slično brojevima 1, 6 i 8,[b] koji se u kineskom folkloru smatraju srećnim. Sa druge strane, prema kineskoj tradiciji, brojevi 4 i 5 su baksuzni, jer 4 znači „smrt”, dok 5 znači „ništa”, „nedostatak” ili „praznina”, čime se implicira nemogućnost povraćaja početne investicije ili ostvarenja profita. Čak se i registarske oznake na kolima pojedinih Kineza sastoje isključivo od šestica, tako da, kad god ugledaš niz šestica, vrlo je verovatno da je taj broj povezan s nekim Kinezom. Ko će ga znati koliko su bogatstvo napabirčili zahvaljujući tolikim šesticama? Jednom su, na nekom parkingu, gotovo sva mesta bila zauzeta, izuzev onog sa brojem 64. Znate li zašto se niko nije parkirao na tom mestu? (Broj 64 može da označava smrt i smatra se nesrećnim.) Broj 64 označava pogibiju na putu. U to vreme, nisam znao zbog čega se niko ne parkira na tom mestu, ali sam kasnije shvatio, čuvši objašnjenje od nekih nevernika. Na mandarinskom, broj 6 zvuči kao „put”, dok broj 4 podseća na reč „smrt”, tako da broj 64 označava „smrt na putu”, pa zato ljudi ne parkiraju auto na tom mestu. Verujem da su tom mestu kasnije dodelili broj 68, što na mandarinskom otprilike zvuči kao „bogaćenje do kraja”. Ljudi su toliko opsednuti novcem da su na njega potpuno usredsređeni. Može li neki broj zaista išta da promeni? Kineske izreke o pomenutim brojevima uticale su čak i na strance. Kad smo razgledali neke kuće, agent za nekretnine nas je pitao: „Imate li bilo kakve tabue u vezi s nekim brojevima? Na primer, ako se neka kuća nalazi na broju 14, da li to smatrate lošim zbog četvorke?” Odgovorio sam: „Nikada nisam razmišljao o tome. Nisam znao za tu izreku.” Kazao je: „Mnogi Kinezi neće ni da pogledaju nekretninu ako se ona nalazi na broju koji u sebi sadrži cifru 4.” Rekao sam: „Nemamo nikakve tabue u vezi s brojevima. Nas interesuju isključivo položaj, lokacija, osvetljenost, ventilacija, struktura kuće, kvalitet gradnje i slične stvari. Kućni brojevi nas ne zanimaju i nemamo nikakve tabue.” Misliš li, dakle, da će se definitivno desiti nešto ružno ako nevernici imaju tabue u vezi s određenim brojevima? (Ne mora da znači.) Ne znamo kako stoji stvar i kakva su narodna verovanja u vezi sa konkretnim brojevima u drugim zemljama izvan Kine, poput Južne Koreje, Japana, Filipina i drugih država Jugoistočne Azije. Ukratko, narodi svih zemalja gaje određena verovanja u pogledu nekih konkretnih brojeva. Primera radi, Amerikanci su veoma nezainteresovani za broj 6. Zapadnjaci ne vole brojku 6 zbog nekakve religiozne kulture, jer se šestica u biblijskoj Knjizi Otkrivenja pominje u negativnom kontekstu. Tu je i broj 13, koji Zapadnjaci takođe ne vole. U mnogim liftovima ne postoji dugme za trinaesti sprat, zato što se veruje da taj broj donosi nesreću. S druge strane, Kinezi veruju da su 6 i 8 srećni brojevi. Koja je, dakle, izreka istinita? (Nijedna.) Da li je vama stalo do nekih konkretnih brojeva? Imate li i vi svoje srećne brojeve? (Nemamo.) E pa, dobro. Ljudi sa juga Kine naročito strogo vode računa o stvarima kao što su srećni i baksuzni brojevi, biranje pravog datuma za svaku vrstu posla ili poštovanje ograničenja u hrani tokom praznika – oni su u tom pogledu baš specifični. Sigurno je, međutim, da se ništa ne može objasniti brojevima. To što ljudi izbegavaju neke brojeve, povezano je u određenoj meri s njihovim verovanjima, uobraziljama, mišljenjima i predstavama. Sva su ta mišljenja i stanovišta glupa. Ako je i tebi porodica usadila takva mišljenja i stanovišta, treba da ih otpustiš i da prestaneš da veruješ u njih. Te ideje ne spadaju čak ni u sujeverje – one su i od toga apsurdnije – a sadržane su u smešnim i besmislenim izrekama onih pripadnika ljudskog društva koji su potpuno zaluđeni novcem.

Neki ljudi pridaju veliki značaj horoskopskim znacima, a to pitanje tiče se sujeverja. Danas čak i zapadnjaci govore o znacima horoskopa, pa nemojte misliti da za njih znaju samo žitelji Azije. Zapadnjaci takođe znaju za zeca, vola, pacova i konja. Kojih još znakova ima? Tu su još zmija, zmaj, petao i ovca, zar ne? Primera radi, preko predaka i roditelja prenosi se verovanje da su ljudi rođeni u znaku ovce osuđeni na propast. Ako si ovca u horoskopu, možda ovako razmišljaš: „Od rođenja sam osuđen na propast i stalno me neke nevolje prate. Imam lošeg partnera, neposlušnu decu, a ni u poslu mi ne cvetaju ruže. Nikako da me unaprede ili da mi barem daju neku povišicu. Baš nemam sreće. Ako se budem odlučio na još jedno dete, paziću da se ne rodi u godini ovce. Dovoljno je to što je jednom članu porodice život proklet jer se rodio u znaku ovce; ako bih izrodio još jednog sa tim horoskopskim znakom, bilo bi nas dvojica. Kako bismo živeli s takvim prokletstvom?” Razmotrivši to pitanje, pomislićeš: „Nipošto ne smem imati dete rođeno u znaku ovce. Koju onda godinu da odaberem? Godinu zmaja? Zmije? Tigra?” Da si se rodio u godini zmaja, da li bi to značilo da ti zaista jesi zmaj? Da li bi zaista mogao da postaneš car? Zar to nije besmislica? Da li biste želeli da pripadate tim horoskopskim znacima? Neki kažu: „Ljudi rođeni u godini zeca ne slažu se dobro s ljudima rođenim u godini petla. Ja sam zec u horoskopu, pa treba da izbegavam svaku interakciju s ljudima rođenim u znaku petla. Ne poklapaju nam se horoskopski znakovi, pa su nam i sudbine međusobno sukobljene. Roditelji mi kažu da takvi ljudi nisu pogodni za brak i da se ne bismo lepo slagali. Najbolje je svesti na minimum kontakte s takvim ljudima i kloniti se svake komunikacije s njima. Sudbine nam se sukobljavaju, i ja ne bih mogao da nadvladam tu osobu ako bismo živeli zajedno, što bi mi skratilo život, zar ne? Moram se držati podalje od takvih ljudi.” Očigledno je da su ovi ljudi pod uticajem pomenutih izreka. Zar to nije glupo? (Jeste.) Ukratko, može li na tvoju sudbinu zaista da utiče to što se ona sukobljava sa sudbinom osobe rođene u nekom konkretnom horoskopskom znaku? Hoće li te to skrenuti sa ispravnog životnog puta? (Neće.) Pojedini ljudi voljni su da rade, sarađuju, pa čak i da žive isključivo sa osobama sa čijim su horoskopskim znakom kompatibilni. Na njih podsvesno i duboko utiču sve te izreke nasleđene od roditelja i predaka, koje definitivno imaju svoje mesto u njihovim srcima. Narodi Istoka vode računa o znakovima zodijaka, dok je zapadnjacima više stalo do astroloških znakova. U poslednje vreme, doduše, neki istočnjaci koji prate modu takođe počinju da pričaju o astrološkim znakovima, kao što su škorpija, vaga, strelac, i tako dalje. Primera radi, osoba rođena u znaku strelca poznaje odlike svoje ličnosti i zna da se dobro slaže s ljudima određenog astrološkog znaka. Kad upozna nekoga ko je rođen u tom znaku, ona je spremna da s njim komunicira, misli da je sjajan i ima dobar utisak o njemu. Takve osobe su takođe pod uticajem tradicija kojima ih je uslovila porodica. Bilo da se radi o horoskopskim znacima Istoka ili o zapadnjačkoj astrologiji, bilo da faktički postoje sukobi sudbina ili kompatibilnost znakova i bez obzira da li sve to ima ikakav uticaj na tebe, ti treba da razumeš kakvo stanovište prema svemu tome moraš da zauzmeš. Šta tačno treba da razumeš? Datum rođenja neke osobe, decenija u kojoj je rođena, kao i mesec i tačno vreme njenog rođenja – sve se to odnosi na sudbinu te osobe. Bez obzira na to što ti gatare ili oni koji čitaju crte lica govore o tvojoj sudbini i tvom astrološkom znaku, bez obzira da li tvrde da je tvoj horoskopski znak dobar ili nije i ma koliko toga da pogode – pa šta? Šta se time objašnjava? Zar se time još više ne dokazuje da je Bog već uredio tvoju sudbinu? (Dokazuje se.) Kakav će ti biti brak, gde ćeš živeti, kakvim ćeš ljudima biti okružen, u kolikom ćeš materijalnom bogatstvu uživati u životu, da li ćeš biti bogat ili siromašan, koliku ćeš patnju trpeti, koliko ćeš dece imati i kakvo će ti biti finansijsko stanje – sve je to unapred određeno. Bilo da u to veruješ ili ne veruješ, bilo da su ti gatare to dobro izračunale ili nisu, na kraju će izaći na isto. Je li važno znati te stvari? Neki ljudi su naročito željni tog saznanja: „Kakva će me sudbina snaći u budućnosti? Hoću li biti bogat ili siromašan? Da li ću upoznati ljude od kojih mogu imati koristi? Ima li ljudi čije će se sudbine sukobljavati s mojom? Hoću li se u životu susretati s ljudima koji su mi potpuno suprotni? Sa koliko godina ću umreti? Da li ću umreti od bolesti, iscrpljenosti, gladi ili žeđi? Kakva će mi biti smrt? Da li će biti bolna ili sramotna?” Je li korisno znati te stvari? (Nije.) Ukratko, ti u vezi s tim moraš biti siguran samo u jednu stvar: sve je odredio Bog. Bez obzira na tvoj horoskopski ili astrološki znak i bez obzira na datum i vreme tvog rođenja, sve je unapred odredio Bog. A pošto je sve unapred određeno, to ujedno znači da je napredak i bogatstvo koje ćeš u životu iskusiti, kao i okruženje u kojem ćeš živeti, Bog odredio još pre nego što si se i rodio. Stoga ovim stvarima ne treba da prilaziš sa sujeverjem, niti iz perspektive svetovnih ljudi, ne treba da usvajaš određene metode kako bi izbegavao nesrećne trenutke, niti da preduzimaš određene mere kako bi srećne momente očuvao i sačuvao. To nije način na koji treba da se odnosiš prema sudbini. Ako ti je, na primer, suđeno da se u određenom dobu razboliš od neke teške bolesti, šta ćeš uraditi ako ti neko ko čita crte lica sve to predoči na osnovu horoskopskog znaka, astrološkog znaka ili datuma rođenja? Hoćeš li se uplašiti ili ćeš pokušati da iznađeš neki način da rešiš to pitanje? (Pustiću da priroda učini svoje i pokoriću se Božjoj orkestraciji.) To je stav koji ljudi treba da usvoje. Ma šta ti bilo ili ne bilo suđeno, sve je to Bog unapred odredio. Svidelo se to tebi ili ne, bilo da si spreman da to prihvatiš ili nisi, bilo da možeš ili da ne možeš s tim da se suočiš, u svakom slučaju, Bog je sve to unapred odredio. Stav koji treba da podržiš jeste da sve te činjenice prihvatiš kao stvoreno biće. Bez obzira da li se to dogodilo ili nije i bez obzira jesi li spreman da se s tim suočiš, treba to da prihvatiš i da se s tim suočiš kao stvoreno biće, umesto da se upireš ili da od drugih tražiš savete u vezi sa stvarima kao što su astrologija, horoskopski znaci ili čitanje crta lica, ili da istražuješ razne resurse da bi saznao šta će ti se ubuduće dešavati i da bi sve to što je moguće pre izbegao. Pogrešno je da se s takvim stavom odnosiš prema sudbini i životu koji je Bog za tebe uredio. Neke ljude roditelji vode kod gatare, koja im onda kaže: „Prema tvom astrološkom znaku, kao i prema tvom znaku u kineskom horoskopu i datumu rođenja, ne smeš da dozvoliš da ti u život uđe vatra.” Kad to čuju, ovi ljudi će poverovati u te reči i upamtiće ih, pa će one kasnije postati normalna zabrana u njihovom svakodnevnom životu. Primera radi, ako ime neke osobe sadrži u sebi znak za „vatru”, oni s tom osobom neće komunicirati, a čak i ako to učine, neće se s njom sprijateljiti, niti ulaziti u bilo kakve bliske kontakte. Oni će se te osobe plašiti i izbegavaće je. Recimo, ako je ime neke osobe Li Can, oni će njeno ime prevrtati po glavi, misleći: „Znak ’Can’ sadrži u sebi koren reči ’vatra’ i koren reči ’planina’. To nije dobro, baš zbog tog korena reči ’vatra’ u imenu, pa zato ne smem da komuniciram s ovom osobom – moram se držati podalje od nje.” Oni će ubuduće zazirati od svake interakcije s tom osobom. Kod kuće će, koliko god mogu, izbegavati sve poslove oko šporeta, neće prisustvovati večerama uz sveće, neće se okupljati oko logorske vatre, niti će odlaziti u kuće opremljene kaminom, jer je sve to povezano s vatrom. Ako požele da negde otputuju, pa saznaju da u tom mestu postoji aktivan vulkan, odustaće od putovanja. Kad krenu da propovedaju jevanđelje, najpre moraju da se raspitaju za ime i prezime osobe kojoj žele da propovedaju jevanđelje i da se uvere da u njima nema znakova koji simbolizuju „vatru”. Ako se, međutim, ispostavi da se radi o nekom kovaču koji gvožđe kuje kod svoje kuće, ni za živu glavu neće otići k njemu. Mada u svojoj svesti veruju da je sve u Božjim rukama i mada znaju da ne treba da se plaše, čim se susretnu s nekom zabranom, oni postaju zabrinuti i uplašeni i ne usuđuju se da prekrše tabu. Stalno strahuju da će se desiti neka nezgoda ili katastrofa, koje ne bi mogli da podnesu. Takvi ljudi nemaju istinsku veru u Boga. U svim drugim aspektima mogu da budu poslušni, da podnose teškoće i da plaćaju cenu, ali ove stvari jednostavno ne mogu da tolerišu. Na primer, ako im neko kaže: „Celog života ne smeš da pređeš ni preko jednog mosta. Ako se zaputiš preko nekog mosta, desiće ti se nezgoda. Ako pak pređeš preko nekoliko mostova, bićeš u još većoj opasnosti i život će ti visiti o koncu”, oni će te reči upamtiti, pa će ubuduće, kad god krenu na posao, da se nađu s prijateljem, pa čak i da bi prisustvovali nekom skupu, strogo izbegavati mostove i koristiće prečice, plašeći se da ne prekrše tabu. Iako možda ne veruju da će zbog toga tek tako umreti, činjenica je da ih te stvari muče. S vremena na vreme, moraće da pređu preko nekog mosta, jer neće imati drugog izbora, ali će odmah nakon toga reći sebi: „Verujem da je sve u Božjim rukama. Ako Bog ne dopusti da umrem, neću umreti.” Pa ipak, u srcu ih i dalje muči ona izreka, koje nikako ne mogu da se otresu. Neki ljudi kažu da se voda suprotstavlja njihovoj sudbini, pa se stoga drže podalje od bunara i potoka. Odbijali su da prisustvuju okupljanjima kod neke sestre koja je u svom dvorištu imala bazen, pa su odlučili da promene domaćina, ali su i kod njega prestali da idu čim su saznali da u kući drži akvarijum s ribicama. Ni po koju cenu ne bi otišli nigde gde ima vode, niti bi prst umočili u vodu, bilo da je stajaća ili tekuća. Sve te apsurdne izreke iz svakodnevnog života, stečene uslovljavanjem od strane porodice, tiču se tradicionalne kulture i sujeverja. U izvesnoj meri, te izreke utiču na gledišta ljudi po određenim pitanjima, kao i na njihove svakodnevne navike i način života. Time se, u određenoj meri, sputavaju ljudske misli i kontrolišu njihova načela i ispravni metodi rada.

Neki ljudi kažu: „Ako ove tradicije i sujeverja pripadaju nekim tradicionalnim mišljenjima i sujeverjima izvan hrišćanstva, treba da ih kritikujemo i da ih otpustimo. Ali, kada je reč o određenim mišljenjima, stanovištima, tradicijama ili sujeverjima ortodoksnih religija, zar ne bi trebalo da ljudi i njih otpuste? Zar ih ne treba smatrati praznikom ili životnim stilom, kojih treba da se sećamo i da ih podržavamo u svakodnevnom životu?” (Ne, već i jedne i druge treba da otpustimo, jer ne potiču od Boga.) Primera radi, najveći praznik koji nam dolazi iz hrišćanstva je Božić – znate li nešto o tome? Danas se u nekim velikim gradovima Istoka takođe slavi Božić, planiraju se Božićne zabave i proslavlja Badnje veče. Pored Božića, tu su još Uskrs i Pasha, koji takođe spadaju u važne verske praznike. Za neke praznike jede se ćureće meso i roštilj, dok se tokom nekih drugih konzumiraju crveno-beli šećerni štapići, koji simbolizuju dragocenu krv Gospoda Isusa, prolivenu zarad žrtve za ljudske grehe, što ih čini svetim. Crvena boja predstavlja dragocenu krv Gospoda Isusa, dok bela predstavlja svetost, pa ljudi jedu takve bombone. Postoji, takođe, tradicija da se tokom Uskrsa jedu uskršnja jaja. Svi su ti praznici povezani sa hrišćanstvom. Postoje i određene hrišćanske ikone, poput ikona s likom Marije, Isusa i krsta. Sve te stvari razvile su se iz hrišćanstva i, po Mom mišljenju, takođe predstavljaju neku vrstu tradicije. Iza svih tih tradicija, međutim, mora da stoje neka sujeverja. Ukratko, bez obzira na sadržaj tih sujevernih izreka, dokle god se one ne dotiču istine, puta kojim ljudi idu ili Božjih zahteva prema stvorenim bićima, dotle te izreke nemaju nikakve veze s onim u šta vi sada treba da uđete, pa treba da ih otpustite. Mada ih ne treba smatrati svetim i neprikosnovenim, ne treba ih, naravno, ni prezirati – dovoljno je da se prema njima odnosite korektno. Imaju li ti praznici ikakve veze s nama? (Ne.) Oni s nama nemaju nikakve veze. Jednom Me je neki stranac pitao: „Slavite li vi Božić?” Rekoh mu: „Ne.” „Da li onda slavite kinesku Novu godinu? Prolećni festival?” Opet mu rekoh: „Ne.” „Pa koje onda praznike slavite?” Kazao sam: „Nemamo mi nikakve praznike. Nama je svaki dan isti. Svakoga dana jedemo sve što poželimo, a ne samo za praznike. Ne poštujem nikakve tradicije.” Pitao je: „Zašto?” Odgovorio sam: „Nema nikakvog posebnog razloga. Naš način života je veoma slobodan, bez ikakvih ograničenja. Ne vodimo računa o formalnostima, već jednostavno poštujemo pravila, jedemo, odmaramo se, radimo i krećemo se po meri i vremenu koji su nam dati od Boga, prirodno i slobodno, bez ikakvih formalnosti.” Naravno, kada je reč o krstu, kao predmetu od posebnog verskog značaja, neki ljudi smatraju da se radi o nečemu svetom. Da li se krst odlikuje svetošću? Može li se on nazvati svetim predmetom? Da li je sveta Marijina slika? (Ne, ona nije sveta.) Je li sveta Isusova slika? Prilično se ustežete oko odgovora na ovo pitanje. Zašto Isusova slika nije sveta? Zato što su je naslikali ljudi, zato što ne odslikava istinski lik Božji i zato što nema nikakve veze s Bogom. To je samo slika. Da ni ne pominjemo Marijinu sliku. Niko ne zna kako Isus zapravo izgleda i ljudi Ga slikaju samo onako, naslepo, a onda od tebe traže da se klanjaš pred završenom slikom. Zar ne bi bilo glupo da se tome klanjaš? Bog je Onaj kome treba da se klanjaš. Ne treba praviti predstavu od klanjanja nekom idolu, portretu ili slici; vera ne podrazumeva klanjanje pred bilo kakvim predmetima. Treba da se klanjaš Bogu i da Mu se u svom srcu diviš. Ljudi treba da padnu ničice pred rečima Božjim i pred Njegovom stvarnom ličnošću, a ne pred krstom, ni pred ikonama Marije ili Isusa, jer sve su to samo idoli. Krst je samo simbol drugog koraka Božjeg dela. On nema nikakve veze s Božjom naravi, suštinom, niti s Njegovim zahtevima prema ljudskom rodu. Krst ne predstavlja lik Božji, a kamoli Njegovu suštinu. Stoga nošenje krsta ne predstavlja tvoj strah od Boga, niti je krst amajlija koja može da te zaštiti. Ja nikada nisam predstavljao krst. U Mojoj kući nema nijednog simbola u obliku krsta, kao ni drugih sličnih stvari. Dakle, kada je reč o proslavi Božića i Uskrsa, ljudi mogu vrlo lako da otpuste te stvari, ali ako to podrazumeva i neke religijske aspekte, poput krsta ili ikona sa likom Marije i Isusa, pa čak i Biblije, oni će, kada im kažete da odbace krst ili ikone Marije i Isusa, pomisliti: „Oh, to je veliko nepoštovanje, strašno nepoštovanje. Brzo traži oprost od Boga, zamoli Ga da ti oprosti…” Ljudi misle da će zbog toga snositi posledice. Ti, naravno, ne moraš namerno da uništavaš te predmete, kao što prema njima ne moraš ni da iskazuješ nikakvo poštovanje. To su samo predmeti koji nemaju nikakve veze s Božjom suštinom, ni sa Njegovim identitetom. To je nešto što bi trebalo da znaš. Svakako, kada je reč o božićnim i uskršnjim praznicima koje su ljudi odredili, oni takođe nemaju ničeg zajedničkog s Božjim identitetom i suštinom, s Njegovim delom, kao ni s onim što On od ljudi zahteva. Čak i da proslaviš stotinu ili deset hiljada Božića i ma koliko života da posvetiš proslavljanju Božića ili Uskrsa, ništa od toga ne može da zameni razumevanje istine. Ne moraš da se diviš tim stvarima, niti da govoriš: „Moram da otputujem na Zapad. Na Zapadu ću moći da proslavim Božić. Božić je sveti praznik. Božić je dan sećanja na Božje delo. To je takođe dan koji treba da se obeleži. Na taj dan treba da budemo svečani. Uskrs je dan koji još više privlači svačiju pažnju. Tog dana se obeležava uskrsnuće ovaploćenog Boga iz mrtvih. Na taj dan treba svi zajedno da se radujemo, da slavimo, da jedni drugima čestitamo i da ga doveka obeležavamo.” Sve su to ljudske uobrazilje, koje Bogu uopšte nisu potrebne. Ako bi Bogu bilo potrebno da ljudi obeležavaju te dane, On bi ti saopštio tačnu godinu, mesec, dan, čas, minut i sekund njihovog obeležavanja. A pošto ti nije rekao tačnu godinu, mesec i dan, to ti govori da Bog ne traži od ljudi da te dane obeležavaju. Ako ih, uprkos tome, budeš obeležavao, prekršićeš Božja ograničenja, što se Njemu neće dopasti. Iako se Bogu to ne dopada, ti i dalje insistiraš na tome, a pritom još tvrdiš kako se klanjaš Bogu. Stoga će Bog osećati još veću odvratnost prema tebi, što znači da ti zaslužuješ da umreš. Razumeš li? (Razumem.) Ako i dalje želiš da proslavljaš te praznike, Bog neće obraćati pažnju na tebe, a ti ćeš pre ili kasnije platiti cenu i snosićeš odgovornost zbog svojih pogrešnih postupaka. Stoga ti kažem da je za tebe važnije da istinski razumeš jednu jedinu Božju reč i da slediš Njegove reči, nego da po ko zna koliko puta padaš ničice i da saginješ glavu pred krstom. Ma koliko često da to činiš, potpuno je beskorisno i ne znači da slediš Božji put, da prihvataš Njegove reči, niti da radiš u skladu s načelima koje On zahteva. Bog to neće upamtiti. Prema tome, ukoliko krst smatraš naročito svetim predmetom, od danas pa ubuduće treba da otpustiš to mišljenje i stanovište, te da iz dubine svog srca odbaciš toliko voljeni krst. On ne predstavlja Boga, a time što ga obožavaš ne dokazuješ da si pobožan. To što krst čuvaš kao dragocenost, paziš na njega ili ga čak po čitav dan nosiš na ramenima, ne znači da se klanjaš Bogu. Krst je samo alat koji je upotrebljen u jednom koraku Božjeg dela i koji nema nikakve veze s Božjom suštinom, naravi ili identitetom. Ako uporno insistiraš na obožavanju krsta kao da se radi o Bogu, to je ono što Bog prezire. Ne samo da te se Bog neće sećati, nego će te se gnušati i odbaciće te. Ako ti i dalje insistiraš i kažeš: „Neću da Te slušam. U mojim očima, krst je nešto sveto i neprikosnoveno. Ne verujem Ti i ne prihvatam Tvoje reči da je krst nevažan i da ne predstavlja Boga”, onda čini šta ti je volja, pa ćeš videti šta će te naposletku snaći. Bog je još davnih dana sišao sa krsta. Krst je najdiskretniji alat koji je korišćen u jednom od koraka Božjeg dela. To je samo običan predmet koji u Božjim očima nema nikakvu vrednost zbog koje bi ga trebalo čuvati. Naravno, tebi uopšte nije potrebno da ga ceniš i voliš, pa čak ni da mu se diviš, niti da ga poštuješ. Sve je to nepotrebno. Biblija se takođe visoko ceni u ljudskim srcima. Mada ljudi danas više ne čitaju Bibliju, ona u njihovim srcima itekako ima svoje mesto. Oni još uvek ne mogu u celosti da otpuste svoja gledišta o Bibliji, koja su im preneli porodica i preci. Na primer, ako ponekad odložiš Bibliju u stranu, možda ćeš pomisliti: „Oh, šta ja to radim? Pa to je Biblija. Ljudi bi trebalo da je cene! Biblija je sveta i prema njoj se ne treba odnositi ravnodušno, kao prema nekoj običnoj knjizi. Toliko se prašine nakupilo na njoj, a nikome ne pada na pamet da je očisti. Korice su joj savijene po ćoškovima, a niko ih ne ispravlja.” Ljudi treba da otpuste ovakvo mišljenje i stanovište da se prema Bibliji treba odnositi kao prema nečemu svetom i neprikosnovenom.

Porodične tradicije i sujeverja o kojima smo maločas razgovarali, kao i razna mišljenja, stanovišta i načini života u vezi sa religijom, te razni predmeti na koje ljudi gledaju sa sujeverjem, cene ih i dive im se, sve to ljudima usađuje neke pogrešne načine života, mišljenja i stanovišta, neosetno ih navodeći na stranputicu u pogledu života, izdržavanja i opstanka. U svakodnevnom životu, ljudi će zbog tog skretanja u stranu nesvesno biti prekinuti u svojim nastojanjima da prihvate ispravne stvari, pozitivne misli i pozitivna dešavanja, pa će početi da se ponašaju glupo i nerazumno kao deca. Upravo zbog toga, neophodno je da svaki pojedinac o tim stvarima ima ispravan stav, pravilno mišljenje i stanovište. Ako se nešto tiče istine i usklađeno je s njom, ti to moraš da prihvatiš, moraš to da primenjuješ i da se tome pokoriš kao načelu koje treba da slediš zarad vlastitog života i opstanka. Ukoliko se, pak, ta stvar ne tiče istine, već se samo radi o tradiciji, sujeverju ili nečemu što potiče iz religije, onda treba to da otpustiš. Konačno, tema o kojoj smo danas razgovarali ima jednu specifičnost: kada se radi o tradicijama, sujeverjima i religiji, bez obzira na to da li ti te stvari priznaješ ili ne, da li si ih na svojoj koži iskusio i u kolikoj ih meri shvataš – jednom rečju, u okviru tradicije i sujeverja ima određenih izreka koje objektivno, faktički postoje i koje na određenom nivou utiču na svakodnevni život svih ljudi i ometaju ga. Kako bi, dakle, trebalo posmatrati ovo pitanje? Neki kažu: „Moraš u to da veruješ. Ako ne poštuješ ono što se tim izrekama kaže, suočićeš se s posledicama – a šta ćeš onda da radiš?” Znate li koja je najveća razlika između vernika i bezvernika? (Najveća razlika je u tome što vernici veruju da je sve u Božjim rukama, dok bezvernici uporno pokušavaju da sami promene svoju sudbinu.) Još jedna razlika ogleda se u tome da vernici imaju Božje prisustvo i zaštitu, te na njih neće uticati razne sujeverne pojave iz stvarnog života. S druge strane, nevernicima u svakodnevnom životu upravljaju razni nečisti demoni i zli duhovi, zato što Bog ne štiti bezvernike i zato što oni ne veruju u Njegovu zaštitu, kao ni u Njegovu suverenost. Stoga oni moraju da vode računa o tabuima u svemu što rade. A odakle potiču ti tabui? Da li potiču od Boga? (Ne potiču.) Zašto nevernici moraju da se uzdržavaju od tih stvari? Kako znaju da od njih treba da se uzdržavaju? Oni to znaju zbog toga što su neki ljudi te stvari već doživeli, te tako stekli određena iskustva i izvukli pouke iz njih, a zatim sve to preneli ostalim ljudima. Ta iskustva i pouke se onda šire unaokolo, stvarajući među ljudima neku vrstu trenda, da bi zatim svi počeli da žive i da se ponašaju u skladu s tim. Kako je taj trend nastao? Ako ne poštuješ pravila koja su postavili zli duhovi i nečisti demoni, oni će te ometati, prekidati i remetiti tvoj normalan život, tako da ćeš na kraju biti prinuđen da poveruješ u postojanje tih tabua, jer ćeš snositi posledice ako ih prekršiš. Ljudi su, tokom svog svakodnevnog života, hiljadama godina akumulirali ta iskustva, prenosili ih s kolena na koleno, da bi naposletku shvatili da postoji neka nevidljiva sila koja iz pozadine upravlja njima i koju moraju da slušaju. Na primer, ako za kinesku Novu godinu ne bacaš petarde, posao ti tokom čitave godine neće ići od ruke. Drugi primer je da će ti cele naredne godine sve ići glatko ako za Novu godinu upališ prvi mirisni štapić. Ovakva iskustva govore ljudima da moraju da veruju u sva ta sujeverja i izreke koje potiču iz narodne kulture, tako da ljudi iz generacije u generaciju žive na ovaj način. Šta te pojave govore ljudima? Govore im da se sve ove zabrane i tabui zasnivaju na životnim iskustvima koja su ljudi vremenom prikupili, kao i da sve te stvari ljudi jednostavno moraju da rade, zato što postoje određene nevidljive sile koje iz pozadine upravljaju svime. Na kraju, ljudi počinju da poštuju ta pravila, prenoseći ih s kolena na koleno. Oni koji ne veruju u Boga moraju da poštuju ova sujeverja i tradicije kako bi mogli relativno nesmetano da žive unutar svojih društvenih grupa. Sve što traže u životu jeste mir, spokoj i radost. Zašto onda te tradicije i sujeverja ne moraju da poštuju ljudi koji veruju u Boga? (Zato što njih čuva Bog.) Čuva ih Bog. Ljudi koji u Boga veruju slede Boga, a On ih dovodi u Svoje prisustvo i u Svoju kuću. Bez Božje dozvole, Sotona ne sme da ti naudi. Čak i ako ne poštuješ njegova pravila, neće se usuditi ni prstom da te dotakne. S druge strane, Sotona može po volji da manipuliše ljudima koji u Boga ne veruju i koji Ga ne slede. Sotona ljudima manipuliše tako što smišlja razne izreke i čudna pravila koja treba da slediš. Ako ih ne slediš, on će te mučiti. Primera radi, zar nećeš snositi posledice ako se 23. dana dvanaestog meseca po lunarnom kalendaru ne budeš klanjao kuhinjskom bogu? (Hoću.) Nepoštovanje tog rituala nosi sa sobom određene posledice, pa ga nevernici ni za živu glavu ne bi preskočili. Pored toga, oni na taj dan jedu štapiće od susama, kako bi kuhinjskom bogu zapušili usta i sprečili ga da ih cinkari na nebu. Kako su nastala ova pravila i sujeverne izreke? Tako što Sotona radi neke stvari, koje se zatim prenose putem usmenog predanja. U osnovi, one potiču od Sotone i raznih nečistih demona, zlih duhova i demonskih vođa. Oni postavljaju ta pravila, pa zatim upravljaju ljudima uz pomoć tih sujevernih izreka i pravila, primoravajući ljude da ih slušaju. Ako ih ne slušaš, oni te žestoko napadaju i muče. Neki ljudi ne veruju u te sujeverne izreke, pa su im kuće večito u neredu. Kad odu u neki budistički hram da im proreknu sudbinu, prorok im kaže: „Pobogu, prekršio si taj i taj tabu. Moraš da razbiješ zemlju ispod kuće, da popraviš dimnjak, da promeniš nameštaj u kući i da na dovratak staviš amajliju. Tada ovi demončići neće smeti da se motaju unaokolo.” Veći demon je zapravo potčinio malog, pa ti mali demon neće više dosađivati. Na taj način, živećeš znatno spokojnije. Ta osoba isprva nije verovala u to, ali sada, kad se i sama uverila, kaže: „Vidi ti to, zaista mi je demončić zadavao toliku glavobolju!” Toj osobi ne preostaje ništa drugo nego da u to poveruje. Ljudi koji ne veruju u Boga i koji pokušavaju da žive i da opstanu u ovom svetu, potpuno su pod kontrolom zlikovaca, lišeni svakog prava i prostora da samostalno odlučuju – stoga oni naprosto moraju da veruju. Sa druge strane, ako se ti, verujući u Boga, i dalje uporno pridržavaš ovih sujevernih i tradicionalnih mišljenja, stanovišta ili religijskih stvari, ako proslavljaš njihove praznike, veruješ u njihove izreke i nastavljaš njihove tradicije, način života i stavove prema životu, te ako ove izreke za tebe predstavljaju izvor životne radosti, onda ti zapravo nekakvim nemuštim jezikom saopštavaš Bogu: „Ne verujem u Tvoje orkestracije i ne prihvatam ih”, dok istovremeno zlim duhovima, nečistim demonima i Sotoni istim tim jezikom govoriš: „Dođite, verujem u vaše izreke i spreman sam da s vama sarađujem”. Jer, što se tiče raznih stavova koje podržavaš, kao i tvojih mišljenja, stanovišta i praktičnih postupaka, ti ne prihvataš istinu, već se radije usklađuješ s mišljenjima i stanovištima zlih duhova, nečistih demona i Sotone, a svojim vladanjem i delovanjem sprovodiš njihova mišljenja i stanovišta, što znači da živiš pod njihovom vlašću. Kad već svojevoljno živiš pod njihovom vlašću, spremaš knedle pred put i jedeš nudle po povratku kući, a za kinesku Novu godinu moraš da jedeš ribu i kolače od pirinča, onda naprosto nastavi da se slažeš sa njima. Ne moraš da veruješ u Boga, niti moraš da proklamuješ svoju veru. Na svakom mestu i po svakom pitanju, ti posmatraš ljude i stvari, vladaš se i deluješ, živiš i opstaješ u skladu s načinom života, mišljenjima i stanovištima koje ti je Sotona usadio ili u skladu s religijskim predstavama, a to što radiš nema nikakve veze s onim čemu te je Bog učio, niti ima ičeg zajedničkog sa istinom. To znači da si pravi sledbenik Sotone. Budući da svim srcem slediš Sotonu, zbog čega si još uvek ovde? Zašto i dalje slušaš ovu propoved? Zar time ne učestvuješ u obmani? Zar to nije bogohulno? Pošto si toliko opsednut tradicijama, sujeverjem i religijskim predstavama koje ti je Sotona usadio, pošto si se upleo u njih i još uvek održavaš dugotrajne veze s njima, ti više ne treba da veruješ u Boga. Treba da boraviš u budističkom hramu, da pališ tamjan, metanišeš, vučeš slamku i recituješ svete spise. Ne treba da ostaneš u Božjoj kući, jer nisi dostojan da slušaš Božje reči, niti da od Boga primaš smernice. Prema tome, pošto tvrdiš da si Božji sledbenik, treba da otpustiš sve te porodične tradicije, sujeverja i religijske predstave. Ovo se odnosi i na tvoje osnovne životne navike: ako u njima ima makar malo tradicije i sujeverja, ne treba da ih se pridržavaš i treba da ih otpustiš. Ono čega se Bog najviše gnuša jesu tradicija, praznični dani, običaji i neka životna pravila koja potiču iz narodne kulture i porodice, a zasnivaju se na određenim tumačenjima. Neki ljudi, na primer, kad zidaju kuću, obavezno stavljaju ogledalo na dovratak, jer time navodno odvraćaju zle duhove. Kažeš da veruješ u Boga, a ipak se i dalje plašiš demona? Ako veruješ u Boga, kako to da te demoni još uvek tako lako šikaniraju? Da li ti zaista istinski veruješ u Boga? Ako neko dete za kinesku Novu godinu izgovori nešto što donosi nesreću, poput: „ako umrem” ili „ako mi umre majka”, ono odmah zatim kaže „Pu, pu, pu. Reči deteta ne mogu da prekrše tabu, ne mogu da prekrše tabu.” Ono je, dakle, nasmrt uplašeno, jer strahuje da će se njegove reči obistiniti. A čega se ti plašiš? Čak i ako se tvoja strahovanja obistine, zar ne možeš da prihvatiš tu realnost? Možeš li da joj se odupreš? Zar ne bi trebalo da je prihvatiš od Boga? Sa Bogom nema nikakvih tabua, već samo stvari koje su usklađene ili nisu usklađene sa istinom. Kao neko ko veruje u Boga, ne treba da poštuješ nikakve tabue, već prema tim stvarima treba da se odnosiš u skladu s Božjim rečima i sa istina-načelima.

Danas u zajedništvu razgovaramo o načinima na koje porodice uslovljavaju ljude tradicijama, sujeverjima i religijom. Iako o tim pitanjima možda ne znamo mnogo, dovoljno je da kroz ove naše razgovore shvatiš kakvog stava treba da se držiš i kako da tim pitanjima prilaziš u skladu s Božjim rečima i sa načelima. U najmanju ruku, praksa koje treba da se držiš jeste da sve stvari koje se tiču ovih pitanja treba da otpustiš, umesto da ih čuvaš u srcu i da ih sprovodiš kao svoj normalan način života. Ono što najviše treba da radiš jeste da te stvari otpustiš, kako te one ne bi ometale ni sputavale. Ne treba da na osnovu njih sudiš o svom životu i smrti, sreći i nesreći, a pogotovo ne treba da se na osnovu njih suočavaš, niti da biraš svoj put u budućnost. Ako ti crna mačka pređe put kad izađeš napolje, a ti se zapitaš: „Hoće li mi današnji dan biti srećan? Ili će mi se desiti nešto ružno?”, kakvo je onda to stanovište? (Nije ispravno.) Šta može mačka da ti uradi? Mada s tim u vezi postoje sujeverne izreke, one nemaju nikakve veze s tobom, pa zato nema ni potrebe da se plašiš. Nemoj se plašiti ni crnog tigra, a kamoli crne mačke. Sve je u Božjim rukama i stoga ne treba da se plašiš Sotone ni zlih duhova, a crnu mačku da i ne pominjemo. Ako u tvom srcu nema tabua, ako samo stremiš ka istini i veruješ da je sve u Božjim rukama, onda nema razloga da brineš, čak i ako postoje određene izreke o tome ili ako ti to može doneti nesreću. Zamisli, na primer, da jednoga dana iznenada začuješ huk sove kraj svog uzglavlja. U kineskom folkloru postoji izreka koja kaže: „Nemoj da se plašiš huka sove, plaši se sovinog smeha.” Ta sova, dakle, istovremeno huče i smeje se, što te nasmrt prepada i izaziva nemir u tvom srcu. Ali, razmisli na trenutak: „Desiće se ono što je suđeno da se desi, a Bog neće dozvoliti da se desi ono što nije suđeno. Ja sam, kao i sve ostalo, u Božjim rukama. Ne plašim se i na mene to ne utiče. Živeću onako kako treba da živim, stremiću ka istini, primenjivaću reči Božje i pokoravaću se svim Božjim orkestracijama. To se nikada neće promeniti!” Kad ništa ne može da te ometa, to je onda ispravno. Ako jednoga dana usniš ružan san, u kojem ti poispadaju svi zubi, opadne ti kosa, razbiješ činiju i vidiš sebe kao mrtvaca, odnosno ako ti se sve moguće ružne stvari dese istovremeno u jednom jedinom snu, pri čemu nijedna od njih nije za tebe dobar znak – kako ćeš reagovati? Da li ćeš biti malodušan? Da li ćeš se uznemiriti? Da li će to uticati na tebe? U prošlosti, možda bi zbog toga bio uznemiren mesec ili dva, pa se naposletku ništa ne bi desilo, a ti bi konačno mogao da odahneš. Sada, međutim, to bi te tek neznatno omelo, ali bi ti se srce ubrzo zatim smirilo, čim bi pomislio na to da je sve u Božjim rukama. Ti pred Boga stupaš sa pokornim stavom i to je ispravno. Čak i ako svi ti loši predznaci zaista dovedu do nečeg lošeg, postoji način da se to razreši. Kako se to može razrešiti? Zar i ružne stvari takođe nisu u Božjim rukama? Bez Božjeg dopuštenja, Sotona i đavoli ne bi mogli ni dlaku s glave da ti otkinu. Oni pogotovo nemaju pravo da odlučuju o stvarima koje se tiču života i smrti. Bez Božjeg dopuštenja, neće se dogoditi ni velike ni male stvari. Prema tome, ma šta ružno da ti se desi neke noći u snu i ma koliko neobičan osećaj da ti se javi u telu, nemoj zbog toga da brineš, niti da se osećaš nelagodno, a pogotovo ne razmišljaj kako da to izbegneš, odbaciš ili da se tome odupreš. Ne pokušavaj da koristiš ljudske metode, kao što su vudu-lutke, držanje seansi, izvlačenje slamke, gatanje, niti da na internetu tražiš informacije o tome kako da izbegneš ove rizike. Nema potrebe da išta od toga radiš. Moguće je da tvoj san ukazuje na to da će se se desiti nešto ružno, kao na primer da ćeš bankrotirati, da će pasti cena akcija koje poseduješ, da će ti neko drugi preoteti biznis, da će te vlasti uhapsiti tokom nekog okupljanja, da će te neko prijaviti prilikom propovedanja jevanđelja, i tome slično. Pa šta? Sve je u Božjim rukama; ne plaši se. Nemoj da brineš, da tuguješ, niti da strahuješ od ružnih stvari koje se još nisu ni desile, a pogotovo nemoj da se opireš, niti da se suprotstavljaš pojavi bilo koje ružne stvari. Radi ono što stvoreno biće treba da radi, ispunjavaj dužnosti i obaveze stvorenog bića i zauzmi poziciju i perspektivu koje stvoreno biće treba da ima – to je stav koji svako treba da usvoji pri suočavanju s bilo čime; to jest, da prihvati i da se pokori, dopuštajući da On orkestrira kako želi, i ne žaleći se. Na taj način, nijedna od religijskih, tradicionalnih i sujevernih izreka ili posledica neće za tebe predstavljati problem, niti će ti predstavljati smetnju; uistinu ćeš se osloboditi Sotonine vlasti i uticaja tame, tako da tobom više neće upravljati uticaj tame, niti ijedna Sotonina misao. Božjim rečima biće osvojene tvoje misli, tvoja duša i čitavo tvoje biće. Zar to nije sloboda? (Jeste.) To je potpuna sloboda, to je slobodan i nesputan život i to znači živeti u ljudskom obličju. Kako je to divno!

U osnovi, to je ujedno i sadržaj našeg današnjeg razgovora u zajedništvu. A što se tiče nekih tabua i navika iz svakodnevnog života – poput onih koje nalažu šta se ne sme jesti kad čovek boluje od neke konkretne bolesti ili da pojedini ljudi smeju da jedu začinjenu hranu, jer nakon toga obično imaju povišenu temperaturu – te stvari nemaju nikakve veze sa čovekovim vladanjem, niti s njegovim mišljenjima i stanovištima, a kamoli s putem kojim ide. Te stvari ne spadaju u domen onoga o čemu smo danas razgovarali. Osnovna tema našeg razgovora o uslovljavanju ljudi od strane porodice tiče se čovekovih mišljenja i stanovišta, njegovog uobičajenog načina života i životnih pravila, kao i njegovih mišljenja, stanovišta, pozicija i perspektiva prema raznim stvarima. Kad se reši ovih pogrešnih mišljenja, stanovišta i stavova u svakom mogućem smislu, sledeća stvar koju svaki pojedinac treba da uradi jeste da traži i da prihvati ispravna mišljenja, stanovišta, stavove i perspektive prema stvarima. Dobro, to bi bilo sve što sam imao da kažem na temu našeg današnjeg zajedništva. Zbogom!

25. mart 2023. godine

a. Taj Suej je skraćeni naziv za božanstvo Taj Suej. U kineskoj astrologiji, Taj Suej označava božanstvo koje je zaštitnik godine. Taj Suej upravlja svim sudbinama u toku neke konkretne godine.

b. Izvorni tekst ne sadrži izraz „što znači ’bogaćenje do kraja’, a na mandarinskom se izgovara slično brojevima 1, 6 i 8”.


Kako stremiti ka istini (16)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

C. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz sopstvene porodice

2. Otpuštanje uslovljavanja od strane sopstvene porodice

b. Uslovljavanje od strane sopstvene porodice u pogledu tradicije, sujeverja i religije

O čemu smo razgovarali na poslednjem okupljanju? (Na poslednjem okupljanju, Bog je uglavnom besedio o otpuštanju čovekovog uslovljavanja od strane porodice u pogledu tradicije, sujeverja i religije. Bog je detaljno govorio o nekim sujevernim izrekama, poput „Knedle za odlazak, nudle za povratak” i „Poigravanje levog oka je predznak sreće, a poigravanje desnog oka predznak nesreće”, kao i o tome kako neki tradicionalni običaji u vezi sa kineskom Novom godinom i drugim praznicima utiču na ljude. Bog je ujedno govorio i o ispravnom načinu na koji treba da prilazimo tim tradicionalnim i sujevernim izrekama i praksama, to jest, da treba da verujemo da će se neki događaji zaista odigrati, ali i da je sve u Božjim rukama. Bez obzira na šta te izreke ukazuju i bez obzira na to koji se događaji mogu desiti, svi moramo da usvojimo stav prihvatanja i pokoravanja i moramo biti u stanju da se prepustimo Božjoj orkestraciji i uređenju.) To su bili osnovni elementi našeg razgovora na poslednjem okupljanju. Što se tiče sadržaja vezanih za tradicije, sujeverja i religije, kojima porodica uslovljava ljude, detaljno smo govorili o nekim stvarima s kojima se ljudi susreću u svakodnevnom životu. Iako su našim razgovorom bile obuhvaćene samo one nama dobro poznate tradicije, sujeverja i religije iz svakodnevnog života pripadnika kineskog naroda, koje nisu reprezentativne za sve rase i nacije, činjenica je da su tradicije, sujeverja i religije kojih se pridržavaju ljudi iz različitih delova sveta i ljudi različitih rasa po prirodi iste – svi ljudi poštuju neke tradicije, životne navike i sujeverne izreke koje su nasledili od svojih predaka. Bez obzira na to da li se ova sujeverja javljaju kao psihološki efekat ljudskog uma ili pripadaju objektivnoj stvarnosti, vaš stav prema njima treba da vam omogući da jasno prepoznate primarnu misao ili suštinu na kojoj su ta sujeverja zasnovana. U isto vreme, ta sujeverja ne bi trebalo da utiču na vas, niti da vas ometaju. Umesto toga, treba da verujete da se sve što je u vezi s ljudima nalazi u Božjim rukama, da ljudima zapravo ne manipulišu sujeverja i da sujeverja nipošto ne upravljaju sudbinama i svakodnevnim životima ljudi. Bez obzira na to da li su sujeverja stvarna ili nisu, bez obzira da li su ona efikasna ili istinita, u svakom slučaju, pri razmatranju ovih pitanja ljudi treba da se drže načela koje je u skladu sa istinom. Ljudi ne treba da budu omađijani tim sujeverjima, niti da dopuste da ona upravljaju njima, a pogotovo ne treba da dopuste da ona utiču na normalne ciljeve njihovih težnji ili na njihova načela primene. Kada govorimo o tradiciji, sujeverju i religiji, važno je znati da upravo sujeverje stvara najveće smetnje i ispoljava najjači uticaj na život ljudi, kao i na njihova mišljenja i stanovišta po raznim pitanjima. Uopšteno govoreći, ljudi se ne usuđuju da se odreknu tih sujevernih izreka i definicija, te stoga životni problemi stvoreni tim sujeverjima ostaju večito nerazrešeni. Činjenica da se ljudi, u svakodnevnom životu, ne usuđuju da pokidaju okove tih sujevernih izjava predstavlja dokaz da oni još uvek nemaju dovoljno vere u Boga. Još uvek nisu istinski prozreli, niti precizno razumeli činjenicu Božje suverenosti nad svim stvarima i Njegove suverenosti nad sudbinom čovečanstva. Stoga će im i ruke i noge biti vezane kad god se suoče s nekom sujevernom izrekom ili s nekim osećanjima koja se odnose na sujeverje. Naročito kada se radi o važnim događajima u vezi sa životom ili smrću, sa njihovom sudbinom ili sa životom i smrću voljenih osoba, ljudi su još čvršće okovani tim takozvanim sujevernim tabuima i izjavama, kojih gotovo nikako ne mogu da se oslobode. Stalno se plaše da će prekršiti neki tabu i da će se sujeverje obistiniti, da ih može snaći neka nesreća i da im se nešto loše može desiti. Kada je reč o sujeverju, ljudi su po pravilu nesposobni da prodru u suštinu problema, a pogotovo da pokidaju okove svakakvih sujevernih izjava. Oni, naravno, nisu u stanju ni da sagledaju koliko sujeverje utiče na živote ljudi. Gledano iz perspektive ljudskog ponašanja, kao i ljudskih mišljenja i stavova u vezi sa sujeverjem, svest i perspektive njihovih misli još uvek su u velikoj meri opterećene Sotonom i kontrolisane nekakvom nevidljivom silom, koja ne pripada materijalnom svetu. Stoga su ljudi, iako slede Boga i prihvataju Njegove reči, još uvek pod kontrolom sujevernih izreka koje se odnose na njihovu sudbinu, život i smrt, kao i na njihovu egzistenciju. Drugim rečima, duboko u svojim mislima oni i dalje veruju da su te sujeverne izjave uistinu stvarne. Šta znači imati takvo verovanje? To znači da su ljudi i dalje pod kontrolom nevidljivih kandži skrivenih iza tih sujeverja, umesto da uistinu shvate da njihovim sudbinama upravlja i da ih orkestrira Božja ruka. To takođe znači da oni nisu preterano srećni i da im nije baš lagodno da svoju sudbinu predaju u Božje ruke, već da njima, protivno njihovoj volji, upravlja Sotona. Primera radi, kada je reč o ljudima koji se redovno bave biznisom, koji često putuju i koji su donekle navikli da veruju u sujeverne aktivnosti i izreke, kao što su čitanje crta lica, osam trigrama i Ji đing, proučavanja jina i janga i slične stvari, sva ova sujeverja snažno utiču, kontrolišu i manipulišu njihovim svakodnevnim životom, pravilima opstanka, predstavama i tome slično. Drugim rečima, teoretska osnova svega onog što ti ljudi rade mora biti izvedena iz sujeverja. Kad god, recimo, izlaze iz kuće, oni najpre moraju da pročitaju šta u kalendaru piše za taj dan i da li su na snazi neki tabui. Dok se bave biznisom, potpisuju ugovore, kupuju ili prodaju kuće, i tome slično, oni obavezno moraju da konsultuju kalendar za taj dan. U suprotnom, oni su nesigurni i ne znaju šta im se sve može desiti. Sigurni su i spokojni jedino onda kad postupaju i donose odluke u skladu s onim što piše u kalendaru. Nadalje, zbog nekoliko ružnih stvari koje su im se desile kao posledica kršenja nekih tabua, njihovo znanje i vera u stvarnost tih sujeverja postaju sve čvršći, tako da ih ova sujeverja potpuno sputavaju. Oni sve snažnije veruju da ljudskim sudbinama, srećom i nesrećom, životom i smrću, upravljaju sujeverne izreke, kao i da u neznanom, mističnom svetu postoji neka velika, nevidljiva ruka, koja upravlja njihovom sudbinom, njihovim životom i smrću. Stoga oni strastveno veruju u sve sujeverne izreke, posebno u one usko povezane s njihovim životom i opstankom, i to do te mere da ih duboko u srcu, čak i nakon što poveruju u Boga, razne sujeverne izreke često ometaju i kontrolišu, uprkos tome što na rečima priznaju i tobože veruju da su ljudske sudbine u Božijim rukama. Te takozvane životne tabue – šta se s čime sukobljava, šta je čoveku suđeno da se desi i druge slične sujeverne izreke – pojedini ljudi čak mešaju sa istina-načelima i pridržavaju ih se. Takvi stavovi ljudi prema sujeverju snažno utiču na stavove koje oni, u Božjem prisustvu, imaju prema istini i prema Božjim rečima. Oni takođe snažno utiču na stavove koje ljudi, kao stvorena bića, imaju prema Stvoritelju; naravno, takvi stavovi utiču i na Božji stav prema tim ljudima. To je zato što su ljudi, uprkos tome što slede Boga, još uvek voljno i nevoljno kontrolisani i ometani raznim mislima i izrekama prožetim sujeverjem, a koje im je usadio Sotona. U isto vreme, ljudi teško otpuštaju sve te različite misli i izreke koje su u vezi sa sujeverjem.

Među svim stvarima kojima porodica uslovljava ljude, sujeverje je zapravo ono što ljudima pravi najozbiljnije smetnje i što najdublje i najdugotrajnije utiče na njih. Stoga bi ljudi, kad je o sujeverjima reč, trebalo da ih, jedno za drugim, istraže i spoznaju u stvarnom životu, kao i da ustanove da li su, od strane svoje uže porodice, šire familije ili klana kojem pripadaju, primili bilo kakvo uslovljavanje ili uticaj u pogledu sujeverja. Ako jesu, onda treba da otpuste sva ta sujeverja, jedno po jedno, a ne da ih se čvrsto drže, jer nijedno od njih nema nikakve veze sa istinom. Ako neka osoba u svojoj svakodnevici često sledi tradicionalni način života, ona zbog toga može poslušno i nehotice da padne pod kontrolu Sotone. Štaviše, sujeverne izreke koje utiču na mišljenja ljudi u stanju su da još efikasnije drže ljude pod kontrolom i vlašću Sotone. Prema tome, pored tradicija i religija, što pre treba otpustiti i sva ona mišljenja, stanovišta, izreke i pravila u vezi sa sujeverjem, i ne treba ih se pridržavati. Kod Boga nema nikakvih tabua. Božje reči, Njegove namere i Njegovi zahtevi prema čovečanstvu jasno su izraženi u reči Božjoj. Štaviše, sve što Bog govori ljudima i što u Svojim rečima zahteva od njih, odnosi se na istinu i ne sadrži u sebi nikakve strane elemente. Bog samo jasno i otvoreno saopštava ljudima kako da postupaju i kojih načela da se pridržavaju pri rešavanju određenih pitanja. Tu nema nikakvih tabua, nikakvih začkoljica ni izreka. Ono čega ljudi treba da se pridržavaju jeste postupanje na osnovu istina-načela i u skladu sa svojim stvarnim okolnostima. Da biste primenjivali Božje reči i poštovali istina-načela, ne morate gledati u datum i vreme; tu nema nikakvih tabua. Takođe, nema potrebe da konsultujete kalendar, a kamoli horoskop, i ne morate da se pitate da li je tog dana pun ili mlad mesec; ne morate da brinete o tom stvarima. Pod vrhovnom vlašću Božjom i unutar Božje suverenosti, ljudi su nesputani i slobodni. Srca su im smirena, radosna i spokojna, nisu ispunjena strahom ni panikom, a pogotovo ne osećajem potlačenosti. Panika, strah i osećaj potlačenosti samo su osećanja koja nastaju usled raznih sujevernih izreka. Istina, Božje reči, Božji zahtevi i delo Svetog Duha ljudima donose spokoj i radost, slobodu i nesputanost, sreću i opuštenost. Sa druge strane, sujeverje ljudima donosi nešto sasvim suprotno. Ono ti vezuje i ruke i noge, sprečava te da uradiš ovo ili ono, brani ti da jedeš ovo ili ono. Sve što radiš je pogrešno, sve je povezano s nekim tabuom i sve mora da bude u skladu sa izrekama iz starog letopisa. Koji je datum po lunarnom kalendaru, šta se kojeg dana sme raditi, valja li izlaziti iz kuće, pa čak i aktivnosti poput šišanja, kupanja, presvlačenja ili viđanja s drugim ljudima – sve je to povezano s odgovarajućim tabuima. Od zapisa u letopisu naročito zavise venčanja i sahrane, preseljenje, odlazak u nabavku i traženje posla. Sotona koristi svakojake bizarne i sujeverne izreke kako bi ljudima čvrsto svezao i ruke i noge. U koju svrhu on to čini? (Da bi upravljao ljudima.) Današnjim jezikom rečeno, on to čini da bi se osetilo njegovo prisustvo. Šta to znači? To znači da on ljudima želi da obznani svoje prisustvo, da im stavi do znanja da su tvrdnje koje iznosi u vezi sa tabuima stvarne, da on ima poslednju reč i da može da čini te stvari, a ako ga ne budeš slušao, daće ti nešto u šta ćeš moći da gledaš. Kako glasi ona alegorija? Ona kaže: „Starica stavlja ruž za usne – da biste imali u šta da gledate”. To znači da ćeš, ako ne budeš slušao ili ako budeš prekršio ovaj tabu, moći samo da staneš i da gledaš, te da ćeš morati da snosiš posledice. Ako ne veruju u Boga, ljudi se plaše ovih tabua zato što su, na kraju krajeva, sazdani od krvi i mesa i ne mogu da se bore protiv svih tih raznih oblika đavola i Sotone u duhovnom carstvu. Sada, međutim, kad si se vratio pred Boga, sve u vezi s tobom pod Božjom je kontrolom, uključujući tvoje misli i svaki dan tvoga života. Bog motri nad tobom i čuva te. Ti živiš i postojiš pod vrhovnom vlašću Boga, izvan Sotoninog domašaja. Stoga više ne moraš da se držiš ovih tabua. Naprotiv, ako i dalje strahuješ od toga da Sotona može da ti naudi ili da će ti se nešto ružno desiti ako ne budeš slušao Sotonu ili ako ne budeš verovao u tabue o kojima se govori u sujeverjima, to je onda dokaz da još uvek veruješ da Sotona može da upravlja tvojom sudbinom. To ujedno dokazuje tvoju spremnost da se pokoriš Sotoninim manipulacijama i da nisi spreman da prihvatiš Božju suverenost. Sotona sve ovo radi da bi ljudima stavio do znanja da on zaista postoji. On želi da svojim magičnim silama upravlja čovečanstvom i svim živim stvorenjima. Svrha upravljanja svim živim stvorenjima leži u njihovom uništenju, a svrha i krajnji rezultat njihovog uništenja jeste da ih Sotona proždere. Naravno, Sotonino upravljanje ljudima takođe ima za svrhu da ga oni obožavaju. Đavo Sotona uvek daje do znanja da je prisutan i može da čini čuda. Primera radi, u stanju je da pretvori kamen u jaje i tako te navede da ga pojedeš i natera te da ga prepoznaš kao boga. Uvek čini čuda i usled toga ćeš početi da slepo veruješ u njega i da ga svim srcem obožavaš. Zar nisu to ciljevi Sotoninih postupaka? Sotona dela upravo radi ispunjenja tih ciljeva. Kako na jugu tako i na severu, bez obzira na rasu kojoj pripadaju, svi ljudi na kolenima obožavaju zle i nečiste duhove. Zašto ih obožavaju klečeći na kolenima? Zašto ljudi neprekidno, iz generacije u generaciju, pale tamjan za ove zle i nečiste duhove, koje obožavaju klečeći na kolenima? Ako kažeš da ovi duhovi nisu stvarni, kako to da toliki ljudi veruju u njih, kade im prostor, metanišu pred njima, zaklinju im se i zatim, iz generacije u generaciju, ispunjavaju te svoje zakletve? Zar to nije zato što su zli i nečisti duhovi nešto učinili? Ako ne slušaš reči zlih duhova, oni će učiniti da padneš u postelju, da ti stvari krenu naopako, da ti se na glavu sruče katastrofe, da ti pocrkaju krave kako ne bi mogao da obrađuješ zemlju, pa čak i da ti članovi porodice stradaju u saobraćajnoj nesreći. Nastojaće da ti na sve moguće načine zagorčaju život, a što više oni budu radili na tome, više ćeš problema imati. Ne možeš odbiti da im se povinuješ, tako da ti na kraju neće preostati ništa drugo nego da ih obožavaš klečeći na kolenima, da svojevoljno pogneš glavu pred njima i pokoriš im se, što će ih konačno usrećiti. Od tog trenutka, pripadaćeš njima. Pogledajte samo one ljude u društvu kojima upravljaju duhovi-lisice ili razni drugi likovi iz duhovnog carstva koji se pojavljuju na oltarima. Kako mi to nazivamo? Kažemo da su takvi ljudi zaposednuti zlim duhovima i da zli duhovi borave u njima. Među običnim svetom, za takvog čoveka se kaže da duh upravlja njime ili da je nešto preuzelo kontrolu nad njegovim telom. Kad zli duhovi krenu da traže tela nad kojima će preuzeti kontrolu, njihove žrtve im to nerado dopuštaju, pa zli duhovi počinju da im se mešaju u život i da ih ometaju, praveći probleme i nesreće u njihovim porodicama. Ljudima koji se bave biznisom prave gubitke i rasteruju im mušterije; na svakom koraku im postavljaju prepreke, tako da ovi ne mogu da se snađu i otežan im je svaki napredak. Naposletku se pokoravaju i pristaju. Nakon što pristanu, zli duhovi koriste njihova fizička tela da bi činili razne stvari, izvodili znamenja i čudesa, privlačili druge ljude, lečili bolesti, čitali sudbine, pa čak i pomagali u prizivanju mrtvih duša, i tome slično. Zar zli duhovi ne koriste ova sredstva da bi ljude naveli na pogrešan put, da bi ih iskvarili i upravljali njima?

Ako se vernici u Boga drže istih gledišta i mišljenja kao i nevernici u vezi s ovim sujevernim izrekama, koja je onda priroda svega toga? (To je prkošenje Bogu i svetogrđe.) Tako je, ovaj odgovor je veoma precizan – radi se o teškom svetogrđu! Ti slediš Boga i kažeš da veruješ u Njega, dok u isto vreme sujeverja upravljaju tobom i ometaju te. U stanju ste da sledite mišljenja koja su kroz sujeverja usađena ljudima, a što je najgore, neki od vas se čak plaše tih mišljenja i činjenica prožetih sujeverjem. To je najgora vrsta svetogrđa. Ne samo što nisi u stanju da svedočiš za Boga, već ujedno slediš Sotonu u njegovom otporu prema Božjoj suverenosti – to je huljenje protiv Boga. Razumete li? (Da.) To što čovek veruje u sujeverja i sledi ih, po svojoj suštini je bogohulstvo, pa zar onda ne bi trebalo da otpustiš sve ono čime te je sujeverje uslovilo? (Trebalo bi.) U praksi ćeš ih najjednostavnije otpustiti tako što nećeš dozvoliti da te sve ovo ometa, bez obzira da li su ta sujeverja stvarna ili nisu i bez obzira na to kakve će posledice imati. Čak i ako sujeverne izjave o određenoj stvari predstavljaju objektivnu realnost, ne treba da dozvoliš da te one ometaju ili da upravljaju tobom. Zašto? Zato što Bog sve orkestrira. Čak i ako Sotona može nešto da postigne, on to čini uz Božju dozvolu. Kao što je Bog rekao, bez Njegove dozvole, Sotona se ne bi usudio da te pipne, ne bi ti ni dlaka s glave falila. To je činjenica i to je istina u koju ljudi treba da veruju. Prema tome, bez obzira na to koje ti oko igra i da li si sanjao da ti ispadaju zubi ili ti opada kosa, da li si sanjao vlastitu smrt ili su te mučile neke druge noćne more, treba da veruješ da su sve te stvari u Božjim rukama, i ne smeš da dozvoliš da one utiču na tebe ili da te ometaju. Niko ne može da promeni ono što Bog želi da ostvari, niti iko može da promeni ono što je Bog odredio. Stvari koje je Bog odredio i isplanirao već su ostvarene činjenice. Bez obzira da li ti nešto predosećaš i kakve ti predznake daju Sotona i đavoli iz duhovnog carstva, ne treba da dozvoliš da te oni ometaju. Treba samo da veruješ da je sve to u Božjim rukama i da ljudi treba da se pokore Božjoj orkestraciji i uređenju. Ono što će se dogoditi, kao i ono što ne može da se dogodi, sve je to bogopostavljeno i pod Božjom kontrolom. Niko to ne može da promeni, a kamoli da se u bilo koju od tih stvari umeša. To je činjenica. Stvoritelj je taj kojeg ljudi treba da obožavaju klečeći na kolenima, a ne bilo koju silu iz duhovnog carstva koja sujeverje može da obistini ili da ga ponovo oživi. Ma koliko da su ogromne magijske moći koje đavoli i Sotona poseduju, ma kakva čudesa da su oni u stanju da izvedu, ma koje stvari da obistine, ma čija predosećanja i ma koje sujeverne izreke da mogu da pretvore u stvarnost, ništa od toga ne dokazuje da oni u svojim rukama drže ljudske sudbine. Ono u šta ljudi treba da veruju i što treba da obožavaju klečeći na kolenima nisu đavoli ni Sotona, već Stvoritelj. To je ono što ljudi treba da razumeju kada je reč o stvarima kojima porodica uslovljava ljude, a koje se tiču tradicija, sujeverja i religija. Jednom rečju, bilo da se radi o stvarima koje se tiču tradicije, sujeverja ili religije, ukoliko one nemaju nikakve veze s Božjim rečima, istinom ili Božjim zahtevima prema čoveku, ljudi te stvari treba da napuste i da ih otpuste. Bilo da je reč o životnom stilu ili o načinu razmišljanja, bilo da je reč o nekom propisu ili teoriji, ukoliko u tome nema istine, to je nešto što ljudi treba da odbace. Primera radi, stvari koje se tiču religija poput hrišćanstva, katoličanstva, judaizma i tako dalje, ljudi u svojim predstavama smatraju relativno plemenitim i sakralnim, za razliku od sujeverja, tradicije i idolatrije. Iako ljudi u svojim predstavama i u dubini duše osećaju izvesnu naklonost i divljenje prema tim stvarima, oni ipak treba da otpuste sva ta religijska obeležja, praznike i simbole, umesto da ih preterano cene ili da se prema njima odnose kao prema istini, da ih obožavaju klečeći na kolenima ili da za njih čak čuvaju posebno mesto u svojim srcima. Ljudi to ne bi trebalo da rade. Religijski simboli, religijske aktivnosti, verski praznici, neke čuvene religijske stvari, kao i neke relativno plemenite religijske izreke i tome slično – sve je to obuhvaćeno temom religije, o kojoj smo govorili. Jednom rečju, svrha svega ovog što vam govorim jeste da shvatite jednu činjenicu: kada je reč o stvarima prožetim sujeverjem, tradicijom i religijom, bilo da su one plemenite ili relativno neobične, dokle god se one ne dotiču istine i dokle god sa istinom nemaju nikakve veze, sve te stvari treba otpustiti i ljudi ne treba da ostaju prilepljeni za njih. Naravno, ono što naročito treba napustiti i čega se nikako ne treba pridržavati jesu sve one teme kojima se krše istina-načela. Ljudi treba da kategorično, jednu po jednu, otpuste sve one stvari koje potiču od uslovljavanja i uticaja njihovih porodica, te da im ne dozvole da utiču na njih. Kad se, recimo, za Božić sretneš s nekim od braće i sestara, ti ćeš im, čim ih ugledaš, reći: „Neka je sa srećom Božić! Srećan Božić!” Da li je dobro reći: „Srećan Božić”? (Nije dobro.) A je li prikladno reći: „Pošto je ovo dan sećanja na Isusovo rođenje, zar ne bi trebalo da uzmemo slobodan dan i da ne radimo ništa, zar ne bi trebalo da, ma koliko da smo zauzeti poslom i dužnostima, barem na trenutak zastanemo kako bismo se fokusirali na obeležavanje najupečatljivijeg dana u proteklom periodu Božjeg dela?” (Ne, ni to nije prikladno.) Zašto nije prikladno? (Zato što se radi o delu koje je Bog obavio u prošlosti i o nečemu što nema nikakve veze sa istinom.) Sa aspekta doktrine, ovo je potpuno tačno. Uspeli ste da, u teoriji, dokučite osnovni uzrok ovog problema, ali kako stvari stoje u stvarnosti? Iako se radi se o najprostijem mogućem pitanju, vi ipak niste u stanju da Mi date odgovor. Bog ne voli kad ljudi govore takve stvari; On se gnuša svega toga. Prosto i jednostavno. Tokom prazničnih dana, nevernici govore: „Srećna Nova godina! Srećan Božić!” Kad Me ljudi ovako pozdrave, Ja im samo klimnem glavom i kažem: „Hvala, takođe!”, što znači: „Neka je i tebi srećan Božić”. Jednostavno im rutinski otpozdravim i to je sve. Ali, Ja to nikada ne govorim pri susretu s braćom i sestrama. Zašto? Zato što se radi o jednom neverničkom, komercijalnom prazniku. Skoro svaki praznik na Zapadu, bilo da pripada tradiciji ili da su ga ljudi izmislili, zapravo je povezan sa trgovinom i ekonomijom. Čak i u nacijama sa bogatom istorijom, praznici su naprosto vezani za tradiciju da bi, počev od dvadesetog veka, postepeno prerasli u razne komercijalne aktivnosti, tako da danas predstavljaju sjajnu poslovnu priliku za trgovce. U svakom slučaju, bilo da su ovi praznici komercijalni ili tradicionalni, oni nemaju nikakve veze s ljudima koji veruju u Boga. Ma koliko da su nevernici, pa čak i religiozni pojedinci, oduševljeni tim praznicima i ma koliko da su ti praznici sjajni i veličanstveni u bilo kojoj zemlji ili naciji, oni nemaju nikakve veze s nama koji sledimo Boga i to nisu praznici koje mi treba da poštujemo, a kamoli da ih proslavljamo ili obeležavamo. Da i ne govorimo o tradicionalnim praznicima koje slave nevernici ma koje rase, etničke pripadnosti ili vremenskog razdoblja – ti praznici nemaju baš nikakve veze s nama. S nama nemaju veze čak ni godišnjice vezane za svaki period i svaki segment triju etapa Božjeg dela. Tako, na primer, praznici iz Doba zakona nemaju ništa s nama, baš kao što nikakve veze nemamo sa Uskrsom, Božićem, niti sa ostalim praznicima iz Doba blagodati. Šta je ono što bih želeo da ljudi razumeju iz naših zajedničkih razgovora o tim stvarima? U onome što radi, Bog ne poštuje praznike, niti bilo koje druge propise. On deluje slobodno i nesputano, bez ikakvih tabua, i nikada ne obeležava nijedan praznik. Bog nikada ne obeležava čak ni početak, kraj, niti bilo koji poseban dan Božjeg dela iz prošlosti. Bog ne obeležava, niti ljudima izričito ukazuje na te datume, dane ili sate. S jedne strane, to ljudima govori da Bog te dane ne obeležava i da mu nije stalo do njih. S druge strane, to im govori da ni oni te dane ne moraju da obeležavaju, niti da ih proslavljaju, odnosno da uopšte ne moraju da pamte te dane. Ljudi ne moraju da se sećaju nijednog dana ni perioda u vezi s Božjim delom, a kamoli da ih obeležavaju. Šta ljudi treba da rade? Treba da se pokore Božjoj orkestraciji i da, pod Njegovim vođstvom, prihvate Božju suverenost. U svom svakodnevnom životu, treba da prihvate istinu i da joj se pokore. Prosto i jednostavno. Zar im na taj način život neće biti mnogo lakši i prijatniji? (Hoće.) Prema tome, naši razgovori o ovim pitanjima svakoj osobi zapravo donose nesputanost i slobodu, a ne ropstvo. Jer su to objektivne činjenice i istine koje ljudi, s jedne strane, treba da razumeju, dok one ujedno ljude oslobađaju i omogućavaju im da otpuste sve čega se ne treba pridržavati. U isto vreme, one ljudima stavljaju do znanja da te stvari ne predstavljaju istinu i da postoji samo jedan Božji put kojeg ljudi treba da se drže, a to je istina. Razumete li? (Da.)

3. Otpuštanje tereta koji potiču iz sopstvene porodice

Kada govorimo na temu porodice, pored otpuštanja svega onog čime ih porodica uslovljava, postoje još neki aspekti koje bi ljudi trebalo da otpuste. Ranije smo razgovarali o tome kako porodica uslovljava način na koji čovek razmišlja, a zatim smo pomenuli i razne izreke o životu, kojima porodica uslovljava ljude. Svim ljudima porodica obezbeđuje stabilan život i prostor za rast. Ona im takođe daje osećaj sigurnosti, pruža oslonac u životu i u osnovi obezbeđuje sve što im je neophodno tokom procesa odrastanja. Pored zadovoljenja svih ovih emocionalnih potreba, porodica takođe ispunjava sve njihove materijalne potrebe. Naravno, ljudi od porodice dobijaju osnovne životne potrepštine, kao i opšte životno znanje koje im je potrebno tokom odrastanja. Ima još mnogo stvari koje ljudi dobijaju od svoje porodice, tako da ona predstavlja deo života kojeg svaki pojedinac teško može da se odrekne. Iako porodica ljudima donosi brojne prednosti, ako je posmatramo iz perspektive onoga o čemu smo u zajedništvu razgovarali, vidimo da ona nad ljudima vrši isto tako brojne negativne uticaje i nameće im brojne negativne životne stavove i perspektive. Drugim rečima, osim što ti pruža mnoge suštinski važne stvari za tvoj fizički život, osim što te snabdeva osnovnim potrepštinama i daje ti emocionalnu podršku i oslonac, porodica ti istovremeno zadaje i neke nepotrebne probleme. Naravno, pre nego što razumeju istinu, ljudima je teško da pobegnu od tih problema i da ih otpuste. U izvesnom smislu, porodica u tvoj svakodnevni život i egzistenciju unosi i krupne i sitne smetnje, usled čega su tvoja osećanja prema porodici često kompleksna i kontradiktorna. Budući da porodica zadovoljava tvoje emocionalne potrebe, ali se ujedno meša u tvoj emotivni život, reč „porodica” kod većine ljudi rađa kompleksne misli koje je teško artikulisati. Ispunjava te osećaj nostalgije, privrženosti i, naravno, zahvalnosti prema svojoj porodici. Ali, u isto vreme, zbog brojnih uplitanja porodice u tvoj život, stičeš utisak da je ona jedan od glavnih izvora svih tvojih problema. Drugim rečima, kad neka osoba odraste, njeni se koncepti, misli i stanovišta prema vlastitoj porodici relativno usložne. Ako svoju porodicu u potpunosti otpusti, napusti je ili prestane da razmišlja o njoj, njena savest to neće moći da podnese. Ukoliko razmišlja o svojoj porodici, priziva je u sećanje i svim srcem joj se baca u naručje kao kad je bila dete, osetiće se nespremnom da to učini. Pri ophođenju sa svojom porodicom, ljudi često doživljavaju ovu vrstu stanja, ovakve misli i gledišta, a sve te misli, gledišta i stanja takođe su rezultat njihove uslovljenosti od strane porodice. Ovo je tema o kojoj smo danas razgovarali: breme koje porodica tovari ljudima na pleća.

Upravo smo razgovarali o tome kako ljudi često osećaju unutrašnji sukob i neprijatnost zbog uticaja vlastite porodice. Iako žele da svoju porodicu u potpunosti otpuste, oni osećaju grižu savesti i nemaju srca da to učine. Ukoliko je ne otpuste, već svim srcem ulažu u svoju porodicu i stope se s njom, oni često ne znaju šta da rade, budući da se po nekim stavovima ne slažu sa porodicom. Stoga ljudima naročito teško pada ophođenje sa članovima porodice; ne mogu da se u potpunosti usklade s njima, ali ne mogu ni da ih u potpunosti odseku. Zato, hajde da danas popričamo o tome kakav bi odnos trebalo uspostaviti sa članovima porodice. Ova tema obuhvata neko breme koje potiče od porodice, što je ujedno treća stavka u okviru teme otpuštanja porodice – otpuštanje bremena koja potiču iz porodice. Radi se o važnoj temi. Koje ste stvari u stanju da razumete, a odnose se na breme koje potiče od porodice? Da li se te stvari tiču čovekovih odgovornosti, obaveza, ljubavi prema roditeljima i tome slično? (Da.) Breme koje potiče od porodice odnosi se na odgovornosti, obaveze i ljubav prema roditeljima, koje čovek treba da ispuni prema svojoj porodici. S jedne strane, radi se o obavezama i odgovornostima koje čovek treba da ispuni, ali koje, s druge strane – u određenim okolnostima i kod određenih pojedinaca – počinju da ometaju život, a upravo ta ometanja nazivamo bremenom.

a. Otpuštanje očekivanja od sopstvenih roditelja

Očekivanja u pogledu uspešnog obrazovanja i karijere

Kada je reč o bremenu koje dolazi od porodice, o tome možemo raspravljati sa dva aspekta. Jedan od tih aspekata jesu očekivanja roditelja. Svaki roditelj i stariji član porodice ima različita, veća ili manja, očekivanja od svoje dece. Nadaju se da će im deca marljivo učiti, da će se pravilno vladati, da će briljirati u školi, da će imati sve petice i da neće zabušavati. Oni žele da im deca budu poštovana od strane učitelja i drugova iz razreda, te da im prosek ocena redovno bude iznad četvorke. Ako dete ima prosek dva, dobiće batine, a ako padne ispod dvojke, moraće da ode u ćošak i tamo razmisli o svojim greškama, ili da za kaznu stoji u stavu mirno. Neće mu dozvoliti da jede, spava, gleda TV, niti da se igra na kompjuteru, a sva ranija obećanja o kupovini lepe odeće i igračaka pašće u vodu. Svaki roditeljski par ima svakojaka očekivanja od svoje dece i polaže u njih velike nade. Nadaju se da će im deca uspeti u životu, da će brzo napredovati u karijeri i doneti čast i slavu svojim precima i svojoj porodici. Nijedan roditelj ne želi da mu dete postane prosjak, poljoprivrednik ili nedajbože lopov i bandit. Roditelji takođe ne žele da im deca, po ulasku u društvo, postanu građani drugog reda, da kopaju po kontejnerima za smeće, tezgare na ulici, valjaju drogu ili da drugi gledaju na njih sa visine. Roditelji, dakle, imaju svakojaka očekivanja od svoje dece, bez obzira da li njihova deca ta očekivanja mogu da ispune ili ne mogu. Svojim očekivanjima oni na svoju decu projektuju sve ono što smatraju dobrim i plemenitim stvarima ili težnjama, dajući im nadu, a pritom se i sami nadaju da će deca moći da ispune želje roditelja. Šta se, dakle, kod dece nehotice stvara usled tih roditeljskih želja? (Pritisak.) Osim pritiska, šta još nastaje? (Breme.) Želje roditelja pritiskaju decu i postaju njihovi okovi. Zbog toga što od svoje dece imaju očekivanja, roditelji će ih disciplinovati, usmeravati i vaspitavati u skladu s tim očekivanjima; čak će investirati u njih i platiće bilo koju cenu, da bi im se očekivanja ispunila. Primera radi, roditelji se nadaju da će im deca biti odlični učenici, najbolji u razredu, da će na svakom ispitu dobiti peticu i da će uvek biti prvi – ili da se, u najgorem slučaju, nikada neće plasirati ispod petog mesta. Zar nije tačno da se roditelji, nakon što izraze takva očekivanja, ujedno na neki način žrtvuju, kako bi svojoj deci pomogli da ostvare te ciljeve? (Tačno je.) Da bi ostvarila te ciljeve, deca će ustajati ranom zorom kako bi obnavljala lekcije i učila tekstove napamet, a i njihovi roditelji će poraniti kako bi im pravili društvo. Tokom vrelih dana, roditelji će svoju decu rashlađivati, spravljati im hladne napitke ili im kupovati sladoled. Kada ustanu ujutru, oni će svojoj deci najpre spremiti sojino mleko, pržene štapiće od testa i jaja. Pred svaki ispit će naročito insistirati da dete pojede prženi štapić od testa i dva jajeta, nadajući se da će mu to pomoći da osvoji svih 100 poena. Ako kažeš: „Ne mogu sve to da pojedem, dovoljno je jedno jaje”, odgovoriće ti: „Luckasto moje, ako pojedeš jedno jaje, dobićeš svega deset poena. Hajde, pojedi još jedno, mamici za ljubav. Potrudi se najbolje što možeš; ako pojedeš još ovo jedno, dobićeš svih sto poena.” Dete kaže: „Tek sam ustao, ne mogu još da jedem.” „Ne, ti moraš da jedeš! Budi dobar i slušaj majku. Mamica to radi za tvoje dobro, pa zato hajde, pojedi to zbog mame.” Dete razmišlja: „Mama se toliko brine. Ona sve to radi za moje dobro, pa ću ga zato pojesti.” Jaje će biti pojedeno, ali šta će dete zapravo progutati? Progutaće pritisak, neodlučnost i nevoljnost. Dobro je jesti, a majčina su očekivanja velika, pa bi ih, sa stanovišta ljudskosti i savesti, trebalo prihvatiti, ali na osnovu razumnosti, čovek treba da se opire takvoj vrsti ljubavi i odbija da na takav način obavlja stvari. Ali, avaj, ti tu ne možeš ništa da učiniš. Ako ne pojedeš doručak, ona će se naljutiti, istući će te, izgrditi ili čak prokleti. Neki roditelji kažu: „Pogledaj se na šta ličiš, tako si beskoristan da ti je teško čak i jedno jaje da pojedeš. Jedan uštipak i dva jajeta, zar ti to neće doneti svih sto poena? Zar to nije za tvoje dobro? Ali ti i dalje ne možeš to da pojedeš – ako ne možeš, prosićeš za hranu kad odrasteš. Neka ti bude!” Ima i dece koja zaista ne mogu toliko da pojedu, ali ih roditelji teraju da jedu na silu, nakon čega ona sve povrate. Samo povraćanje nije toliko strašno, ali se roditelji zbog toga još više razbesne, tako da ne samo što prema svojoj deci ne pokazuju saosećanje ni razumevanje, nego im pride i zameraju zbog toga. Osim što bivaju prekorena, deca imaju još jači osećaj da su izneverila svoje roditelje i još više okrivljuju sebe zbog toga. Toj deci život baš nije lak, zar ne? (Nije im lako.) Nakon što se ispovraćaš, potajno ćeš se isplakati u kupatilu, praveći se da i dalje povraćaš. Kad izađeš iz kupatila, brzo ćeš obrisati suze s lica, trudeći se da majka ne primeti da si plakao. Zašto? Ako primeti, izgrdiće te, pa čak i proklinjati: „Pogledaj se samo koliko si beskoristan; zbog čega plačeš? Ti si najobičnija propalica koja nije u stanju ni ovako lep doručak da pojede. Šta bi hteo da jedeš? Ako bi morao da preskočiš ručak, onda bi sigurno mogao sada da doručkuješ, zar ne? Rođen si da patiš! Ako ne budeš marljivo učio, ako ne budeš polagao ispite, na kraju ćeš prositi za hranu!” Čini se da te majka svakom svojom rečju vaspitava, ali to ujedno izgleda i kao prekor – a šta ti stvarno osećaš? Osećaš roditeljsku ljubav i očekivanja. Stoga ti u ovoj situaciji moraš da prihvatiš majčine reči i da ih progutaš zajedno sa svojim suzama, ma koliko one bile grube. Moraš na silu da jedeš, bez obzira što nisi gladan i što hrana u tebi izaziva mučninu. Da li je lako trpeti ovakav život? (Nije lako.) A zašto nije? Kako te roditelji svojim očekivanjima vaspitavaju? (Tako da budem dobar na ispitima i da imam uspeha u budućnosti.) Moraš da im pokažeš da si neko ko obećava, moraš da opravdaš majčinu ljubav, sav njen trud i žrtvovanje, moraš da ispuniš očekivanja svojih roditelja i ne smeš da ih izneveriš. Oni te toliko vole, sve daju za tebe i sav svoj život ulažu za tvoje dobro. U šta su se, dakle, pretvorile sve njihove žrtve, sve ono čemu te uče, pa čak i njihova ljubav? Sve se to pretvorilo u nešto zbog čega ćeš morati da im se odužiš, a to je ujedno postalo i tvoje breme. Eto kako nastaje to breme. Bilo da tvoji roditelji to rade nagonski, iz ljubavi prema tebi ili vođeni imperativima društva, korišćenjem ovih metoda vaspitavanja, ophođenja prema tebi, pa čak i usađivanja svakakvih ideja u tvoju glavu oni tvojoj duši naposletku neće doneti slobodu, nesputanost, utehu ni radost. Šta će ti umesto toga doneti? Doneće ti pritisak, strah, osudu i nemirnu savest. I šta još? (Okove i ropstvo.) Okove i ropstvo. Štaviše, opterećen takvim roditeljskim očekivanjima, ti prosto ne možeš da izneveriš njihove nade. Da bi ispunio njihova očekivanja, da ih ne bi izneverio i da oni ne bi izgubili nadu u tebe, ti svakoga dana marljivo i savesno učiš gradivo iz svakog predmeta i radiš sve što ti oni kažu. Ne dopuštaju ti da gledaš TV i ti se poslušno odričeš toga, iako bi zaista voleo da ga gledaš. Zbog čega si u stanju da se toga odrekneš? (Zbog straha da ne razočaram roditelje.) Plašiš se da će ti se, ako ne budeš slušao roditelje, pokvariti uspeh u školi i da nećeš moći da upadneš na neki prestižni univerzitet. Nesiguran si u pogledu svoje budućnosti. Kao da, lišen roditeljske kontrole, prekora i prinude, ne bi znao koje korake da preduzmeš na svom putu. Ne usuđuješ se da se oslobodiš njihovih ograničenja i ne smeš da raskineš okove kojima te sputavaju. Možeš samo da im dopustiš da ti nameću svakojaka pravila i da manipulišu tobom, nemajući hrabrosti da im se usprotiviš. S jedne strane, nesiguran si po pitanju vlastite budućnosti, a sa druge, zbog svoje savesti i ljudskosti, ne želiš da im se protiviš, niti da ih povrediš. Osećaš da bi, kao njihovo dete, trebalo da ih slušaš, jer sve što rade oni rade za tvoje dobro, zarad tvojih izgleda u budućnosti. Stoga ih samo ćutke slušaš dok ti oni postavljaju svakakva pravila. Mada si se duboko u duši sto puta tome usprotivio, ti i dalje ne možeš a da ne izvršavaš njihova naređenja. Ne dopuštaju ti da gledaš TV, niti da čitaš zabavnu literaturu, pa to ni ne radiš. Ne dozvoljavaju ti da se družiš s ovim ili onim drugom iz razreda, i ti se ne družiš. Nalažu ti kada ujutru da ustaneš, i ti redovno ustaješ tačno na vreme. Kažu ti kada možeš da se odmaraš, i ti se bez pogovora povinuješ tome. Govore ti koliko dugo moraš da provedeš nad knjigom, i ti zaista toliko vremena provodiš učeći. Nalažu ti koliko knjiga moraš da pročitaš i koliko vannastavnih veština moraš da savladaš, a ti im dopuštaš da ti naređuju i da upravljaju tvojim životom dokle god obezbeđuju finansijska sredstva za to. Konkretno, pojedini roditelji od svoje dece očekuju nešto posebno i nadaju se da će ona biti u stanju da ih nadmaše, a naročito se nadaju da će im deca ispuniti neku želju koju oni sami nisu uspeli da ostvare. Na primer, neki roditelji su možda hteli da se bave plesom, ali tu svoju želju naposletku nisu uspeli da ostvare iz raznoraznih razloga – zbog porodičnih okolnosti ili zbog doba u kojem su se rodili. Stoga oni tu svoju želju projektuju na tebe. Pored toga što od tebe već traže da budeš među najboljim učenicima i da upišeš prestižni fakultet, oni bi da te upišu i na časove plesa. Teraju te da van škole učiš razne plesne stilove, da učiš više na časovima plesa, da kod kuće više vežbaš i da budeš apsolutno najbolji u klasi. Na kraju, oni od tebe traže ne samo da budeš primljen na prestižni univerzitet, već i da postaneš plesač. Možeš da biraš da li ćeš postati plesač ili ćeš upisati prestižni fakultet, a zatim diplomirati i kasnije steći doktorat. To su jedina dva puta koja možeš da izabereš. U svojim očekivanjima oni se, sa jedne strane, nadaju da ćeš marljivo učiti u školi, da ćeš upisati prestižni univerzitet, da ćeš se istaći među svojim vršnjacima i da ćeš imati uspešnu i slavnu budućnost. Sa druge strane, oni na tebe projektuju svoje neostvarene želje, nadajući se da ćeš ti moći da ih ostvariš umesto njih. Na taj način, u pogledu svog akademskog zvanja i buduće karijere, ti na svojim plećima istovremeno nosiš dvostruko breme. S jedne strane, moraš da ispuniš njihova očekivanja i da im se odužiš za sve što su činili za tebe, tako što ćeš nastojati da se vremenom istakneš među vršnjacima i time svojim roditeljima obezbediš ugodan život. S druge strane, moraš da ispuniš njihove neostvarene mladalačke snove i pomogneš im da realizuju svoje želje. To je iscrpljujuće, zar ne? (Jeste.) Svaki deo tog bremena već je sam po sebi dovoljno težak da ga nosiš; svaki od njih bi ti savio kičmu i ne bi ti dao da dođeš do daha. Svakojaki zahtevi koje roditelji postavljaju pred svoju decu naprosto su nepodnošljivi i nehumani, naročito u današnje vreme ekstremno žestoke konkurencije; ti su zahtevi potpuno nerazumni. Kako nevernici to nazivaju? Emocionalno ucenjivanje. Ma kako da nevernici to nazivaju, oni ovaj problem ne mogu da reše, niti mogu jasno da objasne njegovu suštinu. Oni to nazivaju emocionalnim ucenjivanjem, a kako ga mi zovemo? (Okovi i breme.) Mi to nazivamo bremenom. Kada je reč o bremenu, da li je to nešto što čovek treba da nosi? (Nije.) To je nešto dodatno, nešto suvišno što preuzimaš na sebe. To nije deo tebe. To nije nešto što tvoje telo, srce i duša imaju ili što im je potrebno, već nešto što je pridodato. Ono ne dolazi iz tebe, već spolja.

Tvoji roditelji svašta očekuju od tvojih studija i od tvog izbora profesije. U međuvremenu, podnose svakojake žrtve i ulažu ogromno vreme i energiju kako bi ti omogućili da ispuniš njihova očekivanja. Oni ti na taj način pomažu da im ispuniš želje, s jedne, i da im zadovoljiš očekivanja, s druge strane. Jednom rečju, bez obzira na to da li su očekivanja tvojih roditelja razumna ili nisu, ovakvo njihovo ponašanje, kao i njihova gledišta, stavovi i metodi, za svaku osobu predstavljaju nevidljive okove. Bez obzira da li se oni pravdaju time da to čine iz ljubavi prema tebi, zarad tvojih budućih izgleda ili da bi u budućnosti lepše živeo – ukratko, bez obzira na njihove izgovore – cilj i metode ovih zahteva, kao i polazna tačka njihovog razmišljanja, neka su vrsta bremena za svakog pojedinca. To nisu potrebe ljudskosti. Pošto se ne radi o potrebama ljudskosti, to breme za posledicu može imati samo izobličenje, izopačenje i komadanje čovekove ljudskosti; ono proganja čovekovu ljudskost, nanosi joj štetu i potiskuje je. To nisu dobroćudne, već zloćudne posledice, koje čak utiču na čovekov život. Igrajući svoje uloge, roditelji od tebe zahtevaju da činiš razne stvari koje su protivne potrebama ljudskosti, odnosno da činiš nešto što se protivi nagonima ljudskosti i što ih prevazilazi. Primera radi, oni svojoj deci mogu dopuštati da spavaju samo po pet-šest sati dnevno tokom odrastanja. Ne dozvoljavaju im da odu na spavanje pre 11 sati uveče i teraju ih da ustaju u 5 ujutro. Njihova deca ne mogu da se rekreiraju, niti da se odmore nedeljom. Moraju određeno vreme da rade domaće zadatke i da, pored obavezne lektire, čitaju i druge knjige, dok pojedini roditelji čak insistiraju da im deca obavezno nauče neki strani jezik. Ukratko, prinuđeni ste da, pored školske nastave, savladate i čitav niz dodatnih znanja i veština. Ako ne učiš, onda ti nisi dobro, poslušno, marljivo ni razumno dete, već jedan bezvredni stvor, propalica i budala. Pod pretpostavkom da ti žele sve najbolje, roditelji ti uskraćuju slobodu da se naspavaš, slobodu da budeš dete, kao i srećne trenutke detinjstva, a ujedno ti uskraćuju sva prava koje bi, kao maloletnik, trebalo da imaš. Ako ništa drugo, kad je tvom telu potreban odmor – na primer, kad treba da odspavaš sedam-osam sati da bi ti se telo oporavilo – oni te puštaju da otpočineš svega pet ili šest sati. Najteže ipak podnosiš to što ti, čak i kad te puste da odspavaš sedam-osam sati, neprekidno zvocaju ili ti govore nešto poput: „Od danas, ne moraš više ni da ideš u školu. Ostani lepo kod kuće i spavaj! Kad već toliko voliš da spavaš, možeš čitav život da prespavaš kod kuće. Ako ne želiš da ideš u školu, prosićeš za hranu kad odrasteš!” Jedan jedini put si kasno ustao, a oni se tako ophode prema tebi; zar to nije nehumano? (Jeste.) Da bi predupredio takve neprijatne situacije, ne preostaje ti ništa drugo nego da se obuzdaš i da prihvatiš kompromis; strogo vodiš računa o tome da ustaješ u 5 ujutro i da u 11 uveče ideš na spavanje. Da li sebe svojevoljno ovako ograničavaš? Jesi li srećan zbog toga? Nisi. Ali, nemaš drugog izbora. Ako ne radiš ono što roditelji traže od tebe, možda će ti zakerati ili te gledati s nipodaštavanjem. Neće te tući, nego će ti samo reći: „Bacili smo tvoju školsku torbu u đubre. Ne moraš više da ideš u školu. Samo tako nastavi. Kad napuniš 18, ići ćeš da sakupljaš smeće!” Oni te, dakle, ne tuku, niti te grde, već te samo provociraju ovakvom bujicom kritika koja je za tebe nepodnošljiva. Šta tačno ne možeš da podneseš? Ne možeš da podneseš da ti roditelji kažu: „Ako budeš spavao sat-dva duže, u budućnosti ćeš biti propalica i prosićeš za hranu.” Duboko u duši, osećaš naročitu nelagodu i tugu zbog ta dva dodatna sata spavanja. Čini ti se da zbog ta dva sata duguješ nešto svojim roditeljima, da si izneverio sav trud koji su tolike godine ulagali u tebe, kao i njihovu iskrenu brigu za tebe. Mrziš sebe zbog toga i misliš: „Zašto sam tako bezvredan? Šta će mi ta dva sata spavanja? Hoće li mi to popraviti ocene i pomoći mi da se upišem na prestižni fakultet? Kako mogu da budem toliko nehajan? Treba samo da ustanem čim zazvoni alarm. Zašto ga stalno odlažem na malo kasnije?” Kad malo bolje razmisliš o tome, kažeš sebi: „Stvarno sam umoran. Zaista mi je potreban odmor!” A onda, nakon još dubljeg promišljanja, kažeš: „Ne smem ovako da razmišljam. Zar na taj način ne prkosim svojim roditeljima? Ako budem tako razmišljao, zar neću zaista postati prosjak kad porastem? Takvim razmišljanjem izneveravam svoje roditelje. Treba da ih slušam i ne smem da budem toliko svojeglav.” Pod uticajem svakojakih kazni i pravila koja ti roditelji postavljaju, kao i njihovih raznih zahteva prema tebi – kako onih razumnih, tako i onih nerazumnih – ti postaješ sve popustljiviji, dok se, istovremeno, sve ono što tvoji roditelji čine za tebe nesvesno pretvara u okove i breme na tvojim plećima. Koliko god se trudio, ne možeš da ih se otreseš ni da se sakriješ od njih; možeš jedino da svuda sa sobom nosiš to breme. Šta je, zapravo, to breme? „Moji roditelji sve čine zarad moje bolje budućnosti. Pošto sam još uvek mlad i neuk, moram da slušam roditelje. Sve što oni čine ispravno je i dobro. Toliko su propatili i toliko toga uložili u mene. Njih radi, treba naporno da radim, treba marljivo da učim kako bih kad odrastem imao dobar posao, zarađivao puno novca, pružio im ugodan život i na taj način im se odužio. To je ono što treba da uradim i tako treba da razmišljam.” Pa ipak, kad pomisliš na to kako su se roditelji ophodili prema tebi, kad se setiš teških godina koje si proživeo, srećnog detinjstva koje si izgubio, a naročito emotivnog ucenjivanja od strane roditelja, duboko u sebi još uvek osećaš da sve to što su činili nije bilo usmereno ka zadovoljenju potreba tvoje ljudskosti, ni tvojih duševnih potreba. To je veliko breme. Mada ovako razmišljaš, ti nikada nisi smeo da mrziš, nikada se nisi usuđivao da se pravilno i iskreno suočiš s tim, niti si ikada smogao hrabrosti da, onako kako ti je Bog rekao, racionalno analiziraš sve postupke svojih roditelja, kao ni njihov stav prema tebi. Prema roditeljima nikada niste smeli da se ophodite onako kako bi bilo najprimerenije, zar ne? (Tako je.) Kada je reč o studiranju i izboru zanimanja, jeste li do sada uopšte primećivali koliko su truda vaši roditelji uložili i koliku su cenu platili radi vas, šta su sve od vas zahtevali i čemu su tvrdili da treba da težite? (Ranije nisam primećivao te stvari i mislio sam da moji roditelji sve rade isključivo iz ljubavi prema meni i zarad moje bolje budućnosti. Zahvaljujući Božjim besedama, sada bolje rasuđujem, pa na stvari više ne gledam tako.) Šta, dakle, stoji u pozadini njihove ljubavi? (U pozadini stoje okovi, ropstvo i breme.) Radi se, zapravo, o ukidanju ljudske slobode i lišavanju deteta srećnog detinjstva; to je nehumano gušenje slobode. Ako bismo to nazvali zlostavljanjem, možda vaša savest ne bi mogla da prihvati taj izraz. Stoga se takvo ophođenje može jedino opisati kao lišavanje ljudske slobode i srećnog detinjstva, i kao oblik prisile nad maloletnicima. Ako bismo kazali da se radi o maltretiranju, to ne bi bilo sasvim prikladno. Radi se prosto o tome da si ti mlad i neuk, a da oni u svemu imaju poslednju reč. Čitav tvoj svet je u potpunosti pod njihovom kontrolom i ti nesvesno postaješ njihova marioneta. Radiš ono što ti oni kažu. Ako žele da naučiš da plešeš, moraćeš to da učiš. Ako kažeš: „Ne volim da plešem, ne uživam u tome, ne umem da pratim ritam i nespretna sam”, reći će ti: „Šteta. Ipak ćeš morati da vežbaš jer se meni sviđa ples. Moraš mi to učiniti!” Prinuđena si da naučiš da plešeš, pa makar plačući. Štaviše, majka će ti ponekad reći: „Meni za ljubav nauči da plešeš, slušaj šta ti mama kaže. Još si mlada i ne razumeš neke stvari, ali kad porasteš shvatićeš. Ja to činim za tvoje dobro; znaš, kad sam ja bila mlada, nisam to sebi mogla da priuštim i niko nije hteo da mi plati plesni kurs. Tvoja mama nije imala srećno detinjstvo. Ali ti to sebi možeš da priuštiš. Tvoj otac i ja dobro zarađujemo i uštedeli smo dovoljno novca da bi ti mogla da naučiš da plešeš. Prava si mala princeza. Baš imaš sreće! Mama i tata sve ovo rade zato što te vole.” Kakva je tvoja reakcija na ovo? Ostaješ bez reči, zar ne? (Da.) Roditelji često veruju da njihova deca ništa ne razumeju i da je sve što stariji kažu tačno; misle da njihova deca ne mogu da razlikuju ispravno od pogrešnog, niti da sami dođu do zaključka šta je za njih ispravno. Stoga oni svojoj deci, još pre nego što postanu punoletna, često govore stvari u koje ni sami ne veruju, kako bi ih naveli na pogrešan put, umrtvili njihova mlada srca i primorali ih da se voljno ili nevoljno, nemajući drugog izbora, pridržavaju njihovih uređenja. Kada je reč o vaspitavanju, o usađivanju raznih ideja, kao i o stvarima koje zahtevaju da deca urade, veliki broj roditelja smatra kako je potpuno opravdano da svojoj deci govore šta god im padne na pamet. Nadalje, gotovo 99,9 odsto roditelja ne koristi ispravne i pozitivne metode da bi svoju decu usmerili da išta razumeju ili urade. Umesto toga, svojoj deci na silu usađuju vlastite jednostrane sklonosti i sve ono što smatraju dobrim, prisiljavajući ih da to prihvate. Naravno, 99,9 odsto stvari koje njihova deca prihvataju nije u skladu sa istinom, niti su to mišljenja i stanovišta koje bi ljudi trebalo da imaju. U isto vreme, te stvari nisu usklađene ni sa potrebama ljudskosti kod dece tog uzrasta. Primera radi, neka deca uzrasta pet ili šest godina igraju se sa lutkama, preskaču lastiš i gledaju crtaće. Zar to nije normalno? Koja je jedina obaveza roditelja u toj situaciji? Da svoju decu nadgledaju, da paze na njih, daju im pozitivne smernice, pomažu im da tokom ovog perioda ne prihvataju negativne, već samo one pozitivne stvari koje odgovaraju njihovom uzrastu. Primera radi, deca tog uzrasta treba da nauče da se slažu s drugom decom, da vole svoju porodicu i da vole mamu i tatu. Roditelji treba da ih bolje vaspitaju i da ih nauče da je čovek nastao od Boga, da budu dobra deca, da slušaju reči Božje, da se mole kad su uznemireni ili neposlušni, i sličnim pozitivnim aspektima vaspitanja – sve ostalo tiče se zadovoljenja detinjih interesa. Tako, na primer, decu ne treba kriviti zbog toga što vole da gledaju crtaće ili da se igraju s lutkama. Kad vide kako njihovo dete od pet ili šest godina gleda crtane filmove ili se igra s lutkama, pojedini roditelji ga ovako prekorevaju: „Nikakve koristi od tebe! Nimalo se ne fokusiraš na učenje, niti na ono što bi deca tvog uzrasta trebalo da rade. Kakvu korist imaš od gledanja crtaća? To su samo mačke i miševi; zar nemaš ništa pametnije da radiš? U svim tim crtaćima radi se isključivo o životinjama; zašto ne gledaš nešto u čemu ljudi igraju glavne uloge? Kad ćeš već jednom da odrasteš? Baci tu lutku iz ruke! Nisi više mala da se igraš s lutkama. Tako si beskorisna!” Smatraš li da deca mogu da razumeju šta odrasli misle dok im to govore? Šta bi dete tog uzrasta radilo ako se ne bi igralo s lutkama ili u blatu? Treba li da pravi atomsku bombu? Ili da piše računarske programe? Jesu li ona sposobna za to? U tom uzrastu, deca i treba da se igraju sa kockicama, autićima i lutkama; to je sasvim normalno. A kad se umore od igranja, treba da se odmaraju, kako bi bila zdrava i srećna. Kad su tvrdoglava i nedokazana ili kad namerno prave nered, odrasli treba ovako da ih vaspitavaju: „Ponašaš se nerazumno. Dobra deca se ne ponašaju tako. Bog to ne voli, a to se ni mami i tati ne dopada.” Obaveza roditelja jeste da svoju decu savetuju, a ne da primenjuju metode odraslih ljudi, vlastite uvide i svoje želje i divlje ambicije da bi im nešto usadili u glavu. Obaveza koju roditelji treba da ispune prema svojoj deci, bez obzira na njihov uzrast, jeste da im pružaju pozitivne smernice, da ih vaspitavaju, nadziru i da im daju savete. Kad vide da njihova deca ispoljavaju neka ekstremna mišljenja, postupke i ponašanja, oni to treba da poprave tako što će im davati pozitivne savete i smernice, tako što će ih uputiti u to šta je dobro a šta loše, šta je pozitivno a šta negativno. To je obaveza koju roditelji treba da ispune. Na taj način, vođeni ispravnim metodama vaspitavanja i usmeravanja od strane roditelja, deca će nesvesno naučiti mnoge stvari koje im ranije nisu bile poznate. Kad ljudi od malih nogu prihvate mnoge pozitivne stvari i nauče ponešto o tome šta je ispravno a šta pogrešno, njihova duša i ljudskost biće normalni i slobodni – duša im neće pretrpeti nikakvu štetu, ni prisilu. Ma kakvo da je njihovo fizičko zdravlje, barem će im razum ostati zdrav i neizobličen, jer su odrasla u dobroćudnom vaspitnom okruženju, a ne ugnjetavana u nekom zloćudnom. Kako njihova deca odrastaju, odgovornosti i obaveze koje roditelji treba da ispunjavaju jesu da svoju decu usmeravaju ka ispravnom životnom putu i da im u tome pomažu, a ne da vrše pritisak na njih ili da im stavljaju okove i time ih opterećuju, a još manje da se mešaju u izbore svoje dece ili da im nameću sopstvene nade. Umesto toga, dok njihova deca odrastaju, roditelji treba da pruže odgovarajuću pomoć na osnovu kova, sklonosti i težnji svoje dece. Bez obzira na to kakvi su ličnost i kov njihove dece, roditelji treba da ih izvedu na pravi put u životu. Roditelji treba da pomognu svojoj deci da nadomeste ono što im nedostaje i da nauče da vode i usmeravaju svoju decu da se razvijaju u pozitivnom pravcu. Kada njihovu decu zaluđuju i ometaju neki pogrešni društveni trendovi, roditelji treba blagovremeno da im pruže duhovno vođstvo, kao i usmeravanje i ispravljanje njihovog ponašanja. A što se tiče toga da li deca žele da uče i koliko su u tome uspešna, koliko ih sticanje znanja i veština uopšte zanima i čime će se baviti kad odrastu, sve to treba da bude prilagođeno njihovim prirodnim sposobnostima i sklonostima, kao i tome kakvim interesovanjima naginju, to im omogućava da tokom procesa svog odgajanja rastu zdravo, slobodno i snažno. To je obaveza koju roditelji treba da ispune. Takođe, to je stav koji roditelji treba da imaju prema odrastanju, učenju i budućem poslu svoje dece, umesto da im nameću svoje želje, ambicije, sklonosti i vlastite prohteve koje bi onda njihova deca trebalo da ostvare. Tako, s jedne strane, roditelji ne moraju dodatno da se žrtvuju, dok sa druge strane deca mogu da odrastaju slobodno i da sve ono što im je potrebno nauče od svojih roditelja, kroz proces ispravnog i pravilnog vaspitavanja. Ono što je od ključne važnosti jeste da se roditelji prema svojoj deci ispravno ophode, u skladu s njihovim talentima, interesima i ljudskošću; ako se prema svojoj deci budu ophodili u skladu s načelom da su „ljudske sudbine u Božjim rukama”, krajnji rezultat će nesumnjivo biti dobar. Kada se prema deci ophodiš u skladu s načelom da su „ljudske sudbine u Božjim rukama”, nisi sprečen da rukovodiš njima; ako su nedisciplinovana, treba da ih dovedeš u red i treba da budeš strog kad je to neophodno. Bilo da ste strogi ili popustljivi, načelo ophođenja sa decom sastoji se u tome da, kao što smo maločas rekli, sledite prirodni tok njihovog odrastanja, da im povremeno pružite pozitivne smernice i pomoć i da im zatim, prema stvarnoj situaciji deteta, najbolje što možete obezbedite pomoć i podršku u sticanju znanja, veština i ostalih resursa. To je obaveza koju roditelji treba da ispune, umesto da svoju decu prisiljavaju na nešto što ona ne žele da rade ili što je protivno njihovoj ljudskosti. Jednom rečju, ono što roditelji očekuju od svoje dece ne treba da se zasniva na trenutnoj društvenoj utakmici i potražnji, na društvenim trendovima i zahtevima, kao ni na raznim idejama o tome kako se ljudi odnose prema svojoj deci u društvu. Očekivanja roditelja treba iznad svega da se zasnivaju na Božjim rečima i na načelu da je „sve u Božjim rukama”. To je ono na šta ljudi treba najviše da se fokusiraju. A što se tiče pitanja poput: kakva će im deca biti kad odrastu, koje će zanimanje odabrati i kakav će im život biti u materijalnom smislu – u čijim su rukama sve te stvari? (U Božjim rukama.) One su u Božjim rukama, a ne u rukama roditelja, niti u rukama bilo kojeg drugog čoveka. Ako roditelji ne mogu da upravljaju vlastitom sudbinom, mogu li da upravljaju sudbinom svoje dece? Ako ljudi ne mogu da upravljaju svojom sudbinom, mogu li njome da upravljaju njihovi roditelji? Prema tome, kada su u ulozi roditelja, ljudi ne treba da prave gluposti po pitanju studija i izbora profesije za svoju decu. Prema svojoj deci treba da se ophode na razuman način; ne treba da ih opterećuju bremenom vlastitih očekivanja, ne treba da na njihova pleća stavljaju breme vlastitih žrtava, troškova i teškoća koje su podneli, i ne treba da porodicu pretvore u čistilište za svoju decu. To je činjenica koju roditelji treba da razumeju. Neki od vas će možda pitati: „Kako bi onda deca trebalo da se odnose prema svojim roditeljima? Da li treba da ih posmatraju kao svoje prijatelje i kolege, ili da se prema njima odnose kao mlađi prema starijima?” To pitanje možeš da rešavaš kako smatraš da je najbolje. Pusti decu da odaberu kakav im odnos najviše odgovara i radi onako kako misliš da je najbolje. Sve su to trivijalna pitanja.

Kako bi deca trebalo da se postave prema očekivanjima svojih roditelja? Šta bi radio da da su ti zapali roditelji koji emocionalno ucenjuju svoju decu, da si imao posla sa tako nerazumnim i demonskim roditeljima? (Prestao bih da slušam njihove pouke; stvari bih posmatrao u skladu s Božjom reči.) S jedne strane, moraš da uočiš da su njihove vaspitne metode u načelu pogrešne, te da način na koji se oni ophode prema tebi škodi tvojoj ljudskosti i uskraćuje ti ljudska prava. S druge strane, ti sam treba da veruješ da su ljudske sudbine u Božjim rukama. Ono što voliš da učiš, ono u čemu briljiraš i ono što si, na osnovu svog kova, sposoban da postigneš – sve je to Bog predodredio i niko ne može to da promeni. Čak ni roditelji, iako su te rodili, ništa od toga ne mogu da promene. Prema tome, ma šta da roditelji od tebe tražili da uradiš, ti to treba da odbiješ ako se radi o nečemu za šta nisi sposoban, što ne možeš da ostvariš ili što ne želiš da radiš. Možeš i da se s njima dogovoriš, pa da to što oni žele ispuniš u drugim aspektima, te tako odagnaš njihove brige u vezi s tobom. Kaži im: „Opustite se, ljudske su sudbine u Božjim rukama. Ja sigurno neću krenuti pogrešnim putem; svakako ću ići ispravnim putem. Uz Božje smernice, nesumnjivo ću biti iskrena i dobra osoba. Neću izneveriti vaša očekivanja, niti ću zaboraviti dobrotu s kojom ste me odgajali.” Kako će roditelji reagovati na ove reči? Ako su nevernici ili su od đavola, oni će pobesneti. Jer, kad kažeš: „Neću zaboraviti dobrotu s kojom ste me odgajali, niti ću vas razočarati”, to su samo prazne reči. Jesi li to postigao? Jesi li uradio ono što su od tebe tražili? Da li se ističeš u odnosu na svoje vršnjake? Možeš li da postaneš neki visoki funkcioner ili da stekneš bogatstvo kojim ćeš im obezbediti lagodan život? Možeš li da im pomogneš da ostvare neku opipljivu korist? (Ne.) To se ne zna; sve su to nepoznanice. Bez obzira na to da li će se oni naljutiti, radovati ili ćutke trpeti, kakav stav treba da zauzmeš? Ljudi na ovaj svet dolaze da bi ispunili misiju koju im je Bog poverio. Ljudi ne treba da žive da bi ispunili očekivanja svojih roditelja, da bi ih usrećili, proslavili ili im omogućili da pred očima drugih žive prestižnim životom. To nije tvoja obaveza. Oni su te odgajili; ma koliko da ih je to koštalo, oni su to uradili svojevoljno. Tvoje odgajanje bilo je njihova dužnost i obaveza. A to koliko oni očekuju od tebe, koliko su propatili zbog tih svojih očekivanja, koliko su novca potrošili, koliko ih je ljudi odbacilo i gledalo na njih sa visine, koliko su toga žrtvovali za tebe – sve su to radili svojom voljom. Ti to nisi od njih tražio; nisi ih prisiljavao da to čine, a nije ni Bog. Oni su to činili iz vlastitih motiva. Sa njihovog stanovišta, oni su to činili samo zarad sebe. Spolja posmatrano, cilj im je bio da ti omoguće dobar život i dobre izglede, dok su u stvari hteli da sebi donesu slavu i da se ne osramote. Stoga ti nemaš nikakvu obavezu da im vraćaš dug, niti da ispunjavaš ono što od tebe žele i očekuju. Zašto nemaš takvu obavezu? Zato što to nije ono što ti je Bog namenio da radiš; to nije obaveza koju ti je On dao. Tvoja obaveza prema njima jeste da radiš ono što deca treba da rade kad su potrebna roditeljima, da daš sve od sebe kako bi ispunio svoju dužnost kao njihovo dete. Iako su te oni rodili i podigli, tvoje obaveze prema njima svode se na to da im, kad god je to potrebno, opereš veš, spremiš hranu i očistiš kuću, i da si uz njih, da si kraj njihove postelje kad se razbole. To je sve. Nisi dužan da radiš sve što ti nalože, niti si dužan da im budeš rob. Nadalje, nisi dužan da ispunjavaš njihove neostvarene želje, zar ne? (Tako je.)

Još jedna od stvari koje roditelji očekuju od svoje dece jeste da naslede porodični biznis ili zanat svojih predaka. Primera radi, neke porodice se kroz generacije bave slikarstvom; po pravilu koje se prenosilo s kolena na koleno, u svakoj generaciji mora postojati neko ko će naslediti taj porodični posao i nastaviti porodičnu tradiciju. Recimo da je u tvojoj generaciji ta dužnost pripala tebi, ali ti ne voliš slikarstvo i ono te uopšte ne zanima; radije bi učio neke jednostavnije stvari. U takvoj situaciji, imaš puno pravo da to odbiješ. Ti nisi dužan da naslediš porodičnu tradiciju i nemaš obavezu da nastaviš porodični biznis ili zanimanje svojih predaka, poput borilačkih veština ili neke posebne veštine, umeća i tome slično. Nisi dužan da nastavljaš ono što od tebe traže da naslediš. U nekoj drugoj porodici, svaka generacija peva operu. U generaciji kojoj pripadaš, roditelji su odlučili da te od malih nogu podučavaju operskom pevanju. Savladao si tu veštinu, iako ti se ona duboko u duši ne sviđa. Ako bi te, dakle, neko pitao kakvu karijeru želiš, nipošto ne bi odabrao ništa što ima veze sa operom. Iz dna duše mrziš tu profesiju; u tom slučaju, imaš pravo da to odbiješ. Pošto tvoja sudbina nije u rukama tvojih roditelja – izbor karijere, smer tvojih interesovanja, ono što želiš da radiš i put koji želiš da izabereš, sve je to u Božjim rukama. Sve to orkestrira Bog, a ne neki član tvoje porodice, a pogotovo ne tvoji roditelji. Uloga koju roditelji igraju u životu svakog deteta svodi se na to da mu pruže starateljstvo, negu i druženje tokom njegovog odrastanja. U najboljem slučaju, roditelji svojoj deci mogu da pruže pozitivne smernice, da ih vaspitaju i da ih pravilno usmere. To je jedina uloga koju oni mogu da obave. Čim odrasteš i osamostališ se, uloga tvojih roditelja svodi se na to da u emocionalnom smislu budu tvoji stubovi-oslonci. Onoga dana kad počneš samostalno da razmišljaš i da živiš, dužnosti i obaveze roditelja prema tebi biće ispunjene; tada vaš međusobni odnos prestaje da bude odnos vaspitača i učenika, staratelja i štićenika. Zar nije upravo tako? (Jeste.) Roditelji, rođaci i prijatelji nekih ljudi ne veruju u Boga; jedino oni sami veruju u Boga. O čemu se ovde radi? To ima veze s Božjim predodređenjem. Bog je izabrao tebe, a ne njih; Bog koristi njihove ruke da bi te podizao dok ne odrasteš i zatim te doveo u Božju porodicu. Kao dete, stav kojeg treba da se držiš u pogledu roditeljskih očekivanja jeste da razlikuješ ispravno od pogrešnog. Ako način na koji se oni ophode prema tebi nije u skladu s Božjim rečima niti sa činjenicom da su „ljudske sudbine u Božjim rukama”, ti onda možeš da odbiješ njihova očekivanja i da porazgovaraš s njima kako bi te razumeli. Ako si još uvek maloletan, a oni te na silu susprežu i teraju te da radiš ono što zahtevaju, možeš tiho da se moliš Bogu i da Mu dopustiš da ti otvori put. Ali, ako si odrastao, onda apsolutno možeš da im kažeš: „Ne, ja ne moram da živim na način koji ste mi vi odredili. Svoj životni put, svoj način postojanja i cilj svojih težnji ne moram da biram u skladu s načinom koji ste mi vi odredili. Time što ste me odgajili, vi ste već ispunili svoju obavezu. Ako možemo dobro da se slažemo i ako imamo iste ambicije i ciljeve, onda naš odnos može ostati ovakav kakav jeste; ali, ukoliko više ne delimo iste aspiracije i ciljeve, možemo da, za sada, jedni drugima jednostavno kažemo zbogom.” Kako vam ovo zvuči? Da li biste smeli da im to kažete? Naravno, nema razloga da na ovaj način formalno prekineš veze sa svojim roditeljima, ali bi u najmanju ruku trebalo da duboko u svom srcu jasno sagledaš ovo: iako su ti roditelji najbliži od svih ljudi, nisu oni ti koji su ti uistinu podarili život, koji su ti omogućili da ideš ispravnim životnim putem i objasnili ti načela po kojima treba da se ponašaš. Za sve to je zaslužan Bog. Roditelji ne mogu da ti pruže istinu, niti da te pravilno savetuju u vezi sa istinom. Prema tome, kada je reč o tvom odnosu sa roditeljima, ma koliko da su oni uložili u tebe i ma koliko da su novca i truda na tebe potrošili, ti ne treba da se opterećuješ nikakvim osećanjem krivice. Zašto? (Zato što je to dužnost i obaveza svakog roditelja. Ako roditelji sve to rade da bi im se deca isticala u odnosu na vršnjake i zarad ispunjenja vlastitih želja, to su onda samo njihove namere i motivi; to nije rad za koji ih je Bog predodredio. Stoga nema potrebe ni za kakvim osećanjem krivice.) To je samo jedan aspekt. Drugi aspekt je da se ti trenutno krećeš ispravnim putem, da težiš istini i da stupaš pred Stvoritelja kako bi obavio dužnost stvorenog bića; stoga ne treba da osećaš nikakvu krivicu prema njima. Obaveza koju su oni tobože ispunili prema tebi naprosto je deo Božjih uređenja. Ako si bio srećan tokom perioda u kojem su te oni odgajali, možeš smatrati da ti je učinjena posebna usluga. Ako si, pak, bio nesrećan, i to je, naravno, bilo Božje uređenje. Treba da budeš zahvalan što ti je Bog danas omogućio da odeš i što ti je dopustio da jasno sagledaš kakvi su zapravo ljudi tvoji roditelji i koja je njihova suština. Treba tačno i iz dubine duše sve to da shvatiš, kao i da pronađeš ispravno rešenje i način da se prema tome postaviš. Zar se na taj način nećeš osećati mirnije u duši? (Hoću.) Ako si mirniji, onda je to divno. U svakom slučaju, što se ovih stvari tiče, bez obzira na to kakve su zahteve roditelji prema tebi ranije postavljali ili ih sada postavljaju, budući da razumeš istinu i Božje namere i pošto razumeš šta je to što Bog zahteva od ljudi – te kakve su posledice onoga što roditelji od tebe očekuju – ti sebe ne treba više ni na koji način da opterećuješ tim stvarima. Nema potrebe da osećaš kako si razočarao svoje roditelje, niti da osećaš kako im, zato što si odlučio da veruješ u Boga i da obavljaš svoje dužnosti, nisi obezbedio bolji život, nisi bio uz njih i nisi ispunio svoje obaveze prema njima kao njihovo dete, usled čega se oni, u emotivnom smislu, osećaju prazno. Nema potrebe da u vezi s tim osećaš krivicu. To je breme koje roditelji tovare na svoju decu i sve su to stvari koje treba da otpustiš. Ako uistinu veruješ da je sve u Božjim rukama, onda treba da veruješ da je i to koliko oni patnje trpe i u kolikoj sreći uživaju takođe u Božjim rukama. Da li si ti njima odan ili nisi ništa neće promeniti – tvoji roditelj neće manje patiti ako si im odan, niti će patiti više ako im nisi odan. Bog je odavno predodredio njihovu sudbinu, koja se ni za dlaku neće promeniti zbog tvog stava prema njima, niti zbog dubine osećanja koja jedni prema drugima gajite. Oni imaju svoju sudbinu. Bilo da su čitavog života bili bogati ili siromašni, bilo da im je sve išlo od ruke ili nije i bez obzira kakav im je bio kvalitet života i koje su materijalne koristi, društveni status i životne uslove imali, ništa od svega toga nema mnogo veze s tobom. Ako osećaš krivicu prema njima, ako ti se čini da im nešto duguješ i da bi trebalo da budeš uz njih, šta bi se time zapravo promenilo? (Ništa se ne bi promenilo.) Možda bi ti savest bila čista i možda se ne bi osećao krivim. Ali, kako bi se osećao da si svakoga dana uz njih i da gledaš kako ne veruju u Boga, kako teže ovozemaljskim stvarima i kako po čitav dan tračare i pričaju o krajnje nebitnim stvarima? Da li bi ti bilo ugodno u srcu? (Ne bi.) Možeš li da ih promeniš? Možeš li da ih spaseš? (Ne.) Ako se razbole i ako imaš sredstava da brineš o njima kraj njihove postelje i da im malo olakšaš patnju, da im kao njihovo dete pružiš malo utehe, oni će se, kad se budu oporavili, i fizički osećati umireno. Ali, ako im pomeneš makar jednu stvar u vezi s verom u Boga, uzvratiće ti sa osam ili deset protivargumenata, izgovarajući zablude toliko odvratne da ti se dva života smuče. Spolja gledano, savest će ti možda biti mirna i možda će ti se činiti da te nisu odgajili uzalud, da nisi bezdušni nezahvalnik i da nisi učinio ništa zbog čega bi ti se komšije podsmevale. Da li ti, međutim, samo zbog toga što ti je savest mirna, duboko u duši uistinu prihvataš razne njihove ideje, stavove, poglede na život i njihov način života? Da li si zaista usklađen s njima? (Ne.) Dvoje ljudi koji se kreću različitim putevima i imaju različite stavove, bez obzira na sve fizičke i emotivne veze koje među njima postoje, ne mogu jedno drugom da promene stanovišta. Sve je u redu ako oni među sobom ni o čemu ne diskutuju, ali, čim se pokrene neka diskusija, oni odmah počnu da se svađaju, dolazi do sukoba, pa će oni jedan drugog omrznuti i smučiće se jedan drugom. Iako su, spolja gledano, jedan sa drugim u krvnom srodstvu, iznutra su jedan drugom neprijatelji i pripadaju dvema vrstama ljudi koji su toliko nespojivi kao da su voda i vatra. Ako si i u takvoj situaciji još uvek uz njih, zbog čega to, pobogu, radiš? Da li, jednostavno, tražiš nešto oko čega ćeš se nervirati ili postoji neki drugi razlog? Zažalićeš pri svakom susretu s njima, ali tu si bedu sam svalio na sebe. Neki misle: „Prošlo je toliko godina otkad sam poslednji put video svoje roditelje. U prošlosti su činili neke odvratne stvari, hulili su na Boga i protivili se mojoj veri u Boga. Ali, budući da su dosta ostarili, mora da su se dosad promenili. Stoga ne treba da dižem prašinu oko loših stvari koje su uradili; ionako je sve to uglavnom zaboravljeno. Štaviše, oni mi nedostaju, kako emocionalno tako i zbog griže savesti, i pitam se kako im ide. Zato mislim da ću im otići u posetu da vidim kako su.” Ali, već sledećeg dana po povratku kući, ponovo stupa na scenu odvratnost koju si prema njima osećao u prošlosti i ti se kaješ što si se vratio: „Zar se ovo zove porodicom? Jesu li ovo moji roditelji? Zar mi oni nisu neprijatelji? Ovakvi su bili i ranije i karakter im je ostao isti; ni za dlaku se nisu promenili!” Kako bi i mogli da se promene? Kakvi su prvobitno bili, takvi će zanavek i ostati. Mislio si da će se promeniti kad ostare i da biste možda mogli da se složite? O slaganju s njima nema ni govora. Čim pri povratku uđeš u kuću, odmah gledaju da li si im doneo neke skupe poklone, poput školjki, morskog krastavca, ajkulinog peraja ili sušenog ribljeg mehura, tašnu i odeću nekog poznatog kreatora ili, pak, zlatni i srebrni nakit. Ali, kad vide da u rukama nosiš dve plastične kese, jednu s kuvanim đevrecima, a drugu s nekoliko banana, odmah će shvatiti da si i dalje siromašan i počeće da ti zvocaju: „Ćerka tog i tog otputovala je u inostranstvo i udala se za stranca. Svojim roditeljima je poklonila narukvicu od čistog zlata, koju oni svima pokazuju kad god im se ukaže prilika. Taj i taj ima sina koji je kupio auto, pa svoje roditelje vodi sa sobom na putovanja po čitavom svetu kad god ima vremena. Svi oni uživaju u slavi koju su im deca stekla! Ćerka tog i tog nikada ne dolazi kući praznih ruku. Svojim roditeljima donosi kupke za stopala i fotelje za masažu, i kupuje im samo svilenu ili vunenu odeću. Svi ti roditelji imaju tako divnu decu; nisu se badava starali o njima! A mi smo u ovoj porodici podigli samo nemarne nazahvalnike!” Zar ovo nije kao da su ti opalili šamar? (Jeste.) Oni nisu ni primetili tvoje đevreke i banane, a ti i dalje razmišljaš o tome kako da ispuniš svoje obaveze prema njima i da im budeš odan. Ti znaš koliko tvoji roditelji vole kuvane đevreke i banane, pa si im, nakon višegodišnjeg odsustva, upravo to doneo na poklon, kako bi njih dirnuo, a sebi umirio savest. Po povratku kući, međutim, ne samo da nisi umirio svoju savest, već si naišao na kritike; potpuno utučen, ti bežiš od kuće glavom bez obzira. Da li je, dakle, tvoja poseta roditeljima imala ikakvog smisla? (Ne.) Iako si toliko dugo bio daleko od kuće, nisi im nedostajao; oni ne kažu: „Samo neka si se ti nama vratio. Ne moraš ništa da nam kupuješ. Dobro je videti te kako ideš pravim putem, kako živiš zdravo i bezbedno u svakom smislu. Dovoljno nam je što možemo da se vidimo i da srdačno popričamo.” Nimalo ih ne zanima kako ti je bilo svih ovih godina, ni da li si nailazio na probleme i poteškoće oko kojih ti je možda bila potrebna pomoć roditelja. Oni za tebe nemaju ni jednu jedinu reč utehe. Ali, ako bi zaista pokušali da te uteše, ti onda ne bi mogao da ih napustiš, zar ne? Nakon što te izgrde, ti se uspravljaš na noge i osećaš da si sasvim u pravu, pa bez imalo krivice kažeš sebi: „Moram da pobegnem odavde, jer ovo je pravo čistilište! Odraće mi kožu, oglodati meso i još će i krv želeti da mi popiju.” Odnos prema roditeljima je najteži odnos s kojim čovek može emotivno da se izbori, ali njime zapravo i nije potpuno nemoguće upravljati. Taj odnos se može pravilno i racionalno tretirati jedino na osnovu razumevanja istine. Ne treba polaziti sa stanovišta osećanja, niti iz perspektive ili uvida svetovnih ljudi. Umesto toga, prema roditeljima treba ispravno postupati u skladu s Božjim rečima. Kakva je zapravo uloga roditelja, šta deca uistinu znače svojim roditeljima, kakav stav deca treba da imaju prema roditeljima i kako ljudi treba da tretiraju i rešavaju odnose između roditelja i dece? Sva ova pitanja ne treba posmatrati sa stanovišta osećanja, niti treba podleći uticajima nekih pogrešnih ideja ili preovlađujućih sentimenata, već im treba pravilno prilaziti na osnovu Božjih reči. Ako u okruženju koje je Bog predodredio ne ispunjavaš nijednu svoju obavezu prema roditeljima ili ako ne igraš apsolutno nikakvu ulogu u njihovim životima, da li to znači da im nisi odan? Hoće li te vlastita savest gristi zbog toga? Sve tvoje komšije, vršnjaci i rodbina prekorevaće te i kritikovati iza tvojih leđa. Nazivaće te odrođenim detetom i govoriće ti: „Tvoji su se roditelji toliko žrtvovali za tebe, toliko su davali celo svoje srce za tebe još od tvojih malih nogu, a ti, kakav si nezahvalnik, jednostavno si nestao bez traga i čak im nijednom rečju nisi javio da si na bezbednom. Ne samo što ih za Novu godinu nisi posećivao, nego im se čak nisi javio telefonom niti ih pozdravio.” Kad god čuješ takve reči, tvoja savest plače i krvari, a ti se osećaš kao osuđenik. „Oh, u pravu su.” Lice ti se crveni od topline, a srce ti podrhtava kao da ga iglama probadaju. Jesi li se ikada osećao tako? (Jesam, ranije.) Jesu li tvoje komšije i rođaci u pravu kad kažu da si odrođen? (Ne. Ja nisam odrođen.) Objasni kako si došao do tog zaključka. (Mada sve ove godine nisam bio kraj svojih roditelja, niti sam bio u stanju da udovoljavam njihovim željama kao što to čine svetovni ljudi, naše koračanje putem vere u Boga predodredio je Bog. To je pravi životni put i pravedna je stvar. Zbog toga kažem da nisam odrođen.) Vaše se rezonovanje i dalje zasniva na doktrinama koje su ljudi razumeli u prošlosti: nedostaje vam stvarno objašnjenje i stvarno razumevanje. Ko još želi da s nama podeli svoja razmišljanja? (Sećam se da sam, kad sam prvi put otišla u inostranstvo, stalno mislila o tome kako moji roditelji ne znaju šta radim u tuđini, kako me verovatno kritikuju i govore da im nisam odana, da sam jedna odrođena kći koja nije tu da sa brine o svojim roditeljima – takve su me misli neprestano sputavale i ograničavale. Svaki put kad bih na to pomislila, osećala sam da svojim roditeljima nešto dugujem. Međutim, zahvaljujući današnjoj Božjoj besedi, osećam da je ranija briga roditelja prema meni bila zapravo njihova roditeljska obaveza, da je njihova nežnost prema meni predodređena od Boga, te da Bogu treba da budem zahvalna i da Njemu uzvratim ljubav. Sada, kad verujem u Boga i kad idem ispravnim životnim putem, što je pravedna stvar, ne treba da osećam nikakav dug prema roditeljima. Osim toga, Bog je takođe predodredio da li će moji roditelji moći ili, pak, neće moći da uživaju u tome da njihova deca budu kraj njih i brinu o njima. Shvativši sve to, mogu donekle da otpustim osećanje duga koje nosim u srcu.) Vrlo dobro. Kao prvo, većina ljudi bira da ode od kuće kako bi obavljali svoju dužnost, delom zbog opštih objektivnih okolnosti koje ih primoravaju da napuste roditelje, što im onemogućava da ostanu uz njih kako bi se o njima brinuli i bili im podrška. Nije reč o tome da oni svojevoljno odlučuju da napuste roditelje. U pitanju je objektivan razlog. S druge strane, subjektivno govoreći, Ne odlaziš da obavljaš svoju dužnost kako bi izbegao odgovornosti prema svojim roditeljima, već zbog Božjeg poziva. Da bi sarađivao u Božjem delu, da bi prihvatio Njegov poziv i da bi obavljao svoju dužnost stvorenog bića, ti nisi imao drugog izbora osim da napustiš svoje roditelje; nisi mogao da ostaneš kraj njih da bi im pravio društvo i brinuo o njima. Ti ih nisi napustio da bi izbegao svoje obaveze, zar ne? Napuštanje roditelja da bi izbegao odgovornosti i to što moraš da ih napustiš kako bi prihvatio Božji poziv i obavljao svoju dužnost – nisu li to dva po prirodi različita izbora? (Jesu.) Ti u svom srcu brineš za svoje roditelje i oni ti nedostaju; tvoja osećanja nisu prazna. Kada bi objektivne okolnosti to dozvoljavale i kada bi bio u stanju da ostaneš kraj njih dok istovremeno obavljaš svoju dužnost, tada bi bio spreman da budeš pokraj njih, redovno bi se brinuo o njima i ispunjavao svoje obaveze. Međutim, zbog objektivnih okolnosti moraš da ih napustiš i ne možeš da ostaneš pokraj njih. Nije da ti ne želiš da ispuniš obaveze koje imaš kao njihovo dete, već ti ne možeš da ih ispuniš. Zar to nije po prirodi drugačija stvar? (Jeste.) Ako si svoj dom napustio samo da ne bi bio odan roditeljima i da ne bi ispunjavao svoje obaveze, to je odrođeno ponašanje, lišeno svake ljudskosti. Roditelji su te odgojili, a ti si jedva dočekao da raširiš krila i da što pre odlepršaš u samostalan život. Ne želiš da se viđaš s roditeljima i uopšte ne obraćaš pažnju kad čuješ da se suočavaju s nekim poteškoćama. Iako bi mogao da im pomogneš, ti to ne činiš; praviš se da ne čuješ i puštaš druge da o tebi pričaju šta god hoće – jednostavno, ne želiš da ispunjavaš svoje obaveze. To znači biti odrođen. Ali, da li je to sada slučaj? (Nije.) Mnogi ljudi su napustili svoj okrug, grad, pokrajinu, pa čak i državu, da bi obavljali svoje dužnosti; oni su već daleko od svog zavičaja. Nadalje, njima iz raznoraznih razloga nije zgodno da ostanu u kontaktu sa svojom porodicom. O trenutnom stanju svojih roditelja oni se povremeno raspituju kod ljudi koji dolaze iz njihovog rodnog grada, pa osećaju olakšanje kad čuju da su im roditelji još uvek zdravo i dobro. U stvari, ti nisi odrođen. Ne radi se o tome da si došao dotle da nemaš ljudskosti, da čak i ne želiš da se brineš o svojim roditeljima niti da ispuniš obaveze koje prema njima imaš. Nisi u stanju da ispuniš svoje obaveze zbog različitih objektivnih razloga – to ne znači da si odrođen. To su ta dva razloga. A postoji još jedan: ako tvoji roditelji nisu ljudi koji te uporno proganjaju ili ometaju tvoje verovanje u Boga, već podržavaju tvoju veru u Boga ili i sami pripadaju braći i sestrama koji veruju u Boga kao i ti, odnosno ako su i sami članovi Božje kuće, ko se onda od vas u tišini ne moli Bogu kad duboko u sebi razmišlja o svojim roditeljima? Ko među vama ne bi svoje roditelje – kao i njihovo zdravlje, sigurnost i sve životne potrebe – poverio Božjim rukama? Svoje poštovanje prema roditeljima najbolje ćeš pokazati ako ih poveriš rukama Božjim. Ti svojim roditeljima ne želiš da se u životu suočavaju sa svakojakim poteškoćama, ne želiš im da teško žive, da se loše hrane, niti da budu oronulog zdravlja. Duboko u duši, sigurno se nadaš da će ih Bog zaštititi i čuvati od svake nevolje. Ako oni veruju u Boga, nadaš se da će moći da obavljaju svoje dužnosti i takođe se nadaš da će moći postojano da svedoče. Tako čovek ispunjava svoje ljudske obaveze; to je najviše što ljudi mogu da postignu vlastitom ljudskošću. Povrh toga, nakon što su godinama verovali u Boga i slušali toliko mnogo istina, najvažnije je da ljudi imaju barem ovo malo shvatanja i razumevanja: sudbinu čoveka određuje Nebo, čovekov život je u Božjim rukama, a Božja nega i zaštita neuporedivo su važnije od brige, odanosti roditeljima ili druženja sa svojom decom. Zar ne osećaš olakšanje zbog toga što su ti roditelji pod Božjom negom i zaštitom? Ne moraš da brineš o njima. Ako brineš, znači da nemaš poverenja u Boga; tvoja vera u Njega je premala. Ako si iskreno zabrinut za svoje roditelje, treba često da se moliš Bogu, treba da ih poveriš Božjim rukama i pustiš da Bog sve uredi i orkestrira. Bog je suveren nad sudbinom ljudskog roda, nad svakim danom ljudskog života i nad svime što se ljudima događa, pa zbog čega si onda i dalje zabrinut? Ne možeš ni vlastiti život da kontrolišeš,[a] a i sam se suočavaš s gomilom poteškoća; kako bi onda mogao da svojim roditeljima svaki dan učiniš srećnim? Sve što možeš da učiniš jeste da sve prepustiš Božjim rukama. Ako su tvoji roditelji vernici, zamoli Boga da ih izvede na pravi put kako bi na kraju mogli da budu spaseni. Ako ne veruju u Boga, pusti ih neka idu kojim god putem hoće. U slučaju da su tvoji roditelji ljubazniji i da imaju nešto ljudskosti, možeš se moliti Bogu da ih blagoslovi, kako bi svoje preostale godine proživeli srećno. A što se tiče načina na koji Bog radi, On ima Svoja uređenja i ljudi treba da im se potčine. Dakle, u celini gledano, u ljudskoj savesti postoji svest o obavezama koje treba ispuniti prema svojim roditeljima. Bez obzira na stav prema vlastitim roditeljima koji iz te svesti proizlazi, bilo da se on ispoljava kroz brigu ili kroz odluku da se bude kraj roditelja, u svakom slučaju, ljudi ne treba da osećaju krivicu ni grižu savesti zbog toga što, usled objektivnih okolnosti, ne mogu da ispune svoje obaveze prema njima. Ova i slična pitanja ne bi trebalo da postanu problemi u ljudskom životu vere u Boga, već ih treba otpustiti. Kada je reč o pitanjima u vezi sa ispunjenjem obaveza prema vlastitim roditeljima, ljudi ta pitanja treba tačno da shvate i da prestanu da se osećaju ograničeno. Ako ništa drugo, ti u dubini duše znaš da nisi odrođen i da ne zabušavaš niti izbegavaš svoje obaveze. Osim toga, čovekovi roditelji su u Božjim rukama, pa oko čega onda ljudi uopšte treba da brinu? Sve vaše eventualne brige su nepotrebne. Svaka osoba će do samog kraja glatko živeti u skladu s Božjom suverenošću i uređenjima, i stići će do kraja svog putovanja bez ikakvih skretanja. Stoga ljudi ne treba više da se oko toga sekiraju. Da li si odan svojim roditeljima, da li si ispunio svoje obaveze prema njima i da li treba da im se odužiš što su bili dobri prema tebi – to nisu stvari o kojima treba da razmišljaš, već su to stvari koje treba da otpustiš. Zar nije tako? (Jeste.)

Na temu onoga što roditelji očekuju od svoje dece, u zajedništvu smo razgovarali o aspektima koji se tiču studiranja i zaposlenja. Koje činjenice bi ljudi trebalo da u tom smislu razumeju? Ako slušaš svoje roditelje i ako naročito marljivo studiraš u skladu s njihovim očekivanjima, da li to znači da ćeš zasigurno ostvariti ogroman uspeh? Da li time zaista možeš da izmeniš svoju sudbinu? (Ne.) Šta te onda čeka u budućnosti? Čeka te ono što je Bog za tebe uredio – sudbina kakvu treba da imaš, položaj koji treba da zauzmeš među ljudima, put kojim treba da ideš i životno okruženje koje treba da imaš. Bog je još odavno sve to uredio za tebe. Stoga, kada je reč o onome što roditelji od tebe očekuju, ti ne treba da nosiš nikakvo breme. Ako uradiš ono što roditelji traže od tebe, sudbina će ti ostati ista; ako ne ispuniš očekivanja svojih roditelja i ako ih razočaraš, sudbina će ti i dalje biti ista. Kakav god da treba da bude put pred tobom, on će takav i biti; Bog je tvoj put već predodredio. Slično tome, ako ispuniš očekivanja roditelja, ako udovoljiš njihovim željama i ako ih ne izneveriš, da li to znači da će oni živeti bolje? Možeš li time da promeniš njihovu sudbinu, prepunu patnje i maltretiranja? (Ne.) Neki ljudi misle da su roditelji bili isuviše dobri prema njima dok su ih odgajali, te da su tokom tog perioda roditelji mnogo propatili. Stoga oni žele da nađu sebi dobar posao i da zatim trpe razne nedaće, da po čitav dan marljivo i naporno rade kako bi zaradili puno novca i stekli bogatstvo. Cilj im je da svojim roditeljima omoguće da u budućnosti žive povlašćenim životom, da stanuju u vili, da voze dobra kola i da uživaju u ukusnoj hrani i piću. Pa ipak, nakon njihovog višegodišnjeg žustrog rada, roditelji im umiru a da prethodno nisu ni jedan jedini dan uživali u tom njihovom napretku, mada uz donekle poboljšane životne uslove i okolnosti. Ko je za to kriv? Ako pustiš da stvari idu svojim tokom i da ih Bog orkestrira, ako ne budeš nosio to breme, nećeš se osećati krivim kad ti roditelji umru. Ali, kako ćeš se osećati nakon smrti svojih roditelja, ako se svim silama upinješ da zaradiš novac kako bi im se odužio i pomogao im da žive bolje? Ako odgađaš obavljanje svoje dužnosti i ako odgađaš zadobijanje istine, hoćeš li i dalje moći udobno da živiš do kraja svog životnog veka? (Ne.) To će uticati na tvoj život i doživotno ćeš na duši nositi breme krivice što si „izneverio svoje roditelje”. Neki ljudi se natčovečanski trude i nastoje da zarade što više novca kako ne bi razočarali roditelje i kako bi im se odužili za svu dobrotu s kojom su ih odgajili. Kasnije, kad se obogate i kad sebi mogu da priušte kvalitetnu hranu, oni svoje roditelje pozivaju na večeru i naručuju punu trpezu raznih đakonija, pa im govore: „Poslužite se. Još se od malena sećam da vam je ovo bila omiljena hrana; pa, hajde, navalite!” Roditelji su, međutim, bivajući sve stariji, povadili većinu zuba, pa im je zbog toga i apetit opao, te zato radije biraju meku i lako svarljivu hranu, poput povrća i nudli, i zasite se već posle nekoliko zalogaja. Spopadne te tuga od samog pogleda na prepunu trpezu netaknute hrane. Tvoji se roditelji, međutim, sasvim dobro osećaju. U tim godinama, oni treba da jedu upravo onoliko koliko su pojeli; sasvim je normalno to što ne traže mnogo. U duši si nesrećan, ali zbog čega tačno? To što si učinio bilo je suvišno. Odavno je određeno koliko će srećnih trenutaka i koliko nevolja tvoji roditelji iskusiti tokom svog života. To se ne može promeniti zato što ti tako želiš, niti da bi se udovoljilo tvojim osećanjima. Bog je sve to još odavno odredio, pa je stoga suvišno sve ono što ljudi rade. Šta te činjenice govore ljudima? Roditelji treba da te odgoje i da ti omoguće zdravo i nesmetano odrastanje, treba da te usmere na pravi put i omoguće ti da ispuniš sve one dužnosti i obaveze koje treba da ispuniš kao stvoreno biće. Ništa od toga nema za cilj da izmeni tvoju sudbinu, jer nju zapravo ništa ne može izmeniti; roditelji služe samo da ispune svoju pomoćnu ulogu vodiča, da te odgajaju dok ne odrasteš i da te usmere na pravi životni put. Ono što ne treba da radiš jeste da svojim rukama stvaraš sreću roditeljima, da menjaš njihovu sudbinu ili da im omogućiš da uživaju u ogromnom bogatstvu, dobroj hrani i piću. Glupo je tako razmišljati. To nije breme koje treba da nosiš, već je to breme koje treba da otpustiš. Ne treba da podnosiš nikakve besmislene žrtve, niti da išta besmisleno radiš kako bi se odužio svojim roditeljima, izmenio njihove sudbine ili im omogućio da prime više blagoslova i da manje pate, a sve radi zadovoljenja ličnih potreba svoje savesti ili svojih osećanja i zato da ih ne bi razočarao. To nije tvoja obaveza i to nije ono o čemu treba da razmišljaš. Svoje obaveze prema deci roditelji treba da ispunjavaju u skladu sa svojim stanjem, kao i u skladu sa stanjem i okruženjem koje im je Bog pripremio. Ono što deca treba da čine za svoje roditelje takođe se zasniva na stanju koje ona mogu da dostignu i u skladu je sa okruženjem u kojem žive; to je sve. Ništa od onoga što roditelji i njihova deca rade ne treba da ima za cilj da se onom drugom, vlastitom snagom ili sebičnim željama, izmeni sudbina, kako bi jedni mogli da žive boljim, srećnijim i idealnijim životom zahvaljujući trudu drugih. Bilo da je reč o roditeljima ili o njihovoj deci, svako treba da pusti da se stvari odvijaju svojim prirodnim tokom, unutar okruženja koje je uredio Bog, umesto da pokušava da stvari promeni vlastitim naporima ili bilo kakvom ličnom rešenošću. Sudbina tvojih roditelja neće se promeniti zbog toga što ti tako razmišljaš o njima – Bog je njihovu sudbinu još davnih dana predodredio. Bog je odredio da ti živiš u okvirima njihovih života, da se rodiš kao njihovo dete, da te oni odgajaju i da sa njima imaš takav odnos. Stoga se tvoja odgovornost prema njima svodi na to da im, u meri u kojoj ti vlastito stanje dopušta, praviš društvo i da ispuniš neke obaveze. A što se tiče tvoje želje da promeniš njihovu trenutnu situaciju, odnosno da im omogućiš da žive bolje, sve je to suvišno. Još je manje potrebno da to činiš zato da bi se rođaci i komšije ugledali na tebe, da bi učinio čast svojim roditeljima ili im obezbedio prestiž u okvirima familije. Ima, takođe, samohranih majki i očeva koji su svoju decu samostalno podigli nakon što ih je supružnik napustio. Ti stoga još snažnije osećaš koliko im je to bilo teško, pa bi hteo da žrtvuješ čitav svoj život kako bi im to nadoknadio i odužio im se, čak do te mere da si spreman da učiniš šta god ti kažu. To što oni traže od tebe i što od tebe očekuju, povrh onoga što si ti sȃm spreman da učiniš, sve to postaje teško breme u tvom ovozemaljskom životu – a ne bi trebalo da bude tako. U prisustvu Stvoritelja, ti si stvoreno biće. Ono što u ovom životu treba da radiš ne svodi se samo na ispunjavanje obaveza prema roditeljima, ti takođe treba da ispunjavaš svoje dužnosti i obaveze kao stvoreno biće. Svoje obaveze prema roditeljima možeš da ispuniš samo na osnovu Božjih reči i istina-načela, a ne tako što ćeš za njih išta raditi na osnovu svojih emocionalnih potreba ili potreba vlastite savesti. Naravno, to što svoje dužnosti i obaveze prema njima ispunjavaš na osnovu Božjih reči i istina-načela takođe spada u tvoje dužnosti kao stvorenog bića; to je obaveza koju pred čoveka postavlja Bog. Ispunjenje te obaveze zasniva se na rečima Božjim, a ne na ljudskim potrebama. Dakle, prema roditeljima možeš lako da se ophodiš u skladu s Božjim rečima, te da ispunjavaš svoje dužnosti i obaveze prema njima. Prosto i jednostavno. Da li je to lako učiniti? (Jeste.) A zašto je lako? Ovde je suština sasvim jasna, a isto važi i za istina-načela kojih bi ljudi trebalo da se pridržavaju. Suština je u tome da ni roditelji ni njihova deca ne mogu jedni drugima da izmene sudbinu. Bez obzira da li se uporno trudiš ili ne, bez obzira da li si spreman da ispunjavaš svoje obaveze ili nisi, ništa od toga ne može da izmeni sudbinu onog drugog. Da li ćeš ih nositi u srcu ili, pak, nećeš, zavisi samo od tvojih emocionalnih potreba, ali to ne menja činjeničnu stvarnost. Stoga je za ljude najjednostavnije da otpuste to breme koje proizlazi iz očekivanja njihovih roditelja. Kao prvo, sve te stvari treba da posmatrate u skladu s Božjim rečima; kao drugo, i svoj odnos prema roditeljima treba da rešavate u skladu s rečima Božjim. Prosto i jednostavno. Zar to nije lako? (Jeste.) Sve će ovo za tebe biti lako ukoliko prihvatiš istinu, a kako budeš sticao sve veće iskustvo, sve ćeš više uviđati da zaista tako stoje stvari. Nečiju sudbinu niko ne može da promeni; čovekova sudbina je samo u Božjim rukama. Ma koliko da se upinješ, neće ti uspeti. Naravno, neki će ljudi reći: „Sve što si Ti rekao zaista jesu činjenice, ali mi se ipak čini da je takvo postupanje isuviše bezlično. Stalno me grize savest, a ja to ne mogu da podnesem.” Ako ne možeš da podneseš, onda naprosto udovolji svojim osećanjima; pravi društvo svojim roditeljima i budi im blizak, služi ih, budi njihovo odano dete i radi onako kako ti kažu, bilo da su u pravu ili da greše – postani njihov prirepak i verni pratilac, nema nikakvih problema. Na taj način, niko te neće iza leđa koriti, a čak će i dalja rodbina raspredati priče o tome koliko si veran svojim roditeljima. Na kraju ćeš, međutim, jedino ti pretrpeti gubitak. Sačuvao si svoj ugled odanog deteta, zadovoljio svoje emocionalne potrebe, savest te nikada nije grizla, i svojim si se roditeljima odužio za njihovu dobrotu, ali ima jedna stvar koju si zanemario i izgubio: nijedno od ovih pitanja nisi tretirao niti rešavao u skladu s Božjim rečima i propustio si priliku da obaviš svoju dužnost stvorenog bića. Šta to znači? To znači da si bio odan svojim roditeljima, ali da si izneverio Boga. Pokazao si svoju odanost roditeljima i udovoljio emocionalnim potrebama njihovog tela, ali si se pobunio protiv Boga. Pre bi odabrao da budeš njihovo odano dete, nego da obaviš svoju dužnost stvorenog bića. To je najveće moguće nepoštovanje prema Bogu. Bog neće reći da si Mu pokoran, niti da poseduješ ljudskost samo zato što si veran svojim roditeljima, što ih nisi razočarao, što poseduješ savest i što ispunjavaš obaveze koje imaš kao njihovo dete. Ako udovoljavaš samo potrebama vlastite savesti i emocionalnim potrebama svoga tela, ali Božje reči i istinu ne prihvataš kao osnovu i načela za posmatranje i rešavanje ovog pitanja, ti onda time pokazuješ najveće buntovništvo prema Bogu. Ako želiš da budeš stvoreno biće u skladu s merilom, najpre moraš sve da posmatraš i sve da radiš u skladu s Božjim rečima. To se zove biti u skladu s merilom, imati ljudskost i posedovati savest. Nasuprot tome, ukoliko Božje reči ne prihvataš kao načela i osnovu za posmatranje i rešavanje ovog pitanja i takođe ne prihvataš Božji poziv da izađeš i da obavljaš svoje dužnosti, već bi radije odložio ili propustio priliku da te dužnosti obaviš, kako bi ostao kraj roditelja, pravio im društvo, doneo im sreću, omogućio im da uživaju u svojim poznim godinama i tako im uzvratio za njihovu dobrotu, Bog će onda reći da si stvar koja nema ni ljudskosti ni savesti. Ti nisi stvoreno biće i On te neće prepoznati.

Kada je reč o odnosu prema očekivanjima roditelja, da li je sada jasno koja načela treba slediti i koje breme treba otpustiti? (Jeste.) O kojem se tačno bremenu ovde radi, koje ljudi nose na svojim plećima? Oni moraju da slušaju svoje roditelje i moraju im omogućiti da dobro žive; pošto roditelji sve čine za dobro svoje dece, onda i deca, da bi bila odana, moraju da rade šta im roditelji kažu. Pored toga, kad odrastu, moraju da čine usluge svojim roditeljima, da im uzvraćaju zbog njihove dobrote, da im budu odani i da im prave društvo, da im ne dopuste da budu tužni ili razočarani, da ih ne iznevere i da učine sve što mogu kako bi patnju svojih roditelja umanjili ili je čak potpuno eliminisali. Ako to ne možeš da postigneš, ti si onda nezahvalno i odrođeno dete i, uopšte, jedna loša osoba, koja zaslužuje da je grom spali i da je se drugi ljudi gnušaju i da je odbace. Je li to breme koje nosiš? (Jeste.) Pošto im ove stvari predstavljaju breme, ljudi treba da prihvate istinu i da se pravilno suoče s njima. To breme i te pogrešne misli i stavovi mogu se otpustiti i promeniti jedino prihvatanjem istine. Ako ne prihvataš istinu, ima li drugog puta koji možeš odabrati? (Nema.) Prema tome, bilo da se radi o otpuštanju bremena porodice ili vlastitog tela, sve počinje od prihvatanja ispravnih misli i stavova i od prihvatanja istine. Čim počneš da prihvataš istinu, sve te pogrešne misli i stavove koje nosiš u sebi postepeno ćeš rastaviti na delove, razlučićeš ih i prozreti, da bi ih na kraju sasvim odbacio. Tokom ovog procesa rastavljanja, razlučivanja i potom otpuštanja i odbacivanja svih tih pogrešnih mišljenja i gledišta, postepeno ćeš menjati svoj stav i način pristupa pomenutim pitanjima. Sve te misli koje proizlaze iz tvoje ljudske savesti i iz tvojih osećanja, postepeno će slabiti; neće te više uznemiravati, niti će te u dubinama tvog uma sputavati, neće uticati na tvoj život ni upravljati njime, i neće te ometati u obavljanju dužnosti. Primera radi, ako si prihvatio ispravna mišljenja i gledišta i ako si prihvatio ovaj aspekt istine, kad čuješ vest o smrti svojih roditelja, samo ćeš ih oplakati i nećeš razmišljati o tome kako im tokom ovih godina nisi uzvratio dobrotu s kojom su te odgajali, kako su zbog tebe toliko propatili, kako im se nisi ni najmanje odužio ili kako im nisi omogućio da bolje žive. Nećeš više kriviti sebe za to – umesto toga, tvoji izrazi će biti normalni, proistekli iz potreba normalnih ljudskih osećanja; pustićeš neku suzu za njima i nakon toga osetiti kako ti pomalo nedostaju. Ubrzo zatim, te će stvari postati prirodne i normalne, i ti ćeš uskoro ponovo uroniti u normalan život i u obavljanje svojih dužnosti; nećeš više biti uznemiren zbog toga. Ukoliko, međutim, ne prihvataš ove istine, beskrajno ćeš plakati kad čuješ vest o smrti svojih roditelja. Biće ti ih žao, osećaćeš da im u životu nije bilo lako i da su odgojili jedno takvo odrođeno dete kao što si ti; nisi im se našao pri ruci kraj postelje kad su se razboleli, a kad su umrli, nisi zaplakao na njihovoj sahrani, niti si ih ožalio kako dolikuje; svoje si roditelje izneverio, razočarao i nisi im omogućio bolji život. Dugo će te pratiti taj osećaj krivice, a kad god pomisliš na to, ti ćeš zaplakati i osetićeš tupi bol u srcu. Emotivno ćeš reagovati pri svakom susretu sa bliskim okolnostima, ljudima, događajima i stvarima; taj osećaj krivice će te možda pratiti do kraja života. Šta je tome razlog? To što istinu i ispravna mišljenja i gledišta nikada nisi prihvatao kao svoj život; umesto toga, tvoja stara mišljenja i gledišta i dalje su vladala tobom i uticala na tvoj život. Stoga ćeš ostatak svog života provesti u bolu zbog smrti svojih roditelja. Ova neprekidna patnja imaće posledice koje daleko prevazilaze malu telesnu nelagodu; ona će uticati na tvoj život, na tvoj stav prema obavljanju dužnosti, na tvoj stav prema radu crkve, na tvoj stav prema Bogu, kao i na tvoj stav prema svakoj osobi ili pitanju koje te dira u dušu. Takođe se može desiti da se rastužiš i obeshrabriš u vezi s drugim pitanjima, da postaneš malodušan i pasivan, da izgubiš veru u život, da ti ponestane elana i motivacije za sve, i tako dalje. Kako vreme bude proticalo, uticaj te patnje neće biti ograničen samo na tvoj svakodnevni život, nego će se proširiti na tvoj stav prema obavljanju dužnosti i na tvoj životni put. To je veoma opasno. Zbog posledica te opasnosti, možda nećeš moći da obavljaš svoje dužnosti stvorenog bića na način koji je u skladu s merilom, a može se čak desiti da na pola puta potpuno prekineš sa obavljanjem dužnosti ili da usvojiš raspoloženje i stav opiranja prema dužnostima koje obavljaš. Ukratko, takva situacija će se, s vremenom, neumitno pogoršavati i uzrokovati da se tvoje raspoloženje, tvoje emocije i mentalitet razvijaju u zloćudnom smeru. Razumete li? (Da.) Naš današnji razgovor na ovu temu vam, s jedne strane, saopštava da usvojite ispravna mišljenja i gledišta, koja izviru iz suštine samih ovih pitanja. Jer, njihov koren i suština upravo su takvi, pa ljudi treba da ih shvate i da ne dopuste da budu obmanuti ovim prikazima, odnosno mišljenjima i stanovištima koja proističu iz osećanja i plahovitosti. To je jedan od aspekata. Drugi aspekt je da ljudi samo na taj način mogu izbeći prečice i skretanja, te živeti životom kakav on zaista jeste, unutar okruženja kojim vlada i koje orkestrira Bog. Može se, dakle, zaključiti da ovo breme, nametnuto od strane roditelja, ljudi mogu da odbace i da otpuste, te da se pokore Božjim orkestracijama i uređenjima, jedino ako prihvate ova ispravna mišljenja i gledišta i dopuste da ih ona usmeravaju. Na taj način, čovek može živeti slobodnije i nesputanije, sa radošću i spokojno, umesto da neprekidno bude vođen efektima vlastite plahovitosti, osećanja ili savesti. Da li sada, nakon ovako opširne diskusije, donekle shvatate kakvo breme čoveku stvaraju očekivanja njegovih roditelja? (Da.) A pošto ste sada to donekle tačno razumeli, zar se u duši ne osećate mnogo opuštenije i slobodnije? (Osećamo se.) Kada to budeš stvarno razumeo, kada to zaista prihvatiš i kad se pokoriš tome, tvoj će duh biti oslobođen. Ako nastaviš da se tome opireš i da to odbijaš, ili ako ove istine budeš posmatrao samo kao teoriju, a ne kao nešto što se zasniva na činjenicama, biće ti teško da otpustiš sve te stvari. Pri rešavanju ovih pitanja, moći ćeš da deluješ jedino u skladu sa orkestracijama zasnovanim na mislima i osećanjima tela; na kraju ćeš završiti u zamci tih osećanja, gde nema ničega osim bola i tuge, i odakle niko neće moći da te izbavi. Kad se sa ovim pitanjima suoče dok su upleteni u zamke osećanja, ljudi ne nalaze izlaz. Iz situacije u kojoj si zapleten i sputan osećanjima možeš da se oslobodiš samo prihvatanjem istine, zar ne? (Tako je.)

Očekivanja u pogledu braka

Pored raznih očekivanja i različitih pristupa roditelja u pogledu izbora studija i profesije njihove dece, roditelji takođe imaju svakakva očekivanja u vezi s njihovim stupanjem u brak, zar ne? Znate li za neka od tih očekivanja? Podelite ih s nama. (Roditelji će svojoj ćerki obično reći kako njen budući muž mora, u najmanju ruku, da bude bogat, da ima kuću i kola i da može da brine o njima. Drugim rečima, budući muž treba da bude u stanju da zadovolji ćerkine materijalne potrebe, kao i da ima osećaj odgovornosti. To su kriterijumi za izbor supružnika.) Nešto od onoga što roditelji govore zasniva se na njihovom vlastitom iskustvu, ali, mada ti oni misle najbolje, tu i dalje postoje određeni problemi. Kada je reč o njihovim očekivanjima u vezi s tvojim brakom, roditelji takođe imaju svoja mišljenja i prioritete. Oni od svoje dece zahtevaju da pronađu supružnika koji, u najmanju ruku, poseduje novac, status i sposobnost, i koji je toliko strašan da niko izvan kuće neće smeti da ih dira. Ako te drugi maltretiraju, ta osoba mora da bude u stanju da im se suprotstavi i da te zaštiti. Ti ćeš možda reći: „Baš me briga. Nisam materijalista. Ja samo želim da nađem nekoga ko će me voleti i koga ja volim.” Na to će ti roditelji odgovoriti: „Zašto si tolika glupača? Zašto si tako naivna? Mlada si i neiskusna, i ne razumeš koliko je život težak. Jesi li ikada čula za izreku ’Siromašnom paru sve ide nizbrdo’? U životu ti je za sve potreban novac; misliš li da ćeš moći lepo da živiš ako ne budeš imala para? Moraš da nađeš sebi bogatog i sposobnog muža.” Ti odgovaraš: „Ali, čak su i bogati i sposobni muškarci nepouzdani.” Na to ti oni kažu: „Čak i ako je nepouzdan, ti najpre moraš da se pobrineš za svoje osnovne potrebe. Moći ćeš da jedeš i da se oblačiš kako poželiš, bićeš dobro uhranjena i lepo obučena, na čemu će ti svako pozavideti.” Ti odgovaraš: „Ali, moja duša neće biti srećna.” Na to će ti roditelji reći: „A šta je zapravo duša? Gde ona boravi? Pa šta ako ti je duša nesrećna? Važno je samo da se fizički osećaš udobno!” Ima ljudi koji, na osnovu svojih trenutnih životnih okolnosti, žele da ostanu samci. Iako su već zašli u poznije godine, oni uopšte ne mare za izlaske, a kamoli za brak. To izaziva zabrinutost njihovih roditelja, koji ih uporno nagovaraju da se venčaju. Ugovaraju sastanke na slepo i predstavljaju im potencijalne partnere. Čine sve što je u njihovoj moći ne bi li što pre pronašli odgovarajuću osobu od ugleda, s kojom će se njihovo dete venčati; čak i ako nisu dobar par, supružnik, u najmanju ruku, mora da ima dobre kvalifikacije, to jest, da bude svršeni student sa diplomom mastera ili doktora nauka, ili barem da je studirao u inostranstvu. Neki ljudi ne mogu da podnesu roditeljsko zvocanje. Isprva misle kako je sjajno što žive sami i što samo o sebi moraju da brinu. Naročito nakon što poveruju u Boga, oni su veoma zauzeti svakodnevnim obavljanjem svojih dužnosti i nemaju vremena da misle o tim stvarima, pa se zato ni sa kim ne zabavljaju i ne planiraju da se venčaju. Oni, međutim, ne mogu pobeći strogom nadzoru roditelja. Roditelji se ne slažu s njihovom odlukom i stalno ih podstiču i pritiskaju. Kad god se vide sa svojom decom, počinju da zvocaju: „Viđaš li se s nekim? Ima li ikoga da ti se dopada? Hajde, dovedi ga što pre kući, kako bismo mogli da ga proverimo. Ako odgovara, stani već jednom na ludi kamen i udaj se; nikada nećeš biti mlađa! Žene su sa trideset godina neudate, a muškarci sa trideset pet ne traže partnere – o čemu se tu radi?Je li to pokušaj da se svet okrene naopačke? Ako se ne udaš, ko će brinuti o tebi kad ostariš?” Roditelji neprestano brinu i trude se oko toga, teraju te da tražiš ovakvu ili onakvu osobu i nagovaraju da pronađeš partnera s kojim ćeš se venčati. Čak i nakon venčanja, roditelji ne prestaju da ti dosađuju: „Požuri da što pre rodiš, dok smo još mladi. Mi ćemo se starati o tvojoj deci.” Kažeš im: „Ne treba vi da mi čuvate decu. Ne brinite.” A oni odgovaraju: „Kako to misliš ’Ne brinite’? Požuri i rodi nam unuče! Kad se rodi, mi ćemo brinuti o njemu. A ti možeš da preuzmeš tu ulogu kad ono malo poodraste.” Ma šta da roditelji očekuju od svoje dece – bez obzira kakve stavove oni imaju i da li su im očekivanja ispravna – njihova deca to uvek osećaju kao breme. Ako poslušaju svoje roditelje, neće se osećati udobno ni srećno. Ukoliko ih ne poslušaju, mučiće ih griža savesti: „Nije da roditelji nisu u pravu. Već su zašli u pozne godine, a ja se nikako još ne udajem, niti rađam decu. Tužni su zbog toga i stalno me kume i mole da se udam i da im rodim unučiće. To je ujedno i njihova obaveza.” Kada je, dakle, reč o odnosu prema onome što roditelji od njih u ovom smislu očekuju, duboko u sebi ljudi to uvek nejasno osećaju kao breme. Čini im se da će pogrešiti i ako poslušaju i ako ne poslušaju roditelje; u svakom slučaju, misle da bi s njihove strane bilo nezahvalno i nemoralno da se ogluše o roditeljske želje i zahteve. To je problem koji opterećuje njihovu savest. Neki roditelji se svojoj deci čak otvoreno mešaju u život: „Požuri, udaj se i rodi decu. Najpre mi podari velikog i zdravog unuka.” Na ovaj način, oni bi čak da odlučuju i o polu deteta. Neki roditelji još kažu: „Pošto već imaš jednu kćer, što pre da mi podariš unuka; želim da imam i žensko i muško unuče. Ti i tvoja supruga ste toliko zauzeti verovanjem u Boga i po vasceli dan obavljate nekakve dužnosti. Ne radiš ono što treba da radiš; jako je važno imati decu. Zar ne znaš da ’Od tri greha prema roditeljima, najgori je nemati naslednika’? Misliš li da je dovoljno imati jednu kćer? Bolje bi ti bilo da mi što pre podarite i jednog unuka! Pošto si ti naš jedinac, zar ne vidiš da će nam se loza ugasiti ako nam ne podariš unuka?” Ti onda razmišljaš: „U pravu su. Ako se porodična loza završi sa mnom, zar time neću izneveriti svoje pretke?” Pogrešno je, dakle, ne sklopiti brak, a pogrešno je i ako se iz tog braka ne izrode deca; nije, međutim, dovoljno da imaš samo ćerku, nego moraš da imaš i sina. Čak i ako dobiješ sina prvenca, roditelji će ti reći: „Jedno dete nije dovoljno. Šta ako mu se nešto desi? Napravite još jedno, da bi pravili društvo jedno drugom.” Što se dece tiče, reč roditelja za njih predstavlja zakon, pa su u stanju da se ponašaju potpuno nerazumno i da zastupaju kranje iskrivljenu logiku – deca, jednostavno, ne znaju kako da se nose sa roditeljima. Roditelji im se mešaju u život i kritikuju njihov način života, posao, brak i stavove o raznim stvarima. Deci ne preostaje ništa drugo nego da gutaju svoj bes. Od roditelja ne mogu da se sakriju, niti da ih se otresu. Svoje roditelje ne mogu da prekore, niti da ih prevaspitaju – pa šta im je onda činiti? Oni ih, jednostavno, trpe, nastoje da se što ređe viđaju, a kad baš ne mogu da izbegnu susret s njima, trude se da izbegnu sve škakljive teme. Ako im ipak postave neko škakljivo pitanje, odmah će ih preseći i pobeći negde. Ima, međutim, ljudi koji pristaju na zahteve roditelja samo da ne bi izneverili njihova očekivanja i da ih ne bi razočarali. Stoga vi možda i preko volje pristajete na izlaske, na stupanje u brak i rađanje deteta. Nije, međutim, dovoljno roditi jedno dete; morate ih imati nekoliko. Vi i to radite da biste udovoljili zahtevima svojih roditelja i doneli im sreću i radost. Bez obzira na to da li možete da im ispunite želje, zahtevi roditelja su svakom detetu mučni. Naime, budući da tvoji roditelji ne rade ništa protivzakonito, ne možeš da ih kritikuješ niti da ih urazumiš, a ne možeš ni s drugima da popričaš o tome. Dok jedni drugima ovako prebacujete lopticu, taj problem se pretvara u breme. Stalno ti se čini da svojim roditeljima i precima nećeš moći čiste savesti da pogledaš u oči sve dok ne budeš mogao da ispuniš njihove zahteve u pogledu braka i potomstva. Ako nisi ispunio zahteve roditelja – to jest, ako se nisi ni sa kim zabavljao, stupio u brak i dobio decu, te tako produžio porodičnu lozu, kako su oni od tebe tražili – stalno ćeš osećati nekakav teret na duši. Moći ćeš malo da se opustiš samo ako ti roditelji obećaju da se u te stvari neće mešati i ako ti daju odrešene ruke da probleme rešavaš u hodu. Ali, ako članovi šire rodbine, prijatelji, vršnjaci, kolege sa posla i svi ostali počnu da ti šalju određene signale, da te osuđuju i da te iza leđa ogovaraju, to će za tebe takođe predstavljati breme. Kad si samac sa 25 godina, ne misliš da je to mnogo bitno, ali kad napuniš 30, počinješ da osećaš kako stvari ne stoje baš najbolje, pa stoga izbegavaš te rođake i prijatelje i nastojiš da ne pokrećeš tu temu. A ako si sa 35 godina još uvek samac, ljudi će te pitati: „Zašto si još uvek neoženjen? Je li s tobom sve u redu? Ti si nekakav čudak, šta li?” Ako si se oženio, ali još uvek nemaš decu, reći će ti: „Kako to da nisi dobio dete nakon ženidbe? Drugi se žene pa dobiju ćerku, a zatim i sina, ili prvo sina pa ćerku. Zbog čega ne želiš da imaš decu? Šta je s tobom? Zar nemaš nimalo ljudskih osećanja? Jesi li ti uopšte normalan?” Sva ova pitanja, bilo da ih postavljaju roditelji ili društvo, pretvaraju se u breme koje moraš da nosiš u raznim situacijama i okruženjima. Osećaš da grešiš, pogotovo zbog životnog doba u kojem se trenutno nalaziš. Ako, recimo, imaš između trideset i pedeset godina, a još uvek si sama, počinješ da zazireš od druženja s drugim ljudima. Oni pričaju: „Ova žena se nikada nije udavala i sad je matora usedelica, koju niko ne želi i koju niko neće da oženi.” „A ovaj momak je čitav svoj život proveo bez žene.” „Što se nije ženio?” „Ko zna, mora da mu nešto fali.” Ti razmišljaš: „Ništa mi ne fali. Zašto se onda nisam oženio? Nisam poslušao roditelje i načisto sam ih izneverio.” Ljudi kažu: „Ovaj momak je neoženjen, a ona devojka neudata. Gledaj kako su im roditelji jadni i bedni zbog toga. Drugi roditelji imaju unučiće i praunučiće, a oni su još uvek sami. Mora da su im preci nešto teško zgrešili, a? Zar time ova porodica ne ostaje bez naslednika? Neće imati nijednog potomka koji bi im produžio lozu. Šta se dešava s tom porodicom?” Ma koliko da si u ovom trenutku nepokolebljiv, dokle god si samo običan smrtnik i dokle god ne poseduješ dovoljno istine da bi te stvari razumeo, one će, pre ili kasnije, prerasti u problem i počeće da te ometaju. Danas u društvu ima mnogo neoženjenih i neudatih osoba od po 34 ili 35 godina, što i nije neki veliki problem. Međutim, u populaciji starijoj od 35 ili 36 godina, sve je manje nevenčanih ljudi. Na osnovu aktuelnog starosnog opsega ljudi koji nisu u braku, ako imaš manje od 35, možda ovako razmišljaš: „Normalno je biti samac i niko nema ništa protiv toga. Ako moji roditelji žele nešto da kažu u vezi s tim, neka slobodno kažu. Ja se toga ne plašim.” Ali, čim navršiš 35 godina, ljudi te odmah gledaju drugim očima. Zvaće te samcem, večitim momkom ili usedelicom, i ti to nećeš moći da podneseš. Tako se ovaj problem pretvara u breme. Ako u vezi s tim nisi sasvim načisto i ako nisi definitivno ustanovio načela ponašanja, ove će stvari pre ili kasnije početi da ti smetaju, ili će ti, u nekom naročitom trenutku, potpuno poremetiti život. Zar se ovo ne tiče nekih istina koje bi ljudi trebalo da shvate? (Tiče se.)

Kada je reč o stupanju u brak i rađanju dece, koje bi istine ljudi trebalo da shvate kako bi opustili breme koje im ova pitanja tovare na pleća? Pre svega, da li je izbor bračnog partnera određen čovekovom voljom? (Nije.) Ti ne možeš jednostavno da odeš i upoznaš se sa osobom kakvu priželjkuješ, a ni Bog ti sigurno neće spremiti baš onakvu osobu kakvu hoćeš. Bog je zapravo već unapred odredio ko će ti biti bračni partner; onako kako je suđeno, takvog ćeš supružnika i dobiti. Ne treba da dozvoliš da na tebe utiče to što se roditelji mešaju polazeći od vlastitih potreba, kao ni uslovi koje ti oni postavljaju. Osim toga, da li bračni partner kakvog roditelji zahtevaju da nađeš, a koji je bogat i ujedno uživa visok društveni status, može da odredi tvoj budući status i bogatstvo? (Ne.) Ne može. Popriličan je broj žena koje su udajom stupile u imućne porodice, samo da bi kasnije bile iz njih proterane i primorane da skupljaju smeće po ulicama. Uprkos stalnim nastojanjima da se na društvenoj lestvici popnu do bogatstva i prestiža, one se naposletku potpuno uruše, ugled im biva ukaljan, te prolaze mnogo gore od običnih ljudi. Po vasceli dan lutaju ulicama sa vrećom preko ramena i skupljaju plastične boce i prazne limenke, koje zatim prodaju za nešto sitnine, da bi na kraju sele u neki kafić i kupile sebi šoljicu kafe, ne bi li se bar na trenutak ponovo osetile kao bogatašice. Kakav jad i beda! U životu svake osobe, stupanje u brak predstavlja važan događaj. Baš kao što svako ima roditelje kakvi su mu suđeni, tako se ni tvoj brak ne zasniva na potrebama tvojih roditelja ili drugih članova porodice, kao ni na tvom ličnom ukusu i sklonostima, već je u potpunosti određen od strane Boga. Kad za to dođe vreme, upoznaćeš pravu osobu; u prikladno vreme, srešćeš se sa osobom koja ti odgovara. Sva ta uređenja nevidljivog, mističnog sveta pod Božjom su kontrolom i suverenošću. U tom smislu, ljudi ne treba da obraćaju pažnju na ono što im drugi ugovaraju i prema kome ih usmeravaju, niti da dopuste da drugi manipulišu njima ili da utiču na njih. Kad je, dakle, o braku reč, ma šta da roditelji od tebe očekuju i ma kakve planove da imaš, ti ne moraš da podlegneš uticaju roditelja, kao ni uticaju vlastitih planova. Ta stvar treba da bude u potpunosti zasnovana na Božjoj reči. Pritom je nebitno da li ti trenutno tragaš za partnerom ili ne – čak i ako tragaš, to treba da činiš u skladu s Božjom rečju, a ne u skladu s potrebama i zahtevima roditelja, niti u skladu s njihovim očekivanjima. Prema tome, kad govorimo o braku, očekivanja roditelja ne treba da postanu tvoje breme. Pronalaženje bračnog partnera podrazumeva preuzimanje odgovornosti za ostatak vlastitog života i za svog supružnika; ono podrazumeva pokoravanje Božjim orkestracijama i uređenjima. To nema nikakve veze sa ispunjenjem roditeljksih zahteva i očekivanja. Tvoje traženje partnera i vrsta partnera za kojim tragaš ne treba da se zasniva na očekivanjima tvojih roditelja. U tom smislu, roditelji nemaju prava da te kontrolišu; Bog im nije dao pravo da ti, od početka do kraja, uređuju brak. Ako tražiš bračnog partnera, moraš to da radiš u skladu s Božjim rečima; ako si odlučila da ne stupaš u brak, slobodna si da tako i učiniš. Kažeš: „Celog svog života, bilo da obavljam svoje dužnosti ili ne, naprosto volim da budem sama. Kad sam sa sobom, osećam se oslobođeno – baš kao ptica, dovoljno je samo da mahnem krilima, pa da poletim. Ne vučem sa sobom breme porodice, već svuda idem sama. Sjajna stvar! Iako sam sama, nisam usamljena. Bog je sa mnom da mi pravi društvo, pa se retko osećam usamljeno. Volim da se, s vremena na vreme, potpuno isključim, jer to je ono što je telu potrebno. Nije loše kad se čovek na trenutak potpuno isključi. Kad god se osećam prazno ili usamljeno, ja povremeno dođem pred Boga da Mu se iskreno poverim i da razmenimo par reči. Tada čitam Božje reči, učim napamet himne, gledam video-zapise u kojima ljudi svedoče o svojim životnim iskustvima i gledam filmove snimljene u Božjoj kući. To je sjajno i posle toga se više ne osećam usamljeno. Ne marim za to da li ću se u budućnosti osećati usamljeno. U svakom slučaju, za sada se ne osećam usamljeno; oko sebe imam puno braće i sestara, s kojima mogu iskreno da popričam. Potraga za bračnim partnerom može da bude prilično naporna. Nema mnogo normalnih ljudi koji iskreno mogu da žive dobrim životom, pa onda ne želim ni da tražim takvu osobu. Ako bih je našao, pa se kasnije ispostavi da ne možemo da živimo zajedno i na kraju se razvedemo, kakvu bi svrhu sve to mučenje imalo? Pošto sam sada sve to potpuno jasno sagledala, biće bolje da ni ne tražim partnera. Ako se svrha pronalaženja bračnog partnera sastoji samo u privremenoj sreći i radosti, da biste se naposletku ionako razveli, onda je to naprosto gnjavaža, a ja nisam spremna da otrpim takvu gnjavažu. Što se rađanja i odgajanja dece tiče, ja, kao ljudsko biće – a ne kao prosta alatka za proizvodnju naslednika – nemam ni dužnost ni obavezu da produžavam porodičnu lozu. Ko god želi da je produžava, neka to i radi. Nijedno prezime ne pripada samo jednoj osobi na svetu.” Kakve veze ima ako se porodična loza prekine? Zar se tu ne radi samo o prezimenu koje je dato nekom telu? Duše nisu ni u kakvom srodstvu jedna s drugom; ne može biti reči ni o kakvom nasleđivanju ili nastavljanju loze među njima. Svi ljudi imaju zajedničkog pretka; svi su oni potomci tog pretka, tako da nema ni govora o svršetku ljudske loze. Nastavljanje loze nije tvoja obaveza. Ono čemu ljudi treba da teže jeste da idu pravim životnim putem, da žive slobodno i nesputano i da budu prava stvorena bića. Pretvaranje u mašinu za širenje ljudske rase nije breme koje treba da nosiš. Ti takođe nisi u obavezi da se razmnožavaš, niti da nastavljaš lozu tamo neke porodice. Bog ti nije dao tu obavezu. Ko god želi da se razmnožava, neka se slobodno razmnožava; ko god želi da nastavlja svoju lozu, neka to i čini; ko god želi da preuzme tu odgovornost, široko mu polje; to sa tobom nema nikakve veze. Ako nemaš volje da preuzmeš tu obavezu i da je ispuniš, to je sasvim u redu, jer to je tvoje pravo. Zar to nije prikladno? (Jeste.) Ako ti roditelji i dalje zvocaju, možeš da im kažeš: „Ako mi zamerate što se ne razmnožavam i što ne nastavljam porodičnu lozu, smislite kako da dobijete još jedno dete koje će tu lozu produžiti. To ionako nije moja stvar i možete za to da angažujete koga god hoćete.” Zar tvoji roditelji neće ostati bez teksta kad im ovako odgovoriš? Kada je reč o stupanju njihove dece u brak i o stvaranju potomstva, roditelji bi, bez obzira na to da li veruju u Boga ili ne, u svom poodmaklom životnom dobu trebalo da znaju da isključivo Nebo određuje da li će neko biti bogat ili siromašan, koliko će dece imati i kakvo će mu biti bračno stanje; sve je to unapred određeno i niko o tome ne može da odlučuje. Prema tome, roditelji koji na ovaj način prinudno zahtevaju neke stvari od svoje dece, nesumnjivo su neuki, glupi i ni o čemu pojma nemaju. Pri ophođenju sa glupim i neupućenim roditeljima, njihove reči treba naprosto tretirati kao puko laprdanje i pustiti da na jedno uvo uđu, a na drugo izađu, i to je sve. Ako previše zvocaju, možeš im reći: „U redu, obećavam da ću se sutra venčati, da ću prekosutra dobiti dete, a već nakosutra moći ćete da ljuljate praunuče. Kako vam to zvuči?” Samo ih ovako otkačite, pa im okrenite leđa i idite. Zar to nije staložen način rešavanja ovog problema? U svakom slučaju, ovo pitanje morate detaljno da razmotrite. Što se braka tiče, ostavimo najpre po strani činjenicu da je brak određen od strane Boga. Božji stav prema ovom pitanju jeste da ljudima pruži pravo izbora. Možeš da biraš da li ćeš biti samac ili ćeš stupiti u bračnu zajednicu; možeš da biraš da li ćete živeti kao bračni par bez dece ili ćete stvoriti mnogočlanu porodicu. U tom pogledu, imaš slobodu da biraš. Bez obzira po kom ćeš osnovu donositi ove odluke i kakav rezultat želiš da postigneš, to pravo ti je, jednom rečju, podario Bog; ti imaš pravo da biraš. Ako kažeš: „Previše sam zauzet obavljanjem svojih dužnosti, a uz to sam još uvek mlad i neću da se ženim. Želim da budem samac, da se u potpunosti predam Bogu i da dobro obavljam svoje dužnosti. Važnim pitanjem braka pozabaviću se kasnije – kad navršim pedesetu i kad se budem osećao usamljeno, kad budem imao mnogo toga da kažem, a niko ne bude slušao moja brbljanja, tada ću naći nekoga”, to je takođe u redu i Bog te zbog toga neće osuđivati. Ako kažeš: „Osećam kako me mladost napušta, pa moram da iskoristim njene poslednje dane. Dok sam još mlad i zgodan i dok još posedujem malo šarma, treba što pre da nađem partnerku s kojom ću se družiti i ćaskati, nekoga ko će me voleti i paziti, s kim ću se venčati i provoditi dane”, to je takođe tvoje pravo. Tu, naravno, postoji jedna začkoljica: ako odlučiš da stupiš u brak, najpre moraš pažljivo da razmotriš koje sve dužnosti trenutno obavljaš u crkvi, da li si starešina ili delatnik, da li si odabran da budeš kultivisan u Božjoj kući, da li preduzimaš neke važne poslove i dužnosti, na kojim poslovima trenutno radiš i kakve su tvoje sadašnje okolnosti. Da li će stupanje u brak uticati na tvoj učinak u obavljanju dužnosti? Da li će brak uticati na tvoju težnju za istinom? Da li će uticati na tvoj rad, kao starešine, odnosno delatnika? Da li će uticati na tvoje dostizanje spasenja? Sve su to pitanja koja moraš da razmotriš. Mada ti je Bog dao to pravo, prilikom korišćenja tog prava moraš dobro da razmisliš o odlukama koje donosiš, kao i o posledicama koje bi te odluke mogle da imaju. Ma kakve posledice da iz toga proisteknu, ne treba za to da kriviš ljude, niti treba da kriviš Boga. Treba da preuzmeš odgovornost za posledice svojih odluka. Neki kažu: „Ne samo da ću da se oženim, nego želim da imam i gomilu dece. Nakon što mi se rodi sin, dobiću i ćerku, pa ćemo živeti kao srećna porodica do samog kraja i praviti jedni drugima društvo u radosti i harmoniji. Kad zađem u pozne godine, deca će se okupiti oko mene i brinuti o meni, a ja ću uživati u blaženstvu porodičnog života. Kako će to biti divno! A što se tiče obavljanja dužnosti, težnje za istinom i dostizanja spasenja, sve je to od sekundarnog značaja. U ovom trenutku, ne brinem puno o tim stvarima. Najpre ću se pozabaviti pitanjem podizanja dece.” To je takođe tvoje pravo. Međutim, ma kakve naposletku bile posledice tvojih odluka, bile one gorke ili slatke, kisele ili opore, sam ćeš morati da ih snosiš. Niko drugi, pa ni Bog, neće plaćati tvoje račune ni preuzimati odgovornost za tvoje odluke. Razumeš li? (Da.) Ta pitanja su detaljno razjašnjena. Što se braka tiče, moraš da otpustiš svako breme koje treba otpustiti. Imaš slobodu da ostaneš sam, slobodan si da zakoračiš u bračne vode, a takođe si slobodan da izrodiš dece koliko ti je volja. Za koju god opciju da se odlučiš, imaš potpunu slobodu izbora. S jedne strane, ako se odlučiš za brak, ne znači da si se time svojim roditeljima odužio za njihovu dobrotu, niti da si ispunio svoju detinju dužnost; naravno, ako odabereš da ostaneš sam, to takođe ne znači prkosiš svojim roditeljima. S druge strane, ako odlučiš da stupiš u brak i da imaš mnogo dece, to ne znači da se buniš protiv Boga, ni da Mu prkosiš. On te zbog toga neće osuđivati. Ako odabereš samački život, to takođe neće biti razlog da ti Bog na kraju podari spasenje. Jednom rečju, bilo da si samac ili oženjen čovek sa puno dece, Bog neće na osnovu tih činilaca odlučivati da li ćeš ti na kraju moći da budeš spasen ili ne. Bog ne razmatra tvoju bračnu situaciju ni tvoje bračno stanje; Njega jedino zanima da li težiš istini, kakav je tvoj stav prema obavljanju dužnosti, koliki deo istine si prihvatio i pokorio mu se, te da li postupaš u skladu sa istina-načelima. On će, naposletku, takođe ostaviti po strani tvoj bračni status, kako bi analizirao tvoj životni put, načela po kojima živiš, kao i pravila opstanka koja si odabrao, te će na osnovu toga odlučiti da li ćeš biti spasen. Tu je, naravno, još jedna činjenica koju moramo da pomenemo. Naime, sve osobe koje žive same ili su razvedene, to jest, svi koji u brak nikada nisu stupali ili su bili u braku pa su se razveli, imaju jednu prednost u odnosu na ostale, a to je da ne moraju da snose odgovornost ni za koga i ni za šta u okviru bračne zajednice. Pošto na svojim plećima ne moraju da nose te obaveze i odgovornosti, takve osobe imaju relativno veću slobodu. Slobodnije su u smislu da na raspolaganju imaju više vremena, znatno veću energiju i, u izvesnoj meri, veću ličnu slobodu. Primera radi, kada kao odrasla osoba obavljaš svoju dužnost, niko ne može da te ograničava – čak ni tvoji roditelju nemaju pravo na to. Dovoljno je samo da se pomoliš Bogu i On će ti sve urediti, pa ti preostaje samo da spakuješ kofere i da odeš. Međutim, ako si oženjen i imaš porodicu, ti onda nemaš takvu slobodu. Moraš da ispunjavaš obaveze prema njima. Pre svega, u pogledu uslova života i izvora novca, moraš da im, u najmanju ruku, obezbediš hranu i odeću, a dok su ti deca mala, moraš da ih vodiš u školu. Te obaveze naprosto moraš da ispuniš. U takvim situacijama, oženjeni ljudi nisu slobodni, jer imaju društvene i porodične obaveze koje moraju da ispune. Stvar je mnogo jednostavnija za osobe koje nisu u braku i koje nemaju dece. Dok u Božjoj kući obavljaju svoje dužnosti, neće se smrzavati, niti će biti gladni; imaće i hranu i krov nad glavom. Oni ne moraju da trče unaokolo i zarađuju novac, niti da rade kako bi zadovoljili potrebe porodičnog života. U tome je razlika. Naposletku, kada je o braku reč, poenta ostaje ista: ne treba da nosiš nikakvo breme. Bilo da se radi o očekivanjima tvojih roditelja, tradicionalnim stavovima u društvu ili o tvojim ličnim preteranim željama, nikakvo breme ne treba da nosiš na plećima. Imaš pravo da biraš da li ćeš živeti sam ili u bračnoj zajednici, a takođe imaš pravo da odlučiš u kom ćeš trenutku prekinuti svoj samački život i sklopiti brak. Bog ne donosi konačan sud o ovom pitanju. Što se tiče pitanja o tome koliko ćeš dece imati nakon stupanja u brak, Bog je to unapred odredio, ali i ti o tome možeš da odlučuješ na osnovu svojih trenutnih okolnosti i svojih težnji. Bog ti, u tom smislu, neće nametati nikakva pravila. Zamisli da si milioner, multimilioner ili milijarder, i da kažeš: „Nije mi problem da imam osmoro ili desetoro dece. Podizanje mnoštva dece neće umanjiti moju energiju za obavljanje dužnosti.” Ako se ne plašiš takve gnjavaže, slobodan si da izrodiš koliko god hoćeš dece; Bog te zbog toga neće osuđivati. On neće promeniti Svoj stav prema tvom spasenju zbog tvog stava prema braku. Tako stoje stvari. Je li to jasno? (Jeste.) Ima tu još jedan aspekt, a to je da ti, ukoliko si odlučio da za sada živiš samačkim životom, ni u kom slučaju ne smeš da zbog toga sebe smatraš superiornim i da kažeš: „Član sam samačke elite i imam pravo prvenstva u pogledu spasenja u Božjem prisustvu.” Bog ti nije dao tu privilegiju, je li ti to jasno? Možda ćeš reći: „Oženjen sam. Da li me to čini inferiornim?” Nisi inferioran. I dalje si pripadnik iskvarenog ljudskog roda; ti nisi degradiran ni pogažen zbog stupanja u brak, nisi zbog toga postao iskvareniji, manje prikladan za spasenje, niti bolniji za Božje srce od ostalih, tako da Bog više ne želi da te spase. Sve su to pogrešna mišljenja i stanovišta ljudi. Bračno stanje neke osobe nije ni u kakvoj vezi s Božjim stavom prema njoj, niti na bilo koji način utiče na mogućnost njenog konačnog spasenja. S čime je, dakle, spasenje povezano? (Ono se zasniva na čovekovom stavu prema prihvatanju istine.) Tako je, zasniva se na stavu date osobe prema istini i prema prihvatanju istine, kao i na tome da li ta osoba može Božje reči da koristi kao osnovu, a istinu kao kriterijum prema kojem posmatra druge ljude i stvari, prema kojem se vlada i deluje. To je osnova za merenje konačnog ishoda svake osobe. Sada, kad smo u našem razgovoru stigli do ove tačke, da li vi, u osnovi, možete da otpustite breme koje vam pitanje braka tovari na pleća? (Da.) Sposobnost da to otpustite umnogome će koristiti vašem stremljenju ka istini. Ako ne veruješ, možeš da pitaš venčane ljude u kojoj se meri nadaju spasenju, a oni će ti reći: „Tolike sam godine živeo u braku, ali sam se na kraju razveo zbog svoje vere u Boga. Ne usuđujem se da kažem da ću biti spasen.” Popričaj malo i sa nešto starijim mladićima, od po trideset i nešto godina, koji nisu stupali u brak, ali koji, tokom dugog niza godina vere u Boga, nisu težili istini, te su stoga slični nevernicima. Možeš da ih pitaš: „Da li možeš da budeš spasen ako na ovaj način veruješ u Boga?” Ni oni neće smeti da kažu da će biti spaseni. Zar nije tako? (Jeste.)

To su istine koje ljudi treba da razumeju u vezi sa brakom. Nijedna od tema o kojima smo razgovarali ne može se objasniti u svega nekoliko reči. Ima mnogo raznih činjenica koje treba detaljno analizirati, kao i okolnosti u kojima razni tipovi ljudi žive. Upravo zbog mnoštva različitih okolnosti, istine koje ljudi treba da shvate ne mogu se detaljno objasniti sa par reči. Za svaki problem postoje istine koje ljudi treba da shvate, kao i činjenične stvarnosti koje treba da razumeju, a još je više pogrešnih mišljenja i stanovišta koje ljudi gaje i koje takođe treba razumeti. Naravno, ta pogrešna mišljenja i stanovišta ujedno su nešto što bi ljudi trebalo da otpuste. Kad otpustiš te stvari, tvoja mišljenja i stanovišta o ovoj stvari biće relativno pozitivna i relativno tačna. Kada se, nakon toga, budeš ponovo suočio s nekim takvim pitanjem, ona te neće više sputavati; nećeš biti sputan, niti ćeš podleći uticaju nekakvih pogrešnih i apsurdnih mišljenja i stanovišta. Ona te neće vezivati, niti će te ometati; umesto toga, bićeš u stanju da se s ovim pitanjem pravilno suočiš, a tvoja procena drugih ljudi i samoga sebe biće relativno tačna. To je taj pozitivni rezultat koji može biti oličen u osobama koje posmatraju ljude i stvari, vladaju se i deluju u skladu s Božjim rečima i sa istina-načelima. U redu, hajde da ovim završimo naše današnje druženje. Zbogom!
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a. Izvorni tekst glasi: „Ne možeš ni sam sebe da kontrolišeš”.


Kako stremiti ka istini (17)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

C. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz sopstvene porodice

3. Otpuštanje tereta koji potiču iz sopstvene porodice

a. Otpuštanje očekivanja od sopstvenih roditelja

Na našem prošlom okupljanju razgovarali smo o otpuštanju bremena koja potiču iz porodice. Tako smo se dotakli teme otpuštanja očekivanja nečijih roditelja. Takva očekivanja vrše neku vrstu nevidljivog pritiska na svakoga, zar ne? (Da.) Ona su jedno od bremena koja potiču iz porodice. Otpuštanje očekivanja tvojih roditelja znači otpuštanje pritiska i bremena koje tvoji roditelji nameću tvom životu, postojanju i putu kojim ideš. To jest, kada očekivanja tvojih roditelja utiču na put koji si izabrao u životu, na obavljanje tvoje dužnosti, na tvoj hod pravim putem i na tvoju slobodu, na prava i instinkte, tada njihova očekivanja predstavljaju neku vrstu pritiska i bremena. To breme su stvari koje ljudi treba da otpuste tokom svog života, postojanja i vere u Boga. Zar o tome nismo već razgovarali u zajedništvu? (Jesmo.) Naravno, očekivanja nečijih roditelja dotiču se mnogih stvari; na primer, nečijeg obrazovanja, posla, braka, porodice, pa čak i karijere, životnih izgleda, budućnosti i tako dalje. Iz perspektive roditelja, svako očekivanje koje imaju za svoje dete je logično, pravično i razumno. Ne postoji nijedan roditelj koji nema očekivanja od svog deteta. Može da ih ima više ili manje, možda su ona veća ili manja, ili može da ima drugačija očekivanja za svoje dete u određenim razdobljima. Nada se da će njegovo dete imati dobre ocene, da će imati uspešnu karijeru, da će dobro zarađivati i da će mu u braku sve ići glatko i srećno. Roditelji čak imaju razna očekivanja po pitanju porodice, karijere, životnih izgleda svog deteta i tako dalje. Iz perspektive roditelja, sva ta očekivanja su veoma legitimna, ali iz perspektive njihovog deteta, sva ta očekivanja ga u velikoj meri ometaju da donosi ispravne odluke, pa čak ometaju i njegovu slobodu i prava ili interese koje ima kao normalna osoba. Istovremeno, ta očekivanja mu takođe smetaju da svoj kov iskoristi na normalan način. Ukratko, iz bilo koje perspektive da gledamo na to, bilo da je iz perspektive roditelja, ili iz perspektive njihovog deteta, ako očekivanja roditelja prevazilaze obim onoga što osoba normalne ljudskosti može da podnese, ako prevaziđu obim onoga što instinkti osobe normalne ljudskosti mogu da postignu, ili ako prevazilaze ljudska prava koja osoba normalne ljudskosti treba da poseduje, ili dužnosti i obaveze koje Bog zadaje ljudima, i tako dalje, onda su ta očekivanja neprikladna i nerazumna. Naravno, može se reći i da roditelji ne treba da imaju ta očekivanja, i da ona ne treba da postoje. Na osnovu toga, deca treba da otpuste ta roditeljska očekivanja. To jest, kada roditelji zauzmu perspektivu ili stav roditelja, čini im se da imaju pravo da očekuju da će njihovo dete uraditi ovo ili ono, i da će njihovo dete krenuti određenim putem i izabrati određeni način života, sredinu za učenje ili posao, brak, porodicu i tako dalje. Međutim, kao normalni ljudi, roditelji ne bi trebalo da zauzimaju perspektivu ili poziciju roditelja, ne bi trebalo da koriste svoj identitet roditelja da zahtevaju od svog deteta da uradi bilo šta izvan opsega obaveza koje odanost roditeljima podrazumeva ili izvan opsega ljudskih sposobnosti. Ne treba ni da se mešaju u razne odluke koje njihovo dete donosi, i ne treba svom detetu da nameću svoja očekivanja, svoje sklonosti, svoje nedostatke i nezadovoljstvo, niti bilo koji od svojih interesa. To je ono što roditelji ne treba da rade. Kada roditelji imaju očekivanja koja ne treba da imaju, njihovo dete treba da im pristupi na pravi način. Što je još važnije, njihovo dete bi trebalo da bude u stanju da razazna prirodu tih očekivanja. Ako možeš jasno da vidiš da te roditeljska očekivanja lišavaju ljudskih prava i da su ta očekivanja neka vrsta uznemiravanja ili ometanja kada je u pitanju tvoj izbor pozitivnih stvari i pravog puta, onda treba da otpustiš ta očekivanja i da ih zanemariš. To treba da uradiš zato što na to imaš pravo, to je pravo koje je Bog dao svakom stvorenom ljudskom biću, a tvoji roditelji ne treba da misle da imaju pravo da se mešaju u tvoj životni put i tvoja ljudska prava, samo zato što su te rodili i zato što su tvoji roditelji. Stoga, svako stvoreno biće ima pravo da kaže „ne” bilo kojem nerazumnom, neprikladnom ili čak neprimerenom očekivanju roditelja. Apsolutno možeš da odbiješ da ispuniš očekivanja svojih roditelja. Odbijanje da prihvatiš ili preuzmeš bilo koje od očekivanja svojih roditelja je način da primenjuješ otpuštanje njihovih neprimerenih očekivanja.

Kada je reč o otpuštanju očekivanja roditelja, koje istine ljudi treba da shvate? To jest, da li znaš na kojim se istinama zasniva otpuštanje očekivanja nečijih roditelja ili kojih se načela istine pridržava? Ako veruješ da su ti roditelji najbliži ljudi na svetu, da su ti gazde i vođe, da su to ljudi koji su te rodili i odgojili, obezbedili hranu, odeću, dom i prevoz, koji su te podigli i tvoji su dobrotvori, da li će ti biti lako da otpustiš njihova očekivanja? (Neće.) Ako veruješ u to, vrlo je verovatno da ćeš očekivanjima svojih roditelja pristupiti iz telesne perspektive, i biće ti teško da se oslobodiš bilo kojih njihovih neprikladnih i nerazumnih očekivanja. Bićeš vezan i ugušen njihovim očekivanjima. Čak i ako se u srcu osećaš nezadovoljno i nevoljno, nećeš imati snage da se otrgneš od tih očekivanja, i nećeš imati drugog izbora nego da ih pustiš da idu svojim prirodnim tokom. Zašto ćeš morati da ih pustiš da idu svojim prirodnim tokom? Zato što bi, ako bi otpustio, zanemario ili odbacio očekivanja svojih roditelja, osetio da si odrođeno dete, da si nezahvalan, da si izneverio svoje roditelje i da nisi dobra osoba. Ako prihvatiš telesnu perspektivu, učinićeš sve što možeš da iskoristiš svoju savest da bi se odužio roditeljima za njihovu dobrotu, da bi bio siguran da sve što su tvoji roditelji propatili za tvoje dobro nije bilo uzaludno i da ćeš takođe želeti da ostvariš njihova očekivanja. Trudićeš se da postigneš sve što od tebe traže, da izbegneš da ih razočaraš, da postupaš ispravno prema njima, i odlučićeš da se brineš o njima kada ostare, da im pozne godine budu srećne, a čak ćeš razmišljati i malo dalje, o organizaciji njihovih sahrana, što će istovremeno zadovoljiti i njih i tvoju želju da budeš odano dete. Dok žive u ovom svetu, ljudi trpe uticaj raznih vrsta javnog mišljenja i atmosfere koja vlada u društvu, kao i različitih misli i stavova koji su omiljeni u društvu. Ako ljudi ne shvate istinu, oni te stvari mogu da sagledaju samo iz perspektive telesnih osećanja, i samim tim njima mogu da upravljaju samo iz te perspektive. Tokom tog razdoblja, smatraćeš da tvoji roditelji rade mnoge stvari koje jedan roditelj ne bi trebalo da radi, do te mere da ćeš u dubini svog srca čak osećati prezir i odbojnost prema nekim njihovim postupcima i ponašanju, kao i prema njihovoj humanosti, integritetu i metodama i načinima obavljanja stvari, ali ćeš i dalje želeti da budeš odano dete, da im iskažeš poštovanje i udovoljiš im, i nećeš se usuditi da ih zanemariš na bilo koji način. To ćeš, s jedne strane, učiniti da bi izbegao da te društvo odbaci, a u drugom da bi zadovoljio potrebe svoje savesti. Sve te stavove je u tebe utisnulo čovečanstvo i društvo, tako da će ti biti veoma teško da se nosiš sa očekivanjima svojih roditelja i svojim odnosom sa njima na razuman način. Bićeš primoran da im pristupiš kao odano dete, da se ne buniš ni protiv jednog njihovog postupka; nećeš imati drugog izbora, samo ćeš za to biti sposoban i u takvim uslovima će ti biti još teže da otpustiš očekivanja svojih roditelja. Ako ih zaista otpustiš u svom srcu, onda ćeš i dalje morati da nosiš još jedno breme ili pritisak, a to je osuda društva, tvoje šire i uže porodice. Čak ćeš morati da trpiš osudu, optužbu, prokletstvo i prezir koji dopiru iz dubine tvog srca, koji ti govore da si ništa, da nisi odano dete, da si nezahvalna, ili čak stvari kao što su: „Ti si nezahvalna, ti si jedan neposlušni stvor, majka te je loše vaspitala”, koje ljudi u sekularnom društvu govore – drugim rečima, sve vrste neprijatnih stvari. Ako ne shvatiš istinu, naći ćeš se u takvoj neprilici. To jest, kada duboko u srcu svesno otpustiš očekivanja svojih roditelja, ili kada ih nevoljno otpustiš, pojaviće se druga vrsta bremena ili pritiska duboko u tvom srcu; taj pritisak dolazi od društva i od griže tvoje savesti. Dakle, kako možeš da otpustiš očekivanja svojih roditelja? Postoji put za rešavanje tog problema. Nije teško – ljudi treba da ulože trud u istinu i da stanu pred Boga da traže i shvate istinu, i tada će problem biti rešen. Dakle, koji aspekt istine treba da shvatiš da se ne bi plašio da ćeš biti opterećen osudom javnosti, ili grižom savesti u dubini srca, ili optužbama i verbalnim zlostavljanjem svojih roditelja kada otpuštaš njihova očekivanja? (Da smo samo stvorena bića pred Bogom. U ovom svetu ne treba samo da ispunjavamo svoje obaveze prema roditeljima, već, što je još važnije, da dobro obavljamo svoje dužnosti i da ispunjavamo svoje obaveze. Ako to uspemo da prozremo, možda nećemo biti pod prevelikim uticajem naših roditelja ili osude javnosti kada budemo otpustili očekivanja naših roditelja.) Da li još neko želi nešto da kaže o tome? (Prošli put, Bog je govorio u zajedništvu da kada napuštamo svoje domove da bismo obavljali svoje dužnosti, s jedne strane, to je zbog objektivnih okolnosti – moramo da napustimo svoje roditelje da bismo obavljali svoje dužnosti, te ne možemo da se brinemo o njima – što znači da ne odlučujemo da ih napustimo da bismo izbegli svoje odgovornosti. S druge strane, napuštamo svoje domove jer nas je Bog pozvao da obavljamo svoje dužnosti, tako da ne možemo da budemo sa roditeljima, ali i dalje brinemo o njima – to nije isto kao da ne želimo da ispunimo svoje odgovornosti prema njima i da ne budemo odani.) Ta dva razloga su istina i činjenice koje ljudi treba da shvate. Ako to shvate, duboko u srcu će se osetiti malo mirnije i lakše kada otpuste očekivanja svojih roditelja, ali da li to može da reši ovaj problem iz korena? Da nema uticaja nekih bitnijih spoljnih okolnosti, da li bi tvoja sudbina bila povezana sa sudbinom tvojih roditelja? Da ne veruješ u Boga i da radiš i provodiš svoje dane na normalan način, da li bi definitivno mogao da budeš uz svoje roditelje? Da li bi sigurno mogao da budeš odano dete? Da li bi sigurno mogao da ostaneš uz njih i da im se odužiš za njihovu dobrotu? (Ne mora da znači.) Da li postoji osoba koja celog života radi sve da bi se odužila za dobrotu svojih roditelja? (Ne.) Takvi ljudi ne postoje. Stoga bi trebalo da spoznaš to pitanje i da sagledaš njegovu suštinu iz drugačije perspektive. To je dublja istina koju treba da shvatiš po ovom pitanju. To je i činjenica, a i više od toga, to je suština ovih stvari. Koju istinu treba da shvatiš po pitanju otpuštanja očekivanja tvojih roditelja? S jedne strane, treba da shvatiš da tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci; s druge, treba da shvatiš da tvoji roditelji nisu gospodari tvog života, niti tvoje sudbine. Zar to nije istina? (Jeste.) Ako razumeš te dve istinite činjenice, zar ti neće biti lakše da otpustiš očekivanja svojih roditelja? (Biće.)

Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci

Prvo ćemo govoriti o aspektu istine koji glasi: „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci.” Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci – na šta se to odnosi? Zar se to ne odnosi na dobrotu koju su ti roditelji pružili podižući te? (Da.) Roditelji su ti pružili dobrotu podižući te, tako da ti je veoma teško da otpustiš odnos sa njima. Smatraš da moraš da uzvratiš njihovu dobrotu, da u suprotnom ne bi ispalo da si odrođeno dete; veruješ da moraš da pokažeš odanost prema roditeljima, da moraš da slušaš svaku njihovu reč, da moraš da udovoljiš svakoj njihovoj želji i zahtevu, i da ih, štaviše, ne razočaraš – po tvom uverenju, tako uzvraćaš za njihovu dobrotu. Naravno, ima i ljudi koji imaju dobar posao i dobro zarađuju, te roditeljima pružaju neka materijalna zadovoljstva i sjajan materijalni život, omogućavaju im da uživaju u njihovoj uspešnosti i pružaju im mogućnost da žive bolje. Na primer, recimo da roditeljima kupiš kuću i automobil, izvodiš ih u fine restorane da jedu specijalitete svih vrsta, i vodiš ih na putovanja u poznata turistička mesta i rezervišeš im luksuzan smeštaj, kako bi ih usrećio i omogućio im da uživaju u svemu tome. Sve to činiš da bi se roditeljima odužio za dobrotu, da bi osetili da su dobili nešto zauzvrat što su te odgojili i voleli, i da ih nisi razočarao. S jedne strane, radiš to da bi tvoji roditelji videli, s druge da bi ljudi oko tebe videli, da bi društvo videlo, a istovremeno daješ sve od sebe da zadovoljiš potrebe svoje savesti. Sa koje god strane gledaš na to, bez obzira šta pokušavaš da zadovoljiš, u svakom slučaju, sve to u velikoj meri činiš da bi se odužio za dobrotu svojih roditelja, a suština tih postupaka je da se odužiš za dobrotu koju su ti roditelji pružili podižući te. Dakle, zašto imaš tu zamisao da se odužiš za dobrotu svojih roditelja? Zato što veruješ da su te roditelji rodili i da im nije bilo lako da te odgajaju; na taj način tvoji roditelji neprimetno postaju tvoji zajmodavci. Misliš da imaš dug prema roditeljima i da moraš da im se odužiš. Veruješ da ćeš imati ljudskost samo ako im uzvratiš i budeš istinski odano dete i da je uzvraćanje njima moralno merilo koje čovek treba da poseduje. Dakle, takve zamisli, pogledi i postupci nastaju, u suštini, zato što veruješ da imaš dug prema roditeljima i da moraš da im ga vratiš; u velikoj meri, tvoji roditelji su tvoji zajmodavci, to jest, veruješ da im duguješ za dobrotu koju su ti pružili. Sada kada imaš sposobnost da im to uzvratiš i nadoknadiš, upravo to i činiš – u skladu sa svojim mogućnostima, nadoknađuješ im to novcem i privrženošću. Dakle, da li je to pokazivanje prave ljudskosti? Da li je to istinsko načelo primene? (Nije.) Zašto kažem da tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci? Pošto je izjava „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci” istinita, ako svoje roditelje smatraš svojim dobrotvorima i zajmodavcima, i ako sve što radiš ima za cilj da im nadoknadiš njihovu dobrotu, da li su ta ideja i gledište u redu? (Nisu.) Zar to „nisu” nije izgovoreno uz mnogo oklevanja? Koja od ovih izjava je istinita: „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci” ili „Tvoji roditelji su tvoji dobrotvori i moraš da im se odužiš”? („Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci” je istinita.) Pošto je izjava „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci” istinita, da li je onda izjava „Tvoji roditelji su tvoji dobrotvori i moraš da im se odužiš” istinita? (Nije.) Zar to nije u suprotnosti sa izjavom: „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci”? (Jeste.) Nije bitno koja od tih izjava kod tebe izaziva grižu savesti – šta jeste bitno? Bitno je koja je od tih izjava istinita. Ti moraš da prihvatiš izjavu koja je istinita, čak i ako te zbog nje grize savest i osećaš se neprijatno, jer je ona istinita. Iako je izjava „Tvoji roditelji su tvoji dobrotvori i moraš da im se odužiš” u skladu sa čovekovim moralnim merilima ljudskosti i sa svešću čovekove savesti, ona nije istinita. Iako ta izjava čini da ti savest bude mirna i zadovoljna, moraš da je otpustiš. To je stav koji moraš da poseduješ kada je u pitanju prihvatanje istine. Dakle, koja od izjava „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci” i „Tvoji roditelji su tvoji dobrotvori i moraš da im se odužiš”, zvuči ugodnije, više je u skladu sa ljudskošću i osećajem tvoje savesti, i više u skladu sa moralnim merilima ljudskosti? (Druga izjava.) Zašto ona? Zato što ispunjava i zadovoljava čovekove emocionalne potrebe. Međutim, ona nije istinita i Bog je prezire. Dakle, da li se zbog izjave „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci” ljudi osećaju neprijatno? (Da.) Šta ljudi osećaju i poimaju kada čuju tu izjavu? (Da joj pomalo nedostaje savesti.) Osećaju da joj nedostaje malo ljudskih osećanja, zar ne? (Da.) Neki ljudi kažu: „Ako čovek nema ljudska osećanja, da li je još uvek ljudsko biće?” – ako ljudi nemaju ljudska osećanja, da li su ljudi? Izjava „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci” zvuči kao da joj nedostaje ljudsko osećanje, ali ona iskazuje činjenicu. Ako pristupiš svom odnosu sa roditeljima na racionalan način, otkrićeš da izjava „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci” iz samog korena jasno objašnjava odnos koji svako ima sa svojim roditeljima, kao i suštinu i koren međuljudskih odnosa. Iako ti to uznemirava savest i ne zadovoljava tvoje emocionalne potrebe, to je i dalje činjenica i to je i dalje istina. Ta istina može da ti omogući da na razuman i ispravan način pristupiš dobroti koju su ti roditelji pružili podižući te. Takođe, može da ti omogući da pristupiš bilo kojem od očekivanja tvojih roditelja na razuman i ispravan način. Naravno, ona još više može da ti omogući da pristupiš svom odnosu sa roditeljima na racionalan i ispravan način. Ako možeš tako da pristupiš svom odnosu sa roditeljima, onda možeš to razumno da rešavaš. Neki ljudi kažu: „Te istine su veoma dobro izrečene i zvuče veoma strastveno, ali zašto ljudi, kada ih čuju, osećaju da ih je pomalo nemoguće ostvariti? Posebno izjavu ’Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci’ – zašto ljudi kada čuju tu istinu osećaju da je njihov odnos sa roditeljima sve udaljeniji i otuđeniji? Zašto osećaju da nema privrženosti između njih i njihovih roditelja?” Da li istina namerno pokušava da udalji ljude jedne od drugih? Da li istina namerno pokušava da preseče veze između ljudi i njihovih roditelja? (Ne.) Dakle, koji rezultati mogu da se postignu shvatanjem ove istine? (Shvatanje te istine može da nam omogući da jasno sagledamo naš odnos sa roditeljima kakav zaista jeste – ta istina nam saopštava činjenično stanje tog pitanja.) To je tačno, to ti omogućava da jasno vidiš činjenično stanje tog pitanja, da pristupiš i postupaš sa tim pitanjima razumno i da ne živiš u okviru svoje privrženosti ili u okviru telesnih međuljudskih odnosa, zar ne?

Hajde da razgovaramo o tome kako izjava „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci” treba da se protumači. Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci – zar to nije činjenica? (Jeste.) Pošto je to činjenica, ispravno je da objasnimo pitanja koja sadrži. Pogledajmo pitanje činjenice da su te roditelji rodili. Da li si ti doneo odluku da te rode ili su to učinili tvoji roditelji? Ako to sagledaš iz Božje perspektive, o tome ne odlučuju ljudi. Ti nisi odlučio da te roditelji rode, a nisu to učinili ni oni. Posmatrajući koren te stvari, to je odredio Bog. Ovu temu ćemo zasad ostaviti po strani, jer je ljudima lako da je shvate. Iz tvoje perspektive, ti si pasivno rođen od strane svojih roditelja, bez ikakvog izbora po tom pitanju. Iz perspektive tvojih roditelja, u pitanju je bila njihova subjektivna spremnost da imaju i odgajaju decu. Drugim rečima, ostavljajući po strani Božje određenje, kada je u pitanju to da neko ima i odgaja decu, tvoji roditelji su ti koji su imali svu moć. Oni su odlučili da te rode. Ti si im se pasivno rodio. Ti nisi imao nikakvog izbora po tom pitanju. Dakle, pošto su tvoji roditelji imali svu moć i pošto su te rodili, oni imaju obavezu i odgovornost da te odgajaju dok ne izrasteš u odraslu osobu. Bilo da je u pitanju pružanje obrazovanja ili opskrbljivanje hranom i odećom, to je njihova odgovornost i obaveza, i to je ono što treba da rade. Dok si stalno bio pasivan tokom svog odrastanja, ti nisi imao pravo izbora – morao si da budeš odgajan od strane njih. Pošto si bio mali, nisi bio u stanju da vodiš brigu o sebi, nisi imao drugog izbora nego da te pasivno odgajaju tvoji roditelji. Kako god da su te roditelji odgojili, to nije do tebe. Ako su ti davali dobru hranu i piće, onda si jeo dobru hranu i piće. Ukoliko je tvoje životno okruženje bilo takvo da su te roditelji podigli na hlebu i vodi, onda si živeo na hlebu i vodi. U svakom slučaju, dok si odrastao bio si pasivan, a tvoji roditelji su ispunjavali svoju odgovornost. To je isto kao da tvoji roditelji gaje cvet. Pošto su voljni da se brinu o cvetu, treba da ga prihranjuju, zalivaju i pobrinu se da dobije sunčevu svetlost. Dakle, kada su ljudi u pitanju, bez obzira na to da li su te tvoji roditelji brižno negovali ili su se dobro starali o tebi, u svakom slučaju, oni su samo ispunjavali svoju odgovornost i obavezu. Bez obzira na cilj s kojim su te odgojili, to je bila njihova odgovornost – zato što su te rodili, oni treba da preuzmu odgovornost za tebe. Na osnovu toga, da li sve što su tvoji roditelji učinili za tebe može da se smatra dobrotom? Ne može, zar ne? (Tako je.) To što su tvoji roditelji ispunili svoju odgovornost prema tebi, ne računa se kao dobrota, pa ako ispunjavaju svoju odgovornost prema cvetu ili biljci, zalivajući je i đubreći je, da li se to računa kao dobrota? (Ne.) To je još dalje od dobrote. Cveće i biljke bolje rastu napolju – kada su zasađene u zemlju, one zahvaljujući vetru, suncu i kiši još više bujaju. Kada su zasađene u saksiju u zatvorenom prostoru, one ne rastu i ne uspevaju tako dobro kao napolju! U kakvoj god da si se porodici rodio, Bog je tako odredio. Ti si čovek koji poseduje život, a Bog preuzima odgovornost za svaki život, omogućavajući ljudima da prežive i da slede zakon kojeg se pridržavaju sva bića. Radi se samo o tome da si, kao čovek, živeo u okruženju u kom su te odgojili tvoji roditelji, pa je trebalo da odrastaš u tom okruženju. To što si rođen u tom okruženju je rezultat Božjeg određenja; to što su te roditelji odgajali sve dok nisi postao odrasla osoba takođe je rezultat Božjeg određenja. U svakom slučaju, odgajajući te, tvoji roditelji ispunjavaju odgovornost i obavezu, To što su te odgajali sve do odraslog doba jeste njihova odgovornost i obaveza, i ne može se nazvati dobrotom. Budući da se ne može nazvati dobrotom, može li se onda reći da je to nešto u čemu imaš pravo da uživaš? (Može.) To je neka vrsta prava koje treba da uživaš. Zaslužuješ da te roditelji odgajaju, jer pre nego što odrasteš, uloga koju igraš jeste uloga deteta koje vaspitavaju. Prema tome, ono što primaš jednostavno je ispunjenje odgovornosti koju tvoji roditelji imaju prema tebi, a ne usluga ili gest dobrote. Za svako živo biće, rađanje i briga o deci, razmnožavanje i podizanje sledeće generacije su neka vrsta odgovornosti. Na primer, ptice, krave, ovce, pa čak i tigrovi, moraju da se brinu o svom potomstvu nakon razmnožavanja. Nema živih bića koja ne odgajaju svoje potomstvo. Moguće je da postoje neki izuzeci, ali nisu nam poznati. To je prirodna pojava u postojanju živih bića, to je instinkt živih bića i ne može se pripisati dobroti. Oni se samo pridržavaju zakona koji je Stvoritelj postavio za životinje i za ljudski rod. Prema tome, to što su te tvoji roditelji odgajili nije nekakva dobrota. Na osnovu toga, može se reći da tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci. Oni ispunjavaju svoju odgovornost prema tebi. Bez obzira na to koliko daju celo svoje srce za tebe i koliko novca potroše na tebe, oni ne bi trebalo da traže od tebe ništa zauzvrat, jer je to njihova roditeljska odgovornost. Pošto je to odgovornost i obaveza, trebalo bi da bude besplatno, i ne bi trebalo da traže da im uzvratiš. Odgajajući te, tvoji roditelji samo ispunjavaju svoju odgovornost i obavezu; to bi trebalo da se radi besplatno, a ne kao transakcija. Dakle, u načinu na koji se ophodiš prema svojim roditeljima i kako postupaš u vašem međusobnom odnosu, to ne bi trebalo da posmatraš kao otplatu. Ako se zaista ophodiš prema svojim roditeljima, ako im otplaćuješ i u vašem odnosu postupaš sa takvim načinom razmišljanja, to je zapravo nehumano. Istovremeno, tako ćeš postati podložan tome da te tvoja telesna osećanja obuzdavaju i ograničavaju i biće ti teško da se ispetljaš iz tog klupka, do te mere da ćeš možda čak i izgubiti svoj put. Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci, tako da nemaš obavezu da ostvariš sva njihova očekivanja. Nemaš obavezu da platiš račun za njihova očekivanja. Oni mogu da imaju svoja očekivanja, ali ti moraš da donosiš sopstvene odluke. Bog je za tebe odredio životni put, On je za tebe uredio sudbinu, i te stvari nemaju apsolutno nikakve veze sa tvojim roditeljima. Dakle, kada neko od tvojih roditelja kaže: „Ti si odrođeno dete. Godinama te nema da nas obiđeš, a ko zna koliko je dana prošlo od kada si nas poslednji put zvala. Bolesni smo i nema ko da brine o nama. Baš smo te uzalud odgajili. Ti si jedna bezosećajna nezahvalnica i neblagodarno mladunče!” ako ne shvataš istinitu izjavu „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci”, njihove reči će ti kao bodež probiti srce i savest će ti biti prokleta. Svaka od tih reči će ti se usaditi u srce i zbog njih ćeš se stideti da se suočiš sa svojim roditeljima, osećaćeš da si im dužna i osećaćeš krivicu prema njima. Kada tvoji roditelji kažu da si bezosećajna nezahvalnica, zaista ćeš pomisliti: „Potpuno su u pravu. Podigli su me do ovog uzrasta a ja im nisam omogućila da uživaju baš nimalo u mojem uspehu. Sada su bolesni i nadaju se da mogu da ostanem pored njih, da im služim i pravim im društvo. Bila sam im potrebna da im se odužim za njihovu dobrotu, ali nisam bila tu. Zaista sam bezosećajna nezahvalnica!” Ti ćeš sebe odrediti kao bezosećajnu nezahvalnicu – da li je to razumno? Da li si bezosećajna nezahvalnica? Da nisi napustila svoj dom da bi obavljala svoju dužnost na drugom mestu i da si ostala pored roditelja, da li bi mogla da sprečiš njihovu bolest? (Ne.) Možeš li da kontrolišeš da li su tvoji roditelji živi ili mrtvi? Možeš li da kontrolišeš da li su bogati ili siromašni? (Ne.) Koju god bolest da dobiju, uzrok bolesti neće biti to što su se iscrpeli dok su te odgojili, niti to što si im nedostajao; oni pogotovo neće zbog tebe oboleti od bilo koje teške i ozbiljne bolesti ili od nekog stanja opasnog po život. To je njihova sudbina i nema nikakve veze s tobom. Ma koliko da si im odan ili koliko se brižljivo staraš o njima, u najboljem slučaju ćeš donekle umanjiti njihovu telesnu patnju i breme. Ali što se tiče toga kada će da obole, od koje bolesti će da obole, kada će i gde da umru – da li te stvari imaju ikakve veze s tobom, bio ti pokraj njih da o njima brineš ili ne? Ne, nemaju. Ako si odan roditeljima, ako nisi bezosećajan nezahvalnik i ako ceo dan provodiš pokraj njih i o njima brineš, zar se neće razboleti? Zar neće umreti? Ako će da se razbole, zar se neće u svakom slučaju razboleti? Ako će da umru, zar neće u svakom slučaju umreti? Zar nije tako? Da su tvoji roditelji rekli da si bezosećajna nezahvalnica, da nemaš savesti i da si nezahvalno mladunče, da li bi se uznemirila? (Da.) A sad? (Sada se ne bih uznemirila.) Dakle, kako je taj problem rešen? (Tako što je Bog rekao da bez obzira na to da li su naši roditelji bolesni ili ne i da li žive ili umiru, to nema nikakve veze s nama, sve to određuje Bog. I da sedimo pored njih, ne bismo mogli ništa da uradimo, tako da ako kažu da smo bezosećajni nezahvalnici, to nema nikakve veze s nama.) Bez obzira na to da li te roditelji nazivaju bezosećajnom nezahvalnicom, bar obavljaš dužnost stvorenog bića pred Stvoriteljem. Dokle god nisi nezahvalna u Božjim očima, to je dovoljno. Nije bitno šta ljudi kažu. Ono što tvoji roditelji kažu o tebi nije nužno tačno i ono što oni kažu nije korisno. Božje reči treba da ti budu osnova. Ako Bog kaže da si stvoreno biće koje je u skladu s merilom, onda je nebitno da li te ljudi nazivaju bezosećajnom nezahvalnicom, ne mogu ništa da postignu. Radi se o tome da će ljudi biti pogođeni tim uvredama zbog dejstva svoje savesti, ili kada ne razumeju istinu a rast im je mali, biće donekle loše raspoloženi, osećaće se malo deprimirano, ali kada se vrate pred Boga, sve će to biti rešeno i više im neće predstavljati problem. Da li je rešeno pitanje uzvraćanja dobrote nečijih roditelja? Da li vam je ovo pitanje jasno? (Jeste.) Koju činjenicu ljudi ovde treba da razumeju? Tvoj odgoj je odgovornost tvojih roditelja. Oni su odlučili da te rode, tako da imaju odgovornost i obavezu da te odgoje. Odgajajući te u odraslu osobu, oni ispunjavaju svoju odgovornost i svoju obavezu. Ne duguješ im ništa, tako da ne moraš ništa da im nadoknadiš. Ne moraš da im nadoknadiš – to jasno pokazuje da tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci i da ne moraš ništa da učiniš za njih u zamenu za njihovu dobrotu. Ako ti okolnosti omogućavaju da ispuniš deo svoje odgovornosti prema njima, onda to i učini. Ako ti tvoje okruženje i objektivne okolnosti ne dozvoljavaju da ispuniš svoju obavezu prema njima, onda ne moraš previše da razmišljaš o tome i ne treba da misliš da si im dužan, jer tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci. Bez obzira na to da li pokazuješ odanost roditeljima ili ispunjavaš svoju odgovornost prema njima, ti iz perspektive deteta samo ispunjavaš nešto malo odgovornosti prema svojim roditeljima, koji su te jednom rodili i odgojili. Ali to sigurno ne možeš da radiš iz perspektive oduživanja, ili iz perspektive da su „tvoji roditelji tvoji dobrotvori i da moraš da im se odužiš, da moraš da im uzvratiš njihovu dobrotu.”

U svetu nevernika postoji jedna izreka: „Vrane hrane svoje ostarele majke, a jaganjci kleče da bi sisali.” Postoji i izreka: „Odrođen čovek je gori od zveri.” Kako samo grandiozno zvuče te izreke! Zapravo, zaista postoje pojave koje se spominju u prvoj izreci, „vrane hrane svoje ostarele majke, a jaganjci kleče da bi sisali”, to su činjenice. Međutim, to su naprosto pojave koje postoje u svetu živih bića. To je samo neka vrsta zakona koji je Bog uspostavio za razna živa bića. Sve vrste živih bića, uključujući i ljude, pridržavaju se tog zakona i to dodatno potvrđuje da je Bog stvorio sva živa bića. Nijedno živo biće ne može da prekrši taj zakon i nijedno živo biće ne može da ga prevaziđe. Vidite, lavovi i tigrovi su prilično krvoločni mesožderi, ali neguju svoju mladunčad i ne grizu ih dok ovi ne odrastu. To je životinjski instinkt. Bez obzira na to kojoj vrsti pripadaju, jesu li svirepe ili dobre i nežne, sve životinje poseduju taj instinkt. Sve vrste stvorenja, uključujući i ljude, mogu da nastave da se razmnožavaju i žive samo sledeći instinkt i zakon kao što je ovaj. Ako se ne bi pridržavali ovog zakona, ili ako ovaj zakon i ovaj instinkt ne bi postojali, ne bi mogli da se razmnožavaju i žive. Biološki lanac ne bi postojao, a ni ovaj svet. Zar to nije istina? (Da.) To što vrane hrane svoje ostarele majke i jaganjci kleče da bi sisali upravo potvrđuje da svet živih bića sledi ovakav zakon. Sve vrste živih bića imaju taj instinkt. Kada se potomci rode, o njima se brinu i neguju ih ženke ili mužjaci, dok ne stasaju. Sve vrste živih bića u stanju su da ispune svoje odgovornosti i obaveze prema svojoj mladunčadi, odgajajući ih savesno i marljivo. To bi još više trebalo da bude slučaj kod ljudi. Ljudi sebe nazivaju višom životinjskom vrstom – ako ne mogu da se pridržavaju tog zakona i ako im nedostaje taj instinkt, onda su ljudi gori od životinja, zar ne? Stoga, bez obzira na to koliko su te tvoji roditelji negovali ili koliko su ispunjavali svoju odgovornost prema tebi dok su te odgajali, oni su samo radili ono što stvoreno biće treba da radi – to je njihov instinkt. Pogledaj samo ptice, više od mesec dana pre parenja one neprekidno traže bezbedno mesto da sviju gnezdo. Mužjaci i ženke odleću u smenama, donose različite vrste biljaka, perja i grančica kako bi počeli da grade svoja gnezda u srazmerno gustim krošnjama. Mala gnezda koja su različite vrste ptica izgradila neverovatno su čvrsta i složena. Ptice ulažu sav taj trud u svijanje gnezda i izgradnju skloništa zarad svog potomstva. Kada sagrade svoja gnezda i dođe vreme ležanja na jajima, u svakom gnezdu uvek leži jedna ptica; mužjaci i ženke se smenjuju 24 sata dnevno i neverovatno su brižni – kada se jedna od njih vrati, druga ubrzo odleti. Nedugo nakon toga, ptići se izlegu, izbace glavice iz svojih jaja i počnu da cvrkuću među krošnjama. Odrasle ptice odleću i doleću, čas stižu da nahrane svoje ptiće crvima, čas se ponovo vraćaju da ih nahrane nečim drugim, pokazujući neverovatnu brigu. Posle nekoliko meseci, neki ptići su poodrasli i mogu da stoje na ivici svojih gnezda i mašu krilima; njihovi roditelji odleću i doleću na smenu, hraneći i čuvajući svoje ptiće. Jedne godine, video sam vranu kako leti i drži ptiče u kljunu. Ptiče je očajnički kreštalo, što se moglo shvatiti kao dozivanje u pomoć. Vrana je letela s ptičetom u kljunu, a nju je jurio par odraslih ptica. Te dve ptice su takođe očajnički kreštale, a na kraju je vrana odletela daleko. Ptiče bi verovatno stradalo bez obzira na to da li bi njegovi roditelji uspeli da sustignu vranu. Dve odrasle ptice koje su jurile za mladunčetom toliko su pištale i kreštale da su uzbudile ljude na zemlji – da li možeš da zamisliš koliko je tužno to zvučalo? Zapravo, one sigurno nisu imale samo jedno mladunče. Mora da su u gnezdu imale tri-četiri ptića, ali kada je jedno ukradeno, jurili su za njim, pišteći i krešteći. Takav je životinjski i biološki svet – živa bića su u stanju da neumorno neguju svoje potomstvo. Ptice se svake godine vraćaju i grade nova gnezda, svake godine rade isto; izlegu svoje ptiće, hrane ih i uče kako da lete. Dok ptići uče da lete, ne lete mnogo visoko, a ponekad i padnu na tle. Čak smo ih nekoliko puta spasili i brzo ih vratili u njihova gnezda. Roditelji ih uče svakog dana, a pre ili kasnije svi ti ptići će napustiti svoja gnezda i odleteti, ostavljajući za sobom prazna gnezda. Sledeće godine, novi parovi ptica dolaze da grade gnezda, da izlegu svoja jaja i da neguju svoje ptiće. Sve vrste živih bića i životinja poseduju te instinkte i zakone, i veoma ih se dobro pridržavaju, sprovodeći ih do savršenstva. To je nešto što nijedan čovek ne može da uništi. Postoje i neke posebne životinje, kao što su tigrovi i lavovi. Kada te životinje odrastu, one napuštaju roditelje, a neki mužjaci čak postaju rivali, grizu se, nadmeću i bore po potrebi. To je normalno, to je zakon. Oni ne obraćaju pažnju na svoja osećanja i ne žive okruženi svojim osećanjima kao ljudi, uvek želeći da se oduže svojim roditeljima za dobrotu koju su im ukazali dok su ih podizali, uvek brinući da će ih, ako ne pokažu odanost svojim roditeljima, drugi ljudi osuđivati, grditi i kritikovati iza leđa. Takve ideje ne postoje u životinjskom svetu. Zašto ljudi govore takve stvari? Jer u društvu i unutar grupa ljudi postoje razne ideje i opšte prihvaćena gledišta koja su netačna. Kada takve stvari izvrše uticaj na ljude, kada ih nagrizu i pokvare, u ljudima se javljaju različiti načini tumačenja i bavljenja odnosom roditelja i dece, i na kraju počnu prema svojim roditeljima da se odnose kao prema svojim zajmodavcima – zajmodavcima kojima nikada u svom životu neće uspeti da vrate pozajmicu. Postoje čak i neki ljudi koji posle smrti roditelja celog života nose krivicu, kriveći sebe što nisu uzvratili na dobrotu svojih roditelja, zato što su jednom uradili nešto što nije usrećilo njihove roditelje ili nije bilo onako kako su roditelji želeli. Reci Mi, zar to nije preterano? Ljudi žive okruženi svojim osećanjima, tako da se do njih može prodreti i mogu se omesti samo idejama koje proizilaze iz tih osećanja. Ljudi žive u okruženju koje je obojeno ideologijom iskvarenog čovečanstva, tako da do njih prodiru i uznemiravaju ih razne pogrešne ideje, što njihov život čini iscrpljujućim i manje jednostavnim od života drugih živih bića. Međutim, upravo sada, pošto Bog radi i izražava istinu da bi ljudima rekao istinu o svim ovim činjenicama i da bi im omogućio da shvate istinu, nakon što shvatiš istinu, te lažne ideje i pogledi više te neće opterećivati i više ih nećeš koristiti kao smernice za ophođenje sa svojim roditeljima. Tada ćeš se u svom životu osetiti opušteno. To što se osećaš opušteno ne znači da ne znaš koje su tvoje odgovornosti i obaveze – te stvari i dalje znaš. Zavisi samo od toga koju perspektivu i metode ćeš izabrati da pristupiš svojim odgovornostima i obavezama. Jedan pravac jeste da kreneš putem osećanja i da se njima baviš uz pristup vođen emocijama, kao i metodama, idejama i pogledima prema kojima Sotona usmerava čoveka. Drugi pravac je da se time pozabaviš na osnovu reči kojima je Bog podučio čoveka. Kada ljudi postupaju sa tim stvarima u skladu sa Sotoninim pogrešnim idejama i pogledima, oni mogu da žive samo upleteni u svoja osećanja i nikada nisu u stanju da razluče ispravno od pogrešnog. Pod tim okolnostima, oni nemaju drugog izbora nego da žive u zamci, uvek upleteni u stvari kao što su: „Ti si u pravu, ja nisam u pravu. Dao si mi više; dao sam ti manje. Nezahvalan si. Preterao si.” Samim tim, nikada ne govore jasno. Međutim, kada ljudi shvate istinu i kada pobegnu od svojih pogrešnih ideja i pogleda i od mreže osećanja, te stvari im postaju jednostavne. Ako se pridržavaš jednog aspekta istina-načela, ili neke ideje i pogleda koji su tačni i dolaze od Boga, u životu ćeš se osećati spokojno. Ni mišljenje javnosti, ni glas tvoje savesti, ni breme tvojih osećanja neće više ometati način na koji se nosiš sa svojim odnosom sa roditeljima; naprotiv, ova istina-načela će ti omogućiti da se s tim odnosom suočiš i nosiš na ispravan i razuman način. Ako se ponašaš u skladu sa istina-načelima koja je Bog dao čoveku, čak i ako te ljudi ogovaraju iza leđa, i dalje ćeš osećati mir i sigurnost, i u dubini svog srca nećeš biti uznemiren. U najmanju ruku, duboko u srcu nećeš se više prekorevati, govoreći sebi da si bezosećajan nezahvalnik, niti ćeš osećati grižu savesti. To je zato što ćeš znati da se svi tvoji postupci sprovode u skladu sa metodama kojima te je Bog naučio i da slušaš i pokoravaš se Božjim rečima i slediš Njegov put. Slušanje Božjih reči i hodanje Njegovim putem je osećaj savesti koji ljudi treba da poseduju najviše od svega. Bićeš prava osoba samo kada to budeš mogao da radiš. Ako to ne možeš da radiš, ti si bezosećajan nezahvalnik. Zar nije tako? (Jeste.) Da li ti je to sada jasno? Jasno sagledavanje je jedan aspekt toga; drugi je da li ljudi mogu postepeno da prozru ovo pitanje i sprovedu istinu u delo. Da bi se to pitanje jasno sagledalo, ljudi moraju da iskuse stvari u određenom razdoblju. Ako žele da jasno vide ovu činjenicu i suštinu i da dostignu tačku u kojoj postupaju prema načelima, to se ne može postići za kratko vreme, jer ljudi prvo moraju da odbace uticaj svih vrsta pogrešnih i rđavih ideja i pogleda. Drugi, važniji aspekt toga je da moraju da budu u stanju da reše ograničenja i uticaj sopstvene savesti i osećanja; pogotovo moraju da prevaziđu prepreku sopstvenih osećanja. Recimo da teoretski priznaješ da je Božja reč istina i da je tačna, i da znaš, teoretski, da su lažne ideje i stavovi koje Sotona usađuje u ljude pogrešni, ali naprosto ne možeš da prevaziđeš prepreku svojih osećanja, i da zbog svojih roditelja uvek osećaš neku nelagodu, smatraš da su ti pružili previše dobrote, da su uložili sebe, da su previše učinili i propatili za tebe, da su senke svega što su tvoji roditelji učinili za tebe, sve što su rekli, pa čak i svaki ceh koju su platili za tebe još uvek živi u tvom umu. Svaka od tih prepreka biće ti veoma važna prekretnica i neće ti biti lako da ih prevaziđeš. Zapravo, najteža prepreka koju ćeš morati da preskočiš ćeš biti ti sam. Ako možeš da prevaziđeš prepreku za preprekom, onda ćeš iz samog srca moći potpuno da otpustiš osećanja koja imaš prema roditeljima. Ne delim ovo s tobom da bih te naveo da izdaš svoje roditelje, i sigurno to ne radim da bih te naveo da povučeš granice između sebe i svojih roditelja – ne započinjemo pokret, nema potrebe da povlačimo bilo kakve granice. Ja o tome razgovaram u zajedništvu samo da bih ti preneo ispravno razumevanje ovih pitanja i da bih ti pomogao da prihvatiš ispravnu ideju i pogled. Pored toga, Ja razgovaram o ovome da te takve stvari ne bi uznemirile kada te zadese, da ti ne bi vezale ruke i noge, i što je još važnije, da kada naiđeš na te stvari, one ne utiču na tvoje obavljanje dužnosti stvorenog bića. Na taj način će Moje zajedništvo ostvariti svoj cilj. Naravno, mogu li ljudi koji žive u telu da dostignu tačku u kojoj ne gaje ništa od toga u svojim umovima, i u kojoj nema emocionalnih uplitanja između njih i njihovih roditelja? To bi bilo nemoguće. U ovom svetu, osim roditelja, ljudi imaju i decu – to su dva najbliža telesna odnosa među ljudima. Nemoguće je potpuno prekinuti vezu između roditelja i dece. Ne pokušavam da te nateram da zvanično izjaviš da ćeš prekinuti veze sa svojim roditeljima i da se više nikada nećeš viđati sa njima. Pokušavam da ti pomognem da na ispravan način upravljaš svojim odnosom sa njima. To su teške stvari, zar ne? Kako se tvoje razumevanje istine bude produbljivalo, i što stariji budeš, teškoće vezane za te stvari će se postepeno smanjivati i opadati. Kada ljudi prevale dvadesetu, oni osećaju drugačiji nivo privrženosti prema svojim roditeljima u poređenju sa onim kada imaju 30 ili 40 godina. Ta vezanost postaje još slabija pošto napune 50 godina, a suvišno je govoriti o tome kako je kada ljudi imaju 60 ili 70 godina. Tada je privrženost još slabija – menja se kako ljudi stare.

Tvoji roditelji nisu gospodari ni tvog života ni tvoje sudbine

Istinita izjava „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci” je ispravno načelo primene koje ljudi treba da shvate kada je u pitanju način na koji pristupaju svojim roditeljima. Koje je drugo načelo primene? (Tvoji roditelji nisu gospodari ni tvog života ni tvoje sudbine.) Zar nije lakše razumeti i otpustiti „Tvoji roditelji nisu gospodari ni tvog života ni tvoje sudbine” u odnosu na „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci”? Naizgled se čini da su tvoji roditelji doneli na svet tvoj telesni život i da su ti oni dali život. Ali, iz Božje perspektive i na osnovu suštine tog pitanja, telesni život ti nisu dali roditelji, jer ljudi ne mogu da stvore život. Prosto rečeno, nijedna osoba ne može da stvori čovekov dah. Razlog zašto je telo svake osobe u stanju da postane osoba je taj što ima taj dah. U tom dahu leži čovekov život i to je znak žive osobe. Ljudi imaju taj dah i život, a izvor i poreklo toga nisu njihovi roditelji. Ljudi su samo rođeni pomoću roditelja koji su ih rodili – u suštini, Bog ljudima daje te stvari. Prema tome, tvoji roditelji nisu gospodari tvog života, Gospodar tvog života je Bog. Bog je stvorio čovečanstvo, On je stvorio živote ljudi i dao je čovečanstvu dah života, koji je poreklo čovekovog života. Prema tome, zar nije lako razumeti rečenicu „Tvoji roditelji nisu gospodari tvog života”? Dah ti nisu dali roditelji, a njegov nastavak još manje potiče od njih. Bog se brine o tebi i suveren je nad svakim tvojim danom. Tvoji roditelji ne mogu da odlučuju o tome kako će proteći svaki dan tvog života, da li će svaki tvoj dan biti srećan i glatko proteći, koga ćeš svakoga dana sresti i u kakvom ćeš okruženju svakodnevno živeti. Radi se samo o tome da se Bog brine o tebi preko tvojih roditelja – oni su naprosto ljudi koje je Bog poslao da se brinu o tebi. Ako ti roditelji nisu dali život kada si se rodio, da li su ti onda roditelji dali život koji si do sada proživeo? Opet nisu. Poreklo tvog života je još uvek Bog, a ne tvoji roditelji. Recimo da su te roditelji rodili, ali kada si imao jednu ili pet godina, Bog je odlučio da ti oduzme život. Da li bi tvoji roditelji mogli nešto da učine povodom toga? Šta bi tvoji roditelji učinili? Kako bi ti spasili život? Poslali bi te u bolnicu i poverili lekarima, koji bi pokušali da izleče tvoju bolest i spasu ti život. To je odgovornost tvojih roditelja. Međutim, ako bi Bog rekao da taj život i ta osoba ne treba da žive i da treba da se otelotvoriš u drugoj porodici, onda tvoji roditelji ne bi imali ni moć ni sredstva da ti spasu život. Mogli bi samo da gledaju kako tvoj mali život odlazi sa ovog sveta. Kada je život izgubljen, oni su nemoćni – sve što mogu da urade jeste da ispune svoju odgovornost kao roditelji i da te povere lekarima, koji bi pokušali da izleče tvoju bolest i spasu ti život, ali nije na tvojim roditeljima da odluče da li ćeš nastaviti da živiš ili ne. Ako Bog kaže da možeš da nastaviš da živiš, onda tvoj život postoji. Ako Bog kaže da tvoj život ne treba da postoji, onda ćeš izgubiti život. Da li tvoji roditelji mogu da učine nešto povodom toga? Mogu samo da se pomire sa tvojom sudbinom. Jednostavno rečeno, oni su samo obična stvorena bića. Oni jedino iz tvoje perspektive imaju poseban identitet – rodili su te i podigli, oni su tvoje gazde i tvoji roditelji. Ali iz Božje perspektive, oni su samo obični ljudi, oni su samo deo iskvarenog čovečanstva i u njima nema ničeg posebnog. Oni čak nisu gospodari ni svojih života, pa kako bi onda mogli da budu gospodari tvog? Iako su te rodili, oni ne znaju odakle je došao tvoj život i nisu mogli da odluče u koje vreme, u koji čas i na koje mesto će stići tvoj život, niti kakav će biti tvoj život. Oni ne znaju ništa od toga. Oni samo pasivno čekaju, čekaju na Božju neprikosnovenost i Njegovo uređenje. Bez obzira na to da li su srećni zbog toga ili ne, da li veruju ili ne, sve je to ipak orkestrirano i dešava se u Božjim rukama. Tvoji roditelji nisu gospodari tvog života – zar to nije lako shvatiti? (Jeste.) Tvoji roditelji su rodili tvoje telo, ali nisu rodili život tvog tela. To je činjenica. Mogu li tvoji roditelji uopšte i da kontrolišu koliko ćeš biti visok, kakva ti je fizička konstitucija, koje je boje ili koliko ti je gusta kosa, koji su ti hobiji i tako dalje? (Ne.) Tvoji roditelji ne mogu da odluče ni kakav će ti biti kvalitet kože ni kakve su ti crte lica. Neki roditelji su debeli, a rađaju decu koja su mršava i niska, sa malim nosevima i sitnim očima. Kada ih ljudi vide, pomisle: „Na koga liče ova deca? Na roditelje sigurno ne liče.” Roditelji ne mogu ni da odluče na koga će deca da im liče, zar ne? Neki roditelji su veoma robusni, a rađaju veoma mršavu i slabašnu decu; neki roditelji imaju veoma mršava i krhka tela, a rađaju neverovatno robusnu decu koja su jaka kao volovi. Neki roditelji su plašljivi kao miševi, a rađaju decu koja su izuzetno smela. Neki roditelji su predostrožni i oprezni, a rađaju decu koja su veoma ambiciozna i na kraju neki od njih postaju carevi, neki predsednici, a drugi vođe kriminalnih i odmetničkih grupa. Neki roditelji su poljoprivrednici, ali deca koju rode postaju visoki zvaničnici. Postoje i neki roditelji koji su lažljivi, ali rađaju decu koja su pristojna i bezazlena. Neki roditelji su bezvernici, ili se čak možda klanjaju idolima i đavolima, a rađaju decu koja žele da veruju u Boga, koja ne mogu da žive bez vere u Boga. Neki roditelji kažu svojoj deci: „Poslaću te na univerzitet”, a deca kažu: „Ne, ja sam stvoreno biće, moram da obavim svoju dužnost!” Roditelji na to uzvrate: „Ti si mlada, ne moraš da obavljaš dužnost. Mi pomalo obavljamo svoje dužnosti jer smo stari i nemamo nikakvu perspektivu u životu; steći ćemo neke blagoslove za našu porodicu u budućnosti, tako da ti ne moraš. Tvoje je da vredno učiš, a kada završiš fakultet, treba da radiš na tome da postaneš visoki zvaničnik, da bih mogao s tobom da uživam u tvom uspehu.” Deca odgovaraju: „Ne. Ja sam stvoreno biće, obavljanje dužnosti je nešto najvažnije.” Naravno, postoje neki roditelji koji veruju u Boga i ostavljaju svoju porodicu i odustaju od svoje karijere, ali njihova deca odbijaju da ikada poveruju u Boga. Njihova deca su nevernici, i bez obzira na to kako gledate na tu decu i na njihove roditelje, ona ne liče na porodicu. Iako po izgledu, životnim navikama, pa čak i po nekim osobinama ličnosti liče na porodicu, po hobijima, interesovanjima, težnjama i putevima kojima idu, potpuno su drugačiji. To su naprosto dve različite vrste ljudi koji idu različitim putevima. Dakle, postoje razlike između života ljudi, a to ne određuju njihovi roditelji. Roditelji ne mogu da odluče kakav će život imati njihova deca, niti u kakvim okolnostima su im deca rođena. Tvoji roditelji nisu ni gospodari tvog života, ni gospodari tvoje sudbine. Život ljudima ne daju roditelji – da li je čovekova sudbina bitnija ili manje bitna od njegovog života? Ljudima je i jedno i drugo bitno. Zašto je tako? Zato što to nisu stvari koje ljudi mogu da dokuče ili kontrolišu koristeći svoje instinkte ili kov. O ljudskim sudbinama i životnim putanjama odlučuje i njima upravlja Bog. Nijedna osoba ne može da donese bilo kakvu odluku u vezi sa ta dva pitanja. Ni ti ni tvoji roditelji ne birate u kojoj porodici ćeš se roditi, niti ko će ti biti roditelji u ovom životu. Tvoji roditelji su takođe bili pasivni u rađanju. Dakle, oni ne mogu da odluče u kojem će smeru ići tvoja sudbina, ne mogu da odluče da li ćeš biti veoma imućan i bogat, siromašan i skroman, ili samo prosečna osoba; ne mogu da odluče u kojem pravcu ćeš ići u ovom životu, gde ćeš živeti, ili kakav će ti biti brak, kakva će ti biti deca ili u kakvom ćeš materijalnom okruženju živeti, i tako dalje. Ima ljudi kojima je, pre nego što su dobili dete, išlo dobro u životu, imali su odeću i hranu i više novca nego što su mogli da potroše, ali kada je dete odraslo, ono je protraćilo bogatstvo svoje porodice i ma koliko novca da su roditelji zaradili, to nije bilo dovoljno da se nadoknadi sav novac koji je njihovo rasipno dete trošilo. Ima i ljudi koji su bili siromašni, ali nekoliko godina pošto što su dobili dete, njihovi porodični poslovi su počeli da napreduju, život im se poboljšao, sve je išlo glatko, a i njihova okolina je postajala sve bolja i bolja. Vidiš, to su sve stvari koje ovi roditelji nisu očekivali, zar ne? Roditelji ne mogu da odlučuju o sudbinama svoje dece i, naravno, oni takođe nemaju nikakve veze sa sudbinama svoje dece. Put kojim ideš, kuda ideš i koga sve srećeš u ovom životu, sa koliko katastrofa se suočavaš, na koliko lepih stvari i na koliko bogatstva naiđeš – sve to nema nikakve veze sa tvojim roditeljima, niti sa njihovim očekivanjima. Svaki roditelj želi da njegovo dete uspe u svetu, ali da li se ta želja uvek ostvaruje? Ne mora da znači. Neka deca uspevaju u svetu, kao što su njihovi roditelji želeli, i postaju visoki zvaničnici, bogate se i dobro žive, ali im se roditelji razbole i umru u roku od nekoliko godina bez mogućnosti da uživaju u bilo čemu od te dobre sreće ili da uživaju u bilo čemu što taj uspeh pruža. Da li sudbina neke osobe ima ikakve veze s roditeljima? Nema. Stvari ne stoje tako da možeš da postigneš bilo šta što tvoji roditelji očekuju od tebe. Čovekova sudbina nema nikakve veze s roditeljima, a roditelji ne mogu da odlučuju o njegovoj sudbini. Iako su te roditelji rodili, pa čak i ako su učinili mnogo toga da bi položili temelje tvojim izgledima u životu, tvojim aspiracijama i tvojoj sudbini u budućnosti, oni ne mogu da odluče kakva će biti tvoja sudbina ili tvoj budući životni put – te stvari nemaju nikakve veze s njima. Prema tome, tvoji roditelji nisu gospodari tvoje sudbine i ne mogu ništa da promene u vezi s tobom. Ako ti je suđeno da budeš bogat, onda bez obzira na to koliko su tvoji roditelji siromašni ili nesposobni, ti ćeš steći bogatstvo koje treba da stekneš. Ako ti je suđeno da budeš siromašna, obična ili ponizna osoba, onda bez obzira na to koliko su tvoji roditelji sposobni, oni neće moći da ti pomognu. Ako te je Bog izabrao i ako pripadaš Božjem izabranom narodu, to jest, ako te je Bog predodredio, onda bez obzira na to koliko su tvoji roditelji moćni ili sposobni, oni neće moći da ometaju tvoju veru u Boga, čak i da to žele. Pošto ti je suđeno da budeš član Božje kuće i jedan od Božjih izabranika, ti ne možeš da pobegneš od toga. Čovekova sudbina je povezana samo sa Božjom neprikosnovenošću i Božjim određenjem; nema nikakve veze sa željama i očekivanjima roditelja. Naravno, to takođe nema nikakve veze sa interesovanjima, hobijima, ličnošću, ambicijama, kovom ili sposobnostima tog pojedinca. Prema tome, na osnovu istinite izjave „Tvoji roditelji nisu gospodari ni tvog života ni tvoje sudbine”, kako treba da pristupiš očekivanjima svojih roditelja? Da li treba da ih u potpunosti prihvatiš, zanemariš, ili da im pristupiš razumno? Kada je u pitanju tvoj život ili tvoja sudbina, tvoji roditelji su samo normalni ljudi, mogu da očekuju šta god žele i mogu da kažu šta god žele. Neka oni kažu šta žele, a ti radi svoje. Nema potrebe da se raspravljaš s njima, jer kakve god stvari zaista jesu, tako će biti. To nije plod nikakve rasprave i ne menja se na osnovu čovekove volje. Ti ne možeš da odlučuješ o svojoj sudbini, a tvoji roditelji još manje! Zar nije tako? (Jeste.) Iako su roditelji stariji od tebe, oni i dalje nemaju nikakve veze sa tvojom sudbinom. Tvoji roditelji ne treba da pokušavaju da diktiraju tvoju sudbinu samo zato što su toliko godina stariji od tebe i zato što su za jednu generaciju stariji od tebe. To je nerazumno i gnusno. Stoga, kad god tvoji roditelji imaju nešto da kažu o putu kojim ideš u životu, ili o njihovim očekivanjima od tebe, treba tome da pristupiš mirno i razumno, jer oni nisu gospodari tvoje sudbine. Reci im: „Moja sudbina je u Božjim rukama – nijedan čovek ne može da je promeni.” Niko ne može da kontroliše svoju sudbinu niti sudbinu druge osobe, a ni tvoji roditelji nemaju pravo na to. Tvoji preci nemaju pravo to da učine, a kamoli tvoji roditelji. Ko jedini ima to pravo? (Samo Bog.) Samo je Bog osposobljen da vlada nad ljudskim sudbinama.

Ima ljudi koji u teoriji priznaju: „Moji roditelji ne smeju da se mešaju u moju sudbinu. Iako su me rodili, život mi nisu dali roditelji, već Bog. Sve što imam dao mi je Bog. Bog me je kroz njih odgojio u odraslu osobu i omogućio mi da živim do sada. U stvari, Bog me je odgojio.” Oni izgovaraju te reči sasvim dobro i sasvim jasno, ali pod nekim posebnim okolnostima, ljudi ne mogu da prevaziđu svoju privrženost, niti da prihvate izjavu: „Tvoji roditelji nisu gospodari ni tvog života ni tvoje sudbine.” Pod određenim posebnim okolnostima, ljudima će ovladati njihova osećanja i pašće u neka iskušenja ili će postati slabi. Kada su izloženi progonu i osudi vlasti i verskog sveta i uhapšeni i poslati u zatvor, neki vernici odlučuju da nikada ne budu Jude, i da nikada ne izdaju bilo koga od svoje braće i sestara, niti da odaju bilo koji podatak o crkvi, bez obzira na to kakve muke trpe – radije bi umrli nego bili Jude. Zbog toga su izloženi fizičkom i psihičkom mučenju do te mere da više ne liče na ljude, oči su im toliko otečene da su se pretvorile u dva proreza kroz koje ne može dobro da se vidi, uši su im zaglušene, zubi izbijeni, uglovi usta su im ispucali i krvare, noge ih ne slušaju, celo telo im je otečeno i prekriveno modricama. Ali, kakve god muke da trpe, oni nikoga ne izdaju – odlučni su u nameri da ne budu Jude i da budu postojani u svom svedočenju o Bogu. Do sada se čini da su prilično jaki i da poseduju svedočanstvo, zar ne? Prošli su kroz višednevno neprestano mučenje i zastrašivanja i nisu postali Jude. Kada đavo vidi takvog čoveka, on pomisli: „Ovaj tip je stvarno otporan, dobro su ga zatrovali. Baš su ga obožili. Vrlo je mlad, unakazili su ga od batina, a on ni da pisne. Šta ja sad da radim s tim? Čini se da je ovaj tip važna ličnost, sigurno zna mnogo o crkvi. Ako bih mogao da izvučem neke informacije iz njega, mogli bismo da uhapsimo mnogo ljudi i da zaradimo mnogo para!” Tada đavo počinje da razmišlja o sledećem: „Kako mogu da ga nateram da propeva i da mi oda tajne i pruži informacije o nekim ljudima? Svi jaki ljudi imaju svoje slabe tačke – baš kao i ljudi koji treniraju kung fu. Ma koliko je neko dobar u kung fuu, on ipak ima Ahilovu petu. Svako ima slabu tačku, pa hajde zato da udarimo na njegovu. Koja je njegova slaba tačka? Čuo sam da je jedinac i da su ga roditelji razmazili još od malih nogu. Čuo sam da im je zaista stalo do njega i da ga mnogo vole, i da im je on prilično odan. Ako dovedem njegove roditelje i nateram ih da utiču na njegovo mišljenje, možda će njihove reči biti od neke koristi.” Tada đavo odlazi po njegove roditelje. Šta mislite, šta se dešava čim ih vidi? Pre nego što su došli, ovako je razmišljao: „O, Bože, rešen sam da budem postojan u svom svedočenju. Svakako neću da budem Juda!” Ali čim vidi svoje roditelje, srce hoće da mu prepukne. Prvo što pomisli je: „Razočarao sam roditelje, mora da im je veoma bolno da me vide ovakvog”, i onda pukne. U srcu je još uvek uporan: „Neću da budem Juda, moram da budem postojan u svom svedočenju o Bogu. Nisam krenuo pogrešnim putem, sledim ispravan životni put. Moram da ponizim Sotonu i da svedočim o Bogu!” U srcu je stamen i uporan je u tome, ali emotivno ne može to da podnese, i začas je njegovo srce na ivici pucanja. Šta misliš, kako se njegovi roditelji osećaju kada vide da je njihovo dete mučeno i u takvom stanju? Neću da govorim o ocu, ali srce njegove majke se slama. Kada vidi da je njeno dete izmučeno do te mere da više ne liči na ljudsko biće, ona oseća veliku uznemirenost, nelagodnost i bol, i sva se trese dok ide ka njemu. Kako bi ti reagovao u takvom trenutku? Ne bi se usudio da pogledaš, zar ne? Vidiš, ni ti ni roditelji ništa ne kažete, ali ti bi odmah pukao, jer ne bi uspeo da savladaš svoja osećanja. Pomislio bi: „Roditelji su mi stari, narušenog su zdravlja, i njih dvoje zavise jedno od drugog da prežive. Rodili su dete poput mene i do sada nisam ispunio nijedno njihovo očekivanje, a sada sam im prouzrokovao mnogo nevolja, mnogo sam ih osramotio, čak su morali i da dođu da me vide u ovom izmučenom stanju.” Neprimetno, u dubini srca, osetio bi se kao odrođeno dete, da si povredio i razočarao svoje roditelje i da si ih nasekirao i razočarao. I ti i tvoji roditelji biste osetili duboku patnju, ali iz različitih razloga. Tvoji roditelji zato što bi im bilo žao tebe i ne bi mogli da podnesu da te vide kako patiš. Ti zato što vidiš koliko su ti roditelji tužni i povređeni, i ne možeš da podneseš da ih vidiš tako tužne i zabrinute zbog tebe. Zar i jedno i drugo nisu posledice osećanja? Do ovog trenutka, sve se to i dalje može smatrati normalnim i to još ne bi uticalo na tvoju postojanost u svedočenju. Pretpostavimo da tvoji roditelji tada kažu: „Bio si tako zdrav i jak, a sada su te unakazili od batina. Od malena smo te čuvali kao zenicu svoga oka. Nikada te nismo ni taknuli. Kako si mogao da dozvoliš da ti se to dogodi? Nikada nismo hteli da te bijemo; uvek smo te brižno čuvali i voleli – ’ljuljali bismo te u ustima, ali iz straha da se ne istopiš, stavljali smo te na dlan, iz straha da se ne slomiš.’ Toliko te pazimo, ali to nije dovoljno. U redu je da se ne staraš o nama, ali sada odbijaš da daš bilo kakvu informaciju, mnogo patiš i ne odustaješ uprkos tome što su te unakazili jer veruješ u Boga i želiš da svedočiš o Njemu. Kako možeš da budeš tako tvrdoglav? Zašto insistiraš na verovanju u Boga? ’Roditelji su ti dali telo.’ Da li nam činiš dobro kada dopuštaš da ti se to dogodi? Ako bi ti se nešto zaista dogodilo, kako misliš da nas dvoje nastavimo da živimo? Ne očekujemo da se staraš o nama kada ostarimo ili da nam organizuješ sahrane, samo želimo da budeš dobro. Ti si nam sve, ako tebi nije dobro, ako te ne bude, kako bismo mogli da nastavimo da živimo ostatak života? Koga još imamo osim tebe? Kakve druge nade imamo?” Svaka ta reč pogodila bi te tamo gde najviše boli, istovremeno bi zadovoljila tvoje emocionalne potrebe i podstakla tvoja osećanja i tvoju savest. Pre nego što su tvoji roditelji izgovorili te reči, ti si se u dubini srca i dalje držao svog ubeđenja i stava, ali nakon što bi izgovorili te reči prekora, zar linija odbrane u dubini tvog srca ne bi pala? „’Roditelji su ti dali telo.’ Napustio si dobar posao, odustao od svojih velikih životnih izgleda i odrekao si se udobnog života. Uporno veruješ u Boga i dozvolio si sebi da budeš tako upropašćen – da li nam činiš dobro?” Da li bi iko posle tih reči mogao da zadrži suze? Da li bi iko posle tih reči mogao da prestane da se prekoreva? Da li bi mogao da izbegne osećaj da je izneverio svoje roditelje? Da li bi bilo ko mogao da oseti da ga Sotona iskušava? Može li to na ikoga da utiče samo emotivno, a da se i dalje racionalno nosi s tim? Da li bi posle tih reči neko mogao i dalje da veruje u izjavu: „Tvoji roditelji nisu gospodari ni tvog života ni tvoje sudbine, niti su tvoji zajmodavci”? Da li bi iko mogao, uprkos tome što se emotivno oseća slabim, da se suzdrži od napuštanja svoje dužnosti i obaveze, i svedočenja u kojem stvoreno biće treba da bude postojano? Šta biste od toga mogli da postignete? Ako bi u pogledu svojih osećanja bio samo malo potresen, ako bi čak i pustio neku suzu i osećao se loše zbog svojih roditelja, ali bi još uvek verovao u Božju reč i još uvek bi se držao svedočanstva u kojem treba da budeš postojan, i još uvek bi se držao dužnosti koju treba da obavljaš, ne gubeći svedočanstvo, odgovornost i dužnost koju stvoreno biće ima pred Stvoriteljem, onda bi bio postojan. Ali ako bi, kada bi video svoju uplakanu majku kako te prekorava, pao pod uticaj svojih osećanja, misleći da si se odrodio, da si napravio pogrešan izbor, ako bi osetio žaljenje i ne bi želeo da nastaviš dalje, želeo bi da napustiš svedočanstvo koje stvoreno biće treba da ima, i dužnost, odgovornost i obavezu koju stvoreno biće treba da ispuni, i da se vratiš na stranu svojih roditelja, da im uzvratiš dobrotu i da prekineš s njihovom patnjom ili brigom za tvoje dobro, onda ne bi imao svedočanstvo i ne bi bio dostojan da slediš Boga. Šta je Bog rekao onima koji ga slede? (Zar nije rekao: „Ko dolazi k meni, a nije mu omrzao njegov otac i majka, žena i deca, braća i sestre, pa i sopstveni život, ne može da bude moj učenik” (Luka 14:26)? Tako piše u Bibliji.) Ako tvoja ljubav prema roditeljima premašuje tvoju ljubav prema Bogu, onda nisi dostojan da Ga slediš i nisi jedan od Njegovih sledbenika. Ako nisi jedan od Njegovih sledbenika, onda se može reći da nisi pobednik i Bog te ne želi. Ova kušnja te je razotkrila, nisi bio postojan u svom svedočenju. Sotonsko mučenje te nije slomilo, ali nekoliko reči prekora tvojih roditelja bile su dovoljne da te nateraju da popustiš. Ti si jedan mekušac i izdao si Boga. Nisi dostojan da slediš Boga i nisi Njegov sledbenik. Roditelji često kažu: „Neću ništa drugo da tražim od tebe, neću tražiti da budeš bogat, samo se nadam da ćeš u ovom životu biti zdrav i bezbedan. Dovoljno mi je da te vidim srećnog.” Dakle, kada budeš mučen, osetićeš da si izneverio svoje roditelje: „Moji roditelji ne traže mnogo od mene, ali ja sam ih ipak izneverio.” Da li je ta misao tačna? Jesi li ih izneverio? (Nisam.) Da li si ti kriv što te je Sotona progonio? Da li si ti kriv što si bio teško pretučen, mučen i brutalno progonjen? (Nisam.) Sotona je taj koji te je progonio, nisi ti samog sebe upropastio. Koračaš ispravnim putem i čovek si od integriteta. Tvoje odluke i svi tvoji postupci svedočili su o Bogu i obavljali dužnost stvorenog bića. To su odluke koje svako stvoreno biće treba da donese i put kojim svako stvoreno biće treba da ide. To je ispravan put; to nije uništavanje sebe. Iako je tvoje telo mučeno i pretrpelo je brutalno, neljudsko postupanje, sve je to zbog pravednog cilja. To nije pogrešan put, to nije uništavanje sebe. Tvoja telesna patnja, podvrgavanje mučenju i kinjenje do te mere da više ne ličiš na ljudsko biće nemaju veze sa razočaranjem tvojih roditelja u tebe. Ne moraš ništa da im objašnjavaš. Ti si to izabrao. Ti si na ispravnom putu u životu, oni to naprosto ne shvataju, to je sve. Oni samo imaju perspektivu roditelja, uvek žele da te zaštite zbog svojih osećanja, ne žele da trpiš fizički bol. Kakva je korist od njihove želje da te zaštite? Mogu li oni da svedoče umesto tebe? Mogu li oni da obavljaju dužnost stvorenog bića umesto tebe? Mogu li oni da slede Božji put umesto tebe? (Ne mogu.) Doneo si pravu odluku i treba da je se držiš. Ne treba da budeš opčinjen niti naveden na stranputicu rečima svojih roditelja. Ti ne upropašćavaš sebe; ti ideš ispravnim putem. U svojoj istrajnosti i u svim svojim postupcima držiš se istine, pokoravaš se Božjim orkestracijama i uređenjima i svedočiš o Bogu pred Sotonom, donoseći slavu Božjem imenu. Ti si samo podneo patnju brutalnog progona svog tela, to je sve. To je patnja koju ljudi treba da istrpe; to je ono što ljudi treba da ponude Stvoritelju i to je ceh koji treba da plate. Tvoj život nije potekao od tvojih roditelja i tvoji roditelji nemaju pravo da odlučuju kojim ćeš putem ići. Oni nemaju pravo da odlučuju kako ćeš se odnositi prema svom telu ili koju ćeš cenu platiti da bi bio postojan u svom svedočenju. Oni samo ne žele da trpiš fizički bol zbog potreba njihovih telesnih osećanja i zbog činjenice da oni gledaju iz perspektive telesnih osećanja, to je sve. Ali kao stvoreno biće, ma koliko tvoje telo patilo, to je nešto što treba da istrpiš. Ljudi više puta moraju da plate ceh da bi postigli spasenje i dobro obavili dužnost stvorenog bića. To je čovekova obaveza i odgovornost i to je ono što stvoreno biće treba da posveti Stvoritelju. Pošto ljudski životi dolaze od Boga, a i njihova tela dolaze od Boga, to je patnja koju ljudi treba da istrpe. Stoga, kada je reč o patnjama koje ljudi treba da istrpe, bez obzira na to kakav fizički bol tvoje telo podnosi, ne moraš ništa da objašnjavaš roditeljima. Tvoji roditelji kažu: „Roditelji su ti dali telo”, ali šta s tim? Iako roditelji rađaju i odgajaju decu, ne može se reći da su im roditelji dali sve što imaju. To ne znači da ljudi treba da budu izloženi prinudi i ograničavanjima svojih roditelja kada su u pitanju put kojim idu i ceh koji plaćaju. To ne znači da ljudi moraju da imaju dozvolu svojih roditelja da bi išli putem stremljenja ka istini, niti da bi obavljali dužnost stvorenog bića pred Stvoriteljem. Zato ne moraš da se pravdaš svojim roditeljima. Bog je taj kome treba da se pravdaš. Bez obzira na to da li patiš ili ne, sve treba da predaš Bogu. Štaviše, ako slediš pravi put, onda će Bog prihvatiti i zapamtiti svaki ceh koji si platio. Pošto će ih Bog pamtiti i prepoznavati, oni će biti vredni plaćanja. Tvoje telo će pretrpeti određeni fizički bol, ali to plaćanje ceha će ti omogućiti da na kraju budeš postojan u svom svedočenju, da dobiješ Božje odobravanje i da postigneš spasenje, i Bog će ih se setiti. Ništa nije vrednije od toga. Takozvana očekivanja tvojih roditelja, ili reči prekora koje ti upućuju, beznačajne su i nisu vredne pomena u poređenju sa dužnošću koju treba da obaviš i sa svedočanstvom koje treba da nosiš pred Bogom, jer je patnja koju trpiš toliko dragocena i toliko značajna! Iz perspektive stvorenog bića, to je najznačajnija i najvrednija stvar u životu. Zato ljudi ne treba da budu slabi i malodušni, niti da padnu u iskušenje zbog reči svojih roditelja, a zbog njihovih reči nikako ne treba da osećaju kajanje, krivicu ili da su izneverili svoje roditelje. Ljudi treba da se osećaju počastvovano patnjom koju su istrpeli i da kažu: „Bog me je izabrao i omogućio mom telu da plati takav ceh i da se Sotona na njemu iživljava, kako bih imao priliku da svedočim o Njemu.” Čast je što te je Bog izabrao među Svojim brojnim izabranicima. Ne treba da budeš tužan zbog toga. Ako čvrsto stojiš u svom svedočenju i ponižavaš Sotonu, onda je to najveća čast u životu za stvoreno biće. Ma kakve bolesti ili posledice tvoje telo trpelo nakon što je brutalno progonjeno, ili ma koliko tvoju porodicu i roditelje bolelo da te vide takvog, ne treba da se stidiš niti potresaš, niti da misliš da si zbog toga izneverio svoje roditelje, jer sve što si učinio bilo je plaćanje ceha za pravedan cilj, i to je dobro delo. Nijedna osoba nije osposobljena da kritikuje tvoja dobra dela, nijedna osoba nije osposobljena, niti ima pravo da iznosi neodgovorne, kritičke primedbe ili sudove o tome što veruješ u Boga, slediš Boga i obavljaš svoju dužnost. Samo je Stvoritelj osposobljen da sudi o tvom ponašanju, o cehu koji si platio i o odlukama koje si doneo. Niko drugi nije osposobljen da sudi – niko od njih, pa ni tvoji roditelji, nije osposobljen da te kritikuje. Ako su to ljudi koji su ti najbliži, oni treba da te razumeju, ohrabre i uteše. Oni treba da te podrže u istrajnosti, u postojanosti u svedočenju i da se suzdrže od popuštanja ili predavanja Sotoni. Trebalo bi da budu ponosni i srećni zbog tebe. Pošto si mogao da istraješ do sada i da se ne pokoriš Sotoni kako bi mogao da budeš postojan u svom svedočenju, oni treba da te ohrabre. Ne treba da te sputavaju i svakako ne treba da te prekoravaju. Da si uradio nešto pogrešno, oni bi imali pravo da te kritikuju. Da si krenuo pogrešnim putem, da si osramotio Boga, izdao pozitivne stvari i istinu, onda bi imali pravo da te kritikuju. Ali pošto su sva tvoja dela bila pozitivna i Bog ih prihvata i pamti, ako te kritikuju, to je zato što ne mogu da razluče dobro od lošeg. Oni su ti koji greše. Oni su potreseni zbog toga što veruješ u Boga, što ideš ispravnim putem i što si dobra osoba – zašto, naprotiv, ne kritikuju Sotonu kada te progoni? Kritikuju te zbog sopstvenih osećanja – gde si pogrešio? Zar se nisi upravo uzdržao da ne postaneš Juda? Nisi postao Juda, odbio si da sarađuješ ili da praviš kompromise sa Sotonom, i pretrpeo si to mučenje i nečovečno postupanje da bi ostao postojan u svom svedočenju – šta je tu loše? Nisi učinio ništa loše. Iz Božje perspektive, On se raduje zbog tebe, ponosan je na tebe. Pa ipak, tvoji roditelji te se stide i kritikuju tvoja dobra dela – da nisu pobrkali lončiće? Da li su to dobri roditelji? Zašto ne kritikuju Sotonu i zle ljude i đavole koji te progone? Ne samo da ne dobijaš nikakvu utehu, ohrabrenje ili podršku od svojih roditelja, već te oni, naprotiv, kritikuju i grde, dok zlog Sotonu ne osuđuju niti proklinju ma šta on učinio. Ne usuđuju se da ga ijednom rečju uvrede ili prekore. Ne kažu: „Kako možeš toliko da mučiš dobrog čoveka? On samo veruje u Boga i krenuo je ispravnim putem, zar ne? Ništa nije ukrao niti je ikoga opljačkao, nije prekršio nijedan zakon, zašto ste ga onda toliko mučili? Trebalo bi da podstičete ljude poput njega. Ako bi svi u društvu verovali u Boga i krenuli ispravnim putem, onda ovom društvu ne bi bili potrebni zakoni i uopšte ne bi bilo zločina.” Zašto ga ne kritikuju tako? Zašto se ne usude da kritikuju Sotone i đavole koji su te progonili? Prigovaraju ti što ideš ispravnim putem, ali kada zli ljudi čine zla dela, oni ih samo prećutno odobravaju. Šta misliš o takvim roditeljima? Da li treba da se osećaš loše zbog njih? Da li treba da im pokažeš odanost roditeljima? Da li treba da ih voliš u svom srcu? Da li su dostojni tvoje odanosti roditeljima? (Nisu.) Nisu. Ne mogu da razlikuju ispravno i pogrešno, niti dobro i zlo. Oni su par zbunjenih ljudi. Osim osećanja, oni ne shvataju ništa drugo. Oni ne shvataju šta je pravda, niti šta znači ići ispravnim putem, ne znaju šta su negativne stvari, niti šta su zle sile, oni samo znaju da zaštite svoja osećanja i svoje telo. Osim tog najpovršnijeg nivoa telesnih odnosa, njihova srca sadrže samo ovu ideju: „Dokle god su moja deca bezbedna i zdrava, biću veoma srećna i zahvalna.” To je sve. Kada je u pitanju pravi put u životu, pravedni ciljevi ili najvrednija i najznačajnija stvar koju neko može da uradi u ovom životu, oni ne shvataju ništa od toga. Oni to ne shvataju i grde te što slediš ispravan put – zaista su neverovatno zbunjeni. Šta misliš o takvim roditeljima? Zar oni nisu par starih đavola? U srcu moraš ovako da razmišljaš: „Ta dva stara đavola – do sada sam pretrpeo toliko batina i toliko mučenja, danonoćno sam se molio Bogu za sve to vreme, i On me je pazio i štitio, zato sam uspeo da preživim do sada. Postojan sam u svom svedočenju uz velike poteškoće i u nekoliko reči ste to potpuno poništili. Da li je pogrešno da idem ispravnim putem? Da li je pogrešno da obavljam dužnost stvorenog bića? Sigurno nije pogrešno što nisam postao Juda? Ta dva stara đavola! ’Roditelji su ti dali telo’ – sve što posedujem očigledno je došlo od Boga, da li ste mi vi to dali? Radi se o tome da je Bog odredio da ćete me roditi i odgojiti, podižući me svojim rukama. Uznemireni ste zbog mene, i povređeni i potreseni samo da biste zadovoljili svoje emocionalne potrebe. Bojite se da, ako umrem, neće biti nikoga da se stara o vama kada ostarite ili da vam organizuje sahrane. Bojite se da će se ljudi smejati i misliti da sam vas osramotio.” Da si završio u zatvoru zbog nekog krivičnog dela, zato što si nešto ukrao ili si nekoga opljačkao, prevario ili obmanuo, možda bi se zalagali za tebe i rekli: „Moje dete je dobar čovek, nije učinio ništa loše. Nema lošu prirodu, dobar je i ljubazan. Samo što su zli trendovi ovog sveta negativno uticali na njega. Nadam se da će vlast biti popustljiva prema njemu.” Oni bi se zalagali za tebe, ali pošto ideš putem vere u Boga, zato što ideš ispravnim putem, oni te preziru iz dubine duše. Na koji način te oni preziru? „Pogledaj u šta si se uvalio. Da li nam činiš dobro?” Trebalo bi da razmisliš u svom srcu: „Šta oni podrazumevaju pod ’Pogledaj u šta si se uvalio’? Samo idem ispravnim putem u životu – to se zove biti čovek od integriteta! To se zove posedovati dobra dela i svedočanstvo; to je snaga. Samo takvi ljudi zaista poseduju savest i razum, i nisu kukavice, ništarije ili Jude. U šta sam se to pa uvalio? To je istinsko ljudsko obličje! Ne samo da niste srećni zbog mene, već mi prigovarate – kakvi ste vi roditelji? Vi niste dostojni da budete roditelji, treba da budete prokleti!” Ako bi tako razmišljao, da li bi i dalje plakao kada bi čuo svoje roditelje kako kažu: „Roditelji su ti dali telo, kako si mogao da dozvoliš da tako propadneš?” (Ne bih.) Šta bi pomislio kada bi čuo te reči? „Kakva gomila gluposti. Oni su zaista par starih budala! ’Roditelji su ti dali telo’ – vi čak i ne znate ko vam je dao telo i koristite ove reči da me prekorite, baš ste zbunjeni! Očigledno me progone đavoli i Sotone. Kako možete da pobrkate lončiće i da me kritikujete? Zar sam prekršio zakon? Zar sam nešto ukrao ili opljačkao nekoga, da li sam nekoga prevario ili obmanuo? Koje sam zakone prekršio? Nisam prekršio nijedan zakon, Sotone su me progonile i dovele do ovog stanja jer idem ispravnim putem. Do današnjeg dana nisam izustio ni jednu jedinu reč izdaje, nisam postao Juda – ko još ima takvu snagu? Ne samo da me ne hvalite niti ohrabrujete, već mi prigovarate. Vi ste đavoli!” Ako tako razmišljaš, nećeš plakati niti ćeš pokleknuti, zar ne? Tvoji roditelji ne razlikuju ispravno od pogrešnog, ne znaju šta je crno, a šta belo, jer ne veruju u Boga i ne shvataju istinu. Ti shvataš istinu, tako da na tebe ne treba da utiču te đavolske i obmanjujuće reči koje izgovaraju. Umesto toga, treba da nastaviš da se držiš istine. Tako ćeš zaista biti postojan u svom svedočenju. Nije li tako? (Jeste.)

Reci Mi, da li je lako postojano svedočiti? Kao prvo, moraš da se oslobodiš svojih osećanja, a kao drugo, moraš da shvatiš istinu. Tek tada nećeš iskusiti nikakvu slabost, moći ćeš da budeš postojan u svom svedočenju i Bog će te pod tim posebnim uslovima prepoznati i prihvatiti; tek tada će te Bog priznati kao pobednika i svog sledbenika. Kada pobediš, kada ne izneveriš Boga umesto da ne izneveriš svoje roditelje, moći ćeš da otpustiš sva očekivanja svojih roditelja prema tebi, zar ne? Očekivanja tvojih roditelja nisu važna, nebitna su; živeti u skladu sa Božjim očekivanjima i biti postojan u svom svedočenju o Bogu su najvažnije stvari, one su stav i težnje koje stvoreno biće treba da ima. Nije li tako? (Jeste.) Kada se osećaš slabo, kada izgubiš pravac, posebno kada te Sotone opsedaju i progone dok ideš ispravnim putem, ili te prezrivo odbijaju, ismevaju i odbacuju svetovni ljudi iz tvoje okoline – tvoji rođaci, prijatelji i poznanici – misliće da si učinio nešto sramno i niko te neće ni razumeti, ni ohrabriti, ni podržati ni utešiti. A još manje će ti neko pomoći, pokazati put ili ukazati na put primene. Tu spadaju i tvoji roditelji. Pošto nisi uz njih da pokažeš odanost roditeljima, ili pošto nisi u stanju da im pomogneš da lepo žive ili da im se odužiš za njihovu dobrotu jer veruješ u Boga i obavljaš svoju dužnost, oni te neće razumeti. Njihova perspektiva će biti ista kao i perspektiva svetovnih ljudi – smatraće da si ih osramotio, da nisu dobili ništa zauzvrat što su te odgajili, da nisu imali nikakve koristi od tebe, da nisi ispunio njihova očekivanja, da si ih izneverio i da si bezosećajni nezahvalnik. Roditelji te neće razumeti i neće moći da ti daju bilo kakve pozitivne smernice, a da ne govorim o tvojim rođacima i prijateljima. Dok ideš ispravnim putem, samo te Bog neumorno ohrabruje, pomaže ti, teši te i opskrbljuje. Dok te muče i kinje u zatvoru, samo će ti Božja reč i vera koju si od Njega dobio davati podršku u svakom sekundu, minutu i danu. Dakle, kada trpiš teške batine, moći ćeš da istraješ u želji da budeš postojan u svom svedočenju o Bogu, da se uzdržiš da ne postaneš Juda i da nastaviš da želiš da slaviš Božje ime i da ponižavaš Sotonu, zbog Božje reči i vere koju ti je Bog dao. S jedne strane ćeš moći to da činiš zbog svoje odlučnosti, a s druge, što je važnije, zbog Božjeg usmeravanja, zaštite i vođstva. Dok tvoji roditelji, kada ti je najviše potrebna uteha i pomoć, i dalje misle samo na sebe, govoreći da si bezosećajni nezahvalnik, da nikada ne mogu da računaju na tebe u ovom životu i da su te uzalud odgajili. Oni još uvek ne zaboravljaju da su te odgajili, da su želeli da računaju na tebe da im pomogneš da žive udobno, da doneseš slavu svojim precima i da im omogućiš da ponosno uzdignu glavu i da se ponose tobom pred rodbinom i prijateljima. Roditelji koji ne veruju u Boga nikada se ne osećaju počastvovano i privilegovano zbog tvog verovanja. Naprotiv, često ti prigovaraju što nisi našao vremena da ih obiđeš ili da se staraš o njima, jer veruješ u Boga i zauzet si obavljanjem svoje dužnosti. Ne samo da te prekoravaju, već te često grde, nazivajući te „bezosećajnim nezahvalnikom” i „nezahvalnim detetom”. Zar ti se ne čini da ti je teško da ideš ispravnim putem dok podnosiš te uvrede? Zar ti se ne čini da ti je počinjena nepravda? Zar ti nije potrebna podrška, ohrabrenje i razumevanje roditelja dok kroz sve to prolaziš? Zar ti se često ne čini da si izneverio roditelje? Samim tim, ima ljudi kojima gluposti padaju na pamet: „U ovom životu nije mi bilo suđeno da pokažem odanost roditeljima, niti da živim s njima. Pokazaću onda odanost roditeljima u sledećem životu!” Zar to nije bezumno? (Jeste.) Ne treba tako da razmišljaš; to treba u korenu da razrešiš. Ideš pravim putem, izabrao si da obavljaš dužnost stvorenog bića i da staješ pred Stvoritelja da bi prihvatio Božje spasenje. To je jedini ispravan put na ovom svetu. Doneo si pravu odluku. Bez obzira na to koliko oni koji ne veruju, uključujući tu i tvoje roditelje, ne mogu da te razumeju ili su razočarani tobom, to ne treba da utiče na tvoju odluku da ideš putem verovanja u Boga, niti na tvoju rešenost da izvršavaš svoju dužnost, niti bi trebalo da utiče na tvoju veru u Boga. Ti treba da istraješ, jer ideš ispravnim putem. Povrh toga, treba da otpustiš očekivanja svojih roditelja. Oni ne treba da ti postanu breme dok ideš ispravnim putem. Ti slediš ispravan put, doneo si najispravniju odluku u životu; ako te roditelji ne podržavaju, ako te uvek grde zato što si bezosećajni nezahvalnik, onda bi trebalo još jasnije da ih sagledaš i otpustiš na emotivnom nivou, a ne da te oni sputavaju. Ako te ne podrže, ne ohrabre ili ne uteše, bićeš dobro – ništa nećeš ni dobiti ni izgubiti s tim. Najvažnija su Božja očekivanja od tebe. Bog te ohrabruje, opskrbljuje i usmerava. Nisi sam. Bez očekivanja svojih roditelja, ti i dalje možeš da ispuniš dužnost stvorenog bića i zahvaljujući tome ćeš i dalje biti dobra osoba. Otpuštanje očekivanja roditelja ne znači da si izgubio svoju etiku i moral, i sigurno ne znači da si se odrekao svoje ljudskosti, ili moralne pravde. Razlog zbog kojeg nisi ispunio očekivanja roditelja je taj što si izabrao pozitivne stvari i odlučio da obavljaš dužnost stvorenog bića. Nema ničeg lošeg u tome, to je najispravniji put. Ti treba da istraješ i ostaneš čvrst u svom uverenju. Moguće je da zato što veruješ u Boga i obavljaš dužnost stvorenog bića nećeš dobiti podršku svojih roditelja, a svakako ne njihove blagoslove, ali to nije bitno. To nije važno, ništa nisi izgubio. Najvažnije je da je Bog, kada si odlučio da ideš putem vere u Boga i da obavljaš dužnost stvorenog bića, počeo da ima očekivanja i velike nade za tebe. Ljudi i dalje mogu da žive dobro u ovom svetu iako se udalje od svojih prijatelja i rođaka. Naravno, oni mogu normalno da žive i kada se udalje od svojih roditelja. Tek kada se udalje od Božjeg vođstva i blagoslova, oni padaju u tamu. U poređenju sa Božjim očekivanjima od ljudi i sa Njegovim vođstvom, roditeljska očekivanja su naprosto beznačajna i nije ih vredno ni pominjati. Bez obzira na očekivanja tvojih roditelja – kakva ćeš osoba da postaneš ili kakav život očekuju da živiš na emocionalnom nivou, oni te ne usmeravaju na pravi put, niti na put spasenja. Zato treba da preokreneš svoje gledište i da duboko u srcu i na emocionalnom nivou otpustiš očekivanja roditelja. Ne bi trebalo da nastaviš da nosiš takvo breme, niti da uopšte osećaš krivicu prema svojim roditeljima zato što si izabrao da obavljaš dužnost stvorenog bića. Nisi učinio ništa čime bi nekoga izneverio. Izabrao si da slediš Boga i da prihvatiš Njegovo spasenje. To ne znači da ćeš izneveriti svoje roditelje, naprotiv, tvoji roditelji treba da se osećaju ponosno i počastvovano što si izabrao da obavljaš dužnost stvorenog bića i da prihvatiš spasenje Stvoritelja. Ako nisu u stanju da to urade, onda nisu dobri ljudi. Oni nisu dostojni tvog poštovanja, a još su manje dostojni tvoje odanosti roditeljima i, naravno, još su manje dostojni tvoje brige. Nije li tako? (Jeste.)

Kakvi ljudi na ovom svetu najviše zavređuju poštovanje? Zar ne oni koji idu ispravnim putem? Na šta se ovde odnosi reč „ispravan put”? Zar to ne znači stremljenje ka istini i prihvatanje Božjeg spasenja? Zar oni koji idu ispravnim putem nisu ljudi koji slede Boga i pokoravaju Mu se? (Jesu.) Ako si takva osoba, ili nastojiš da budeš, a roditelji te ne razumeju, pa te čak uvek i proklinju – ako, kada si slab, malodušan i izgubljen, ne samo da te ne podržavaju, ne teše niti hrabre, nego često zahtevaju da ih obilaziš da bi pokazao odanost roditeljima, da zaradiš mnogo novca i da se staraš o njima, da ih ne izneveriš, da im omogućiš da uživaju u tvom uspehu i da žive udobnim životom zajedno s tobom – da li takve roditelje treba odbaciti? (Da.) Da li su takvi roditelji vredni tvog poštovanja? Da li su dostojni tvoje odanosti roditeljima? Da li su dostojni da ispuniš svoju odgovornost prema njima? (Nisu.) Zašto nisu? Zato što osećaju odbojnost prema pozitivnim stvarima, zar nije tako? (Jeste.) Zato što mrze Boga, zar nije tako? (Jeste.) Zato što te preziru što ideš ispravnim putem, zar nije tako? (Jeste.) Oni preziru ljude koji se bave pravednim ciljevima; omalovažavaju te i gledaju s visine jer slediš Boga i obavljaš svoju dužnost. Kakvi su to roditelji? Zar to nisu odvratni i podli roditelji? Zar to nisu sebični roditelji? Zar to nisu rđavi roditelji? (Jesu.) Zbog svoje vere u Boga, stavljen si na poternicu i lovila te je velika crvena aždaja, bio si u bekstvu, nisi mogao da se vratiš kući, a neki ljudi su čak morali da pobegnu u inostranstvo. Tvoji rođaci, prijatelji i školski drugovi kažu da si postao begunac i zbog tih neosnovanih glasina i ogovaranja tvoji roditelji misle da si ih nepravedno naterao da pate i da si ih osramotio. Ne samo da te ne razumeju, ne podržavaju niti saosećaju s tobom, ne samo da ne prigovaraju ljudima koji šire te glasine i onima koji te preziru i diskriminišu, već te tvoji roditelji takođe mrze, oni o tebi govore isto što i ljudi koji ne veruju u Boga i oni koji su na vlasti. Šta misliš o takvim roditeljima? Da li su dobri? (Nisu.) Da li onda još uvek osećate da im nešto dugujete? (Ne.) Ako ponekad pozoveš svoju porodicu, osećaće se kao da primaju poziv od begunca. Osetiće da je to veliko poniženje i da se ne usuđuješ ni kući da se vratiš, kao preplašena zverka. Smatraće da je sramota imati te za dete. Da li su takvi roditelji vredni poštovanja? (Nisu.) Nisu dostojni poštovanja. Dakle, kakva su njihova očekivanja od tebe? Da li su dovoljno vredni da razmišljaš o njima? (Nisu.) Koji je glavni cilj njihovih očekivanja od tebe? Da li oni zaista žele da ideš ispravnim putem i na kraju postigneš spasenje? Nadaju se da ćeš pratiti trendove društva i napredovati u svetu, da će moći da se diče tobom, da ćeš im omogućiti da se dostojanstveno suoče sa svetom i da postaneš njihova radost i dika. Šta još? Oni žele da mogu da uživaju u tvom uspehu, da dobro jedu i piju, da nose firmiranu robu i da se kite zlatom i srebrom. Žele da idu na krstarenja luksuznim brodovima i da posete svaku zemlju na svetu. Ako bi uspeo da se uzdigneš u svetu, ako bi imao slavu i novac u ovom svetu i omogućio im da uživaju u tvom uspehu zajedno s tobom, pominjali bi tvoje ime gde god da idu, govoreći: „Moj sin, moja ćerka je to i to.” Da li sada pominju tvoje ime? (Ne.) Ti ideš ispravnim putem, ali oni ne pominju tvoje ime. Oni misle da nemaš ni prebijene pare i da živiš u bedi, da si njihova sramota i da bi pominjanje tvog imena bilo sramotno za njih, tako da te ne spominju. Dakle, šta je cilj očekivanja tvojih roditelja? Da uživaju u tvom uspehu s tobom, što nije samo za tvoje dobro. Biće srećni samo kada budu mogli da uživaju u tvom uspehu. Sada kada si se vratio pred Stvoritelja i prihvatio Boga, Njegovo spasenje i Njegove reči, sada kada si preuzeo dužnost stvorenog bića i krenuo ispravnim putem u životu, oni ne profitiraju niti imaju koristi od tebe, i oni osećaju da su na gubitku jer su te odgajili. Kao da imaju firmu i da su imali gubitak. Samim tim, ispunjeni su žaljenjem. Neki roditelji često kažu: „Odgajanje tebe je gore od odgajanja psa. Kada odgajaš psa, on ti je veoma blizak i maše repom kada vidi svog gospodara. Šta mogu da očekujem od toga što sam tebe odgajala? Provodiš ceo dan verujući u Boga i obavljajući svoju dužnost, ne baviš se poslovnim aktivnostima, ne ideš na posao, čak ne želiš ni siguran prihod, i na kraju je komšiluk počeo da nam se smeje. Šta sam dobila od tebe? Ni jednu jedinu dobru stvar, niti sam uživala u bilo kakvom tvom uspehu.” Ako bi sledio zle trendove sveta i nastojao da u njemu budeš uspešan, tvoji roditelji bi te verovatno podržavali, ohrabrivali i tešili ako bi patio, razboleo se ili se rastužio. Pa ipak, oni nisu srećni, niti se raduju činjenici da veruješ u Boga i da imaš priliku da budeš spašen. Naprotiv, oni te mrze i proklinju. S obzirom na njihovu suštinu, takvi roditelji su tvoji protivnici i zakleti neprijatelji, oni nisu ista vrsta ljudi kao ti, i ne idu istim putem kao ti. Iako na površini izgleda kao da ste porodica, s obzirom na vaše suštine, težnje, sklonosti, puteve koje sledite, i na različite stavove sa kojima pristupate pozitivnim stvarima, Bogu i istini, oni nisu ista vrsta ljudi kao ti. Stoga, ma koliko ti govorio: „Imam nadu u spasenje, krenuo sam ispravnim putem u životu”, to ih neće ganuti i neće biti srećni zbog tebe, niti će se radovati zbog tebe. Umesto toga, osećaće se posramljeno. Na emotivnom nivou, ti roditelji su tvoja porodica, ali na osnovu njihovih priroda-suština, oni nisu tvoja porodica, oni su tvoji neprijatelji. Razmisli o tome, ako deca donesu poklone i novac kada posete roditelje, i omoguće im da se dobro hrane i žive na lepim mestima, njihovi roditelji će biti presrećni, biće toliko srećni da neće znati šta da kažu. U svojim srcima će stalno govoriti: „Moj sin je tako divan, moja ćerka je tako divna. Nisam ih uzalud odgajala i volela. Tako su razumni, znaju da pokažu odanost roditeljima i nose nas u srcu. Dobra su deca.” Recimo da ideš kući praznih ruku, ništa nisi kupio, jer veruješ u Boga i obavljaš svoju dužnost. Pretpostavimo da u zajedništvu razgovaraš sa svojim roditeljima o istini, pričaš o Božjoj reči i kažeš da si krenuo putem stremljenja ka istini. Tvoji roditelji će odmah pomisliti: „O čemu to pričaš? Ne razumem te. Odgajao sam te sve ove godine i nisi ispunila nijedno od mojih očekivanja. Konačno si došla da nas posetiš, mogla si bar da nam kupiš par čarapa ili neko voće. Ništa nisi donela, došla si praznih ruku.” Tvoji roditelji neće reći: „Slušajući te kako govoriš sve to, mogu da kažem da si se mnogo promenila. Ranije si bila mlada i nadmena, ali sada si se zaista promenila. Mogu da kažem da su sve stvari o kojima govoriš na mestu. Napredovala si. Ti obećavaš i ima nade za tebe – u stanju si da ideš ispravnim putem i da slediš Boga i stekneš spasenje. Ti si dobro dete. Nije ti lako, trebalo bi da ti spremim nešto lepo da pojedeš. Imamo nekoliko kokošaka, ne volimo da ih koljemo, držimo ih da nose jaja. Ali sad kad si došla kući, zaklaću jednu i skuvaću ti kokošju supu. U pravu si što si izabrala taj put, moći ćeš da postigneš spasenje. Tako mi je drago zbog tebe! Mnogo si mi nedostajala tokom proteklih nekoliko godina. Iako nismo bili u kontaktu, sada si ponovo došla da nas posetiš i laknulo mi je. Porasla si. Zrelija si i osećajnija nego ranije. Sve što govoriš i radiš je na mestu.” Gledajući svoje dete na pravom putu i posedujući ispravne misli i poglede, roditelji takođe mogu da imaju koristi i da prošire svoje znanje. Pošto je njihovo dete u stanju da obavlja dužnost i da stremi ka istini, ti roditelji treba da ga podržavaju. Ako u budućnosti njihovo dete dostigne spasenje i uđe u carstvo, i više ne bude povređeno njihovom sotonskom, iskvarenom naravi, to bi bilo divno. Iako su ti roditelji stari, sporo shvataju istinu i ne razumeju baš sve, oni osećaju: „Moje dete može da ide ispravnim putem, to je sjajno. Dobro je dete. Nijedan visoki državni položaj i nikakvo bogatstvo nisu tako dobri ili vredni kao to!” Recite Mi, da li su to dobri roditelji? (Jesu.) Da li su vredni poštovanja? (Jesu.) Dostojni su tvog poštovanja. Dakle, kako treba da im pokažeš poštovanje? Treba da se moliš za njih u svom srcu. Ako veruju u Boga, treba da se moliš Bogu da ih usmerava i štiti, tako da mogu da budu postojani u svom svedočenju tokom kušnji i iskušenja. Ako ne veruju u Boga, i dalje treba da poštuješ njihovu odluku i da se nadaš da će njihovi životi biti stabilni, da neće učiniti ništa loše i da će počiniti manje zlih dela, da će, u najboljem slučaju, posle smrti trpeti manje kazne; štaviše, treba da učiniš sve što je u tvojoj moći da u zajedništvu s njima razgovaraš o nekim pozitivnim stvarima, mislima i pogledima. To se zove poštovanje, a može se nazvati i najboljom vrstom odanosti roditeljima i najboljim ispunjenjem tvojih odgovornosti. Da li možeš to da postigneš? (Mogu.) Ohrabri ih i podrži na duhovnom i psihološkom nivou. Na fizičkom nivou, dok si s njima kod kuće, učini sve što možeš da im pomogneš da obave neki posao i da u zajedništvu razgovaraš s njima o nekim stvarima koje shvataš i koje tvoji roditelji mogu da sagledaju. Pomozi im da se opuste, da se ne umaraju toliko, da ne prave previše buke oko finansija i svega drugog, i da puste da stvari idu svojim tokom. To se zove poštovanje. Ponašaj se prema roditeljima kao prema dobrim, pristojnim ljudima, ispuni deo svojih obaveza prema njima, pokaži malo odanosti roditeljima i obavi neke od svojih obaveza prema njima. To se zove poštovanje. Poštovanje zaslužuju samo roditelji koji na taj način razumeju i podržavaju tvoje verovanje u Boga. Osim njih, nijedni drugi roditelji nisu dostojni poštovanja. Osim što te teraju da zarađuješ novac, oni žele da uspeš u svetu, da stekneš ime i da uradiš ovo ili ono. To su roditelji koji ne vode računa o sopstvenim poslovima i nisu dostojni poštovanja.

Sada svi razumete otpuštanje očekivanja roditelja i možete da otpustite očekivanja svojih roditelja. Šta još ne možete da otpustite? Kada je reč o životima tvojih roditelja ili o samim roditeljima, do čega ti je najviše stalo? Odnosno, od čega ti je najteže da se odvojiš ili da to nešto otpustiš na emotivnom nivou? „Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci; tvoji roditelji nisu gospodari ni tvog života ni tvoje sudbine” – zar u suštini nismo završili zajedništvo na ovu temu? Da li vam je to jasno? (Jeste.) Tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci – to jest, ne treba uvek da razmišljaš o tome kako da im se odužiš samo zato što su te toliko godina odgajali, a ukoliko im se ne odužiš, ukoliko nemaš priliku ili uslove da to učiniš, ne treba uvek da osećaš tugu i krivicu, i da čak budeš tužan kad god vidiš nekoga ko je sa svojim roditeljima, ko se stara o njima i pokazuje odanost prema njima. Bog je odredio da te roditelji odgajaju, ali ne da bi ti proveo život odužujući im se. U ovom životu imaš odgovornosti i obaveze koje moraš da ispuniš i put kojim moraš da ideš; imaš sopstveni život. U svom životu ne treba da ulažeš svu svoju energiju u odanost roditeljima i to da im se odužiš za dobrotu. Odanost roditeljima je samo jedna stvar koja te prati u životu. To je nešto što je neizbežno u prisnim ljudskim odnosima. Ali što se tiče toga kakva je povezanost suđena tebi i tvojim roditeljima i koliko dugo ćete moći da živite zajedno, to zavisi od Božjih orkestracija i uređenja. Ako je Bog orkestrirao i uredio da ne živiš u istom mestu kao tvoji roditelji, da budeš vrlo daleko od njih i da nećete moći da živite zajedno, onda je ispunjavanje ove odgovornosti prema njima za tebe samo neka vrsta čežnje. Ako je Bog uredio da živiš veoma blizu svojih roditelja i da ćeš biti u stanju da ostaneš uz njih, onda su ispunjavanje nekih odgovornosti prema roditeljima i pokazivanje izvesne odanosti roditeljima stvari koje treba da radiš – tu nema ničega što zaslužuje kritiku. Ali ako ne živiš u istom mestu sa svojim roditeljima i nemaš priliku niti prave okolnosti da ispuniš svoju dužnost prema roditeljima, onda to ne moraš da smatraš nečim sramotnim. To što ti ne ispunjavaš svoju dužnost prema roditeljima ne znači da si se ogrešio o svoje roditelje; samo ti okolnosti to ne dozvoljavaju. Iz pozicije deteta, treba da shvatiš da tvoji roditelji nisu tvoji zajmodavci. Ako obraćaš pažnju samo na to da se odužiš roditeljima za njihovu dobrotu, to će ometati mnoge dužnosti koje si dužan da ispuniš. Postoji mnogo stvari koje moraš da uradiš u svom životu, a ove dužnosti koje si dužan da ispuniš su stvari koje stvoreno biće treba da čini i koje ti je poverio Stvoritelj i one nemaju nikakve veze s uzvraćanjem dobrote roditeljima. Pokazivanje odanosti roditeljima, oduživanje, uzvraćanje njihove dobrote – ništa od toga nema nikakve veze s tvojom misijom u životu. Takođe se može reći da nema potrebe da pokazuješ odanost roditeljima, da im se odužuješ, niti da ispunjavaš bilo koju od svojih obaveza prema njima. Prosto rečeno, možeš da uradiš nešto od toga i ispuniš deo svojih odgovornosti kada ti okolnosti to dozvoljavaju; kada ne dozvoljavaju, ne moraš da radiš to na silu. Ako ne možeš da ispuniš svoju odgovornost da pokažeš odanost roditeljima, to nije velika greška, samo se pomalo kosi sa tvojom savešću i moralnom pravdom, a neki ljudi će te zbog toga prekoriti – to je sve. Ali u najmanju ruku, to se ne kosi sa istinom. Ako to radiš da bi obavljao svoju dužnost i sledio Božju volju, onda će te Bog čak odobriti. Prema tome, kada je reč o odanosti roditeljima, sve dok razumeš istinu i razumeš Božje zahteve prema ljudima onda čak i ako ti okolnosti ne dozvoljavaju da budeš odan svojim roditeljima, nećeš osećati prekor savesti. Zar se vaša srca ne osećaju postojano sada kada ste shvatili ovaj aspekt istine? (Da.) Neki ljudi kažu: „Iako me Bog neće osuditi, u savesti još uvek ne mogu da pređem preko toga i osećam se nestabilno.” Ako je to slučaj s tobom, onda je tvoj rast isuviše mali i nisi shvatio niti prozreo suštinu ovog pitanja. Ti ne razumeš ljudsku sudbinu, ne razumeš Božju neprikosnovenost i nisi voljan da prihvatiš Božju neprikosnovenost i uređenja. Ti uvek poseduješ ljudsku volju i sopstvena osećanja i to te pokreće i vlada tobom; te stvari su postale tvoj život. Ako izabereš ljudsku volju i svoja osećanja, onda nisi izabrao istinu i ne primenjuješ istinu, niti joj se pokoravaš. Ako izabereš ljudsku volju i svoja osećanja, onda izdaješ istinu. Tvoje okolnosti i okruženje ti očigledno ne dozvoljavaju da pokažeš odanost roditeljima, ali uvek misliš: „Imam dug prema svojim roditeljima. Nisam im pokazao odanost. Godinama me nisu videli. Uzalud su me odgajali.” U dubini srca nikada nisi u stanju da otpustiš te stvari. To dokazuje jedno: ne prihvataš istinu. U pogledu doktrine, ti priznaješ da su Božje reči tačne, ali ih ne prihvataš kao istinu, niti ih uzimaš kao načela za svoje postupke. Dakle, u najmanju ruku, kada je u pitanju tvoje ophođenje prema roditeljima, ti nisi osoba koja stremi ka istini. To je zato što, po tom pitanju, tvoje ponašanje nije zasnovano na istini, ne primenjuješ u skladu sa Božjim rečima, već samo zadovoljavaš svoje emotivne potrebe i potrebe svoje savesti, želeći da pokažeš odanost roditeljima i uzvratiš im dobrotu. Iako te Bog ne osuđuje zbog takve odluke, a to jeste tvoja odluka, na kraju ćeš ti biti na gubitku, posebno što se tiče života. Ti si uvek vezan time, uvek misliš da si isuviše stidan da se suočiš sa svojim roditeljima, da im se nisi odužio za njihovu dobrotu. Jednog dana, kada Bog vidi da je tvoja želja da uzvratiš dobrotu svojim roditeljima prevelika, On će bez zadrške prirediti okolnosti za tebe, i onda ćeš nesmetano moći da odeš kući. Zar ne smatraš da su tvoji roditelji iznad svega, iznad istine? Da bi pokazao odanost roditeljima i zadovoljio potrebe svoje savesti i osećanja, radije bi izgubio Boga, napustio istinu i napustio priliku da postigneš spasenje. Pa, to je u redu, to je tvoja odluka. Bog te neće osuditi zbog toga. Bog će prirediti okruženje za tebe, izbrisaće te sa Svoje liste i odustati od tebe. Ako odlučiš da odeš kući da pokažeš odanost roditeljima i da ne obavljaš svoju dužnost, onda bežiš i udaljavaš se od dužnosti koju ti je Bog poverio, odričeš se Božjeg naloga i očekivanja od tebe, odričeš se dužnosti koju ti je Bog zadao i odričeš se svoje prilike da obavljaš dužnost. Ako odeš kući da se ponovo sastaneš sa svojim roditeljima, da zadovoljiš potrebe svoje savesti i da zadovoljiš očekivanja svojih roditelja, to je u redu, možeš da odlučiš da odeš kući. Ako zaista ne možeš da otpustiš svoje roditelje, možeš da preuzmeš inicijativu, da podigneš ruku i kažeš: „Previše mi nedostaju roditelji. Svakodnevno me grize savest, nisam u stanju da zadovoljim svoja osećanja i srce me boli. Čeznem za roditeljima i stalno mislim na njih. Ako se ne vratim da pokažem odanost roditeljima u ovom životu, plašim se da nikada više neću imati priliku, plašim se da ću zažaliti.” Onda možeš da ideš kući. Ako su roditelji za tebe nebo i zemlja, ako su ti veći od sopstvenog života, ako su ti sve, onda možeš da odlučiš da ih ne otpustiš. Niko te neće terati na to. Možeš da odlučiš da odeš kući da pokažeš odanost roditeljima i da im praviš društvo, da im omogućiš da dobro požive i da im uzvratiš njihovu dobrotu. Ali o tome moraš dobro da razmisliš. Ako danas doneseš tu odluku i na kraju izgubiš priliku da postigneš spasenje, onda ćeš sam morati da podneseš posledice. Niko drugi ne može da snosi te posledice umesto tebe, to moraš sam. Da li ti je to jasno? (Jeste.) Ako bi se radije odrekao prilike da obaviš dužnost i postigneš spasenje, samo da bi tvoji roditelji mogli da budu tvoji zajmodavci i da bi mogao da otplatiš svoje dugove prema njima, to je tvoj izbor. Niko te ne tera. Pretpostavimo da neko u crkvi iznese zahtev, rekavši: „Preteško je živeti daleko od kuće. Previše mi nedostaju roditelji. Ne mogu da ih otpustim iz srca. Često ih sanjam. Njihove sene me stalno prate u mislima i u srcu i sve više osećam krivicu zbog svega što su učinili za mene. Sada kada su stariji, još mi je jasnije koliko je roditeljima teško da odgajaju dete i da treba da im se odužim, da im svojim prisustvom pružim malo radosti i utehe do kraja života. Radije bih se odrekao svoje prilike da budem spašen da bih mogao da odem kući i pokažem odanost roditeljima.” U tom slučaju, može da podnese prijavu u kojoj stoji: „Prijavljujem se! Želim da idem kući da pokažem odanost roditeljima, ne želim da obavljam svoju dužnost.” Crkva bi onda trebalo da odobri zahtev, i niko više ne treba da radi na njemu, niti da razgovara s njim u zajedništvu. Bilo bi glupo da mu se bilo šta još kaže. Kada ljudi baš ništa ne razumeju, možeš još nešto da im kažeš i da u zajedništvu s njima razgovaraš o istini dok im ne postane jasno. Ako nisi jasno razgovarao o njoj, a oni kao ishod toga donesu pogrešnu odluku, onda si ti odgovoran za to. Međutim, ako sve shvate u smislu doktrine, onda niko ne treba da radi na njima. To je kao kad neki ljudi kažu: „Ja sve razumem, ne moraš ništa da mi kažeš.” To je savršeno, ne moraš da trošiš reči na njih, možeš da uštediš sebi malo truda. Trebalo bi da dozvoliš takvim osobama da se odmah vrate kući. Prvo, ne zadržavaj ih; drugo, podrži ih; treće, malo ih uteši i ohrabri, govoreći: „Idi kući i pokaži odgovarajuću odanost roditeljima. Nemoj da ih ljutiš niti uzrujavaš. Ako želiš da pokažeš odanost roditeljima i da im se odužiš, onda moraš da budeš odano dete. Ali nemoj da žališ kada na kraju ne budeš mogao da postigneš spasenje. Srećan put, nadam se da će sve biti u redu!” Dobro? (Da.) Ako neko želi da ode kući da pokaže odanost roditeljima, to je u redu, ne treba to da potiskuje. Obavljanje dužnosti je dobrovoljno i niko neće insistirati da to obaviš. Nećeš biti osuđen zbog neobavljanja dužnosti. Ako obavljaš dužnost, da li ćeš nužno postići spasenje? Ne mora da znači. To je samo pitanje stava koji imaš prema obavljanju dužnosti. Da li ćeš onda biti uništen ako ne obaviš dužnost? Niko to nije rekao. U svakom slučaju, tvoja nada u spasenje će verovatno nestati. Neki ljudi kažu: „Da li je dobro ili loše pokazati odanost roditeljima?” Ne znam. Ako želiš da pokažeš odanost roditeljima, učini to. To nećemo procenjivati, to bi bilo besmisleno. To je pitanje ljudskosti i osećanja. To je pitanje izbora načina postojanja. To nema veze s istinom. Ko želi da ode kući i pokaže odanost roditeljima, slobodno može to da učini. Božja kuća neće insistirati da ostanu, i Božja kuća se neće mešati. Crkvene starešine i ljudi oko njih ne treba da ih sprečavaju da odu kući. Ne treba da rade na takvoj osobi, niti da sa njima razgovaraju u zajedništvu o istini. Ako želiš da ideš kući, idi. Svi će ti prirediti oproštaj, počastiti se i poželeti srećan put.

Najveća očekivanja koja roditelji imaju od svoje dece su, s jedne strane, nada da njihova deca mogu da imaju dobar život, a s druge nada da će njihova deca biti uz njih i starati se o njima kada ostare. Na primer, ako se neko od roditelja razboli ili naiđe na neke poteškoće u životu, oni se nadaju da će njihova deca moći da im pomognu da rasteraju svoje brige i poteškoće i da podele to breme. Nadaju se da će njihova deca biti uz njih kada budu napuštali ovaj svet, kako bi mogli ponovo da ih vide, po poslednji put. Obično su to dva najveća očekivanja koja roditelji imaju od svoje dece i teško ih je otpustiti. Ako se nečiji roditelji razbole ili naiđu na poteškoće, a on ne sazna za to, moguće je da će se to rešiti bez njegovog uplitanja. Ali ako sazna, obično mu je veoma teško da to prevaziđe, posebno kada se njegovi roditelji ozbiljno i teško razbole. U takvim trenucima ljudima je još teže da otpuste. Dokle god u dubini srca osećaš da su ti roditelji još uvek u fizičkom, životnom ili radnom stanju u kakvom su bili pre 10 ili 20 godina, da mogu da se brinu o sebi i da žive normalno, da su još uvek zdravi, mladi i stameni, i kada imaš utisak da im nisi potreban, nećeš u srcu toliko brinuti o njima. Ali kada saznaš da su ti roditelji zašli u godine, da su onemoćali i da im je potreban neko da se brine o njima i da bude uz njih, ako nisi u njihovoj blizini, verovatno ćeš se uznemiriti i to će uticati na tebe. Neki ljudi čak napuštaju svoje dužnosti i žele da odu kući da posete roditelje. Neki osetljivi ljudi donose još nerazumnije odluke, govoreći: „Da mogu, dao bih 10 godina svog života svojim roditeljima.” Ima i nekih ljudi koji nameravaju da traže blagoslov za svoje roditelje. Kupuju roditeljima sve vrste zdravstvenih proizvoda i dodataka ishrani, a kada saznaju da su im roditelji ozbiljno bolesni, ne mogu da se ne zaglave u svojim osećanjima, želeći da se što pre nađu uz roditelje. Neki kažu: „Bio bih voljan čak da preuzmem tu bolest od svojih roditelja”, ne uzimajući u obzir koju dužnost treba da obavljaju i zanemarujući Božji nalog. Zato je vrlo verovatno da će u takvim okolnostima ljudi postati slabi i pasti u iskušenje. Da li biste plakali ako biste čuli vest da su vam se roditelji ozbiljno razboleli? Konkretno, neki ljudi dobijaju pisma od kuće u kojima piše da je lekar već dao svoje poslednje mišljenje. Šta znači „dao svoje poslednje mišljenje”? Ta fraza može lako da se protumači. Znači da će roditelji tih ljudi umreti za nekoliko dana. U tom trenutku ti bi pomislio: „Moji roditelji imaju tek pedeset i nešto godina. Tu nešto nije u redu. Od čega su se razboleli?” A kada je odgovor „rak”, odmah pomisliš: „Kako li su ga dobili? Bio sam odsutan sve ove godine, nedostajao sam im, a životi su im vrlo teški – da li su se zbog toga razboleli?” Tada bi požurio da svu krivicu svališ na sebe: „Život mojih roditelja je vrlo težak, a ja im se nisam našao da podelim njihovo breme. Nedostajao sam im i brinuli su se za mene, a ja nisam ostao uz njih. Izneverio sam ih i zbog mene su patili jer sam im sve vreme nedostajao. Godinama su me odgajali, i kakvu vajdu imaju od toga? Samo sam im doneo patnju!” Što bi više o tome razmišljao, više bi bio uveren da si ih izneverio i da im nešto duguješ. Tada bi pomislio: „Ne, to nije tačno. Verujem u Boga, obavljam dužnost stvorenog bića i dovršavam Božji nalog. Nikoga nisam izneverio.” Ali onda bi pomislio: „Moji roditelji su tako stari i niko od dece se ne brine o njima. Što su me uopšte podizali?” Premetao bi to po glavi, nemoćan da nađeš rešenje ma koliko razmišljao o tome. Ne samo da bi se rasplakao, već bi se gadno upleo u svoja zamršena osećanja prema roditeljima. Da li je lako otpustiti u takvim okolnostima? Rekao bi: „Roditelji su me rodili i podigli. Nisu očekivali od mene da se obogatim i nikada nisu tražili ništa preterano od mene. Samo su se nadali da ću biti uz njih kada se razbole i kada im budem potreban, da im pravim društvo i ublažim patnju. Nisam čak ni to uradio!” Plakao bi od trenutka kada bi čuo vest da su ti roditelji u kritičnom stanju, sve dok ne bi umrli. Da li biste bili tužni ako biste se susreli sa takvom situacijom? Da li biste plakali? Da li biste ronili suze? (Da.) Da li bi u tom trenutku tvoja odlučnost i žudnja bile pokolebane? Da li bi imao poriv da ishitreno i bezobzirno pohitaš nazad da budeš uz svoje roditelje? Da li bi pomislio, duboko u svom srcu, da si bezosećajni nezahvalnik i da su te roditelji uzalud odgajili? Da li bi se i dalje stideo da se suočiš sa svojim roditeljima? Da li bi nastavio da se prisećaš dobrote koju su ti roditelji pružili podižući te i koliko su bili dobri prema tebi? (Bih.) Da li bi odustao od svoje dužnosti? Da li bi pokušao da učiniš sve da od prijatelja ili od braće i sestara dobiješ najnovije vesti o svojim roditeljima? Svi ljudi bi imali takva ispoljenja zar ne? Da li je onda lako rešiti to pitanje? Kako treba da shvataš takva pitanja? Kako treba da gledaš na pitanje bolesti ili neke velike nesreće koja je zadesila tvoje roditelje? Ako to možeš da prozreš, moći ćeš da otpustiš. Ako ne možeš, onda nećeš moći da otpustiš. Ti uvek misliš da je sve što su tvoji roditelji pretrpeli i sa čime su se suočili povezano s tobom i da treba da podeliš to breme; uvek prebacuješ krivicu na sebe, uvek misliš da sve to ima neke veze s tobom, uvek želiš da se uključiš. Da li je ta pomisao tačna? (Nije.) Zašto? Kako treba da gledaš na to? Koja ispoljenja su normalna? Koja ispoljenja nisu normalna, nisu razumna i nisu u skladu sa istinom? Prvo ćemo govoriti o normalnim ispoljenjima. Sve ljude rađaju njihovi roditelji; oni su od krvi i mesa i imaju osećanja. Osećanja su deo ljudskosti i niko ih ne može izbeći. Svako ima osećanja – čak i male životinje ih imaju, da ne pominjemo ljude. Ali osećanja su kod nekih ljudi malo jača, a kod nekih malo slabija. Ali bez obzira na okolnosti, svi ljudi ih imaju. Bilo da to dolazi od njihovih osećanja, ljudskosti ili razumnosti, svako bi se uznemirio kada bi čuo da su mu se roditelji razboleli, da ih je zadesila neka velika nesreća ili da pate. Svako bi se uznemirio. Sasvim je normalno da budeš uznemiren, to je ljudski instinkt, to je nešto što ljudi imaju u svojoj ljudskosti i osećanjima. Sasvim je prirodno da se to ispoljava kod ljudi. Kada im se roditelji ozbiljno razbole ili ih zadesi velika nesreća, sasvim je normalno da ljudi budu tužni, da plaču, da budu potišteni, da smišljaju načine da reše probleme i da podele breme s roditeljima. Nekim ljudima će se sve to odražavati i na telesnom nivou – izgubiće apetit, osetiće čvor u grudima i stalno će biti neraspoloženi. Sve su to ispoljavanja emocija i sve je to sasvim prirodno. Ljudi ne bi trebalo da te kritikuju zbog tih normalnih ispoljavanja; ne bi trebalo da pokušavaš da izbegneš ta ispoljavanja i svakako ne treba da prihvatiš ničiju kritiku na taj račun. Ako imaš takva ispoljavanja, to dokazuje da su tvoja osećanja prema roditeljima iskrena, da si čovek koji ima osećaj savesti i normalan, običan čovek. Niko ne treba da te kritikuje zbog razotkrivanja osećanja, niti zbog tih potreba povezanih s osećanjima. Sva ta ispoljavanja spadaju u okvir razumnosti i savesti. Koja ispoljavanja su normalna? Nenormalna ispoljavanja su ona koja prevazilaze razumnost. Ona se dešavaju kada ljudi postanu impulsivni čim ih tako nešto zadesi i žele odmah da napuste sve da bi se vratili kod svojih roditelja, kada žure da prebace svu krivicu na sebe i da napuste aspiracije, želje i rešenost koje su nekada imali, pa čak i zakletve koje su položili pred Bogom. Takva ispoljavanja nisu normalna i prevazilaze razumnost, previše su impulsivna! Kada ljudi izaberu put, to se ne dešava tako što će da izaberu ispravan i pravi put u naletu plahovitosti. Odluka da ideš putem obavljanja dužnosti i odluka da se obavlja dužnost stvorenog bića nije mala stvar i to je nešto što se ničim drugim ne može zameniti. To svakako nije odluka koja može da se donese u naletu plahovitosti. Štaviše, to je ispravan put – ne treba da menjaš svoju odluku da ideš ispravnim putem u životu zbog okolnosti, ljudi, događaja i stvari koje te okružuju. To je razumnost koju treba da poseduješ. Bilo da se radi o tvojim roditeljima ili o bilo kakvoj velikoj promeni, to ne bi trebalo da utiče na najvažniju stvar, a to je da obavljaš dužnost stvorenog bića. To je jedan aspekt ovoga. Drugi aspekt je da, kada je reč o tome zašto se tvoji roditelji razbolevaju, kada bolest počinje da ih muči i kakve posledice ona može da ima, da li su to stvari o kojima možeš da odlučuješ? Možeš da kažeš: „Možda se to dogodilo zato što nisam bio odano dete. Da sam proteklih godina marljivo radio i zarađivao novac i da finansijski dobro stojim, mogli su ranije da počnu da se leče i bolest ne bi toliko napredovala. To je zato što nisam bio odan.” Da li je ta misao tačna? (Nije.) Ako neko ima novac, da li to nužno znači da će moći da kupi dobro zdravlje i da izbegne bolest? (Ne.) Da li se na ovom svetu bogati ljudi nikada ne razbole? Od trenutka kada osoba oseti da se razboleva, do trenutka kada se razboli, i dok na kraju ne umre, sve je to Bog predodredio. Kako bi bilo koji čovek mogao da odlučuje o tome? Kako bi posedovanje ili nedostatak novca mogli tu da budu presudni? Kako bi nečije okruženje moglo da bude presudno? Sve je to određeno Božjom neprikosnovenošću i uređenjem. Stoga, ne moraš previše da analiziraš, niti da istražuješ pitanje da li su ti se roditelji ozbiljno razboleli ili se susreli sa nekom velikom nesrećom, i svakako ne bi trebalo da ulažeš energiju u to – to neće biti od koristi. Najnormalnija je pojava da se ljudi rađaju, stare, obolevaju, umiru i susreću se sa raznim velikim i malim problemima u životu. Ako si odrasla osoba, onda treba zrelo da razmišljaš, i treba da pristupiš tom pitanju mirno i ispravno: „Moji roditelji su bolesni. Neki ljudi kažu da je to zato što sam im toliko nedostajao, da li je to moguće? Svakako sam im nedostajao – kako da nekome ne nedostaje rođeno dete? I oni su meni nedostajali, pa zašto se onda ja nisam razboleo?” Da li se neko razboli zato što mu nedostaju deca? Ne stoje tako stvari. Dakle, šta se dešava kada ti se roditelji suoče sa tako značajnim događajima? Može se samo reći da je Bog priredio takve događaje u njihovim životima. To je orkestrirano Božjom rukom – ne možeš da se usredsrediš na objektivne razloge i uzroke – bilo je potrebno da se tvoji roditelji suoče sa tim događajem kada su ušli u te godine, bilo je potrebno da budu pogođeni tom bolešću. Da li bi ih bolest zaobišla da si bio tamo? Da Bog nije uredio da im je sudbina da se razbole, onda im se ništa ne bi dogodilo, čak i da nisi bio s njima. Ako im je bilo suđeno da se suoče s tako velikom nesrećom u životu, šta bi ti mogao da učiniš da si bio uz njih? Oni i dalje ne bi mogli da izbegnu bolest, zar ne? (Tako je.) Razmisli o ljudima koji ne veruju u Boga – zar njihove porodice nisu na okupu, iz godine u godinu? Kada se ti roditelji suoče s velikom nesrećom, članovi njihove šire porodice i njihova deca su svi uz njih, zar ne? Kada se roditelji razbole, ili kada se njihova bolest pogorša, da li je to zato što su ih deca napustila? Ne, to nije slučaj, suđeno im je da se to desi. Radi se o tome da se ti, kao njihovo dete, zato što ste u krvnoj vezi uznemiriš kada čuješ da su bolesni, dok drugi ljudi neće osetiti ništa. To je više nego normalno. Međutim, to što se tvoji roditelji suočavaju sa tako velikom nesrećom ne znači da treba da je analiziraš i istražuješ, niti da razmišljaš o tome kako da je se otarasiš ili da je rešiš. Tvoji roditelji su odrasli; susretali su se s takvim stvarima više puta u životu. Ako Bog uredi okruženje da ih oslobodi tog problema, onda će on, pre ili kasnije, potpuno nestati. Ako je taj problem životna prepreka za njih i oni moraju da ga dožive, onda od Boga zavisi koliko dugo to mora da traje. To je nešto što moraju da dožive i ne mogu to da izbegnu. Ako želiš sam da rešiš to pitanje, da analiziraš i istražuješ njegov izvor, uzroke i posledice, to je glupa pomisao. Beskorisna je i suvišna. Ne bi trebalo tako da se ponašaš, da analiziraš, da istražuješ, niti da razmišljaš o tome da od svojih školskih drugova i prijatelja zatražiš pomoć, da za svoje roditelje kontaktiraš bolnicu, najbolje lekare, da im organizuješ najbolji bolnički smeštaj – ne moraš da razbijaš glavu radeći sve te stvari. Ako zaista imaš višak energije, onda treba dobro da obavljaš dužnost koju sada treba da obavljaš. Tvoji roditelji imaju svoje sudbine. Niko ne može da pobegne od starosne dobi kada treba da umre. Tvoji roditelji nisu gospodari tvoje sudbine, a isto tako, ni ti nisi gospodar sudbina svojih roditelja. Ako je suđeno da im se nešto desi, šta možeš da učiniš povodom toga? Šta možeš da postigneš usplahirenošću i traženjem rešenja? Time ništa nećeš postići; to zavisi od Božjih namera. Ako Bog želi da ih ukloni i omogući ti da nesmetano izvršavaš svoju dužnost, možeš li da se mešaš u to? Možeš li sa Bogom da razgovaraš o uslovima? Šta tada treba da uradiš? Da lupaš glavu tražeći rešenja, da istražuješ, analiziraš, svaljuješ krivicu na sebe i da se stidiš da se suočiš sa svojim roditeljima – da li su to misli i postupci koje čovek treba da ima? Sve su to ispoljavanja nedostatka pokornosti Bogu i istini; ona su iracionalna, glupa i buntovna prema Bogu. Ljudi ne bi trebalo da imaju takva ispoljenja. Da li ti je to jasno? (Jeste.)

Neki ljudi kažu: „Znam da ne treba da analiziram niti da ispitujem to što su se moji roditelji razboleli ili ih je zadesila neka velika nesreća, znam da je to besmisleno i da tome treba da pristupim na osnovu istina-načela, ali ne mogu da se suzdržim od toga da sve to analiziram i ispitujem.” Obuzdavanje nije način da se reši problem; ključ je u tome da moraš da prepoznaš da su rađanje, starenje, bolest i smrt zakon koji je Bog odredio za ljude i da niko to ne može da promeni. Kada ljudi dostignu 50 ili 60 godina života, na njihovom telu počinju da se naziru neki simptomi starosti – mišići i kosti im više nisu tako dobri, imunitet im opada, ne spavaju dobro, lako se prehlade i nemaju dovoljno energije da čitaju ili rade. Pogađaju ih razne bolesti, kao što su dijabetes, artritis, kao i kardiovaskularna i cerebrovaskularna oboljenja poput visokog krvnog pritiska i srčanih oboljenja. Oni koji su nešto zdraviji, iako takođe osećaju simptome starenja, mogu da rade šta god im je potrebno i ti simptomi ne utiču na njihov normalan život i rad. To je poprilično dobro. Za one koji su manje zdravi, ti simptomi utiču na njihov uobičajen rad i život, a ponekad moraju i da idu u bolnicu na pregled. Neki od njih dobijaju prehladu ili glavobolju; drugi dobijaju enteritis ili proliv i moraju da miruju u krevetu dva dana svaki put kada dobiju napad proliva. Neki imaju visok krvni pritisak i toliko im se muti u glavi da ne mogu da hodaju, ni da voze automobil, ni da se udaljavaju od kuće. Ima i onih koji imaju urinarnu inkontinenciju, nezgodno im je da idu napolje, te retko izlaze ili putuju sa rodbinom i prijateljima. Ima ljudi koji su alergični na hranu. Ima i onih koji ne spavaju dobro i ne mogu da spavaju na bučnim mestima; čim se prebace na drugo mesto, još im je teže da spavaju. Sve to ozbiljno utiče na život i rad tih ljudi. Postoje čak i neki koji ne mogu da rade duže od tri do četiri sata bez pauze. A onda postoje još teži slučajevi, kada ljudi smrtno obole sa 50 ili 60 godina, na primer od raka, dijabetesa, reumatske bolesti srca, demencije ili parkinsonove bolesti i tako dalje. Bilo da su te bolesti izazvane ishranom ili zagađenjem, vazduhom ili vodom, zakon ljudskog tela je takav da, kada žene napune 45, a muškarci 50 godina, njihova tela progresivno propadaju. Svakog dana se žale da ih jedno žiga a drugo boli, odu na pregled kod lekara i saznaju da se radi o terminalnom stadijumu raka. Na kraju, doktor kaže: „Idite kući, nema vam više leka.” Ove fizičke bolesti će zadesiti sve ljude. Danas su to oni, sutra ste to vi ili mi. U skladu sa čovekovim godinama starosti, kao i prema zakonu i sudbini, svi će ljudi postepeno ostariti, njihovo će telo postepeno slabiti, a njihove bolesti će se postepeno nagomilavati, dok se na kraju ne suoče sa smrću – to je zakon. Samo zato što su te tvoji roditelji odgajili i što su oni ljudi koji su ti najbliskiji i o kojima najviše brineš, kada čuješ vest da su ti se roditelji razboleli, nisi u stanju da premostiš prepreku svoje privrženosti i misliš: „Ne osećam ništa kada umru roditelji drugih ljudi, ali moji roditelji ne smeju da se razbole, jer bi mi to slomilo srce i nanelo mi patnju: jednostavno ne bih mogao to da prebolim!” Samo zato što su to tvoji roditelji, misliš da ne bi trebalo da ostare ili da se razbole, a još i više osećaš da ne bi trebalo da umru – da li to ima smisla? To nema smisla i to nije istina. Da li razumeš? (Da.) Svi će se suočiti sa stvarnošću da njihovi roditelji postepeno stare i obolevaju – na primer, od visokog krvnog pritiska, srčanih bolesti, moždanog udara, hemiplegije i tako dalje, kao i od raznih vrsta raka. Prema tome, svako će iskusiti proces starenja, obolevanja, a zatim i umiranja svojih roditelja. Samo je vreme ovog iskustva različito za svaku osobu, ali bez obzira na to kada se te stvari dogode, kao sin ili kćerka, moraš da prihvatiš tu činjenicu. Ako si odrasla osoba, tvoje razmišljanje bi trebalo da bude zrelo, trebalo bi da imaš ispravan stav prema rađanju, starenju, obolevanju i umiranju ljudi, i trebalo bi da budeš u stanju da se sa tim normalno suočiš. Kada čuješ da su ti roditelji bolesni ili da su umrli, ne bi trebalo da pokušavaš da to izbegneš ili da se tome opireš, ili čak da ideš dotle da postaneš impulsivan i da izgovaraš reči pritužbe, žaleći se na nebo i zemlju i žaleći se na Boga. Svaka osoba mora da prihvati ove činjenice rađanja, starenja, obolevanja i umiranja i da se sa njima suoči; to je zakon ljudskog postojanja koji je Bog odredio. Zašto to ne možeš da prihvatiš? Možeš li to da izbegneš? Ti želiš da se tvoji roditelji ne razbole ili da ne umru, želiš da budu besmrtni – da li je to u skladu sa zakonom? Da li je to moguće? Da li si ti video ijedno stvoreno biće koje je besmrtno? Nijedno. Stoga, ti moraš da prihvatiš tu činjenicu. Trebalo bi već da budeš mentalno pripremljen pre nego što čuješ vest da ti roditelji stare, da su se razboleli ili da su umrli. Jednog dana, pre ili kasnije, svaka osoba će ostariti, oslabiće i umreće. Pošto su tvoji roditelji normalni ljudi, zašto i oni ne bi mogli da dožive tu fazu? Oni treba da dožive tu fazu, a ti bi trebalo da joj pravilno pristupiš. Da li je to pitanje rešeno? Možeš li sada razumno da se nosiš sa takvim stvarima? (Mogu.) Kako ćeš onda pristupiti tome kada se tvoji roditelji ozbiljno razbole ili ih u budućnosti zadesi neka velika nesreća? Takođe je pogrešno zanemariti tako nešto, jer će ljudi reći: „Jesi li ti žaba ili zmija? Kako možeš da budeš tako hladnokrvan?” Ti si normalna osoba, tako da bi trebalo nekako da reaguješ. Treba da razmisliš: „Moji roditelji su imali težak život i dobili su tu bolest u mladosti. Nisu uživali ni u kakvim blagoslovima i nisu bili marljivi u svojoj veri u Boga. Takvi su im bili životi. Ništa nisu shvatili, nisu krenuli ispravnim putem, niti su stremili ka istini. Njihovo je vreme prošlo. Nema razlike između njih i životinja – nema razlike između njih i starih krava ili starih konja. Sada kada su se ozbiljno razboleli, moraće samo da se brinu o sebi, ali nadam se da Bog može malo da im umanji patnju.” Moli se za njih u srcu i to je dovoljno. Šta može bilo ko da uradi? Ako nisi sa svojim roditeljima, ne možeš ništa da učiniš; čak i da si uz njih, šta možeš da učiniš? Koliko je ljudi lično videlo svoje roditelje kako idu od mladosti do starosti, od starosti do obolevanja od različitih bolesti, od obolevanja od tih različitih bolesti do njihovog neuspelog lečenja, do toga da su proglašeni mrtvima i da su prebačeni u mrtvačnicu? Mnogo je takvih. Sva ta deca ostaju uz roditelje, ali šta mogu da učine? Ne mogu ništa; mogu samo da gledaju. Neučestvovanje u tom procesu će te sada poštedeti nekih nevolja; bolje je ne gledati taj proces, posmatranje kako se sve to dešava ne bi bilo dobro za tebe. Zar nije tako? (Jeste.) Kada je reč o tome, s jedne strane moraš da shvatiš da je to što se ljudi rađaju, stare, razbolevaju i umiru zakon koji je ustanovio Bog; s druge strane, moraš jasno da vidiš odgovornosti koje ljudi treba da ispune, kao i njihove sudbine, ne smeš da budeš nerazuman i ne smeš da postupaš impulsivno niti bezumno. Zašto ne treba postupati impulsivno niti bezumno? Zato što čak i ako tako postupiš, neće ti biti od koristi; umesto toga, otkriće tvoju bezumnost. Ozbiljnije rečeno, dok postupaš bezumno, ti se buniš protiv Boga, a Bogu se to ne sviđa, On to prezire. Tebi su sve ove istine u smislu doktrine jasne i shvataš ih, ali se i dalje držiš svog puta i radiš neke stvari na tvrdoglav i ljudski način, tako da te Bog ne voli, On te prezire. Čega se On gnuša kod tebe? Gnuša se tvoje tvrdoglave bezumnosti i tvog buntovništva. Ti misliš da poseduješ neko ljudsko osećanje, ali Bog kaže da si tvrdoglav i bezuman – ti si tvrdoglav, bezuman i nepopustljiv, i ne prihvataš istinu niti se pokoravaš Božjim orkestracijama i uređenjima. Bog ti je jasno saopštio suštinu, izvor i specifična načela primene koji su sadržani u ovom pitanju, ali ti i dalje želiš da koristiš svoja osećanja da se nosiš sa svim tim, tako da te Bog ne voli. Sve u svemu, ako Bog tvoje roditelje ne oslobodi od bolesti, onda će se oni ozbiljno razboleti i umreti, ako je to ono što treba da im se desi. Niko ne može da utiče na tu činjenicu. Ako želiš to da promeniš, to je samo dokaz da želiš svojeručno i sopstvenim metodama da promeniš Božju neprikosnovenost. To je vrhunac buntovništva i time se suprotstavljaš Bogu. Ako ne želiš da se suprotstavljaš Bogu, kada čuješ da se to dogodilo tvojim roditeljima, treba da budeš smiren i da pronađeš mesto gde možeš da budeš sam, da plačeš, da razmišljaš i moliš se, ili da svoja osećanja čežnje poveriš braći i sestrama oko sebe. Samo to treba da uradiš. Ne smeš da razmišljaš o tome da nešto promeniš, a svakako ne smeš da činiš gluposti. Ne moli se Bogu tražeći od Njega da tvoje roditelje oslobodi bolesti i da im dozvoli da žive još nekoliko godina, niti da uzme dve godine tvog života i da ih dȃ njima, samo zato što veruješ u Boga ili na osnovu toga što si napustio svoju porodicu i napustio svoju karijeru da bi obavljao svoju dužnost toliko godina. Ne radi takve stvari. Bog neće uslišiti takve molitve i gnuša se takvih misli i molitvi. Ne uznemiravaj i ne ljuti Boga. Bog ima najveću odbojnost prema ljudima koji žele da manipulišu nečijom sudbinom, da promene činjenicu o Božjoj neprikosnovenosti nad čovekovom sudbinom ili da promene neke činjenice koje je Bog odavno utvrdio ili putanje ljudskih sudbina. Bog se toga najviše gnuša.

Završio sam razgovor u zajedništvu u vezi sa stavom, mislima i shvatanjem koje ljudi treba da imaju u vezi sa obolevanjem roditelja. Isto tako, kada je reč o smrti roditelja, ljudi takođe treba da imaju ispravan i razuman stav. Neki ljudi su dugi niz godina odvojeni od roditelja, nisu bili uz njih, niti su živeli sa njima, a kada čuju da su im roditelji iznenada preminuli, to im zadaje veliki udarac i sve deluje neverovatno naglo. Pošto ti ljudi nisu bili sa svojim roditeljima, niti su živeli s njima toliko godina, oni uvek gaje neku vrstu zablude u svojim mislima i predstavama. Kakvu zabludu? Kada si napustio svoje roditelje, oni su bili živi i zdravi. Nakon što si bio toliko godina daleko od njih, u tvom umu, tvoji roditelji ostaju istih godina i ostaju u istom fizičkom i životnom stanju koje pamtiš. To pravi zbrku. Zatim veruješ da tvoji roditelji nikada neće ostariti i da će doživeti duboku starost. To jest, čim su njihova lica pohranjena u tvom srcu, čim njihovi životi, njihove reči i njihovo ponašanje ostave utisak i otisak u tvom umu i u tvom sećanju, ti misliš da će tvoji roditelji zauvek biti takvi, da se neće ni promeniti ni ostariti i da sigurno neće umreti. Na šta se ovde „neće umreti” odnosi? S jedne strane, to znači da njihova fizička tela neće nestati. S druge, to znači da njihova lica, njihova osećanja prema tebi, i tako dalje, neće nestati. To je zabluda koja će ti doneti velike nevolje. Stoga, bez obzira na to koliko su ti roditelji stari, da li umiru od starosti ili od bolesti, ili zato što se dogodila neka iznenadna nesreća, to će ti zadati udarac i činiće ti se da se veoma naglo desilo. Zato što su u tvom umu tvoji roditelji su još uvek živi i zdravi, a kad iznenada nestanu, pomislićeš: „Kako mogu da nestanu? Kako su živi ljudi mogli tek tako da se pretvore u prah? U srcu stalno osećam kao da su mi roditelji još uvek živi, da mama i dalje kuva u kuhinji, da ima mnogo posla i da tata svakog dana odlazi da radi van kuće i vraća se tek uveče.” Te scene iz njihovih života ostavile su neke slike u tvom umu. Dakle, zbog tvojih osećanja, tvoja svest gaji nešto što ne bi trebalo, a to je uverenje da će tvoji roditelji zauvek živeti u tvom srcu. Kao takav, veruješ da ne bi trebalo da umru i bez obzira na to u kojim okolnostima tvoji roditelji umru, osetićeš da je to veliki udarac za tebe i nećeš moći to da prihvatiš. Trebaće ti vremena da prevaziđeš tu činjenicu, zar ne? Ako bi se tvoji roditelji razboleli, to bi već bio veliki šok za tebe, tako da bi njihova smrt bila još veći šok. Kako, onda, pre nego što se to dogodi, treba da rešiš taj neočekivani udarac koji će te zadesiti tako da on ne utiče, ne ometa i ne deluje na tvoje obavljanje dužnosti ili put kojim hodaš? Hajde prvo da pogledamo na šta se svodi umiranje, o čemu se tačno radi u smrti – zar to ne znači da osoba napušta ovaj svet? (Da.) Znači da se život koji čovek poseduje, a koji ima fizičko prisustvo, uklanja iz materijalnog sveta koji ljudi mogu da vide i on nestaje. Ta osoba zatim nastavlja da živi u drugom svetu, u drugom obliku. Odlazak života tvojih roditelja znači da se odnos koji imaš sa njima na ovom svetu raspao, nestao i okončao. Oni žive u drugom svetu, u drugim oblicima. Što se tiče toga kako će se njihovi životi odvijati u tom drugom svetu, da li će se vratiti na ovaj svet, ponovo te sresti ili imati bilo kakav telesni odnos ili emotivne veze s tobom, to Bog određuje i ti sa tim nemaš nikakve veze. Ukratko, njihova smrt znači da su njihove misije na ovom svetu završene i na njih je stavljena tačka. Njihove misije u ovom životu i na ovom svetu su se završile, tako da se završio i tvoj odnos sa njima. Što se tiče toga da li će se otelotvoriti u budućnosti, ili će se suočiti s bilo kakvom kaznom i ograničenjem, ili s bilo kakvim postupanjem i uređenjem u drugom svetu, da li to ima ikakve veze s tobom? Možeš li o tome da odlučuješ? To nema nikakve veze s tobom, ne možeš o tome da odlučuješ i nećeš moći da dobiješ nikakve vesti o tome. U tom trenutku se završava tvoj odnos sa njima u ovom životu. To jest, sudbina koja vas je vezivala dok ste živeli jedni pored drugih 10, 20, 30 ili 40 godina tada se završava. Nakon toga, oni su oni, ti si ti i među vama uopšte ne postoji baš nikakav odnos. Čak i da svi verujete u Boga, oni su obavljali svoje dužnosti, a ti svoje; kada više ne žive u istom prostoru, među vama više nema nikakvog odnosa. Oni su naprosto završili misije koje im je Bog već poverio. Dakle, kada su u pitanju odgovornosti koje su ispunili u vezi tebe, one se završavaju onog dana kada počneš da postojiš nezavisno od njih – ti više nemaš nikakve veze sa svojim roditeljima. Ako danas umru, samo ćeš propustiti nešto na emotivnom nivou i imaćeš dve voljene osobe manje za kojima ćeš žudeti. Nikada ih više nećeš videti i nikada više nećeš moći da čuješ bilo kakvu vest o njima. Njihova budućnost, kao i šta će s njima biti posle, nemaju nikakve veze s tobom, između vas neće biti krvne veze, nećeš više ni biti isto biće. Tako stvari stoje. Smrt tvojih roditelja će samo biti poslednja vest koju ćeš čuti o njima na ovom svetu, i poslednja od etapa koje ćeš videti ili čuti kada je u pitanju njihovo iskustvo rađanja, starenja, obolevanja i umiranja u njihovim životima, to je sve. Njihova smrt ti neće ništa oduzeti niti dati, oni će naprosto umreti, njihovo ljudsko putovanje će se završiti. Dakle, kada je u pitanju njihova smrt, nije važno da li su to slučajne smrti, normalne smrti, smrti od bolesti i tako dalje, u svakom slučaju, da nije Božje neprikosnovenosti i uređenja, nijedna osoba ili sila ne bi mogla da im oduzme život. Njihova smrt samo znači kraj njihovog fizičkog života. Ako ti nedostaju i žudiš za njima, ili osećaš krivicu prema njima zbog svojih osećanja, ne treba to da osećaš, sve je to nepotrebno. Otišli su sa ovog sveta, pa je suvišno da ti nedostaju, zar ne? Ako pomisliš: „Da li sam nedostajao roditeljima tokom svih ovih godina? Koliko im je patnja bila veća jer nisam bio uz njih i nisam pokazivao odanost roditeljima tolike godine? Tokom svih ovih godina, uvek sam želeo da mogu da provedem nekoliko dana s njima, nikada nisam očekivao da će tako brzo umreti. Tužan sam i osećam krivicu.” Nije potrebno da razmišljaš na taj način, njihova smrt nema nikakve veze s tobom. Zašto njihova smrt nema nikakve veze s tobom? Zato što čak i da si pokazao odanost roditeljima ili da si bio s njima, to nije obaveza niti zadatak koji ti je Bog zadao. Bog je odredio koliko sreće i koliko patnje će tvoji roditelji doživeti od tebe – to nema nikakve veze s tobom. Oni neće živeti duže zato što si ti s njima i neće živeti kraće zato što si daleko od njih i zato što nisi mogao često da budeš s njima. Bog je odredio koliko će oni dugo živeti i to nema nikakve veze s tobom. Stoga, ako čuješ vest da su ti roditelji preminuli, ne moraš da osećaš krivicu. Tom pitanju treba pristupiti na ispravan način i prihvatiti ga. Ako si već prolio mnogo suza dok su bili teško bolesni, trebalo bi da se osećaš srećno i slobodno kada umru; nakon što ih otpustiš, nema potrebe da plačeš. Ispunićeš svoje odgovornosti kao njihovo dete, molićeš se za njih, bićeš tužan i ronićeš suze zbog njih i, naravno, razmišljaćeš o mnogim mogućim rešenjima za lečenje njihove bolesti i učinićeš sve što možeš da ublažiš njihovu patnju. Već si uradio sve što si mogao kao njihovo dete. Kada umru, možeš samo da kažeš: „Imali ste prilično teške živote. Kao vaše dete, nadam se da ćete počivati u miru. Ako ste mnogim svojim postupcima u ovom životu uvredili Boga, onda ćete morati da budete kažnjeni u sledećem svetu. Ako vam, posle primanja kazne, Bog pruži priliku da se ponovo otelotvorite kao ljudi na ovom svetu, nadam se da ćete dati sve od sebe da se lepo vladate i krenete ispravnim putem. Ne činite više ništa čime biste uvredili Boga i trudite se da ne budete kažnjeni u sledećem životu.” To je sve. Zar to nije lepo rečeno? To je sve što možeš da učiniš; bilo da je to za tvoje roditelje ili za nekog drugog od tvojih voljenih, to je sve što možeš da učiniš. Naravno, kada tvoji roditelji na kraju umru, ako ne možeš da budeš s njima niti da im pružiš neku konačnu utehu, ne treba da budeš tužan. Zato što svako zapravo ostavlja ovaj svet sam. Čak i ako su njegova deca s njim, kada glasnik dođe da ga pokupi, samo će on to moći da vidi. Kada ode, niko ga neće pratiti, njegova deca ne mogu da ga prate, a ne može ni njegov partner. Kada ljudi napuštaju ovaj svet, uvek to čine sami. U svojim poslednjim trenucima svaka osoba treba da se suoči sa tom situacijom, tim procesom i tim okruženjem. Stoga, ako si uz njih, a oni gledaju pravo u tebe, to i dalje neće biti od koristi. U trenutku kada moraju da odu, ako požele da te pozovu, neće uspeti, a ti nećeš uspeti to da čuješ; ako žele da te dodirnu, neće imati snage i nećeš moći to da osetiš. Biće sami. Zato što svako na ovaj svet dolazi sam i na kraju mora i da ode sam. Tako je Bog odredio. Postojanje takvih stvari omogućava ljudima da još jasnije vide da su njihovi životi i sudbine u Božjim rukama – njihovo rađanje, starenje, obolevanje i umiranje, i da je život svake osobe samostalan. Iako svi ljudi imaju roditelje, braću i sestre i rodbinu, iz Božje perspektive i iz perspektive života, život svake osobe je samostalan, životi nisu grupisani zajedno i nijedan život nema partnera. Iz perspektive stvorenih ljudi, svaki život je samostalan, ali iz perspektive Boga, nijedan život koji je On stvorio nije usamljen, jer Bog prati svakog od njih i vuče ih napred. Samo što, kada si na ovom svetu, ti se rodiš kod svojih roditelja i misliš da su tvoji roditelji ljudi koji su ti najbliži, ali zapravo, kada tvoji roditelji napuste ovaj svet, shvatićeš da oni nisu ljudi koji su ti najbliži. Kada se njihovi životi završe, ti ćeš i dalje živeti, njihov kraj ti neće oduzeti život i sigurno neće uticati na tvoj život. Bio si daleko od njih sve ove godine i još uvek živiš dobar život. Zašto je tako? Zato što Bog bdi nad tobom i usmerava te; ti živiš pod Njegovom neprikosnovenošću. Kada tvoji roditelji odu sa ovog sveta, postaćeš još svesniji da si bez prisustva roditelja koji brinu o tebi, paze te ili te odgajaju, u životu prvo rastao i stasao u odraslu osobu, pa si zatim stigao do srednjeg doba, do starosti, i pod Božjim usmeravanjem sve više i više sticao razumevanje u životu, a tvoj pravac i put napred su postajali sve jasniji. Zato su ljudi u stanju da napuste svoje roditelje. Postojanje roditelja neophodno je samo tokom detinjstva, ali kada ljudi odrastu, postojanje roditelja je samo formalnost. Roditelji su im samo emocionalna podrška i potpora i nisu neophodni. Naravno, kada tvoji roditelji napuste ovaj svet, to će ti sve postati jasnije, i još više ćeš osetiti da ljudski životi dolaze od Boga i da ljudi ne mogu da žive bez oslanjanja na Boga, bez Boga kao njihove mentalne i duhovne podrške i podrške za njihove živote. Kada te roditelji ostave, samo će ti nedostajati na emocionalnom nivou, ali ćeš istovremeno biti oslobođen emocionalno ili po drugim pitanjima. Zašto ćeš biti oslobođen? Kada su tvoji roditelji u blizini, oni su ti i briga i breme. Oni su ljudi s kojima možeš da se ponašaš svojeglavo i zbog njih se osećaš kao da ne možeš da se oslobodiš svojih osećanja. Kada ti roditelji umru, sve će to biti rešeno. Ljudi za koje si osećao da su ti najbliži će nestati i nećeš morati da brineš o njima niti da žudiš za njima. Kada prekineš taj zavisni odnos koji imaš sa roditeljima, kada oni odu sa ovog sveta, kada u dubini srca potpuno osetiš da su ti roditelji već otišli i kada osetiš da si već prevazišao krvne veze s njima, zaista ćeš postati zreo i samostalan. Razmisli: bez obzira na to koliko su ljudi stari, ako su im roditelji još uvek tu, kad god imaju problem, pomisliće: „Pitaću mamu, pitaću tatu.” Kod njih uvek postoji emocionalna podrška. Kada ljudi imaju emocionalnu podršku, oni osećaju da je njihovo postojanje na ovom svetu preplavljeno toplinom i srećom. Kada izgubiš taj osećaj sreće i topline, ako ne osećaš da si sam ili da nisi izgubio sreću i toplinu, onda si zreo i zaista si samostalan u pogledu svojih misli i osećanja. Većina vas verovatno još nije imala to iskustvo. Kada doživite, shvatićete. Razmisli: bez obzira na to koliko su ljudi stari, da li imaju 40, 50 ili 60 godina, kada im roditelji umru, odmah postaju mnogo zreliji. To je kao da u trenutku od naivnog deteta postanu razumna odrasla osoba. Preko noći počinju da shvataju stvari i da budu samostalni. Dakle, za svaku osobu, smrt roditelja je veliki izazov. Ukoliko možeš ispravno da upravljaš i pristupaš svojem odnosu sa roditeljima i da istovremeno ispravno upravljaš, pristupaš i otpustiš razna očekivanja roditelja prema tebi ili odgovornosti koje treba da obavljaš prema svojim roditeljima na emocionalnom i etičkom nivou, onda ćeš zaista sazreti i u najmanju ruku ćeš biti odrasla osoba pred Bogom. Nije lako postati takav odrastao čovek, moraš da istrpiš određenu bol u pogledu svojih telesnih osećanja, pogotovo moraš donekle da trpiš emocionalno pustošenje i mučenje, kao i bol zbog toga što stvari ne idu dobro, ne idu onako kako si se nadao, ili zato što nemaš sreće, i tako dalje. Kada iskusiš svu tu bol, steći ćeš malo više uvida u te stvari. Ako ih povežeš sa istinama koje smo podelili u vezi sa ovim pitanjima, dobićeš malo više uvida u živote i sudbine ljudi koje je Bog odredio, kao i u privrženost koja postoji među ljudima, na veoma temeljan način. Kada stekneš uvid u to, biće ti lako da ih otpustiš. Kada uspeš da otpustiš te stvari i pravilno njima upravljaš, bićeš u stanju da im pravilno pristupiš. Nećeš im pristupiti na osnovu ljudskih doktrina ili merila ljudske savesti; pristupićeš im u skladu sa istina-načelima. Šta znači biti u skladu sa istina-načelima? To znači da možeš da se pokoriš Bogu. Ako možeš da se pokoriš Bogu i Njegovim orkestracijama, to je dobar znak i dobar nagoveštaj. Šta to nagoveštava? Da imaš nadu u spasenje. Stoga, kada je reč o očekivanjima tvojih roditelja, bez obzira na to da li si mlad, srednjih godina, stariji ili u poznim godinama, i bez obzira da li si to ikada doživeo, ako to doživljavaš sada ili ako si to već doživeo, ono što treba da uradiš nije samo da otpustiš svoja osećanja, niti da presečeš veze sa svojim roditeljima i da se odvojiš od njih, već da uložiš trud u istinu i da pokušaš da shvatiš te aspekte istine. To je najvažnije. Kada jednom shvatiš te različite, složene odnose, onda možeš da ih se oslobodiš i više te neće ograničavati. Kada te oni više ne budu ograničavali, biće ti mnogo lakše da se pokoriš Božjim orkestracijama i tada ćeš se suočiti sa manje smetnji i sa manjim preprekama. Onda ćeš se manje buniti protiv Boga, zar ne?

Da li si sada u stanju da prozreš i rešiš sva ova glavna pitanja koja se odnose na roditelje? Kada budeš imao slobodnog vremena, razmišljaj o istini. Ako u budućnosti, ili u onome što sada doživljavaš, možeš to da povežeš sa istinom i rešiš probleme na osnovu istine, suočićeš se sa mnogo manje nevolja i manje teškoća i živećeš veoma opušten i radostan život. Ako ne pristupiš tim stvarima na osnovu istine, naići ćeš na mnogo nevolja i tvoj život će biti veoma bolan. To je ishod. Danas ću ovde završiti zajedništvo na temu roditeljskih očekivanja. Do viđenja!

29. april 2023. godine


Kako stremiti ka istini (18)

Dodatak: Beseda o raščlanjivanju ozbiljnog incidenta u kome antihristi ometaju rad na širenju jevanđelja

Pre nekoliko dana došlo je do ozbiljnog incidenta u kojem su antihristi ometali rad na širenju jevanđelja. Da li ste svi čuli za to? (Jesmo.) Nakon tog incidenta, započela je reorganizacija jevanđeljskog rada Božje kuće, neki ljudi su preraspoređeni ili premešteni, a neka pitanja vezana za rad takođe su prilagođena, zar ne? (Tako je.) U Božjoj kući se zbio tako značajan događaj i antihristi su se pojavili oko vas – da li ste uspeli da izvučete neke pouke suočivši se sa tako bitnim događajem? Da li ste tražili istinu? Da li ste uvideli suštinu nekih problema i uspeli da izvučete neke pouke iz tako bitnog događaja? Kada se nešto dogodi, zar većina ljudi samo naizgled ne izvuče nekakvu pouku iz toga, i ne shvati nekoliko doktrina, bez zadiranja u suštinu, ne naučivši kako da posmatra ljude i stvari, niti kako da se vlada i da postupa u skladu sa istinom? Postoje neki ljudi koji razmišljaju samo u skladu sa svojim umom i proračunima bez obzira na to šta im se dešava. Uopšte ne dostižu istina-načela, a nedostaju im i inteligencija i mudrost. Samo sažmu nekoliko lekcija, a zatim odluče: „Kada se takve stvari ponovo budu dogodile, moram da budem oprezan i da obratim pažnju na to šta ne smem da kažem, šta ne smem da uradim, kao i od kakvih ljudi treba da se pazim i sa kakvim ljudima treba da budem blizak.” Da li se to računa kao izvlačenje pouke i sticanje iskustva? (Ne.) Dakle, kada se takve stvari dešavaju, bilo da se radi o važnim ili nevažnim događajima, kako bi ljudi trebalo da ih dožive, da im pristupe i uđu duboko u njih da bi mogli da izvuku pouku i shvate neke istine i da im se rast poveća dok se susreću sa takvim okruženjima? Većina ljudi ne razmišlja o tome, zar ne? (Tako je.) Ako ne razmišljaju o tome, da li su to onda ljudi koji traže istinu? Da li su to ljudi koji streme ka istini? (Ne.) Da li mislite da ste osoba koja stremi ka istini? Na osnovu čega verujete da niste osoba koja stremi ka istini? A na osnovu čega povremeno mislite da jeste osoba koja stremi ka istini? Kada malo propatite i malo platite cenu u obavljanju svoje dužnosti, a povremeno malo ozbiljnije pristupate poslu, ili ponudite malo novca, ili napustite svoju porodicu, date otkaz na poslu i odustanete od školovanja i braka kako biste se dali Bogu, ili se suzdržite od praćenja svetovnih trendova, ili izbegavate zle ljude sa kojima se susrećete, i tako dalje – kada ste u stanju da to učinite, da li osećate da stremite ka istini i da ste istinski vernik? Zar ne razmišljate tako? (Da.) E, sad, na osnovu čega tako razmišljate? Da li se vaše mišljenje zasniva na Božjim rečima i istini? (Ne.) To je pusta želja; to vi presuđujete sami sebi. Kada povremeno sledite neke propise i radite stvari strogo po pravilima, i posedujete neka ispoljenja dobre ljudskosti, kada ste u stanju da budete strpljivi i trpeljivi, kada ste naizgled skromni, povučeni, nenametljivi, kada niste nadmeni, i kada ste u stanju da imate malo odgovorne rešenosti ili odgovoran način razmišljanja u poslu Božje kuće, mislite da ste zaista stremili ka istini i da ste zaista neko ko stremi ka istini. Dakle, da li ta ispoljavanja predstavljaju stremljenje ka istini? (Ne.) Da budemo precizni: takvi spoljašnju postupci, ponašanje i ispoljenja nisu stremljenje ka istini. Zašto ljudi onda uvek misle da su ta ispoljenja stremljenje ka istini? Zašto uvek misle da su oni ljudi koji streme ka istini? (U svojim predstavama ljudi misle da ispoljavaju stremljenje ka istini ako se malo trude i daju. Dakle, kada plate neku cenu ili malo propate u svojim dužnostima, oni misle da streme ka istini, ali nikada ranije nisu tražili šta Božja reč ima da kaže o tome, niti kako Bog prosuđuje da li neko stremi ka istini. Samim tim, oni uvek žive u svojim predstavama i uobrazilji, misleći da su sjajni.) Ljudi nikada ne odustaju od svojih predstava, a kada se radi o bitnom pitanju utvrđivanja da li su to ljudi koji streme ka istini, uvek se oslanjaju na sopstvene predstave i uobrazilju, i na svoje puste želje. Zašto se tako ponašaju? Nije li to zato što se osećaju opušteno kada tako razmišljaju i postupaju, verujući da ne moraju stvarno da plate ceh da bi stremili ka istini i da ipak mogu na kraju da steknu korist i da budu blagosloveni? Postoji još jedan razlog, a to je da takozvano lepo ponašanje ljudi, kao što je njihovo ostavljanje stvari, njihova patnja, plaćanje ceha i tako dalje, predstavlja nešto što oni mogu da ostvare i postignu, zar ne? (Tako je.) Ljudima je lako da ostave svoju porodicu i posao, ali im nije lako da istinski streme ka istini, da primenjuju istinu ili da postupaju na osnovu istina-načela, i nije im lako da sve to postignu. Čak i ako shvatiš nešto istine, biće ti veoma teško da se pobuniš protiv sopstvenih ideja, predstava ili iskvarene naravi i biće ti veoma teško da se držiš istina-načela. Ako si ti osoba koja stremi ka istini, zašto se čini da nisi ostvario nikakav napredak u pogledu raznih aspekata istine za sve ove godine koje veruješ u Boga? Bez obzira na to da li si platio ceh ili na to šta si ostavio ili napustio, da li su tvoji krajnji rezultati postignuti stremljenjem ka istini i primenom istine? Ma koliko si puta platio ceh, koliko si propatio ili koliko si telesnih stvari ostavio, šta si na kraju zadobio? Jesi li zadobio istinu? Jesi li zadobio nešto u vezi sa istinom? Jesi li napredovao u svom život-ulasku? Jesi li izmenio svoju iskvarenu narav? Da li u tebi ima istinske pokornosti Bogu? Nećemo da govorimo o tako dubokoj lekciji ili primeni kao što je pokornost Bogu, već ćemo samo govoriti o najjednostavnijoj stvari. Ostavio si sve, propatio i plaćao ceh toliko godina – možeš li da štitiš interese Božje kuće? Naročito kada antihristi i zli ljudi čine zle stvari da bi ometali rad crkve, da li se praviš da ne vidiš, održavajući interese tih zlih ljudi i štiteći sebe, ili stojiš na strani Boga, održavajući interese Njegove kuće? Jesi li primenjivao istinu u skladu sa istina-načelima? Ako nisi, onda se tvoja patnja i ceh koji si platio ne razlikuju od Pavlovih. Sve je to učinjeno samo radi sticanja blagoslova i sve je uzaludno. To je isto kao i ono kada je Pavle rekao da je bio bitke i stigao do kraja puta koji je trebalo da pređe, da bi na kraju zadobio blagoslov i nagradu – nema nikakve razlike. Ti ideš Pavlovim putem; ti ne stremiš ka istini. Misliš da tvoje ostavljanje stvari, davanje, patnja i ceh koji si platio primena istine, pa koliko si istina shvatio za sve ove godine? Koliko istina-stvarnosti poseduješ? Po kojim si sve pitanjima štitio interese Božje kuće? Po kojim si sve pitanjima stao na stranu istine i Boga? U koliko si se svojih postupaka uzdržao da ne činiš zlo ili da ne slediš sopstvenu volju zato što imaš bogobojažljivo srce? Sve su to stvari koje ljudi treba da shvate i prouče. Ako ne prouče te stvari, onda što duže veruju u Boga, a posebno, što duže obavljaju dužnost, više će misliti da su dali zaslužan doprinos, da će bez ikakve sumnje biti spaseni i da pripadaju Bogu. Ako ih jednog dana otpuste, otkriju i eliminišu, reći će: „Čak i ako nisam postigao ništa, izdržao sam poteškoće; ako ne poteškoće, onda barem umor. Na osnovu moje patnje i dugogodišnjeg plaćanja ceha, Božja kuća ne bi trebalo da me otpusti, niti da se prema meni tako ophodi. Božja kuća ne bi trebalo da me iskoristi i odbaci!” Ako si zaista osoba koja stremi ka istini, ne treba to da govoriš. Ako si osoba koja stremi ka istini, koliko si puta temeljno i doslovno primenio radne aranžmane Božje kuće? Koliko njih si sproveo? Koliko si poslovnih zadataka ispratio do kraja? Koliko si ih proverio? U okviru tvojih odgovornosti i dužnosti, i u okviru onoga što tvoj kov, sposobnost razumevanja i shvatanje istine mogu da postignu, u kojoj meri si pružio svoj maksimum? Koje si dužnosti dobro obavio? Koliko dobrih dela si pripremio? To su merila za proveru da li osoba stremi ka istini. Ako si od svega toga napravio zbrku i nisi postigao nikakve rezultate, to je dokaz da si patio i plaćao ceh tokom svih ovih godina u nadi da ćeš primiti blagoslove i da ne primenjuješ istinu i da se ne pokoravaš Bogu; sve što si učinio bilo je za sebe, za status i blagoslove, i znači da nisi sledio Božji put. Dakle, šta je sve to što si učinio? Zar krajnji ishod za takve ljude nije isti kao Pavlov? (Jeste.) Svi ti ljudi idu Pavlovim putem, te će, naravno, završiti isto kao Pavle. Nemoj misliti da si dao zaslužan doprinos samo zato što veruješ u Boga i zato što si ostavio svoj posao, porodicu, a u nekim slučajevima čak i svoju malu decu. Nisi dao nikakav zaslužan doprinos, ti si samo stvoreno biće, sve što radiš, radiš za sebe, kao i stvari koje moraš da radiš. Da li bi mogao da patiš i plaćaš ceh da to nije zarad primanja blagoslova? Da li bi mogao da ostaviš porodicu i posao? Ne izjednačavaj ostavljanje porodice, napuštanje posla, patnju i plaćanje ceha sa stremljenjem ka istini i davanjem sebe za Boga. Tako se samo zavaravaš.

Oni koji uopšte ne prihvataju istinu ni orezivanje, budu otkriveni i uklonjeni jedan po jedan svaki put kada Božja kuća sprovede veliko čišćenje. Ljudima čiji problemi nisu previše ozbiljni, dozvoljeno je da ostanu na posmatranju, a kad budu otkriveni, daje im se prilika da se pokaju. Kod drugih ljudi problemi su preveliki i nepopravljivi uprkos ponovljenim kritikama, uporno rade isto i ponavljaju iste greške; ometaju, prekidaju i uništavaju rad crkve, pa se na kraju uklanjaju i izbacuju shodno načelima, i više ne dobijaju priliku. Neki kažu: „Žao mi ih je što im se više ne pružaju prilike.” Zar nisu imali dovoljno prilika? Oni ne veruju u Boga da bi slušali Njegove reči, da bi prihvatili grdnju i sud Njegovih reči, niti da bi prihvatili Njegovo čišćenje i spasenje, oni su ovde da bi se bavili svojim poslom. Nakon što počnu da obavljaju crkvene poslove ili različite dužnosti, počinju da bezobzirno čine nedela, ometajući i prekidajući, nanoseći ozbiljnu štetu radu crkve, kao i ozbiljne gubitke interesima Božje kuće. Nakon što im je pružila više prilika i postepeno ih eliminisala iz raznih grupa za obavljanje dužnosti, Božja kuća im uredi da obavljaju svoje dužnosti u timu za jevanđelje, ali kada ti ljudi stignu tamo, oni ne rade vredno na svojim dužnostima i još uvek bezobzirno čine nedela, bez ikakvog kajanja ili promene. Bez obzira na to kako Božja kuća u zajedništvu razgovara o istini ili kakve radne aranžmane pravi, iako daje tim ljudima prilike, upozorenja, pa ih čak i orezuje, sve je to uzalud. Nisu previše otupeli, već su previše nepopustljivi. Naravno, ta nepopustljivost govori iz perspektive njihovih iskvarenih naravi. U svojoj suštini, oni nisu ljudi, već đavoli. Ulaskom u crkvu, osim što deluju kao Sotone, oni ne čine ništa u korist rada Božje kuće i rada crkve. Oni čine samo loše stvari; dolaze samo da ometaju i da unište rad crkve. Kada zadobiju samo nekoliko ljudi dok propovedaju jevanđelje, oni osećaju da su stekli kapital i da su dali zaslužan doprinos, i počinju da se izležavaju na lovorikama, misleći da mogu kao kraljevi da vladaju nad Božjom kućom, da mogu da izdaju naređenja i da odlučuju o bilo kojem aspektu posla i da primoravaju ljude da ih primenjuju i sprovode. Bez obzira na to kako Višnji razgovara u zajedništvu o istini ili uređuje posao, ti ljudi to ne uzimaju za ozbiljno. U lice ti govore stvari koje zvuče prilično prijatno: „Radni aranžmani u božjoj kući su dobri, baš ono što nam treba, stvari su na vreme ispravljene, inače ne bismo znali koliko smo daleko stigli.” Čim se okrenu, oni se promene i počinju da šire sopstvene ideje. Recite Mi, da li su takvi ljudi zaista ljudska bića? (Nisu.) Ako nisu ljudska bića, šta su onda? Na površini nose sloj ljudske kože, ali u suštini ne rade ljudske stvari – oni su demoni! Konkretna uloga koju igraju u crkvi je da ometaju razne pojedinačne aktivnosti u Božjoj kući. Oni ometaju bilo koji posao koji rade i nikada nisu tražili istinu niti načela, nisu ni pogledali radne aranžmane, niti su postupali u skladu sa njima. Čim steknu malo moći, oni se njome razmeću i razbacuju pred Božjim izabranim narodom. Svi oni naliče demonima i nemaju ljudsko obličje. Nikada nisu podržavali interese Božje kuće, samo su štitili svoje interese i status. Bez obzira na to na kojem nivou starešinstva služe, ili koji radni zadatak nadgledaju, čim im se posao poveri, on postaje njihov, oni imaju poslednju reč, a drugima je bolje i da ne pomisle na praćenje, nadgledanje ili proveru tog posla, a još manje na to da se umešaju. Zar to nisu pravi antihristi? (Jesu.) A ti ljudi i dalje žele da zadobiju blagoslove! Imam dve reči za te ljude: nerazumni i nepopravljivi. Oni koji ne streme ka istini mogu da se spotaknu na bilo koju prepreku i neće daleko stići. Ranije sam vam uvek govorio: „Ako možete da radite do kraja i da budete odan službenik, i to je već dosta dobro.” Neki ljudi ne vole istinu i nisu voljni da streme ka njoj. Šta treba da se uradi po tom pitanju? Oni treba da budu službenici. Ako možeš vredno da službuješ i ne izazivaš nikakva prekidanja ili ometanja, niti da činiš bilo kakvo zlo koje dovodi do toga da budeš uklonjen, i možeš da garantuješ da nećeš činiti zlo i da ćeš nastaviti da službuješ do kraja, onda ćeš moći da preživiš. Iako nećeš moći da dobiješ mnogo blagoslova, barem ćeš službovati tokom perioda Božjeg dela, bićeš odan službenik i, na kraju, Bog se prema tebi neće ophoditi nepravedno. Ali trenutno postoje neki službenici koji zaista ne mogu da službuju do kraja. Zbog čega? Zato što nemaju ljudski duh. Nećemo ispitivati kakav duh je u njima, ali u najmanju ruku, posmatrajući njihovo ponašanje od početka do kraja, njihova suština je đavolska, a ne ljudska. Uopšte ne prihvataju istinu, a još manje hoće da streme ka njoj.

Pre deset godina, kada se u zajedništvu nije podrobno razgovaralo o svakom aspektu istine, ljudi nisu shvatali šta znači stremiti ka istini ili baviti se stvarima na osnovu istina-načela. Neki ljudi su postupali u skladu sa sopstvenom voljom, uobraziljom i predstavama, ili su se pridržavali propisa. To je bilo opravdano, jer nisu razumeli. Ali danas, 10 godina kasnije, iako naše zajedništvo o različitim aspektima istine još nije završeno, razne suštinske istine koje se odnose na ljude koji rade i obavljaju dužnosti su, u najmanju ruku, jasno objašnjene u smislu načela. Bez obzira na to kakvu dužnost obavljaju, ljudi koji imaju srce i duh, koji vole istinu i mogu da streme ka njoj, treba da budu u stanju da primenjuju deo istina-načela oslanjajući se na sopstvenu savest i razum. Ljudi ne postižu i ne uspevaju da dosegnu više i dublje istine, ne mogu da prozru suštinu nekih problema ili suštinu koja se odnosi na istinu, ali bi trebalo da budu u stanju da sprovedu u delo istine koje mogu da dosegnu i koje su izričito propisane. U najmanju ruku, trebalo bi da budu u stanju da se drže radnih aranžmana koje je Božja kuća izričito propisala, da ih sprovode i raspodeljuju. Međutim, oni koji su od zlih demona čak ni za to nisu sposobni. Oni su ljudi koji ne mogu čak ni da službuju do kraja. Kada ljudi ne mogu ni da službuju do kraja, to znači da će biti izbačeni iz voza na pola puta. Zašto će biti izbačeni iz voza? Da mirno sede u vozu, da spavaju, miruju ili da se čak zabavljaju, dokle god ne ometaju ostale, niti pravac kretanja čitavog voza, ko bi imao srca da ih izbaci? Niko. Da zaista mogu da službuju, ni Bog ih ne bi izbacio iz voza. Ali korišćenje takvih ljudi za služenje izazvalo bi sada veću štetu nego dobit. Razni aspekti rada Božje kuće pretrpeli su prevelike gubitke zbog ometanja takvih ljudi. Oni izazivaju preveliku brigu! Oni ne shvataju istinu, bez obzira na to kako se o njoj razgovara u zajedništvu, a posle toga i dalje čine loše stvari. Komunikacija sa takvim ljudima zaista znači upuštanje u beskrajne razgovore i doživljavanje beskrajnog besa. Ključna stvar je da su ti ljudi učinili previše zla i prouzrokovali prevelike gubitke radu na širenju jevanđelja Božje kuće. U malom broju dužnosti koje obavljaju, oni samo prekidaju i ometaju, a gubici koje prave radu Božje kuće su nepopravljivi. Ti ljudi rade svakakve loše stvari. Oni dole rade šta im je volja, rasipaju darove, lažiraju broj ljudi koje su zadobili propovedajući jevanđelje i neprimereno koriste druge ljude. Oni isključivo koriste neke zle, zbunjene i pomahnitale ljude koji čine loše stvari. Oni ne slušaju ničije predloge, a ugnjetavaju i muče svakoga ko izrazi svoje mišljenje. Kada su pod njihovom nadležnošću, Božje reči, zahtevi i radni aranžmani se ne sprovode, već se ostavljaju po strani. Ti ljudi postaju lokalni nasilnici i despoti; postaju tirani. Recite Mi, da li takvi ljudi mogu da budu zadržani? (Ne.) Trenutno su neki ljudi otpušteni, a nakon što su otpušteni, govore o „pokoravanju uređenju Božje kuće”, kako bi pokazali da su vrlo plemeniti, vrlo pokorni i da streme ka istini. Time u stvari govore da nemaju ništa da kažu o bilo čemu čime se božja kuća bavi i da su voljni da se pokore njenim uređenjima. Kažu da su spremni da se pokore uređenjima Božje kuće – pa zašto su onda počinili toliko zla, što je navelo crkvu da ih otpusti? Zašto ne mogu to da shvate? Zašto nisu to objasnili? Doneli su razne nevolje i gubitke radu Božje kuće dok su radili – zar ne moraju da se otvore i ogole u vezi s tim? Da li je stvar završena ako se o njoj ne govori? Kažu da žele da se pokore uređenjima Božje kuće, pokazujući koliko su plemeniti i veliki – to je čisto pretvaranje i prevara! Ako uče da se pokoravaju uređenjima Božje kuće, zašto se nisu pokorili njenim prethodnim radnim aranžmanima? Zašto ih nisu sproveli? Šta su tada radili? Koga oni zaista slušaju? Zašto to ne objasne? Ko je njihov gospodar? Da li su sproveli svaki aspekt posla koji je organizovala Božja kuća? Da li su postigli rezultate? Da li njihov rad može da izdrži pažljivo ispitivanje? Kako će nadoknaditi gubitke koje su svojim mahnitanjem i činjenjem loših stvari prouzrokovali radu Božje kuće? Zar to ne zaslužuje neki komentar? Mogu li samo da kažu da će se pokoriti uređenjima Božje kuće i to je to? Recite Mi, da li takvi ljudi imaju ljudskost? (Nemaju.) Oni su lišeni ljudskosti, razuma i savesti i nemaju stida! Oni ne osećaju da su počinili mnogo zla, niti da su prouzrokovali tako velike gubitke Božjoj kući. Oni su izazvali toliko prekidanja i ometanja bez ikakvog kajanja, bez ikakvog osećaja duga ili bilo kakvog priznavanja svega toga. Ako pokušaš da ih pozoveš na odgovornost, reći će: „Nisam samo ja to uradio” – imaju svoje izgovore. Oni smatraju da kazne ne mogu da budu izvršene ako su svi pogrešili, i da zato što su svi počinili zlo, oni kao pojedinci ne bi trebalo da budu odgovorni. To je pogrešno. Oni moraju da polože račun za zlo koje su počinili – svaki pojedinac mora da položi račun za svako zlo koje je počinio. Trebalo bi da se pokore uređenjima Božje kuće i da ispravno pristupaju svojim problemima. Ako poseduju takav stav, mogu da dobiju još jednu priliku i da ostanu, ali ne mogu uvek da čine zlo! Ako je njihova savest lišena svesti, ako ne mogu da osete da su na bilo koji način dužni Bogu i ako se uopšte ne kaju, iz ljudske perspektive, može im se dati prilika, može im se dozvoliti da nastave da obavljaju svoje dužnosti i da se ne pozivaju na odgovornost, ali kako Bog to vidi? Ako ih ljudi ne smatraju odgovornim, da li ni Bog neće? (Bog hoće.) Bog postupa principijelno prema svim ljudima i stvarima. Bog neće napraviti kompromis s tobom i izgladiti stvari, neće biti onaj koji hoće da ugodi drugima, poput tebe. Bog ima načela, On ima pravednu narav. Ako prekršiš načela i upravne odluke Božje kuće, crkva i Božja kuća moraju da se pozabave tobom u skladu sa načelima i odredbama upravnih odluka. Što se tiče posledica toga što si uvredio Boga, u stvari, ti u srcu znaš kako te Bog vidi ili kako se ophodi prema tebi. Ako se prema Bogu zaista ophodiš kao prema Bogu, treba da staneš pred Njega da se ispovediš, da priznaš svoje grehe i pokaješ se. Ako nemaš takav stav, onda si bezvernik, đavo, Božji neprijatelj, i treba da budeš proklet! U čemu je onda poenta da slušaš propovedi? Trebalo bi da odeš; ne zaslužuješ da slušaš propovedi! Istine koje se izgovaraju namenjene su normalnim iskvarenim ljudima; iako takvi ljudi imaju iskvarene naravi, oni imaju odlučnost i spremni su da prihvate istinu, mogu da preispitaju sebe svaki put kad ih nešto zadesi i mogu da se ispovede, pokaju i preokrenu kada učine nešto pogrešno. Takvi ljudi mogu biti spaseni i istine se izgovaraju radi njih. Ljudi koji nemaju stav pokajanja bez obzira na stvari koje ih zadese nisu obični iskvareni ljudi, oni su nešto sasvim drugo; njihova suština je đavolska, a ne ljudska. Iako ni oni možda ne streme ka istini, obični iskvareni ljudi najčešće mogu da se suzdrže od činjenja loših stvari na osnovu svoje savesti, na osnovu te male količine stida koji njihova normalna ljudskost poseduje i malo razuma koji imaju, i oni nemaju nikakvu nameru da svesno izazivaju prekidanje i ometanje. U normalnim okolnostima, takvi ljudi mogu da službuju i da slede do kraja i da budu u stanju da prežive. Međutim, postoji jedna vrsta ljudi koja ne poseduju ni savest ni razum, koja uopšte nema osećaj časti niti stida, koja nema pokajničko srce bez obzira na to koliko zla čini, i koja se bez stida krije u Božjoj kući, nadajući se da će i dalje primati blagoslove i ne znajući da se pokaje. Kada neko kaže: „Ti si time izazvao prekidanje i ometanje”, on kaže: „Stvarno? Onda sam pogrešio, sledeći put ću se više potruditi.” Ta druga osoba odgovara: „Onda bi trebalo da spoznaš svoju iskvarenu narav”, a on kaže: „Koju iskvarenu narav da spoznam? Samo sam bio neobavešten i nepromišljen. Sledeći put ću se više potruditi.” Nedostaje im duboko razumevanje i svojim rečima samo zavaravaju ljude. Da li ljudi s takvim stavom mogu da se pokaju? Oni nemaju čak ni stida – oni nisu ljudi! Neki kažu: „Ako nisu ljudi, jesu li zveri?” Oni jesu zveri, ali su bedniji čak i od pasa. Razmisli malo: kada pas uradi nešto loše ili se loše ponaša, ako ga jednom izgrdiš, odmah će se osećati loše i biće dobar prema tebi, što znači: „Molim te, nemoj da me mrziš, nikada to više neću da uradim.” Kada se tako nešto ponovi, pas će te namerno pogledati kao da kaže: „Neću to da uradim, ne brini.” Bez obzira da li se pas plaši batina, ili pokušava da osvoji naklonost svog gospodara, bez obzira na to kako na to gledaš, kada zna da njegov gospodar nešto ne voli ili ne dozvoljava, pas to neće činiti. U stanju je da se obuzda; ima osećaj stida. Čak i životinje imaju osećaj stida, ali ti ljudi nemaju. Dakle, da li su oni još uvek ljudi? Oni su čak i niži od životinja, dakle, oni su neljudi i nežive stvari, oni su pravi đavoli. Nikada ne preispituju sebe i ne ispovedaju se bez obzira na to koliko zla čine i sigurno ne znaju kako da se pokaju. Postoje neki ljudi koje je sramota da se suoče sa svojom braćom i sestrama jer su počinili neko malo zlo, i ako ih braća i sestre izglasaju na izborima, reći će: „Neću da preuzmem tu dužnost, nemam pravo na to. U prošlosti sam činio neke gluposti koje su prouzrokovale određene gubitke u radu crkve. Ne zaslužujem taj položaj.” Takvi ljudi imaju osećaj stida, imaju savest i razum. Ali oni zli ljudi nemaju osećaj stida. Ako ih zamoliš da postanu starešine, odmah će ustati i reći: „Vidiš! Šta kažeš na to? Božja kuća ne može bez mene. Ja sam velika zverka, mnogo sam sposoban!” Recite Mi, zar nije teško naterati te ljude da se postide? Koliko teško to može da bude? Teže je nego popeti se na zidine prolaza Šanhaj u Kini – oni su bestidni! Bez obzira na to koliko zla čine, oni i dalje besramno dokono provode svoje dane u crkvi. Nikada nisu bili skromni u svojoj komunikaciji sa braćom i sestrama, oni i dalje žive kao što su uvek živeli, a ponekad se čak i hvale svojim „velikim dostignućima”, svojim ostavljanjem stvari, davanjem, patnjom i cenom koje su platili, kao i svojom nekadašnjom „slavom i veličinom”. Čim im se ukaže prilika, odmah će ustati da se razmeću i da hvale sebe, pričajući o stečenom kapitalu i hvaleći svoje sposobnosti, ali nikada ne govore o tome koliko su zla učinili, koliko su Božjih darova protraćili ili koliko su gubitaka prouzrokovali radu Božje kuće. Oni se čak i ne ispovedaju kada se mole Bogu nasamo, i nikada ne puste suzu zbog grešaka koje su napravili ili gubitaka koje su prouzrokovali Božjoj kući. Eto koliko su nepopustljivi i bestidni. Zar nisu potpuno nerazumni i nepopravljivi? (Jesu.) Oni su nepopravljivi i ne mogu biti spaseni. Bez obzira na to kakve im prilike pružaš, to je kao da pričaš sa zidom, ili da učiš ribu da živi na suvom, ili da tražiš od đavolȃ i Sotone da obožavaju Boga. Dakle, kada je reč o tim ljudima, krajnji stav Božje kuće je da odustane od njih. Ako žele da obavljaju dužnosti, mogu to da rade, Božja kuća će im pružiti neku priliku. Ako nisu voljni da obavljaju dužnosti i kažu: „Otići ću da radim, da zarađujem i živim život; biću preduzetnik”, mogu da idu, vrata Božje kuće su im otvorena, neka što pre odu! Ne želim više da ih vidim, toliko su odvratni! Zašto se pretvaraju? Malo patnje koju su pretrpeli, mala cena koju su platili, njihovo malo ostavljanje stvari i davanje, bili su samo preduslovi koje su pripremili da bi mogli da čine zlo. Ako ostanu u Božjoj kući, kakvu službu mogu da joj pruže? Koje koristi mogu da donesu radu Božje kuće? Imaš li predstavu koliko prekidanja i ometanja zla dela i loše stvari koje je počinila jedna zla osoba, jedan antihrist, za šest meseci može da napravi u radu crkve? Reci Mi, koliko braće i sestara će morati da radi da bi se to nadoknadilo? Zar korišćenje te zle osobe, tog antihrista, da malo vrši službu nije vredno truda? (Jeste.) Nećemo ni govoriti o veličini gubitaka koje može da prouzrokuje jedna banda antihrista koji se udružuju da bi činili loše stvari, ali koliko štete radu crkve može da nanese jedna zabluda i đavolska izjava koju je izgovorio antihrist, ili jedna besmislena naredba koju je izdao antihrist? Recite Mi, koliko ljudi će morati da radi, i koliko dugo, da bi to nadoknadili? Ko će preuzeti odgovornost za taj gubitak? Niko to ne može! Može li se taj gubitak nadoknaditi? (Ne.) Neki ljudi kažu: „Ako dovedemo još ljudi da pomognu, a braća i sestre istrpe malo više patnje, možda ćemo moći to da nadoknadimo” Iako ćete možda moći da nadoknadite nešto od toga, koliko će radne snage i materijalnih sredstava Božja kuća morati da potroši? Konkretno, ko može da nadoknadi izgubljeno vreme i gubitke koje je Božji izabrani narod pretrpeo u pogledu svog život-ulaska? Niko ne može. Prema tome, nepravde počinjene od strane antihrista ne mogu se oprostiti! Neki ljudi kažu: „Antihristi su rekli: ’Nadoknadićemo izgubljeni novac.’” Naravno da moraju da ga nadoknade! „Antihristi su rekli: ’Dovešćemo još ljudi da nadoknadimo one koje smo izgubili.’” To je najmanje što mogu da urade. Moraju da se iskupe za zlo koje su počinili! Ali ko će da nadoknadi izgubljeno vreme? Da li mogu? Vreme niko ne može da nadoknadi. Samim tim, greške koje su ti ljudi počinili su najgnusniji greh! Ne može im se oprostiti. Recite Mi, zar nije tako? (Jeste.)

Kada neki ljudi vide da je Božja kuća prilično stroga prema antihristima – da im ne pruža dodatnu priliku i da ih otera po kratkom postupku – u njima se javljaju neke misli o tome: „Zar Božja kuća nije rekla da ljudima pruža prilike? Zar Božja kuća ne želi više ni čoveka koji je napravio sitnu grešku? Zar im ne pruža priliku? Trebalo bi da im pruži priliku, Božja kuća nema dovoljno ljubavi!” Recite Mi, koliko je prilika tim ljudima pruženo? Koliko su propovedi čuli? Da li im je pruženo premalo prilika? Kada rade, zar nisu svesni da obavljaju dužnosti? Zar nisu svesni da propovedaju jevanđelje i obavljaju posao Božje kuće? Zar oni nisu svesni svega toga? Da li oni rukovode preduzećem, kompanijom ili fabrikom? Da li se bave sopstvenim poslovima? Koliko je prilika Božja kuća pružila tim ljudima? Svako od njih je imao mnogo prilika. Što se tiče onih koji su iz raznih timova premešteni u tim za jevanđelje, da li je neko od njih otpušten tek što je stigao u jevanđeljski tim? Nije niko, osim onih koji su počinili neko isuviše nečuveno zlo; u tom slučaju su bili otpušteni. Svakome od njih je pruženo dovoljno prilika, samo što ne umeju da ih cene, niti da se pokaju. Oni idu svojim putem, uvek idu Pavlovim putem. Izgovaraju milozvučne i jasne reči, ali se ne ponašaju kao ljudi. Da li takvim ljudima i dalje treba pružati prilike? (Ne.) Kada su dobili priliku, dobili su ljudski tretman, ali oni nisu ljudi. To što oni rade, ljudi ne rade; baš mi je žao, vrata Božje kuće su širom otvorena – mogu slobodno da idu. Božja kuća ih više neće koristiti. Božja kuća ima slobodu kada je u pitanju korišćenje ljudi, ona ima to pravo. Da li će biti u redu ako ih Božja kuća ne koristi? Ako žele da veruju, mogu da veruju i van Božje kuće. U svakom slučaju, Božja kuća ih neće koristiti – ne može, oni izazivaju previše brige! Doneli su prevelike gubitke Božjoj kući i niko ne može da pokrije te troškove – ni oni to nisu mogli sebi da priušte! Ne radi se o tome da nemaju sreće, ne radi se o tome da im Božja kuća nije pružila priliku, ne radi se o tome da u Božjoj kući nema ljubavi i da je bila prestroga prema njima, i sigurno se ne radi o tome da ih Božja kuća odbacuje pošto završe svoj posao. Ti ljudi su otišli predaleko, više nije bilo moguće trpeti ih, i nisu mogli da obrazlože sve što su uradili. Za svaki radni zadatak, Božja kuća je obezbedila načela rada, a Višnji se lično postarao za smernice, provere i ispravke. Ne radi se samo o tome da li su Božja kuća i Višnji održali nekoliko okupljanja, ili izgovorili nekoliko reči; oni su izgovorili mnogo reči i održali mnoga okupljanja, usrdno podstičući ljude, da bi zauzvrat bili prevareni, i na kraju je rad crkve bio prekinut, ometen i pretvoren u potpuni haos. Reci mi, ko bi još uvek bio voljan da tim ljudima pruži priliku? Ko bi bio voljan da ih zadrži? Oni mogu da mahnitaju čineći loše stvari, ali sigurno ne zabranjuju Božjoj kući da postupa s njima prema svojim načelima? Postupanje s njima na taj način ne treba pripisivati nedostatku ljubavi, već principijelnom postupanju. Ljubav se pruža ljudima koji mogu da budu voljeni, neznalicama kojima se može oprostiti; ne pruža se zlim ljudima, đavolima ili onima koji namerno izazivaju prekidanje i ometanje, ne pruža se antihristima. Antihristi samo zaslužuju da budu prokleti! Zašto samo zaslužuju da budu prokleti? Zato što ma koliko zla da počine, oni se ne kaju, ne ispovedaju, niti se preobraćaju, oni se utrkuju sa Bogom do samog kraja. Staju pred Boga i govore: „Kada umrem, umreću dostojanstveno. Neću da popustim. Kada stanem pred tebe, neću pasti na kolena, niti ću se klanjati. Neću priznati poraz!” Šta je to? Oni će čak i na samrti biti uporni: „Opiraću se božjoj kući do kraja. Neću priznati svoje grehe – nisam učinio ništa loše!” U redu, ako nisu učinili ništa loše, onda mogu da odu. Božja kuća ih neće koristiti. Da li će biti u redu ako ih Božja kuća ne koristi? Biće sve u savršenom redu! Neki ljudi kažu: „Ako božja kuća ne želi mene, onda ne postoji niko koga može da koristi.” Da li su ove reči ispravne? Zar ovo nije prevelika nadmenost i samopravednost? Bez dela Svetoga Duha ili Božje zaštite, ko bi mogao da stigne tu gde je danas? Koji bi se segment dela mogao razviti do onoga kako je danas? Da li si ti mislio da si u sekularnom svetu? Ako bilo koja grupa u sekularnom svetu ne bi imala zaštitu tima talentovanih ili darovitih pojedinaca, ona ne bi mogla da sprovede svoje poduhvate. Međutim, rad u kući Božjoj je drugačiji. Bog je taj koji štiti, vodi i usmerava rad u kući Božjoj. Nemoj misliti da rad kuće Božje zavisi od bilo koje pojedinačne osobe. To je nemoguće i nijedan čovek to ne bi mogao da uradi. Ako bi neko zaista verovao u to, to je apsurdno gledište; to je gledište bezvernika. Mislite li da je prikladno da Božja kuća ukloni zle ljude poput antihrista i bezvernika? (Jeste.) Zašto je prikladno? Pošto su korišćenjem tih ljudi za obavljanje posla nastali preveliki gubici, takvi ljudi troše i radnu snagu i finansijska sredstva bez ograničenja i uopšte nemaju načela. Oni ne slušaju Božju reč i postupaju u potpunosti prema sopstvenim željama i divljim ambicijama. Oni uopšte ne poštuju Božje reči niti radne aranžmane Božje kuće, ali kada antihrist nešto kaže, oni do toga drže uz najveće poštovanje i praktično postupaju u skladu s tim. Čuo sam za jednu ludu koja se nalazila u Evropi, ali je radila na zadacima koji su se obavljali u Aziji. Božja kuća je rekla da će ga preseliti da radi na propovedanju jevanđelja u Evropi, da bi ga rešila problema s vremenskom razlikom, ali on nije hteo da pristane, i nije hteo da se vrati radnim zadacima u Evropi, čak ni kada je Božja kuća to uredila, jer je antihrist koga je obožavao bio u Aziji, i on nije bio voljan da se odvoji od svog gospodara. Zar taj čovek nije bezuman? (Jeste.) Recite Mi, da li je dostojan da obavlja svoju dužnost? Želimo li ga? Radni aranžmani koje je Božja kuća napravila bili su odgovarajući. Ako si u Evropi, onda treba da radiš na zadacima koji se tiču Evrope, a ne Azije. Na kojem god kontinentu da se nalaziš, trebalo bi da radiš na tamošnjim zadacima, i na taj način možeš da izbegneš probleme s vremenskom razlikom – to je odlično! Pa ipak, taj čovek nije pristao. Reči Božje kuće nisu uticale na njega; Božja kuća nije mogla da ga natera da se preseli, njegov gospodar je trebalo da odluči umesto njega. Ako bi njegov gospodar rekao: „Vrati se da radiš na zadacima u Evropi”, on bi se vratio tim zadacima. Ako bi njegov gospodar rekao: „Ne možeš da se vratiš da radiš na zadacima u Evropi, treba da radiš ovde”, on bi rekao: „Onda ne mogu da se vratim.” Za koga je on vršio službu? (Za svog gospodara.) Služio je svom gospodaru – antihristu. Zar onda ne bi trebalo da bude počišćen zajedno sa svojim gospodarom? Zar ne treba da bude izbačen? (Treba.) Zašto se toliko ljutim na takve ljude? Zato što čine previše zla; svako bi bio besan da to čuje. Ti ljudi pokušavaju da prevare Boga gledajući ga u oči – to je isuviše zlonamerno! Recite Mi, zašto se toliko ljutim na takve ljude? (Kažu da veruju u Boga, ali u stvari slušaju svoje gospodare. Oni ne slede zaista Boga i ne pokoravaju Mu se.) Oni su se u potpunosti posvetili sleđenju đavolȃ i Sotone. To što oni kažu da slede Boga je samo paravan. Oni slede Sotonu i služe mu pod izgovorom da slede Boga i da se daju za Boga i na kraju i dalje žele da zadobiju nagrade i blagoslove od Boga. Zar to nije potpuno besramno? Zar to nije potpuno nerazumno i nepopravljivo? (Jeste.) Recite Mi, da li bi Božja kuća zadržala takve ljude? (Ne.) Koji je onda odgovarajući način da se sa njima izađe na kraj? (Da se uklone, zajedno sa njihovim gospodarima.) Oni vole da slede svoje gospodare, i vrlo su odlučni da doživotno rade za svoje gospodare; ne štite interese Božje kuće dok obavljaju svoje dužnosti, ne obavljaju svoje dužnosti dok žive pred Bogom, služe svojim gospodarima u okviru bande antihrista – to je suština njihovog rada. Stoga, šta god da urade, to neće biti upamćeno. Takve ljude treba ukloniti, oni nisu dostojni ni da služe! Dakle, da li mislite da ljudi poput njih ispadaju ovakvi samo zato što se susreću sa zlim ljudima ili zato što rade takav posao? Da li su pod uticajem svog okruženja, ili ih zli ljudi navode na stranputicu? (Ništa od toga.) Zašto su onda takvi? (Takva je njihova priroda-suština.) Ti ljudi imaju istu priroda-suštinu kao i njihovi gospodari antihristi. Oni su ista vrsta ljudi. Imaju iste hobije, misli i poglede, kao i sredstva i metode za vršenje posla; imaju zajednički jezik, iste težnje i dele iste želje, motive i metode primene za izdaju Boga i ometanje rada Božje kuće. Razmislite o tome, oni dele isti stav u vezi sa radnim aranžmanima Božje kuće, a to je laganje svojim nadređenima i skrivanje stvari od podređenih. Njihovi nadređeni imaju politike i imaju svoje strategije za ophođenje prema njima. Oni se pred nadređenima ponašaju potpuno pokorno, a pred podređenima divljaju čineći loše stvari. Oni imaju iste načine i metode. Kada ih Višnji oreže, kažu: „Pogrešio sam, nisam bio u pravu, loš sam, buntovan sam, ja sam đavo!” A onda se okrenu i kažu: „Hajde da ne sprovodimo radne aranžmane višnjeg!” Posle toga, oni samo rade stvari na svoj način. Oni se samo prave da propovedaju jevanđelje, lažiraju brojeve i obmanjuju Božju kuću. Takve metode koriste te bande antihrista. Oni uvek pristupaju radnim aranžmanima sa sopstvenim strategijama i metodama – zar njihova demonska lica nisu otkrivena? Da li su oni ljudi? Ne, nisu, oni su demoni! Mi ne komuniciramo sa demonima, pa hajde onda da ih oteramo odavde. Ne želim da vidim njihova demonska lica; treba da odu! Oni koji žele da službuju mogu da budu premešteni u grupe B, a oni koji ne žele da službuju mogu da budu proterani. Da li je takav postupak ispravan? (Jeste.) To je najprikladniji pravac delovanja! Oni imaju zajedničku suštinu, tako da kada razgovaraju i postupaju zajedno, sve ide veoma glatko, a kada rade zajedno, među njima vlada neverovatan sklad i prećutno razumevanje. Čim gospodari otvore usta, ma koliko đavolske im reči bile, njihovi sledbenici će ih odmah podržati, i još će se u svojim srcima osetiti ponos, pomislivši: „U pravu si, hajde tako da to uradimo! Radni aranžmani višnjeg su previše zahtevni, ne možemo tako da radimo.” Bez obzira na to koliko su dobri ili koliko su konkretni radni aranžmani Višnjeg, ti ljudi ih neće sprovoditi, i ma koliko stvari koje đavoli i Sotone izgovore bile iskrivljene ili besmislene, oni će ih slušati. Kome oni onda služe? Da li ovakvi ljudi mogu da službuju u Božjoj kući do samog kraja? (Ne.) Oni ne mogu da službuju do samog kraja. Bez obzira na to da li Bog pokazuje strpljenje prema nekome ili prema postupcima đavola, uvek postoji granica. On pokazuje trpeljivost prema ljudima u najvećoj mogućoj meri, ali kada se dostigne određena tačka, On će otkriti one koji treba da budu otkriveni, i eliminisati one koji treba da budu eliminisani. Kada se ta tačka dostigne, takvi ljudi će stići do kraja puta. Ne radi se samo o tome da oni ne streme ka istini i da je ne vole, već o tome da je njihova priroda-suština neprijateljski nastrojena prema istini. Razmislite o tome, kad god govorite o pozitivnim stvarima, čistom razumevanju ili načelima koja su u skladu sa istinom, oni ne slušaju. Što su tvoje reči čistije, to se oni lošije osećaju. Čim počneš da pričaš o istina-načelima, oni se uzvrpolje i nalaze izgovore da skrenu razgovor, da promene temu ili da naprosto odu da sipaju sebi čašu vode. Čim započneš zajedništvo o istini ili govoriš o spoznaji sebe, oni osećaju odbojnost i ne žele da slušaju. Ako ne treba da idu u toalet, onda su žedni ili gladni, ili im se spava, ili moraju da odgovore na telefonski poziv ili da se postaraju za nešto. Uvek nađu neki izgovor i ne mogu mirno da sede. Ako koristiš njihove metode i pričaš o njihovim izjavama i pristupima koji isključivo izazivaju prekide i ometanje, oni će se ispuniti energijom i moći će neumorno da te slušaju. Ako ne deliš zajednički jezik s njima, osetiće odbojnost prema tebi i izbegavaće te. To su tipični đavoli! Postoje neki ljudi koji ni dan-danas ne uspevaju da prozru tu vrstu đavola, i misle da ti ljudi naprosto ne streme ka istini. Kako možeš da budeš tako naivan? Kako možeš da govoriš tako beslovesne stvari? Da li ti ljudi samo ne streme ka istini? Ne, oni su zli demoni i gaje izuzetnu odbojnost prema istini. Takvi ljudi se prilično dobro ponašaju na skupovima, ali to je sve lažno. Da li oni zaista slušaju ono o čemu se razgovara u zajedništvu ili reči Božje koje se čitaju na skupovima? Koliko reči zaista slušaju? Koliko reči prihvate? Kojoj količini reči mogu da se pokore? Ne mogu da govore čak ni o najjednostavnijim i najčešće pominjanim doktrinama. Kada je reč o takvim ljudima, ma koliko dugo da rade, ili na kojem nivou starešine ili nadzornika služe, oni nisu u stanju da drže propovedi, niti da govore o svojim iskustvima. Ako neko kaže: „Pričaj o nečemu što znaš. Ne moraš da imaš iskustva u tome, samo reci ono što znaš i razumeš po tom pitanju”, oni neće moći da zucnu, ćutaće kao zaliveni i neće biti u stanju da govore ni o nekim doktrinama. Ako i uspeju da izgovore nekoliko iznuđenih reči o tome, zvučaće trapavo i čudno. Neka braća i sestre kažu: „Zašto neke starešine, kada propovedaju, zvuče kao učitelji koji čitaju tekst nekoj deci? Zašto to zvuči tako trapavo i čudno?” To se zove biti nesposoban da propovedaš. A zašto ne mogu da propovedaju? Zato što im nedostaje istina-stvarnost. A zašto im nedostaje istina-stvarnost? Zato što ne prihvataju istinu, oni imaju odbojnost prema njoj u svojim srcima i opiru se svakom istinskom načelu ili izjavi. Ako se kaže da se opiru, moguće je da to nećeš moći da primetiš spolja; kako onda možeš da znaš da se opiru? Bez obzira na to koliko se u Božjoj kući razgovara u zajedništvu o istini, oni će je se odreći i odbaciti u svojim srcima i biće neverovatno zgroženi njome. Ma kako drugi govorili u zajedništvu o svojem znanju o istini, oni će pomisliti: „Ti možda veruješ u to, ali ja ne verujem.” Kako procenjuju da li je nešto istina? Dokle god veruju da je to nešto dobro i ispravno, misliće da je to istina. Ako im se ne sviđa izjava, onda bez obzira na to koliko je ispravna, neće je smatrati istinitom. Stoga, kada pogledamo suštinu tog pitanja, oni se u dubini srca opiru istini, osećaju odbojnost prema njoj i neprijateljski su nastrojeni prema njoj. U njihovim srcima uopšte nema mesta za istinu – oni je preziru. Neki ljudi možda to neće prozreti i reći će: „Obično ne vidim da govore nešto što vređa Boga, huli na istinu ili krši istina-načela.” Zatim, postoji jedna činjenica koju mogu da vide: svaki konkretan detalj predviđen radnim aranžmanima Božje kuće je neophodan i iznet kako bi se zaštitili interesi Božjeg dela, životni napredak Božjeg izabranog naroda, normalan poredak crkvenog života i normalan napredak rada na jevanđelju. Poenta radnih aranžmana u svakom razdoblju, i specifičnog raspoređivanja, organizacije i izmene svakog aspekta rada, jeste da se zaštiti normalan razvoj rada Božje kuće, i još više, da se pomogne braći i sestrama da shvate i uđu u istina-načela. Tačnije, može se reći da takve stvari dovode braću i sestre pred Boga i pomažu im da uđu u istina-stvarnost, da takve stvari svakoga vode i vuku napred, držeći ih za ruke dok ih podučavaju, podržavaju i opskrbljuju. Kada je reč o sprovođenju radnih aranžmana, bez obzira na to da li se o njima razgovara u zajedništvu, ili se prenose od usta do usta, cilj je da se Božjem izabranom narodu omogući da iskusi Božje delo i da stekne istinski život-ulazak, a to je uvek korisno za život-ulazak Božjeg izabranog naroda. Ne postoji nijedno uređenje koje je štetno za rad Božje kuće ili život-ulazak Božjeg izabranog naroda, i nijedno uređenje ne pravi smetnje niti izaziva uništenje. Pa ipak, antihristi nikada ne poštuju te radne aranžmane, niti ih sprovode. Namesto toga, preziru ih, misleći da su previše jednostavni i neupadljivi, da ne ostavljaju tako jak utisak kao njihov način rada i da od tog posla neće imati veće koristi za svoj ugled, status i reputaciju. Kao rezultat toga, oni nikada ne slušaju radne aranžmane, niti ih prihvataju, a kamoli ih sprovode. Umesto toga, oni rade stvari na svoj način. Na osnovu svega ovoga, reci Mi, da li antihristi samo ne streme ka istini? Iz ovoga se jasno vidi da su neprijateljski nastrojeni prema istini. Ako se kaže da su neprijateljski nastrojeni prema istini, nećeš moći to da prozreš, ali gledajući te antihriste kako pristupaju sprovođenju radnih aranžmana, moći ćeš da stekneš uvid u to. Vrlo je jasno da kada je reč o tome kako lažne starešine i delatnici pristupaju radnim aranžmanima, u najboljem slučaju, oni samo otaljavaju posao, jednom spomenu radne aranžmane, i to je to. Oni svoj posao ne isprate do kraja i ne nadgledaju ga, a ni sam posao ne obave kako treba. To su lažne starešine. Lažne starešine, u najmanju ruku, i dalje mogu da sprovedu radne aranžmane, otaljaju ih i održe. Antihristi ne mogu ni da održe radne aranžmane, oni naprosto odbijaju da ih prihvate ili sprovedu, i umesto toga oni rade stvari na svoj način. Čemu oni pridaju značaj? Svom statusu, slavi i prestižu. Bitno im je da li ih Višnji ceni, koliko braće i sestara ih podržava, koliko ljudi ih nosi u srcu, nad koliko ljudskih srca imaju vlast, koliko takvih ljudi kontrolišu i koliko ljudi drže u šaci. Tome oni pridaju značaj. Oni nikada ne razmišljaju o tome kako da zalivaju ili opskrbe braću i sestre da bi postavili temelje na pravi način, i sigurno ne razmišljaju o tome kako se odvija život-ulazak braće i sestara, kako braća i sestre obavljaju svoje dužnosti, bilo da je to propovedanje jevanđelja ili druge vrste dužnosti, ili da li mogu da postupaju u skladu sa načelima, i nikada ih nije bilo briga kako da dovedu braću i sestre pred Boga. Nije ih briga za te stvari. Zar vam sve ove činjenice nisu jasno izložene? Zar to nisu ispoljenja koja često možete da vidite kod antihrista? Zar te činjenice nisu dovoljan dokaz da su ti ljudi neprijateljski nastrojeni prema istini? (Jesu.) U svakom trenutku, antihristu je jedino stalo do statusa, slave i prestiža. Recimo da si jednom antihristu poverio da upravlja crkvenim životom, da bi omogućio braći i sestrama da žive odgovarajućim crkvenim životom i da im pomogne da spoznaju istinu i postave svoje temelje dok žive crkvenim životom, da poseduju istinsku veru u Boga, da stanu pred Boga i da steknu sposobnost da žive samostalno i veru da obavljaju svoje dužnosti. Na taj način, rad Božje kuće na širenju jevanđelja imao bi neke rezervne snage, tako da bi talentovaniji delatnici jevanđelja uvek mogli da budu na raspolaganju da obavljaju svoje dužnosti u širenju jevanđelja. Da li bi antihrist tako razmišljao? Svakako ne bi tako razmišljao. Rekao bi: „Zašto je važan crkveni život? Ako svi žive svesrdnim crkvenim životom i čitaju božje reči, i ako svi shvataju istinu, ko će slušati moje naredbe? Ko će brinuti o meni? Ko će da obrati pažnju na mene? Ne mogu da dozvolim da se svi stalno usredsređuju na crkveni život ili da postanu opsednuti njime. Ako svi stalno čitaju božje reči i ako svi stanu pred boga, ko će ostati kod mene?” Zar to nije stav antihrista? (Jeste.) Oni misle da bi, ako se usredsrede na opskrbljivanje braće i sestara u zadobijanju istine i života, to bilo štetno za njihovo stremljenje ka slavi, dobitku i statusu. Oni misle u sebi: „Ako sve svoje vreme provedem radeći za braću i sestre, da li ću i dalje imati vremena da se bavim slavom, dobitkom i statusom? Ako sva braća i sestre budu slavili božje ime i sledili boga, neće ostati niko da me sluša. To bi mi bilo baš neobično!” Tako izgleda jedan antihrist. Antihristi ne samo da ne streme ka istini, već imaju veliku odbojnost prema istini. U svojoj subjektivnoj svesti ne kažu: „Mrzim istinu, mrzim boga i mrzim sve radne aranžmane, izjave i primene koje su od koristi braći i sestrama.” Neće to reći. Oni samo koriste neke pristupe i ponašanje da bi se oduprli radnim aranžmanima Božje kuće. Dakle, suština tih pristupa i ponašanja je da rade stvari na svoj način i da druge ljude nateraju da ih slušaju i poštuju. Shodno tome, bez obzira na to šta radi Božja kuća, oni to neće poštovati. Zar nije tako? (Jeste.) Do sada smo u zajedništvu dosta razgovarali o tim ispoljenjima antihrista. Vi ste malog rasta i vaše shvatanje istine je plitko; antihristi su učinili toliko zla pred vašim očima, a vi ipak niste uspeli da to razaberete. Glupi ste i jadni, tupi i glupi, osiromašeni i slepi. To su vaša prava ispoljenja i vaš pravi rast. Antihristi izazivaju toliko nevolja i nanose tako velike gubitke radu Božje kuće, a još uvek postoje ljudi koji govore da ih treba koristiti da služe. Takva upotreba je nanela više štete nego koristi, a ipak ne znate kako da ih otpustite ili da se bavite njima – koliko će godina biti potrebno da se taj vaš rast i te vaše ideje promene? Neki ljudi se uvek hvale: „Ja sam osoba koja stremi ka istini”, ali ne mogu da razaznaju antihriste kada ih sretnu, pa čak mogu i da slede te antihriste – gde su ispoljenja njihovog stremljenja ka istini? Slušali su mnogo propovedi, ali im i dalje nedostaje razboritost. U redu, ovde ću završiti naše zajedništvo o ovoj temi, a zatim ćemo razgovarati o našoj glavnoj temi.

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

C. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz sopstvene porodice

3. Otpuštanje tereta koji potiču iz sopstvene porodice

b. Otpuštanje očekivanja prema sopstvenom potomstvu

Na našem poslednjem okupljanju razgovarali smo o sadržaju koji se odnosi na roditeljska očekivanja u okviru „otpuštanja bremena koja potiču iz porodice”. Završili smo zajedništvo o važnim načelima i najbitnijim temama koje su u tome sadržane. Sada ćemo da razgovaramo o drugom aspektu otpuštanja bremena koja potiču iz porodice – otpuštanju očekivanja od svog potomstva. Ovog puta ćemo promeniti uloge. Što se tiče sadržaja koji podrazumeva približavanje roditeljskim očekivanjima, to su neke stvari koje ljudi treba da rade iz perspektive deteta. Kada je reč o tome kako deca treba da pristupe i da se nose sa raznim očekivanjima koja njihovi roditelji imaju od njih, i različitim pristupima koje njihovi roditelji koriste prema njima, kao i koja načela treba da primenjuju, radi se o pravilnom pristupanju različitim problemima koji, iz perspektive deteta, dolaze od roditelja. Danas ćemo iz perspektive roditelja u zajedništvu razgovarati o „otpuštanju očekivanja od svog potomstva”, a to je rešavanje raznih problema koje ljudi imaju u vezi sa svojom decom. Ovde postoje lekcije koje treba naučiti i načela kojih se ovde treba pridržavati. Dok si dete, najvažnije je kako treba da se suočiš sa očekivanjima svojih roditelja, kakav stav treba da zauzmeš prema njihovim očekivanjima, kao i koji put treba da slediš i koja načela primene treba da poseduješ u toj situaciji. Prirodno je da svako ima priliku da bude roditelj, ili je možda već roditelj; to utiče na očekivanja i stavove koje ljudi imaju prema svom potomstvu. Bilo da si roditelj ili dete, trebalo bi da poseduješ različita načela kako bi izašao na kraj s očekivanjima druge strane. Deca imaju načela koja treba da poštuju kada je u pitanju pristup očekivanjima svojih roditelja, a normalno je da roditelji takođe imaju istina-načela koja treba da poštuju kada je u pitanju pristup očekivanjima njihove dece. Dakle, prvo razmislite, koja načela sada možete da uočite ili koja vam načela sada padaju na pamet, a koja roditelji treba da poštuju u odnosu prema svojoj deci? Ako govorimo o načelima, to vam može biti malo dalek pojam, a tema može biti malo preširoka i preduboka, pa umesto toga razgovarajmo o tome kakva bi očekivanja imao od svog potomstva da si roditelj. (Bože, ako bih jednog dana postala roditelj, pre svega bih se nadala da će moja deca biti zdrava i da će moći da odrastu zdrava. Štaviše, nadala bih se da mogu da imaju svoje aspiracije i da će biti ambiciozni u ispunjavanju svojih aspiracija u životu, da će imati dobre izglede. To su dve glavne stvari kojima bih se nadala.) Da li biste se nadali da će vaša deca postati visoki zvaničnici ili da će se obogatiti? (Nadala bih se i tome. Nadala bih se da će bar istaći u svetu, da će biti bolji od drugih ljudi i da će se drugi ugledati na njih.) Najosnovniji zahtevi koje roditelji imaju za svoju decu su da budu fizički zdrava, da postignu uspeh u karijeri, da se penju na društvenoj lestvici i da im sve ide dobro u životu. Postoje li neka drugačija očekivanja koja roditelji imaju od svog potomstva? Hajde da čujemo nekoga ko ima decu. (Nadam se da će moja deca biti zdrava i da će im u životu sve ići glatko i da će živeti mirno i bezbedno. Nadam se da će živeti u slozi sa svojom porodicom i da će moći da poštuju stare i da se brinu o mladima.) Još nešto? (Ako bih jednog dana postala roditelj, pored upravo spomenutih očekivanja, nadala bih se i da će moja deca biti poslušna i razumna, da će pokazati odanost roditeljima i da ću moći da računam na njih da se brinu o meni u starosti.) To očekivanje je vrlo bitno. Roditelji koji se nadaju da će njihova deca pokazati odanost prema njima je relativno tradicionalno očekivanje koje ljudi imaju u svojim predstavama i podsvesti. To je uglavnom redovna pojava.

Otpuštanje očekivanja od svog potomstva je veoma važan deo otpuštanja bremena koja potiču iz porodice. Svi roditelji imaju neka očekivanja od svoje dece. Bila ona velika ili mala, bliska ili daleka, ta očekivanja su stav koji roditelji imaju prema vladanju, postupcima i životima svoje dece ili o tome kako im deca pristupaju. To je takođe neka vrsta konkretnog zahteva. Ti konkretni zahtevi su, iz perspektive njihove dece, nešto što bi trebalo da rade, jer, na osnovu tradicionalnih predstava, deca ne mogu da se protive naređenjima svojih roditelja – ako to rade, onda su odrođeni. Stoga, mnogi nose veliko i teško breme u vezi sa tim pitanjem. Dakle, zar ljudi ne bi trebalo da shvate da li su konkretna očekivanja koja roditelji imaju od svog potomstva razumna ili ne, i da li njihovi roditelji treba da imaju ta očekivanja ili ne, kao i koja od tih očekivanja su razumna, koja su nerazumna, koja su opravdana, a koja su prinudna i neopravdana? Pored toga, postoje istina-načela koja ljudi treba da shvate i poštuju kada je reč o tome kako treba da pristupe roditeljskim očekivanjima, kako treba da ih prihvate ili odbace, kao i stav i perspektiva iz kojih treba da sagledaju i pristupe tim očekivanjima. Kada te stvari nisu rešene, roditelji često nose takvo breme, misleći da je njihova odgovornost i obaveza da imaju očekivanja od svoje dece i potomstva, i, naravno, da ima još više stvari koje treba da poseduju. Oni misle da kada ne bi imali očekivanja od svog potomstva, to bi bilo isto kao da ne ispunjavaju svoje odgovornosti ili obaveze prema svom potomstvu, i samim tim da ne obavljaju zadatak roditelja. Smatraju da bi ih to učinilo lošim roditeljima, roditeljima koji ne ispunjavaju svoje obaveze. Stoga, kada je reč o očekivanjima koja imaju od svog potomstva, ljudi nehotice postavljaju različite zahteve svojoj deci. Imaju različite zahteve za različitu decu u različito vreme i pod različitim okolnostima. Pošto imaju takav pogled i breme kada je reč o njihovoj deci, roditelji se upuštaju u stvari koje treba da rade po tim nepisanim pravilima, bez obzira na to da li su ispravna ili pogrešna. Roditelji postavljaju zahteve svojoj deci dok se prema tim pristupima odnose kao prema nekoj vrsti obaveze, i kao prema nekoj vrsti odgovornosti, a istovremeno ih nameću svojoj deci, terajući ih da ih ostvare. Podelićemo ovo pitanje na nekoliko delova u našem zajedništvu; tako će biti jasnije.

Roditeljska očekivanja prema svojoj maloletnoj deci

I pre nego što deca odrastu, roditelji već iznose različite zahteve pred njih. Naravno, u okviru tih zahteva, takođe imaju i različite vrste očekivanja od njih. Dakle, dok roditelji svojoj deci prišivaju različita očekivanja, oni sami plaćaju ceh za različite stvari i koriste razne pristupe da bi ostvarili ta očekivanja. Stoga, pre nego što deca odrastu, roditelji ih obrazuju na razne načine, i svašta zahtevaju od njih. Na primer, od najranijeg uzrasta, oni svojoj deci govore: „Morate dobro i mnogo da učite. Bićete bolji od svih ostalih i ljudi vas neće gledati s visine samo ako budete imali uspeha u školi.” Postoje i roditelji koji uče svoju decu da treba da pokažu odanost roditeljima kada odrastu, do te mere da, kada njihova deca imaju samo dve ili tri godine, uvek ih pitaju: „Hoćeš da brineš o svom tati kada odrasteš?” A deca kažu: „Hoću.” Pitaju ih: „Hoćeš da se brineš o mami?” „Hoću.” „Da li više voliš mamu ili tatu?” „Volim tatu.” „Ne, prvo moraš da kažeš da voliš mamu, a onda da voliš tatu.” Tako deca uče te stvari od svojih roditelja. Vaspitanje koje primaju od roditelja, bilo rečima ili delom, ima dubok uticaj na mlade umove dece. Naravno, ono im takođe daje određenu količinu osnovnog znanja, učeći ih da su njihovi roditelji ljudi koji ih obožavaju i vole najviše na svetu, i da su oni ljudi kojima treba da pokažu najveću poslušnost i odanost. Naravno, uverenje koje glasi „Pošto su moji roditelji ljudi koji su mi najbliži na svetu, uvek treba da ih slušam” usađeno je u njihove mlade umove. Istovremeno, u njihovim mladim umovima se javlja zamisao da, pošto su roditelji ljudi koji su im najbliži, onda sve što roditelji čine mora da bude zarad obezbeđivanja boljeg života svoje dece. Samim tim, oni misle da treba bezuslovno da prihvate postupke svojih roditelja; bez obzira na to kakve metode koriste, bez obzira na to da li su humani ili nehumani, oni smatraju da treba da ih prihvate. U uzrastu u kojem još uvek nemaju sposobnost da razlikuju dobro od zla, roditelji svojim vaspitanjem, putem reči ili dela, usađuju u njih takvu ideju. Rukovođeni njome, roditelji mogu da zahtevaju da njihova deca čine sve i svašta, pod maskom da im žele najbolje. Iako neke od tih stvari nisu u skladu sa ljudskošću niti nadarenošću, kovom ili sklonostima njihove dece, pod takvim okolnostima, gde deca nemaju pravo na samoinicijativu ili na bilo kakvu samostalnost, ona nemaju izbora i nemaju sposobnost da se odupru takozvanim očekivanjima i zahtevima svojih roditelja. Sve što mogu da urade jeste da slušaju svaku reč svojih roditelja, da puste da njihovi roditelji rade po svom nahođenju, da se predaju na milost i nemilost roditelja i da ih oni usmeravaju na bilo koji put. Stoga, pre nego što njihova deca odrastu, sve što roditelji čine, bilo nenamerno ili iz dobrih namera, imaće malo pozitivnog ili negativnog uticaja na vladanje i postupke njihove dece. Odnosno, sve što oni urade zasadiće razne ideje i poglede u njihovu decu, a te ideje i pogledi mogu čak biti duboko zakopani u dečjoj podsvesti, tako da će, kada odrastu, te ideje i pogledi i dalje duboko uticati na način na koji oni posmatraju ljude i stvari, kako se vladaju i postupaju, pa čak i na puteve kojima idu.

Pre nego što postanu punoletna, deca nemaju načina da se odupru sredini u kojoj žive, kao ni nasleđu ili vaspitanju koje im roditelji prenose, jer još nisu odrasli i još uvek ne razumeju dobro stvari. Kada govorim o periodu pre nego što dete postane punoletno, mislim na to kada dete ne može samostalno da misli ili sudi šta je ispravno, a šta pogrešno. U takvim okolnostima, deca samo mogu da se prepuste na milost i nemilost svojih roditelja. Upravo zato što roditelji o svemu odlučuju pre nego što im deca postanu punoletna, roditelji će tokom ovog zlog doba usvojiti odgovarajuće metode obrazovanja, ideje i stavove zasnovane na društvenim trendovima, kako bi podstakli svoju decu da rade određene stvari. Na primer, konkurencija u društvu je trenutno veoma žestoka. Roditelji su pod uticajem različitih društvenih trendova i konsenzusa, tako da prihvataju tu poruku da je konkurencija žestoka i brzo je prenose na svoju decu. Ono što oni prihvataju je pojava i trend da je konkurencija u društvu veoma žestoka, ali ono što osećaju je neka vrsta pritiska. Kada osete taj pritisak, brzo pomisle na svoju decu, govoreći: „Konkurencija u društvu je trenutno vrlo žestoka, nije bilo tako kada smo mi bili mladi. Ako naša deca uče, rade i pristupaju društvu, ljudima i stvarima na isti način kao i mi, društvo će ih očas eliminisati. Dakle, moramo da iskoristimo činjenicu da su još uvek mali, moramo odmah da počnemo da radimo na njima – ne smemo da dozvolimo da naša deca izgube u startu.” Trenutno je konkurencija u društvu žestoka i svi polažu velike nade u svoju decu, tako da brzo prenose na decu taj pritisak primljen od društva. Da li su njihova deca svesna toga? Pošto su još mali, toga uopšte nisu svesni. Oni ne znaju da li je taj pritisak koji dolazi od njihovih roditelja ispravan ili pogrešan, niti da li treba da ga odbace ili prihvate. Kada roditelji vide da se njihova deca tako ponašaju, prekorevaju ih: „Kako možeš da budeš tako glup? Konkurencija u društvu je trenutno vrlo žestoka, a ti još uvek ništa ne shvataš. Požuri u obdanište!” U kojem uzrastu deca idu u obdanište? Neka deca počinju sa tri ili četiri godine. Zašto je tako? U društvu trenutno kruži sledeća fraza: ne smeš da dozvoliš da ti deca izgube u startu, obrazovanje treba da počne veoma rano. Vidite, deca već od najranijih dana pate i kreću u obdanište sa tri ili četiri godine. A kakvo obdanište ljudi biraju? U običnim obdaništima, vaspitači često igraju igre kao što je „ide maca oko tebe” sa decom, pa roditelji smatraju da ne smeju da se opredele za takva obdaništa. Smatraju da moraju da izaberu otmeno, dvojezično obdanište. Jer oni smatraju da učenje samo jednog jezika nije dovoljno. Dok deca još ne govore dobro svoj maternji jezik, moraju već da uče strani jezik. Zar to ne otežava stvari deci? Ali šta kažu roditelji? „Ne smemo da dozvolimo da naše dete izgubi u startu. Trenutno, jednogodišnju decu dadilje podučavaju kod kuće. Roditelji govore na svom maternjem jeziku, a dadilje govore drugi jezik, uče decu engleski, španski ili portugalski. Naše dete već ima četiri godine, već je previše staro. Ako ne počnemo odmah da ga podučavamo, biće prekasno. Moramo da započnemo njegovo obrazovanje što je pre moguće, i da pronađemo bilingvalno obdanište, gde vaspitači imaju fakultetske i master diplome.” Ljudi kažu: „Takva škola je preskupa.” Oni odgovaraju: „U redu je. Imamo veliku kuću, možemo da se preselimo u manju. Prodaćemo našu trosobnu kuću i zameniti je za dvosobnu. Uštedećemo taj novac i iskoristiti ga da pošaljemo svoje dete u otmeno obdanište.” Izbor dobrog obdaništa nije dovoljan, misle da moraju da nađu i privatne profesore koji će pomoći njihovoj deci da uče za Matematičku olimpijadu u slobodno vreme. Čak i ako njihova deca imaju urođenu odbojnost prema učenju matematike, ona i dalje moraju to da rade, a ako ne uspeju da nauče matematiku, onda će učiti ples. Ako nisu dobri u plesu, učiće pevanje. Ako nisu dobri u pevanju, a njihovi roditelji vide da su lepo građeni i da imaju duge ruke i noge, onda će pomisliti da možda mogu da postanu manekeni. Tada će ih poslati u umetničku školu da se uče manekenstvu. Tako ljudi počinju da šalju decu u internate sa četiri ili pet godina, a oni se iz trosobne kuće sele u dvosobnu, iz dvosobne u jednosobnu, a iz jednosobne se sele u podstanare. Privatni časovi koje njihova deca pohađaju van škole postaju sve brojniji, a njihove kuće postepeno postaju sve manje. Ima čak i nekih roditelja koji se s porodicom sele na jug, na sever, sele se gde god, samo da bi njihova deca mogla da idu u dobre škole, da na kraju više ne znaju gde će, njihova deca ne znaju gde im je rodni grad, i sve se pretvori u veliku zbrku. Da njihova deca ne bi izgubila već u startu, roditelji plaćaju skupu cenu za budućnost svoje dece pre nego što ona odrastu, da bi mogla da se prilagode ovom sve konkurentnijem društvu i da kasnije imaju dobar posao i stabilan prihod. Neki roditelji su veoma sposobni, vode velike firme ili su visoki zvaničnici, i ulažu velika, ogromna sredstva u svoju decu. Neki roditelji nisu toliko sposobni, ali baš kao i ostali, žele da svojoj deci priušte otmene škole, razne privatne časove plesa, crtanja i slikanja, stranih jezika i muzike, stavljajući tako veliki pritisak i teret na decu. Deca onda razmišljaju: „Kada ću moći malo da se igram? Kada ću odrasti i moći da donosim sopstvene odluke kao odrasli? Kada više neću morati da idem u školu, kao odrasla osoba? Kada ću moći malo da gledam televiziju, da pustim mozak na otavu i odem negde sam u šetnju, a da me roditelji ne vode?” Ali njihovi roditelji često kažu: „Ako ne učiš, bićeš prosjak. Pogledaj kako malo potencijala imaš! Još nije vreme da se igraš, igraj se kad budeš stariji! Ako se igraš sada, nećeš biti uspešan u budućnosti; ako se budeš igrao kasnije, moći ćeš više i bolje da se zabavljaš, moći ćeš da proputuješ svet. Zar nisi video sve one bogataše širom sveta – da li su se oni igrali kada su bili mali? Samo su za knjigu znali.” Roditelji ih samo lažu. Da li su njihovi roditelji svojim očima videli da su ti bogati ljudi samo učili i nikada se nisu igrali? Da li se oni razumeju u to? Neki od najbogatijih i najimućnijih ljudi na svetu nisu završili fakultet – to je činjenica. Ponekad, kada roditelji govore, oni samo varaju svoju decu. Pre nego što im deca postanu punoletna, roditelji izmišljaju svakakve laži da bi imali sigurniju budućnost i kontrolisali svoju decu i naterali ih da budu poslušna. Naravno, oni takođe trpe sve i svašta i plaćaju svakakve cehove za to. To je takozvana „roditeljska ljubav dostojna hvale”.

Da bi ostvarili očekivanja od svog potomstva, roditelji polažu mnogo nade u svoju decu. Shodno tome, oni ne samo da vaspitaju, vode i utiču na svoju decu rečima, već istovremeno koriste i konkretne postupke da svoju decu dovedu u red i da ih nateraju da ih slušaju, postupaju i žive u skladu sa putanjom koju su im odredili i pravcem koji su im zacrtali. Bez obzira na to da li su njihova deca voljna da to učine, na kraju roditelji samo kažu jednu stvar: „Ako me ne poslušaš, zažalićeš! Ako me sada ne poslušaš ili ne shvatiš ozbiljno svoje školovanje, a jednog dana zbog toga zažališ, nemoj mi se obraćati, nemoj reći da ti nisam rekla!” Jednom smo imali neka posla u jednoj zgradi i tamo smo naišli na nekoliko radnika koji su uznosili težak nameštaj uza stepenice. U susret im je naišla jedna majka koja je sa sinom silazila niz stepenice. Kada bi normalna osoba videla ovu scenu, rekla bi: „Ljudi nose nameštaj, hajde da im se sklonimo s puta.” Ljudi koji silaze niz stepenice morali bi što pre da se sklone odatle, da ne bi naleteli na nešto, ili da ne bi ometali radnike. Ali kada je majka videla tu scenu, iskoristila je priliku za podučavanje na osnovu primera iz života. Još uvek se jasno sećam šta je rekla. Šta je rekla? Rekla je: „Vidi koliko su teške stvari koje nose i koliko je to naporno. Oni nisu hteli da uče školu kada su bili mali, tako da sada moraju da rintaju i nose nameštaj jer ne mogu da nađu bolji posao. Je li vidiš?” Delovalo je kao da je sin delimično shvatio i poverovao u majčine reči. U njegovim očima javio se iskren izraz straha, užasa i uverenosti, te je klimnuo glavom i ponovo pogledao nosače. Majka je iskoristila ovu priliku da na brzinu održi lekciju svom sinu, rekavši mu: „Je li vidiš? Ako još u detinjstvu ne shvatiš školovanje ozbiljno, onda ćeš, kada odrasteš, morati da tegliš nameštaj i da rintačiš da bi zaradio za život.” Da li su te izjave tačne? (Nisu.) Šta tu nije tačno? Ta majka koristi svaku priliku da održi lekciju svom sinu – šta mislite, šta se dešavalo u glavi tog deteta kada je čulo njene reči? Da li je moglo da razluči da li su te izjave tačne ili nisu? (Nije moglo.) Šta je moglo da pomisli? („Ako ne budem učio, moraću u budućnosti ovako da rintam.”) Pomislilo je: „Znači svi koji moraju da rade teške fizičke poslove nisu ozbiljno shvatali svoje školovanje. Moram da slušam mamu i da se trudim u školi. Moja mama je u pravu, svako ko nema škole mora da se bavi teškim fizičkim poslom.” Ideje koje dobija od majke u njegovom srcu se pretvaraju u istine za čitav život. Recite Mi, zar ta majka nije bezumna? (Jeste.) Po čemu je bezumna? Ako iskoristi tu priliku da natera sina da uči, da li će od njega sigurno nešto biti? Da li će to garantovati da u životu neće morati da se bavi teškim fizičkim poslovima, niti da se znoji na poslu? Da li je pametno s njene strane to što je iskoristila priliku, taj susret, da uplaši sina? (Nije pametno.) To će obeležiti njenog sina do kraja života. To ne valja. Čak i ako to dete kada odraste uspe da stekne malo razboritosti o tim rečima, i dalje će biti teško ukloniti iz njegovog srca i iz njegove podsvesti tu teoriju koju je njegova majka iznela. U određenoj meri, to će njegove misli navesti na stranputicu, ograničiće mu razmišljanje i usmeriće njegove poglede na stvari. Većina očekivanja koja roditelji imaju od svoje dece pre nego što odrastu jeste da će moći mnogo da uče, da se trude, da budu marljivi i da ispune njihova očekivanja. Stoga, pre nego što njihova deca odrastu, ne gledajući na cenu, roditelji čine sve za svoju decu, žrtvuju sopstvenu mladost, godine i vreme, kao i svoje zdravlje i normalan život, a neki roditelji čak odustaju od svog posla, svojih starih želja, pa čak i od svoje vere, kako bi negovali svoju decu i pomogli im da uče dok pohađaju školu. U crkvi postoji priličan broj ljudi koji sve svoje vreme provodi sa svojom decom, negujući ih, kako bi mogli da budu uz njih dok odrastaju, kako bi njihova deca mogla da budu uspešna u svojim karijerama i da imaju stabilan posao u budućnosti, i kako bi stvari u karijerama njihove dece išle glatko. Ti roditelji ne dolaze na okupljanja niti obavljaju dužnosti. Oni u srcu imaju određene zahteve u vezi svoje vere, i poseduju nešto rešenosti i želje, ali zato što ne mogu da otpuste svoja očekivanja od dece, oni odlučuju da ostanu uz njih dok ne odrastu, te napuštaju svoje dužnosti stvorenih bića i svoje težnje vezane za veru. To je najtragičniji deo. Neki roditelji skupo plaćaju da bi odnegovali svoju decu da postanu glumci, umetnici, pisci ili naučnici i da bi im omogućili da zadovolje njihova očekivanja. Ostavljaju svoje poslove, napuštaju svoje karijere, a povrh toga, napuštaju sopstvene aspiracije i uživanje kako bi bili uz svoju decu. Postoje čak i roditelji koji se odriču bračnog života zbog svoje dece. Posle razvoda oni sami preuzimaju težak teret podizanja i negovanja svoje dece, kladeći svoj život na svoju decu i posvećujući ga budućnosti svoje dece, samo da bi uspeli da ostvare svoja očekivanja od dece. Ima i roditelja koji rade mnogo toga što ne bi trebalo da rade, koji skupo plaćaju tamo gde ne treba, žrtvuju svoje vreme, zdravlje i težnje tokom odrastanja svoje dece, kako bi deca s vremenom mogla da napreduju u svetu i da zauzmu svoje mesto u društvu. S jedne strane, za roditelje su to neke nepotrebne žrtve. S druge strane, što se dece tiče, takav pristup stavlja na njih ogroman pritisak i teret još dok odrastaju. To je zato što su njihovi roditelji preskupo platili ceh, jer, bilo da se radi o novcu, vremenu ili energiji, njihovi roditelji su previše dali. Međutim, pre nego što ta deca postanu punoletna, i dok još uvek nemaju sposobnost da razlikuju dobro od zla, ona nemaju izbora; mogu samo da dozvole roditeljima da tako postupaju. Čak i ako im se javljaju neke misli u dubinama uma, oni se i dalje pridržavaju postupaka svojih roditelja. U takvim okolnostima, deca neprimetno počinju da misle da su njihovi roditelji platili visoku cenu da ih odneguju i da nikada neće moći u potpunosti da im se oduže ili da im nadoknade sve što su učinili. Posledica toga je da tokom vremena u kojem ih roditelji neguju i stalno su uz njih, oni misle da je jedina stvar koju mogu da urade, jedina stvar koju mogu da preduzmu da bi se odužili roditeljima, da obraduju roditelje, jeste da budu uspešni da bi im udovoljili i da ih ne bi razočarali. A što se roditelja tiče, u periodu odrastanja njihove dece, kada plate taj ceh, i kako njihova očekivanja od dece stalno rastu, njihov način razmišljanja postepeno se pretvara u zahteve od dece. To jest, nakon što su roditelji platili taj takozvani ceh i napravili te takozvane troškove, oni zahtevaju da njihova deca moraju da uspeju i da budu vrlo uspešna da bi im se odužila. Stoga, bez obzira da li na to gledamo iz perspektive roditelja ili deteta, u okviru ovog odnosa „trošenja” i „davanja”, očekivanja koja roditelji imaju od svoje dece rastu sve više i više. „Njihova očekivanja rastu sve više i više” je lep način da se to opiše. Zapravo, u dubini srca roditelja, što se više troše i žrtvuju, to više smatraju da deca treba da im se oduže uspehom, a istovremeno sve više smatraju da su deca njihovi dužnici. Što više roditelji troše i što više nade imaju, to su im veća očekivanja i veća su im očekivanja da će im se deca odužiti. Očekivanja koja roditelji imaju od svog potomstva pre nego što odrastu, od „Treba da nauče mnogo stvari, ne mogu da izgube u startu” do „Kada odrastu, treba da napreduju u svetu i da zauzmu položaj u društvu”, postepeno prerastaju u neku vrstu zahteva koje postavljaju svojoj deci. Taj zahtev je sledeći: kada odrasteš i zauzmeš svoje mesto u društvu, ne zaboravi svoje korene, ne zaboravi svoje roditelje, tvoji roditelji su ljudi kojima prvo moraš da se odužiš, moraš da pokažeš odanost roditeljima i da im pomogneš da dobro žive, jer su oni tvoji dobrotvori na ovom svetu, oni su ljudi koji su te odnegovali; to što si ti sada zauzeo svoje mesto u društvu, kao i sve u čemu uživaš i sve što poseduješ, kupljeno je ulaganjem celog srca tvojih roditelja, tako da ostatak svog života treba da iskoristiš da im se odužiš, da im to nadoknadiš i da budeš dobar prema njima. Očekivanja koja roditelji imaju od svoje dece dok odrastaju – da steknu položaj u društvu i da napreduju u svetu – preobraze se u to, postepeno se pretvarajući iz veoma normalnog roditeljskog očekivanja u neku vrstu zahteva i molbe koju roditelji postavljaju svojoj deci. Pretpostavimo da tokom odrastanja njihova deca ne dobijaju dobre ocene; recimo da se pobune, da ne žele da uče, niti da slušaju roditelje i neposlušna su. Njihovi roditelji će reći: „Da li ti misliš da je meni lako? Šta ti misliš, zbog koga sve ovo radim? Radim ovo za tvoje dobro, zar ne? Sve što radim je za tebe, a ti to ne ceniš. Jesi ti glup?” Koristiće takve reči da bi zaplašili decu i tako ih učinili svojim taocima. Da li je takav pristup ispravan? (Nije.) Nije ispravan. Ta „plemenita” strana roditelja je i odvratna strana roditelja. Šta tačno nije ispravno u tim rečima? (To što roditelji imaju očekivanja od svoje dece i neguju svoju decu je jednostrani trud. Oni nameću određen pritisak svojoj deci, terajući ih da uče sve i svašta, kako bi njihova deca imala dobre izglede, kako bi osvetlala obraz svojih roditelja i pokazala odanost roditeljima u budućnosti. U stvarnosti, sve što roditelji rade, rade za sebe.) Ako ostavimo po strani činjenicu da roditelji samo misle na sebe i da su sebični, i samo govorimo o idejama kojima indoktriniraju svoju decu dok odrastaju, i pritisku koji im prenose, zahtevajući da njihova deca uče taj i taj predmet, da se opredele za tu i tu karijeru kada odrastu i postignu takav i takav uspeh – kakva je priroda tih pristupa? Za sada nećemo procenjivati zašto roditelji rade te stvari, niti da li su ti pristupi odgovarajući ili ne. Prvo ćemo razgovarati u zajedništvu i raščlaniti prirodu tih pristupa i pronaći tačniji put primene na osnovu našeg raščlanjivanja njihove suštine. Ako nastavimo razgovor i shvatimo taj aspekt istine iz te perspektive, to će biti tačno.

Pre svega, hajde da pogledamo ove zahteve i pristupe koje roditelji imaju prema svojoj deci – da li su oni ispravni ili pogrešni? (Pogrešni su.) Dakle, na kraju krajeva, u čemu treba tražiti glavnog krivca kad su u pitanju ovi pristupi koje roditelji zauzimaju prema svojoj deci? Zar ga ne treba tražiti u očekivanjima roditelja od svoje dece? (Da.) U svojoj subjektivnoj svesti, roditelji imaju svakojake pretpostavke, planove i odluke o budućnosti svoje dece i, shodno tome, oni ta očekivanja formiraju. Vođeni tim očekivanjima, roditelji zahtevaju da njihova deca uče razne veštine, kao što su gluma, ples, slikanje i tako dalje, smatrajući da će, nakon što postanu talentovani pojedinci, njihovoj deci biti lakše da se uzdignu iznad drugih umesto da budu potčinjena, da postanu visoki funkcioneri a ne obični službenici, da će postati menadžeri, direktori i izvršni direktori, da će raditi u kompanijama sa liste Fortune Global 500 i tako dalje. To su sve subjektivne zamisli roditelja. Da li deca dok ne odrastu uopšte imaju bilo kakav koncept o sadržaju očekivanja svojih roditelja? (Nemaju.) Uopšte nemaju predstavu o tome, oni ih ne razumeju. Šta mala deca razumeju? Ona samo razumeju da treba da idu u školu da nauče da čitaju, da vredno uče i da treba da budu dobra, lepo vaspitana deca. To je, samo po sebi, poprilično dobro. Odlazak u školu da pohađaju nastavu prema rasporedu časova i odlazak kući da urade domaći zadatak – to su stvari koje deca razumeju, a ostalo se svodi na igru, jelo, maštarije, snove i slično. Pre nego što odrastu, deca uopšte nemaju predstavu o nepoznatim stvarima koje ih čekaju na životnom putu i nemaju nikakve planove za sebe. Sve što je predviđeno ili određeno u vezi sa vremenom kada ova deca postanu punoletna potiče od roditelja. Stoga, pogrešna očekivanja koja roditelji imaju od svoje dece nemaju nikakve veze s njihovom decom. Deca samo treba da razaznaju suštinu očekivanja svojih roditelja. Na čemu se zasnivaju ta roditeljska očekivanja? Odakle ona dolaze? Dolaze od društva i sveta. Suština svih tih roditeljskih očekivanja jeste u tome da se deci omogući da se prilagode ovom svetu i društvu, da izbegnu da budu uklonjena iz sveta i društva, te da zauzmu svoj položaj u društvu, da imaju siguran posao, stabilnu porodicu i sigurnu budućnost, pa tako roditelji imaju različita subjektivna očekivanja za svoje potomstvo. Na primer, trenutno je prilično popularno biti računarski inženjer. Neki ljudi kažu: „Moj sin mora u budućnosti da postane računarski inženjer. Ljudi koji rade u toj oblasti mogu da zarade mnogo novca, a to i njihovim roditeljima donosi ugled!” Kad deca nemaju temeljno razumevanje društva ili posla, roditelji za njih, na svoju ruku, biraju karijere ili planiraju budućnost. Zar to nije pogrešno? (Jeste.) Ovi roditelji postavljaju očekivanja svojoj deci u potpunosti u skladu sa sopstvenim sklonostima i željama. Zar to nije subjektivno? (Jeste.) Reći da je to subjektivno je blago rečeno – šta je to zapravo? Koje je drugo tumačenje te subjektivnosti? Zar to nije sebičnost? Zar to nije prisila? (Jeste.) Tebi se dopada određeno zanimanje, ti bi voleo da budeš funkcioner, da se obogatiš, da budeš glamurozan i uspešan u društvu, pa teraš svoju decu da takođe teže tome da budu takvi ljudi i da idu takvim putem. Ali, teško je reći da li će oni moći da rade taj posao u budućnosti odnosno da li im taj posao zaista odgovara. I koja je onda tačno njihova sudbina? Kako će Bog imati suverenost nad njima i za njih urediti stvari? Da li ti znaš te stvari? Neki ljudi kažu: „Nije me briga za te stvari. Sve dok je to nešto što se meni, kao roditelju, dopada, onda je u redu. Pošto se meni to dopada, postavljam im takva očekivanja.” Zar to nije previše sebično? (Jeste.) Blago rečeno, to je veoma subjektivno, to je samo slušanje sebe, međutim, šta je to u stvarnosti? To je veoma sebično! Ovi roditelji ne vode računa o kovu ili talentima svoje dece i ne mare za uređenja koja Bog ima za sudbinu i život svakog čoveka. Te stvari ne uzimaju u obzir, već svojoj deci, iz pustih želja, samo nameću sopstvene sklonosti i planove. Neki ljudi kažu: „Ne budem li napravio takve aranžmane, to će se odraziti na njihovu budućnost. Oni su mladi i naivni, pa dok shvate, biće prekasno. Kao roditelj, moram da brinem o svojoj deci i da im sve organizujem. To je odgovornost roditelja!” Nema ničeg pogrešnog u toj izjavi, međutim, ako tvoji planovi i aranžmani nisu ono što je tvojoj deci potrebno, već su to stvari koje im ti namećeš, onda to nije prikladno. Planovi i aranžmani mnogih roditelja za svoju decu svi redom propadnu. Koji je razlog za to? Razlog je u tome što roditelji zaista ne razumeju svoju decu; ne znaju kojim će putem njihova deca ići u svom životu niti kakvi će ljudi postati. U tom slučaju, zar takvi aranžmani nisu slepi aranžmani? Kad studiraju, mnogi ljudi biraju dobre smerove, ali zašto u toj struci ne mogu da rade nakon što diplomiraju? To je u potpunosti određeno sudbinom nekog čoveka; u tome postoje Božja suverenost i uređenja. Kad je reč o tome koju karijeru neki čovek treba da izabere, koji životni put treba da izabere, te stvari niko ne može da prozre – sudbina svakog čoveka ima svoj tempo i svoje zakone – i to nema nikakve veze sa njihovim roditeljima. Razmislite o tome, kada su deca mala, bez obzira na to kako ih roditelji vaspitavaju, njihovo znanje o društvu je nepostojeće. Oni će osetiti konkurentnost, složenost i tamu društva i razne nepravde u društvu kada njihova ljudskost sazri. To nije nešto što roditelji mogu da nauče svoju decu od malih nogu. Čak i ako ih njihovi roditelji od malih nogu uče: „U komunikaciji s ljudima treba nešto da zadržiš za sebe”, oni će to shvatiti samo kao neku vrstu doktrine. Moći će da postupaju na osnovu saveta svojih roditelja tek kada ih zaista budu razumeli. Kada ne razumeju savete svojih roditelja, bez obzira na to kako roditelji pokušavaju da ih nauče, to će za njih i dalje biti samo neka vrsta doktrine. Stoga, kad neki roditelji razmišljaju: „Ovo društvo je previše takmičarski nastrojeno i ljudi žive pod prevelikim pritiskom; ako ne ubrzam tempo obrazovanja svoje dece od malih nogu i ne nateram ih da steknu solidno znanje, onda će u budućnosti morati da trpe bol i teškoće”, da li je ta ideja održiva? (Nije.) Ti svoju decu teraš da prerano podnose taj pritisak kako bi te teškoće možda manje podnosili u budućnosti, terajući ih da taj pritisak podnose počevši od uzrasta u kome još uvek ništa ne razumeju. Da li je zaista slučaj da će od njih postati nešto samo zato što su podneli taj pritisak? Ako ne uspeju da steknu nikakve prave veštine ili znanje, zar sve to neće biti beskorisno? Terati ih da odmalena podnose pritisak nije korisno za njihovo fizičko i mentalno zdravlje. Bude li to donelo neke bolesti i posledice, zar to za njih nije štetno? Radiš li ti to zaista za njihovo dobro? To što ne razumeju nije nužno loša stvar. Nekoliko godina makar mogu da prožive na udoban, jednostavan i srećan način. Ako bi odmalena te stvari mogli da prozru i počeli da podnose te pritiske, to ne bi nužno bila dobra stvar za njih.

Ono što ljudi treba da rade u svakom uzrastu zasniva se na njihovim godinama i zrelosti njihove ljudskosti, a ne na vaspitanju koje dobijaju od svojih roditelja. Pre nego što odrastu, deca treba samo da se igraju, da steknu neko jednostavno znanje i da dobiju malo osnovnog obrazovanja, da nauče različite stvari, da nauče kako da komuniciraju sa drugom decom i kako da se slažu sa odraslima i kako da se nose sa nekim stvarima oko sebe koje ne razumeju. Pre nego što ljudi odrastu, treba da rade stvari koje nisu za odrasle. Ne treba da podnose nikakav pritisak, da uče pravila igre ili složene stvari koje odrasli treba da podnose. Takve stvari izazivaju psihološku štetu kod maloletne dece i nisu nikakav blagoslov. Što ranije ljudi saznaju o tim stvarima za odrasle, to je veći udarac na njihove mlade umove. Ne samo da takve stvari neće uopšte pomoći ljudima u životu ili postojanju nakon što postanu punoletni, već će naprotiv, baš zato što o tim stvarima uče ili se sa njima susreću prerano, one da se pretvore u neku vrstu bremena ili da bace nevidljivu senku na njihove mlade umove, do te mere da bi mogle da ih progone do kraja života. Razmislite o tome, kada su ljudi veoma mladi, ako saznaju za nešto strašno, nešto što ne mogu da prihvate, nešto što je za odrasle i što nikada nisu mogli da zamisle niti shvate, onda će ih ta scena ili ta tema, ili čak ljudi, stvari i reči koje idu uz to, pratiti celog života. To će baciti neku vrstu senke na njih, utičući na njihovu ličnost i na njihove načine vladanja i ophođenja sa svetom. Na primer, kada imaju šest ili sedam godina, sva deca su pomalo nevaljala. Recimo da nastavnik grdi dete zato što je šaputalo sa svojim drugom za vreme časa, ali nastavnik ga ne prekoreva samo zbog šaputanja, već ga lično napada, grdeći ga što ima lice kao tvor, a oči kao pacov, čak ga grdi govoreći: „Pogledaj se samo, ni za šta nisi. Bićeš propalitet celog života! Ako ne budeš vredno učio, bićeš običan službenik. Moraćeš da prosiš da bi preživeo! Izgledaš baš kao neki lopov; imaš osobine lopova!” Iako dete ne razume te reči, i ne zna zašto bi njegov učitelj rekao tako nešto, niti da li je to istina ili nije, te lične uvrede postaće neka vrsta nevidljive, zle sile u njegovom srcu, prodiraće kroz njegovo samopouzdanje i povređivaće ga. „Imaš lice kao tvor, a oči kao pacov, i sićušnu glavu!” – te lične uvrede koje je izgovorio njegov učitelj pratiće ga celog života. Kada izabere karijeru, kada se suoči sa svojim nadređenima i sa svojim saradnicima, i kada se suoči sa braćom i sestrama, te lične uvrede koje je učitelj izgovorio će se s vremena na vreme ispoljiti, utičući na njegove emocije i njegov život. Naravno, neka neprikladna očekivanja koja tvoji roditelji imaju od tebe, i neka osećanja, poruke, reči, misli, pogledi i tako dalje koje su ti preneli, takođe su bacili senku na tvoj mladi um. Iz perspektive subjektivne svesti tvojih roditelja, oni nemaju nikakve loše namere, već zbog svog neznanja, zbog toga što su iskvarena ljudska bića i nemaju odgovarajuće metode koje su u skladu s načelima kako da se ophode prema tebi, oni mogu samo da prate svetske trendove u tome kako se ophode prema tebi, a krajnji rezultat toga je da na tebe prenose razne negativne poruke i emocije. U okolnostima u kojima ti nedostaje bilo kakvo rasuđivanje, sve što tvoji roditelji kažu i sve pogrešne ideje koje tvoji roditelji usađuju u tebe i promovišu u tebi, postaju dominantne u tebi jer si prvo njima izložen. One postaju cilj tvoje doživotne potrage i borbe. Iako razna očekivanja koja su tvoji roditelji izneli prema tebi pre nego što si postao punoletan predstavljaju svojevrstan udarac i razaraju tvoj mladi um, ti i dalje živiš pod uticajem očekivanja svojih roditelja, kao i pod uticajem raznih cehova koje oni plaćaju za tebe, imajući razumevanja za njihovu volju i prihvatajući i blagodareći za njihova razna dobra dela. Nakon što prihvatiš različite cehove koje plaćaju i različite žrtve koje podnose za tebe, osećaš da duguješ roditeljima i stidiš se da se suočiš s njima u dubini svog srca, i misliš da moraš da im se odužiš kada odrasteš. Za šta da im se odužiš? Da se odužiš njihovim nerazumnim očekivanjima od tebe? Da im vratiš štetu koju ti nanose tokom odrastanja? Zar to nije brkanje crnog i belog? Zapravo, govoreći o tome iz korena i suštine pitanja, očekivanja tvojih roditelja od tebe su samo subjektivna, to su samo puste želje. To svakako nije nešto što jedno dete treba da ima, primeni ili proživi, i nije nešto što je detetu potrebno. Da bi pratili svetske trendove, da bi se prilagodili svetu, da bi pratili napredak sveta, roditelji te teraju da ih pratiš, teraju te da podnosiš taj pritisak kao i oni, i teraju te da prihvatiš i pratiš te zle trendove. Stoga, pod intenzivnim očekivanjima svojih roditelja, mnoga deca vredno rade na savlađivanju raznih veština, raznih kurseva i raznih vrsta znanja. Ona sa pokušaja da zadovolje očekivanja svojih roditelja prelaze na proaktivno stremljenje ka ciljevima očekivanja svojih roditelja. Drugim rečima, pre nego što odrastu, ljudi pasivno prihvataju očekivanja svojih roditelja, a nakon što postepeno odrastu, proaktivno prihvataju očekivanja subjektivne svesti svojih roditelja i voljno prihvataju tu vrstu pritiska i tu zabludu, kontrolu i obavezivanje koje dolazi od društva. Ukratko, oni postepeno prelaze sa pasivnih na aktivne učesnike u tome. Tako se njihovi roditelji osećaju zadovoljno. Deca takođe dobiju osećaj unutrašnjeg mira, osećaj da nisu izneverila roditelje, da su konačno dala roditeljima ono što žele, i da su odrasla – ne samo da su postala odrasle osobe, već da su postala talentovani pojedinci u očima svojih roditelja, i da su ispunila očekivanja roditelja. Iako takvi ljudi uspevaju da postanu talentovani pojedinci u očima svojih roditelja nakon što odrastu, i naizgled se čini da su isplatili ceh koji su platili njihovi roditelji, i da očekivanja njihovih roditelja nisu bila uzaludna, šta je to u stvari? Ta deca su uspela da postanu marionete svojih roditelja, uspela su da duguju roditeljima veliki dug, uspela su da iskoriste ostatak svog života da ostvare očekivanja svojih roditelja, da naprave predstavu za svoje roditelje, donoseći im zasluge i prestiž, i uspela su da udovolje svojim roditeljima, postajući njihov ponos i dika. Gde god njihovi roditelji odu, pominjaće svoju decu: „Moja ćerka je menadžerka te i te kompanije.” „Moja ćerka je dizajnerka tog i tog poznatog brenda.” „Moja ćerka je na tom i tom nivou u ovom stranom jeziku, tečno ga govori, ona je prevoditeljka za taj i taj jezik.” „Moja ćerka je računarska inženjerka.” Ta deca su uspela da postanu ponos i dika svojih roditelja, i uspela su da postanu senke svojih roditelja. To je zato što će koristiti iste metode za obrazovanje i negovanje sopstvene dece. Oni misle da su ih njihovi roditelji uspešno odnegovali, pa će oponašati metode svojih roditelja kada budu negovali sopstvenu decu. Tako će njihova deca morati da trpe istu bedu, neizmernu patnju i razaranje sa njihove strane, kao što su oni trpeli od svojih roditelja.

Sve što roditelji rade da bi ostvarili sopstvena očekivanja od svoje dece pre nego što ta deca postanu punoletna u suprotnosti je sa savešću, razumom i zakonima prirode. Štaviše, to je u suprotnosti sa Božjom odredbom i suverenošću. Iako oni koji još uvek nisu dostigli punoletstvo nemaju sposobnost da dobro raspoznaju od zla ili da razmišljaju samostalno, njihova je sudbina i dalje pod Božjom suverenošću; njihova sudbina ne zavisi od njihovih roditelja. Ti glupi roditelji ne mogu tu stvar da prozru. Osim što u svojim mislima imaju očekivanja od svoje dece, oni u svom ponašanju takođe plaćaju veću cenu, čineći sve što žele i što su voljni da urade za svoju decu, te, bilo da je to trošenje novca, vremena, energije ili drugih stvari, oni to čine radosno i voljno. Iako te stvari roditelji rade dobrovoljno, kakve posledice one donose? Ako na kraju naškode svojoj deci, to je nehumano, a takvo ponašanje nipošto nije odgovornost koju bi roditelji trebalo da ispune; oni su već prekoračili opseg dužnosti koje bi trebalo da ispune kao roditelji. Zašto to govorim? Zato što roditelji počinju da planiraju i kontrolišu budućnost svoje dece i pre nego što ona postanu punoletna, a pokušavaju i da odrede budućnost svoje dece. Nije li to glupo? (Jeste.) Na primer, recimo da je Bog predodredio da će čovek biti običan radnik i da će u ovom životu moći samo da zaradi neku osnovnu platu da ima da se prehrani i obuče, ali njegovi roditelji insistiraju na tome da postane slavna ličnost, bogataš, visoki funkcioner, planirajući i uređujući stvari za njegovu budućnost pre nego što odraste, plaćajući razne vrste takozvanih cena, pokušavajući da kontrolišu njegov život i budućnost. Nije li to glupo? (Jeste.) Iako njihovo dete dobija prilično dobre ocene, pohađa fakultet, uči razne veštine nakon što odraste i stekne neke veštine, kada na kraju ode da traži posao, bez obzira na to koliko traži, on uvek završi kao običan radnik. U najboljem slučaju, posreći mu se i postaje poslovođa, što je već dobro. Na kraju krajeva, on zarađuje samo osnovnu platu, a nikada nije u stanju da zaradi platu visokog zvaničnika ili bogataša kao što su to zahtevali njegovi roditelji. Roditelji uvek žele da on napreduje u životu, da zaradi mnogo novca, da postane visoki zvaničnik, kako bi zajedno sa njim mogli da uživaju u njegovom uspehu. Nikada nisu očekivali da će, iako je tako dobro prošao u školi i bio tako poslušan, iako su platili veliki ceh za njega, i mada je pohađao fakultet kada je odrastao, u ovom životu i dalje biti predodređen da bude običan radnik. Da su to mogli da predvide, ne bi se sve to vreme toliko mučili. Ali mogu li roditelji da izbegnu mučenje sebe? (Ne.) Roditelji prodaju svoje kuće, zemlju, porodičnu imovinu, a neki čak prodaju i bubreg da bi njihova deca mogla da pohađaju poznate univerzitete. Kada se dete tome usprotivi, majka mu kaže: „Imam dva bubrega. Ako izgubim jedan, ostaće mi drugi. Već sam stara, dovoljan mi je jedan bubreg.” Kako se oseća njeno dete kada to čuje? „Čak i ako to znači da neću ići na fakultet, ne mogu da ti dozvolim da prodaš bubreg.” A majka mu kaže: „Nećeš da ideš? Ti si neposlušno, odrođeno dete! Zašto prodajem bubreg? Zar to nije zato da bi ti mogao da budeš uspešan u budućnosti?” Dete se oseća dirnuto kada to čuje i razmišlja: „Neka mama onda proda bubreg. Neću da je razočaram.” Na kraju, majka to zaista uradi – menja bubreg za budućnost svog deteta – i na kraju, njeno dete samo postaje radnik i ne uspeva u životu. Dakle, majka je prodala bubreg, a sve što je dobila zauzvrat bio je radnik – da li je to prikladno? (Nije.) Na kraju, majka to vidi i kaže: „Naprosto ti je suđeno da budeš radnik. Da sam to ranije znala, ne bih prodala bubreg da te pošaljem na fakultet. Mogao si samo da ideš svojim putem i da postaneš radnik, zar ne? Koja je bila svrha tvog studiranja?” Prekasno je! Ko ju je pa terao da se tako bezumno ponaša? Ko ju je naveo da uživa u ideji da njeno dete postane visoki zvaničnik i da zarađuje mnogo novca? Bila je zaslepljena pohlepom, zaslužila je to! Platila je veliki ceh za svoje dete, ali da li joj dete nešto duguje? Ne. Taj ceh je platila dobrovoljno i dobila je ono što je zaslužila! Čak i da je prodala dva bubrega, to bi bilo dobrovoljno. Da bi poslali svoju decu na prestižne univerzitete, neki ljudi prodaju svoje rožnjače, neki prodaju krv, neki ljudi žrtvuju sve što imaju i prodaju svoju porodičnu imovinu, a da li od toga ima neke vajde? Kao da misle da prodaja malo krvi ili organa može da odluči nečiju budućnost i da promeni njihovu sudbinu. Može li? (Ne.) Ljudi su baš bezumni! Traže brz povraćaj, zaslepljeni su slavom i dobitkom. Uvek misle: „Šta mogu, takav mi je život”, pa polažu nadu u svoju decu. Da li to znači da će sudbina njihove dece sigurno biti bolja od njihove? Da će njihova deca moći da uspeju u životu? Da će biti drugačija? Kako ljudi mogu da budu tako bezumni? Da li misle da će samo zato što imaju velika očekivanja od svoje dece, njihova deca sigurno biti superiorna u odnosu na druge i ispuniti njihova očekivanja? O ljudskim sudbinama ne odlučuju roditelji, već Bog. Naravno, nijedan roditelj ne želi da njegova deca budu prosjaci. Ali ipak, oni ne moraju da insistiraju da njihova deca uspeju u životu i postanu visoki zvaničnici ili uticajni ljudi u višoj društvenoj klasi. Koje su prednosti pripadanja višoj društvenoj klasi? Koje su prednosti uspeha u životu? To je blatište, to nije dobro. Da li je dobro postati slavna ličnost, značajna ličnost, natčovek ili osoba sa položajem i statusom? Život obične osobe je najudobniji. Šta fali nešto siromašnijem, težem, napornijem životu, s nešto lošijom hranom i odećom? U najmanju ruku, jedna stvar je zagarantovana, pošto ne živiš usred društvenih trendova visoke klase, ti ćeš, u najmanju ruku, biti manje grešan i manje ćeš se opirati Bogu. Kao obična osoba, nećeš se suočavati sa tako velikim ili čestim iskušenjima. Iako će ti život biti malo teži, bar ti duh neće biti umoran. Razmisli o tome, kao radnik, treba da brineš samo o tri obroka dnevno. Drugačije je kada si zvaničnik. Moraš da se boriš i nećeš znati kada će doći dan kada tvoja pozicija više neće biti sigurna. I to neće biti kraj, ljudi koje si uvredio će te tražiti da podmire račune i mučiće te. Život je veoma zamoran za poznate ličnosti, značajne i bogate ljude. Bogati ljudi se uvek plaše da u budućnosti neće biti toliko bogati i da neće moći da nastave da žive ako se to desi. Poznate ličnosti se uvek brinu da će njihova slava proći, i uvek žele da zaštite svoju slavu, bojeći se da će ih ova era i trendovi eliminisati. Njihovi životi su veoma naporni! Roditelji nikada ne prozru takve stvari, i uvek žele da gurnu svoju decu usred te borbe, bacajući ih među lavove i u blatište. Da li roditelji zaista imaju dobre namere? Ako kažem da nemaju dobre namere, nećete biti voljni da to čujete. Ako kažem da očekivanja vaših roditelja negativno utiču na vas na mnogo načina, da li ste spremni da to prihvatite? (Jesmo.) Prilično vas duboko pogađaju, zar ne? Neki od vas nisu voljni da to priznaju, kažete: „Moji roditelji žele ono što je dobro za mene.” Kažeš da ti roditelji žele dobro – pa, gde je to dobro? Tvoji roditelji žele ono što je dobro za tebe, ali koliko su ti pozitivnih stvari omogućili da shvatiš? Tvoji roditelji ti žele dobro, ali koliko su tvojih netačnih i nepoželjnih misli i stavova ispravili? (Nijedan.) Dakle, možete li sada da prozrete te stvari? Možete da osetite da su očekivanja roditelja nerealna, zar ne?

Ako detaljno analiziramo suštinu očekivanja roditelja od svoje dece, možemo da uvidimo da su ta očekivanja sebična, da se kose s ljudskošću i da nemaju nikakve veze sa odgovornostima roditelja. Kad svojoj deci nameću svakojaka očekivanja i zahteve, roditelji im stvaraju veliki dodatni pritisak – time ne ispunjavaju svoje odgovornosti. Dakle, koje su odgovornosti koje bi roditelji trebalo da ispune? Barem bi trebalo da nauče svoju decu da budu pošteni ljudi koji govore istinu i rade stvari na pošten način, nauče ih da budu dobrodušna i da ne čine loše stvari, usmeravajući ih u pozitivnom pravcu. To su njihove najosnovnije odgovornosti. Pored toga, trebalo bi da usmeravaju svoju decu u učenju praktičnih znanja i veština i tako dalje, na osnovu njihovog kova i stanja. Ako roditelji veruju u Boga i razumeju istinu, trebalo bi svoju decu da navedu da čitaju Božje reči i da prihvate istinu, kako bi ona spoznala Stvoritelja i kako bi razumela da su ljudi stvoreni od Boga i da Bog postoji u ovoj vaseljeni; trebalo bi svoju decu da usmere da se mole Bogu i da jedu i piju reči Božje kako bi ona mogla da razumeju neke istine, kako bi nakon što odrastu mogla da veruju u Boga, da slede Boga i da obavljaju dužnost stvorenog bića umesto da jure za svetskim trendovima, da se zaglave u raznim komplikovanim međuljudskim odnosima, te da budu namamljena, iskvarena i uništena raznim zlim trendovima ovog sveta. Ovo su zaista odgovornosti koje roditelji treba da ispune. Odgovornosti koje treba da ispune jesu da, u svojoj ulozi roditelja, svojoj deci pruže pozitivno usmeravanje i odgovarajuću pomoć pre njihovog punoletstva, kao i da se pravovremeno staraju o njima u njihovom fizičkom životu u pogledu svakodnevnih potrepština. Ako im se deca razbole, roditelji treba da im obezbede lečenje kad god je to potrebno; ne treba da ih, iz straha da ne odlože dečje školske obaveze, teraju da nastave da idu u školu i odreknu se lečenja. Kad je deci potreban oporavak, mora im se dozvoliti da se oporavljaju, a kad im je potreban odmor, mora im se dozvoliti da se odmaraju. Osiguravanje zdravlja njihove dece je neophodno; ako deca zaostanu sa školskim obavezama, roditelji mogu kasnije pronaći način da to nadoknade. Ovo su odgovornosti koje roditelji treba da ispune. S jedne strane, moraju pomoći svojoj deci da steknu solidno znanje; s druge strane, moraju usmeravati i obrazovati svoju decu kako bi išla ispravnim putem i osigurati njihovo mentalno zdravlje kako na njih ne bi uticali nezdravi trendovi i zle prakse društva. Istovremeno, moraju se takođe pobrinuti da im deca na odgovarajući način vežbaju kako bi osigurali njihovo fizičko zdravlje. To su stvari koje roditelji treba da čine, umesto da svojoj deci nasilno nameću bilo kakva nerealna očekivanja ili zahteve. Roditelji moraju da ispune svoje odgovornosti i kad je reč o stvarima koje su potrebne duhu njihove dece i o stvarima koje su im potrebne u fizičkom životu. Treba da im govore o nekim osnovnim stvarima, na primer da treba da jedu toplu, a ne hladnu hranu, da se, kad je vreme hladno, oblače toplo kako se ne bi prehladila, pomažući im tako da nauče da brinu o sopstvenom zdravlju. Pored toga, kad se u mladim umovima njihove dece pojave neke detinjaste, nezrele ideje o njihovoj budućnosti ili neke ekstremne misli, roditelji moraju da im pruže ispravno usmeravanje čim to otkriju, ispravljajući te detinjaste fantazije i ekstremne misli kako bi njihova deca mogla da krenu ispravnim životnim putem. To je ispunjavanje njihovih odgovornosti. Ispunjavanje njihovih odgovornosti znači, s jedne strane, brigu o životu njihove dece, a s druge, usmeravanje i ispravljanje misli njihove dece i davanje ispravnih smernica u vezi sa njihovim mislima i gledištima. Odgovornosti koje roditelji treba da ispune zapravo nemaju nikakve veze s njihovim očekivanjima od potomstva. Možete da se nadate da će vaša deca biti fizički zdrava i da će posedovati ljudskost, savest i razum kada odrastu, ili možete da se nadate da će se vaša deca pokazati kao odana roditeljima, ali ne treba da se nadate da će vaša deca postići takvu i takvu vrstu slave ili postati značajna ličnost kada odrastu, a još manje treba često da govorite svojoj deci: „Pogledaj kako je poslušan komšijin Sjaoming!” Tvoja deca su tvoja deca – odgovornost koju treba da ispuniš nije da kažeš svojoj deci koliko je sjajan njihov komšija Sjaoming, niti da ih nateraš da uče od svog komšije Sjaominga. To nije nešto što roditelj treba da uradi. Svaki čovek je drugačiji. Ljudi se razlikuju po svojim mislima, stavovima, interesovanjima, hobijima, kovu, ličnostima i po tome da li je njihova ljudskost-suština dobra ili zlobna. Neki ljudi su rođeni kao brbljivci, dok su drugi rođeni introvertni i ne smeta im da provedu ceo dan bez ijedne progovorene reči. Stoga, ako roditelji žele da ispune svoje odgovornosti, trebalo bi da pokušaju da razumeju ličnost svoje dece, njihove naravi, interesovanja, njihov kov i potrebe njihove ljudskosti, umesto da svoje sopstvene težnje ka slavi, dobitku i novcu pretvore u očekivanja od svoje dece, namećući im te stvari koje se odnose na slavu, dobitak i svet. Roditelji te stvari nazivaju prijatnim imenom „očekivanja od svoje dece”, ali one to nisu u stvarnosti. Jasno je da oni pokušavaju da gurnu svoju decu u ognjenu jamu i pošalju ih u naručje đavola. Ako si zaista pristojan roditelj, treba da ispuniš svoje odgovornosti u vezi sa fizičkim i mentalnim zdravljem svoje dece, umesto da im namećeš svoju volju pre nego što odrastu i tako prisiljavaš njihove mlade umove da trpe stvari koje ne treba da trpe. Ako ih zaista voliš i neguješ i zaista želiš da ispuniš svoje odgovornosti prema njima, onda treba da vodiš računa o njihovim fizičkim telima i da se postaraš da budu fizički zdravi. Naravno, neka deca se rađaju slabašna i bolešljiva. Ako njihovi roditelji zaista imaju uslove za to, mogu u ishranu da im ubace neke dodatke, ili da traže savet od lekara tradicionalne kineske medicine ili nutricioniste, pokazujući malo dodatne brige prema takvoj deci. Pored toga, u svakom uzrastu pre nego što njihova deca odrastu, od detinjstva i dečaštva do puberteta, roditelji bi trebalo da posvete malo više pažnje promenama u ličnosti i interesovanjima svoje dece i njihovim potrebama u pogledu njihovog istraživanja sopstvene ljudskosti, posvećujući im malo više pažnje. Oni takođe treba da daju svojoj deci neke pozitivne i humane smernice, pomoć i opskrbu kada su u pitanju njihove psihološke promene i zablude, kao i neke nepoznate stvari koje se tiču potreba njihove ljudskosti, koristeći praktični uvid, iskustvo i pouke koje su sami stekli prolazeći kroz te iste stvari. Roditelji zatim treba da pomognu svojoj deci da u svakom uzrastu odrastaju bez trzavica i da izbegavaju zaobilazne puteve ili pogrešna skretanja ili zaokretanje u krajnosti. Kada su njihovi mladi, zbunjeni umovi povređeni, ili kada pretrpe udarac, treba da im se ukaže brza pomoć, kao i briga, privrženost, nega i vođstvo roditelja. To su odgovornosti koje roditelji treba da ispune. Što se tiče bilo kakvih planova koje njihova deca imaju za budućnost, bilo da žele da budu profesori, umetnici ili zvaničnici, i tako dalje, ako su njihovi planovi razumni, roditelji ih mogu ohrabriti i pružiti im određenu količinu pomoći i podrške na osnovu njihovih okolnosti, obrazovanja, kova, ljudskosti, njihovih porodičnih okolnosti i tako dalje. Međutim, roditelji ne treba da izlaze iz okvira svojih mogućnosti, ne treba da prodaju svoje automobile, kuće, bubrege ili krv. Nema potrebe za tim, zar ne? (Tako je.) Oni samo treba da, kao roditelji, pruže svojoj deci određenu pomoć najbolje što mogu. Ako njihova deca kažu: „Želim da idem na koledž”, roditelji mogu da kažu: „Ako želiš da ideš na koledž, podržaću te i neću ti se suprotstaviti, ali naša porodica nije baš imućna. Od sada ću svakog dana morati da odvajam novac sa strane da bih mogao da plaćam školarinu za tvoj fakultet. Ako, kada dođe vreme, uštedim dovoljno, možeš da ideš na fakultet. Ako ne uštedim dovoljno, moraćeš sam da se snađeš.” Roditelji treba da postignu takav dogovor sa svojom decom, da se zajedno dogovore i slože, a zatim da reše problem potreba koje njihova deca imaju u vezi sa svojom budućnošću. Naravno, ako roditelji ne mogu da ostvare planove i namere koje njihova deca imaju za svoju budućnost, ne moraju da se osećaju krivim, misleći: „Izneverio sam svoju decu, moja deca su patila zbog moje nesposobnosti. Deca drugih ljudi se dobro hrane, nose firmiranu garderobu i vozikaju se automobilima tokom studija, a kući se vraćaju avionom. Moja deca moraju da putuju vozom na tvrdim sedištima – ne mogu čak ni da im priuštim da putuju spavaćim kolima. Izneverio sam svoju decu!” Oni ne moraju da se osećaju krivim, takve su im okolnosti, a čak i kada bi prodali bubreg, ne bi mogli da obezbede to što su naumili, tako da treba da se pomire sa svojom sudbinom. Bog je postavio takvo okruženje za njih, te takvi roditelji ne moraju ni na koji način da osećaju krivicu prema svojoj deci i da im govore: „Izneverio sam te. Ako nam ubuduće ne budeš odan, neću se žaliti. Mi smo nesposobni i nismo ti obezbedili dobre životne uslove.” Nema potrebe da to kažu. Roditelji samo treba da čiste savesti ispune svoje odgovornosti, da čine sve što mogu i da omoguće svojoj deci da budu zdrava i telom i duhom. To je dovoljno. „Zdravlje” ovde samo znači da roditelji čine sve što mogu da bi njihova deca imala pozitivne misli, kao i aktivne, orne i optimistične misli i stavove prema svakodnevnom životu i postojanju. Kada ih nešto uznemiri, deca ne bi trebalo da prave scene, da pokušavaju da se ubiju, da izazivaju probleme svojim roditeljima ili da ih grde jer su nesposobni bezveznjakovići koji nisu u stanju da zarade novac, govoreći: „Pogledajte roditelje drugih ljudi. Voze lepe automobile, žive u vilama, idu na krstarenja luksuznim brodovima i putuju u Evropu. A sada pogledajte nas, nikada nismo izašli iz našeg rodnog grada niti smo putovali brzim vozom!” Ako naprave takvu scenu, kako bi trebalo da reaguješ? Treba da kažeš: „U pravu si, baš smo nesposobni. Rođen si u ovoj porodici i treba da prihvatiš svoju sudbinu. Ako si ti sposoban, onda ubuduće možeš i sam da zarađuješ. Ne budi bezobrazan prema nama i ne traži da radimo stvari umesto tebe. Već smo ispunili svoje obaveze prema tebi i ništa ti ne dugujemo. Jednog dana ćeš biti roditelj, pa ćeš i ti morati isto to da radiš.” Kada budu imali svoju decu, shvatiće da roditeljima nije baš lako da zarade novac da bi izdržavali sebe i sve u svojoj porodici, i mlade i stare. Ukratko, trebalo bi da ih naučiš nekim načelima vladanja. Ako tvoja deca to mogu da prihvate, treba s njima da razgovaraš u zajedništvu o veri u Boga i o hodanju putem stremljenja ka istini da bi se postiglo spasenje, kao i o nekim ispravnim mislima i pogledima koje si shvatio iz Božjih reči. Ako su tvoja deca spremna da prihvate Božje delo i veruju u Boga zajedno s tobom, utoliko bolje. Ako tvoja deca nemaju takvu potrebu, onda je dovoljno da samo ispuniš svoje odgovornosti prema njima; ne moraš nadugačko da im pričaš ili da iznosiš neke reči i doktrine u vezi sa verovanjem u Boga da bi im propovedao. Nema potrebe da to radiš. Čak i ako tvoja deca ne veruju, dokle god te podržavaju, možete da budete u dobrim odnosima, da razgovarate i diskutujete o bilo čemu skupa. Ne treba da postanete neprijatelji, niti da budeš ogorčen prema njima. Na kraju krajeva, krv vas spaja. Ako su tvoja deca spremna da ispune svoje obaveze prema tebi, da ti pokažu odanost i da te slušaju, onda možeš da održavaš rodbinski odnos sa njima i da normalno komuniciraš sa njima. Ne moraš stalno da proklinješ ili grdiš svoju decu jer imaju različita mišljenja i stavove od tvojih u vezi sa verom. Nema potrebe da to radiš. Ne moraš da se uzbuđuješ, niti da misliš da je to što tvoja deca ne veruju u Boga nešto bitno, kao da si izgubio život i dušu. Nije tako ozbiljno. Ako ne veruju, onda prirodno imaju svoje puteve kojima su izabrali da hodaju. Ti takođe imaš put kojim treba da hodaš i dužnost koju treba da obavljaš, i to nema nikakve veze s tvojom decom. Ako tvoja deca ne veruju, ne moraš da insistiraš na tome. Moguće je da još nije došlo pravo vreme, ili da ih Bog naprosto nije izabrao. Ako ih Bog naprosto nije izabrao, a ti ih na silu teraš da veruju, onda si beslovesan i buntovan. Naravno, ako ih je Bog izabrao, ali nije došlo pravo vreme, a ti zahtevaš da sada veruju, to će biti malo prerano. Ako Bog želi da deluje, niko ne može da umakne Njegovoj neprikosnovenosti. Ako je Bog uredio da tvoja deca veruju, onda On to može da postigne jednom rečju ili mišlju. Ako Bog nije uredio da veruju, oni neće biti dirnuti, a ako ne budu dirnuti, onda od tvoje priče nema nikakve koristi, ma koliko govorio. Ako tvoja deca ne veruju, ništa im ne duguješ; ako tvoja deca veruju, to nije tvoja zasluga. Zar nije tako? (Jeste.) Bez obzira na to da li imaš zajedničke ciljeve sa svojom decom u vezi sa verom ili ako ste istomišljenici, u svakom slučaju, ti samo treba da ispuniš svoje odgovornosti prema njima. Ako si ispunio te odgovornosti, to ne znači da si im učinio uslugu, a ako tvoja deca ne veruju, to ne znači da si im dužan, jer si ispunio svoje odgovornosti, i to je to. Vaš odnos ostaje nepromenjen i ti možeš da nastaviš da komuniciraš sa decom kao i ranije. Kada se tvoja deca suoče sa poteškoćama, treba da im pomogneš koliko god možeš. Ako imaš materijalne uslove da im pomogneš, trebalo bi to da učiniš; ako si u stanju da ispraviš misli i stavove svoje dece na psihološkom ili mentalnom nivou i da ih donekle usmeriš i pomogneš im, omogućavajući im da reše svoje nedoumice, onda je to sasvim u redu. Ukratko, ono što roditelji treba da urade pre nego što njihova deca odrastu jeste da ispune odgovornost roditelja, da shvate šta njihova deca žele da rade i koja su interesovanja i ambicije njihove dece. Ako deca žele da ubijaju ljude, da postavljaju požare i da vrše zločine, onda roditelji treba ozbiljno da ih disciplinuju ili čak kazne. Ali ako su poslušna deca, i ne razlikuju se od bilo koje druge obične dece, i pristojno se ponašaju u školi, rade sve što im roditelji kažu, onda njihovi roditelji samo treba da ispune svoje obaveze prema njima. Pored ispunjavanja svoje odgovornosti, ta takozvana očekivanja, zahtevi i razmišljanje o njihovoj budućnosti su suvišni. Zašto kažem da su suvišni? Sudbinu svakog čoveka određuje Bog, i o njoj ne mogu da odlučuju njegovi roditelji. Kakva god očekivanja da roditelji imaju od svoje dece, nemoguće je da se ona ostvare u budućnosti. Ta očekivanja ne mogu da odrede budućnost njihove dece niti njihov život. Bez obzira na to koliko su velika očekivanja roditelja od dece, ili koliko su velike žrtve ili ceh koji su spremni da plate za ta očekivanja, sve je to uzalud; to ne može da utiče na budućnost ili na život njihove dece. Prema tome, roditelji ne treba da prave gluposti. Ne treba da se bespotrebno žrtvuju za svoju decu tokom njihovog odrastanja, i naravno da ne treba da budu toliko pod stresom zbog toga. Kroz odgajanje dece roditelji takođe uče, dok istovremeno stiču razne vrste iskustava prolaskom kroz različita okruženja, a zatim postepeno omogućavaju svojoj deci da od toga imaju koristi. To je sve što roditelji treba da rade. Što se tiče budućnosti dece i budućih životnih puteva, te stvari nemaju nikakve veze s očekivanjima njihovih roditelja. To jest, očekivanja tvojih roditelja ne mogu da odrede tvoju budućnost. To što tvoji roditelji imaju velika očekivanja od tebe, ili očekuju velike stvari od tebe ne znači da ćeš moći da budeš uspešan i da živiš dobro, kao što ne znači ni da ćeš biti prosjak ako tvoji roditelji ne budu imali očekivanja od tebe. Između svega toga ne mora da postoji veza. Recite Mi, da li je lako razumeti ove teme o kojima sam govorio u zajedništvu? Da li je ljudima lako da ostvare sve to? Da li je to teško? Roditelji samo treba da ispune svoje obaveze prema svojoj deci, da ih vaspitavaju i da ih odgoje da postanu odrasle osobe. Ne moraju da odgoje svoju decu da budu nadareni pojedinci. Da li je to lako postići? (Jeste.) To je lako – ne moraš da snosiš nikakvu odgovornost za budućnost ili život svoje dece, niti da praviš planove za njih, niti da pretpostavljaš kakvi će ljudi postati, kakav će im život biti u budućnosti, u kakvim će se društvenim krugovima kasnije kretati, kakav će im biti kvalitet života na ovom svetu, ili kakav će status imati među ljudima. Ne moraš da pretpostavljaš, niti da kontrolišeš te stvari; samo moraš naprosto da ispuniš svoje roditeljske odgovornosti. Eto koliko je to jednostavno. Kada tvoja deca stignu do školskog uzrasta, treba da pronađeš školu i tamo ih upišeš, platiš im školarinu ako je to potrebno i obezbediš sve što im treba za školu. Dovoljno je samo ispuniti tu odgovornost. Kada je reč o tome šta jedu i šta oblače tokom cele godine, samo treba da vodiš računa o njihovim fizičkim telima u okviru okolnosti. Ne dozvoli da tokom odrastanja nezalečena bolest tinja u njima, dok još ne shvataju kako da se brinu o svom telu. Brzo ispravljaj njihove mane i loše navike, pomozi im da razviju dobre životne navike, a zatim savetuj i usmeravaj njihove umove i potrudi se da ne odu u krajnosti. Ako vole neke zle stvari na svetu, ali ti vidiš da su to dobra deca i da su na njih upravo uticali zli trendovi sveta, treba odmah da ih ispraviš i pomogneš im da isprave svoje mane i loše navike. To su odgovornosti koje roditelji treba da ispune i funkcije koje treba da obavljaju. Roditelji ne treba da guraju svoju decu ka društvenim trendovima i ne treba da teraju svoju decu da prerano, pre punoletstva, trpe razne vrste pritisaka, koje samo odrasli treba da trpe. Roditelji ne treba da rade takve stvari. To je sve tako jednostavno da se postigne, ali neki ljudi ne uspevaju. Zato što ti ljudi ne mogu da otpuste svoje težnje za slavom i dobitkom u ovom svetu, ili za svetskim zlim trendovima, i zato što se plaše da će ih svet eliminisati, oni pre nego što njihova deca odrastu, teraju decu da se vrlo rano asimiluju u društvo i vrlo brzo prilagode društvu na mentalnom nivou. Ako deca imaju takve roditelje, onda nemaju sreće. Bez obzira na metode ili izgovore po kojima njihovi roditelji vole, neguju i plaćaju ceh za njih, za decu iz porodica poput tih to nisu nužno dobre stvari – moglo bi se čak reći da je to neka vrsta katastrofe. To je zato što roditelji svojim očekivanjima izazivaju razaranje mladih umova svoje dece. Ili, drugim rečima, očekivanja tih roditelja nisu, u stvari, da njihova deca imaju zdrav um i telo, već su samo očekivanja da će njihova deca moći da uspostave svoje mesto u društvu i da izbegnu da ih društvo eliminiše. Cilj njihovih očekivanja je da njihova deca žive dobro ili da budu superiorna u odnosu na druge ljude, da izbegnu da postanu prosjaci, da izbegnu diskriminaciju ili zlostavljanje od strane drugih ljudi i da se prilagode zlim trendovima i zlim grupama ljudi. Da li su to dobre stvari? (Nisu.) Baš zato ne morate da uzimate takve vrste roditeljskih očekivanja k srcu. Ako su tvoji roditelji nekada imali takva očekivanja od tebe, ili ako su skupo platili da bi ostvarili svoja očekivanja od tebe, tako da osećaš dug prema njima i nameravaš da iskoristiš ceo svoj život da im otplatiš sve što su platili zbog tebe – ako imaš takvu ideju i želju, treba već danas da ih otpustiš. Ti im ništa ne duguješ, već naprotiv, tvoji roditelji su te uništili i osakatili. Ne samo da nisu ispunili svoje odgovornosti kao roditelji, već su te, naprotiv, povredili, naneli razne povrede tvom mladom umu i ostavili za sobom širok spektar negativnih sećanja i tragova. Ukratko, takvi roditelji nisu dobri roditelji. Ako su tvoji roditelji tokom tvog odrastanja putem načina na koji su te vaspitali uticali na tebe, razgovarali s tobom i uvek izražavali nadu da ćeš vredno učiti, biti uspešan i da nećeš završiti kao radnik, da ćeš sigurno imati dobre izglede u budućnosti, postati njihov ponos i dika, i doneti im čast i slavu, onda od danas treba da raskineš sa tom njihovom takozvanom dobrotom, i više ne treba da je uzimaš k srcu. Zar nije tako? (Jeste.) To su očekivanja koja roditelji imaju od svog potomstva pre nego što odrastu.

Roditeljska očekivanja prema svojoj odrasloj deci

Ni kada deca odrastu, suština očekivanja roditelja od dece se ne menja. Iako njihova odrasla deca mogu samostalno da razmišljaju i komuniciraju, govore i razgovaraju sa njima iz položaja i perspektive odrasle osobe, roditelji i dalje imaju ista očekivanja od svoje dece iz perspektive roditelja. Njihova očekivanja se iz očekivanja od maloletnog deteta pretvaraju u očekivanja od odrasle osobe. Iako se njihova očekivanja od odraslih osoba razlikuju od očekivanja od maloletne dece, kao obični, iskvareni ljudi i članovi društva i sveta, roditelji i dalje gaje istu vrstu očekivanja od svoje dece. Nadaju se da će njihovoj deci na poslu sve ići glatko, da će imati srećan brak i savršenu porodicu, da će dobijati povišice i unapređenja, da će njihovi šefovi prepoznati njihovu vrednost i da će im na poslu sve ići posebno dobro, bez ikakvih poteškoća. Kakva je korist od tih očekivanja? (Beskorisna su.) Beskorisna su, suvišna su. Roditelji misle da mogu da ti čitaju misli jer su te odgajili i izdržavali, i shodno tome veruju da znaju sve o tome šta misliš, šta želiš i kakva je tvoja ličnost, iako si sada odrasla osoba. I mada si nezavisna odrasla osoba i možeš da zaradiš novac da se izdržavaš, oni osećaju da i dalje mogu da te kontrolišu i da i dalje imaju pravo da govore, da se uključuju, odlučuju, mešaju, ili čak dominiraju kada je u pitanju bilo šta vezano za tebe. Odnosno, misle da mogu da imaju poslednju reč. Na primer, kada je u pitanju brak, ako se viđaš sa nekim, tvoji roditelji će odmah reći: „To nije u redu, ona nema isti nivo obrazovanja kao ti, nije baš lepa i njena porodica živi na selu. Kada je oženiš, njeni rođaci sa sela će da nagrnu, neće znati kako da koriste kupatilo i sve će da isprljaju. To za tebe svakako neće biti dobar život. To ne valja, nisam saglasan da je oženiš!” Zar to nije mešanje? (Jeste.) Zar to nije suvišno i odvratno? (Suvišno je.) Sinovi i ćerke i dalje moraju da dobiju saglasnost svojih roditelja kada traže partnere. Posledica toga je da sada postoje neka deca koja čak ni svojim roditeljima ne kažu da su pronašla partnere, samo da bi izbegla njihovo mešanje. Kada ih roditelji pitaju: „Da li se zabavljaš sa nekim?” samo kažu: „Ne, još uvek je rano, još uvek sam mlad, ne žuri mi se”, kad u stvari imaju partnera već dve ili tri godine, samo nisu rekli roditeljima. A zašto ne žele da kažu roditeljima? Zato što njihovi roditelji žele da se mešaju u sve; veoma su sitničavi, pa im zato ne govore za svoje partnere. Kada su spremni da se venčaju, samo dovedu svoje partnere pravo kod svojih roditelja i pitaju: „Da li imam tvoju saglasnost? Sutra se ženim. Tako ću da uradim, bili vi saglasni ili ne. Ako odbijete da date saglasnost, opet ćemo se venčati i imati decu.” Takvi roditelji se previše mešaju u život svoje dece, čak se mešaju i u njihove brakove. Dokle god partneri koje njihova deca pronađu nisu ono čemu se nadaju, ako se ne slažu dobro sa njima ili ako im se ne sviđaju, pokušaće da ih rasture. Ako njihova deca ne pristanu na to, oni će plakati, dizati dževu i pretiti da će da se ubiju, do te mere da njihova deca neće znati da li da plaču ili da se smeju – neće znati šta da rade. Postoje i neki sinovi i ćerke koji kažu da su već matori i da ne žele da se venčaju, a roditelji im kažu: „To nije dobro. Nadala sam se da ćeš odrasti, venčati se i imati decu. Videla sam te kako odrastaš, a sada želim da te vidim kako se venčavaš i imaš decu. Tada ću moći da umrem na miru. Ako se ne venčaš, ta će mi želja zauvek ostati neispunjena. Neću moći da umrem, a ako umrem, neću umreti mirna. Moraš da se venčaš, požuri da nađeš nekoga. U redu je čak i da nađeš nekog privremenog i daš mi priliku da ga vidim.” Zar to nije mešanje? (Jeste.) Kada dođe do toga da njihova odrasla deca biraju bračne partnere, roditelji mogu da daju odgovarajuće savete, mogu da opomenu svoju decu ili da im pomognu da procene svoje partnere, ali ne treba da se mešaju, ne treba da pomažu svojoj deci da odluče. Njihova deca imaju svoja osećanja o tome da li im se njihovi partneri sviđaju, da li se dobro slažu, da li imaju slična interesovanja i da li će u budućnosti biti srećni zajedno. Roditelji ne moraju nužno da znaju te stvari, a čak i ako znaju, mogu samo da predlažu, ne smeju da očigledno ometaju ili da se ozbiljno mešaju u to. Postoje čak i neki roditelji koji kažu: „Kada moj sin ili ćerka pronađu partnera, oni moraju da imaju isti društveni status kao i moja porodica. Ako nije tako, a imaju neke namere u vezi sa mojim sinom ili ćerkom, onda im neću dozvoliti da se venčaju, moraću da im pokvarim planove. Ako budu želeli da uđu u moju kuću, neću im dozvoliti!” Da li je to očekivanje prikladno? Da li je to razumno? (Nije.) To je značajna stvar u životu njihove dece, nerazumno je da se roditelji mešaju u to. Ali iz perspektive takvih roditelja postoji još više razloga za mešanje u značajna životna pitanja njihove dece. Ako njihova deca slučajno nađu prijatelje suprotnog pola za druženje, oni se neće mešati, ali ako to ima veze sa važnim pitanjem braka, misliće da moraju da se umešaju. Postoje čak i roditelji koji ulažu mnogo truda u špijuniranje svoje dece, prateći sve kontakte koji su suprotnog pola i čije podatke i informacije njihova deca imaju u svojim telefonima i računarima, mešajući se i proganjajući svoju decu do te mere da deca više ne znaju šta da rade, da ne mogu da se bore, ne mogu da uzvrate, niti da izbegnu tu prepreku. Da li takvo ponašanje priliči roditeljima? (Ne.) Ako roditelji uspeju da se smuče deci, onda se mogu nazvati problematičnim, zar ne? Ono što roditelji treba da urade za svoju odraslu decu i dalje jeste da obavljaju svoje odgovornosti i obaveze kao roditelji, da im uvek pomognu na njihovom životnom putu i da im daju neke razumne i vredne savete, da ih podstiču i opominju, kako bi mogli da izbegnu da budu prevareni na poslu ili kada dođu u kontakt sa svakakvim vrstama ljudi, događaja i stvari i da izbegnu zaobilazne puteve, suočavanja sa nepotrebnim nevoljama ili čak da završe na sudu. Roditelji treba da daju perspektivu osobe sa iskustvom i da daju svojoj deci korisne i vredne savete i orijentire. Što se tiče toga da li ih deca slušaju ili ne, to je njihova stvar. Ono što roditelji treba da rade jeste samo da ispune svoje obaveze. Roditelji ne mogu da utiču na to koliko će patnje njihova deca iskusiti, koliko će bola istrpeti ili koliko će blagoslova uživati. Ako njihova deca moraju da trpe neke muke u ovom životu, i one ih već uče stvarima koje treba da ih nauče, ali kada im se nešto desi, i dalje su veoma svojeglavi, onda treba da pate, to je njihova sudbina, i ne treba da krive sebe, zar nije tako? (Jeste.) U nekim slučajevima, brakovi nisu uspešni, supružnici nisu u dobrim odnosima i odlučuju da se razvedu, a nakon razvoda se spore oko toga ko će odgajati decu. Roditelji tih ljudi nadali su se da će njihovoj deci na poslu biti dobro, da će imati srećne, blažene brakove i da se neće pojaviti nesuglasice ili problemi, ali na kraju ništa nije išlo onako kako su želeli. Samim tim, takvi roditelji su zabrinuti za svoju decu, plaču, žale se komšijama i pomažu svojim sinovima ili ćerkama da pronađu advokate koji će se boriti za starateljstvo nad njihovom decom. Postoje čak i neki roditelji koji vide da je njihovim ćerkama učinjena nepravda i ustaju u njihovu zaštitu, odlazeći kod njihovih muževa i vičući: „Zašto si tako nepravedan prema mojoj ćerki? Neću dozvoliti da ova uvreda prođe tek tako!” Čak povedu i rodbinu sa sobom da iskažu bes u ime svojih ćerki, a tada hoće da dođe i do tuče. Ishod toga je da naprave ogromnu scenu. Da cela porodica nije došla da diže dževu, i da se napetost između muža i žene polako stišala, oni se, kada bi se smirili, verovatno ne bi ni razveli. Ali, pošto su ti roditelji digli dževu, stvar je postala ogromna; njihov propali brak nije mogao da se popravi i došlo je do raskola. Na kraju su digli toliku dževu da brakovi njihove dece nisu išli glatko, pa su ti roditelji morali i o tome da brinu. Recite Mi, da li je to vredelo truda? Kakva je bila korist od njihovog mešanja u te stvari? Nevezano da li to ima veze sa brakovima ili s poslom njihove dece, svi roditelji misle da imaju veliku odgovornost: „Moram da se umešam, moram pažljivo da pratim i posmatram to pitanje.” Oni osmatraju da li su brakovi njihove dece srećni ili ne, da li postoje problemi u pogledu njihove privrženosti i da li njihovi sinovi ili zetovi imaju ljubavnice. Neki roditelji se mešaju, kritikuju ili čak smišljaju spletke u vezi sa raznim aspektima života svoje dece kako bi zadovoljili očekivanja koja imaju od brakova svoje dece ili razne druge stvari, a to ozbiljno utiče na normalan poredak života i rada njihove dece. Zar takvi roditelji nisu odvratni? (Jesu.) Postoje čak i neki roditelji koji se mešaju u životni stil i životne navike svoje dece, a kada nemaju pametnija posla, odlaze kod svoje dece da vide kako se njihove snaje snalaze, da provere da li tajno šalju poklone ili novac svojoj familiji ili da li se petljaju sa drugim muškarcima. Njihovoj deci su takvi postupci zaista gadni i odvratni. Ako roditelji tako nastave, njihova deca će osetiti da je to odvratno i gadno, tako da je vrlo jasno da su takvi postupci nerazumni. Naravno, ako to sagledamo iz druge perspektive, ti postupci su takođe nemoralni i nedostaje im ljudskosti. Bez obzira na to kakva očekivanja roditelji imaju od svoje dece, kada deca odrastu, roditelji ne bi trebalo da se mešaju u njihove životne ili poslovne krugove, ili u njihove porodice, a još manje da pokušavaju da se mešaju ili kontrolišu različite aspekte njihovog života. Postoje čak i neki roditelji koji zaista vole novac i kažu svojoj deci: „Da bi brzo zaradio još više novca, moraćeš da proširiš svoj posao. Pogledajte tog i tog momka, on je proširio svoj posao – pretvorio je svoju malu radnju u veliku, pa je onda tu veliku radnju pretvorio u franšizu, i sada njegovi roditelji mogu dobro da jedu i piju zajedno sa njim. Moraš da zaradiš više novca. Zaradi više novca i otvori više prodavnica, a onda možemo zajedno da uživamo u tvojoj slavi.” Bez obzira na teškoće ili želje svoje dece, oni samo žele da zadovolje sopstvene sklonosti i sebične želje; oni samo žele da iskoriste svoju decu da zarade mnogo novca kako bi postigli svoj cilj uživanja u telesnim zadovoljstvima. Sve su to stvari koje roditelji ne treba da rade. Sve je to nemoralno i lišeno ljudskosti, a takvi roditelji ne ispunjavaju svoje odgovornosti. To nije stav koji roditelji treba da imaju prema svojoj odrasloj deci. Umesto toga, takvi roditelji iskorišćavaju autoritet koji imaju kao stariji, mešajući se u život svoje odrasle dece, u njihov posao, brak i tako dalje, pod maskom pokazivanja odgovornosti prema svojoj deci. Bez obzira na to koliko su nečija odrasla deca sposobna, kakav im je kov, kakav status imaju u društvu, ili koliko zarađuju, to je sudbina koju im je Bog odredio – ona je podložna Božjoj neprikosnovenosti. Roditelji ne treba da se mešaju u život svoje dece, osim ako ne idu lošim putem, ili krše zakon, u kojem slučaju roditelji treba strogo da ih dovedu u red. Ali, pod normalnim okolnostima, kada su te odrasle osobe pri zdravoj pameti i sposobne su da žive i opstanu samostalno, njihovi roditelji bi trebalo da se povuku, jer su njihova deca već odrasla. Ako su deca tek odrasla i imaju 20 ili 21 godinu, i još uvek ne znaju za razne složene situacije u društvu, ili kako da se vladaju i da se ophode prema svetu, ne znaju kako da uspostavljaju društvene veze, i nisu baš samostalni, onda bi ti roditelji trebalo da im pruže odgovarajuću pomoć, omogućavajući im da postepeno stignu do tačke u kojoj mogu samostalno da žive. To se zove ispunjavanje njihove odgovornosti. Ali čim svoju decu postave na pravi put i deca steknu sposobnost da samostalno prežive, ti roditelji treba da se povuku. Ne treba da nastave da se odnose prema svojoj deci kao da još nisu odrasla, niti kao da su mentalno zaostala. Ne bi trebalo da imaju nerealna očekivanja od svoje dece, niti da se mešaju u njihov privatni život, niti u njihove stavove, gledišta i postupke u vezi s poslom, porodicom, brakom, ljudima i događajima, pod maskom da imaju bilo kakva očekivanja od njih. Ako urade bilo šta od toga, oni ne ispunjavaju svoje odgovornosti.

Kada se njihovi sinovi i ćerke osamostale, roditelji jednostavno treba da pokažu pažnju i neophodnu brigu kada su u pitanju posao, život i porodica njihove dece, ili da im pruže odgovarajuću pomoć u situacijama kada oni ne mogu nešto da postignu ili da se postaraju o nečemu oslanjajući se na sopstvene sposobnosti. Na primer, recimo da tvoj sin ili ćerka imaju bebu, a veoma su zauzeti poslom, kao i njihov partner. Beba je još uvek veoma mala, a ponekad nema ko da se brine o njoj. Pod takvim okolnostima možeš da pomogneš svom detetu tako što ćeš se brinuti o njegovoj bebi. To jeste odgovornost roditelja, jer su oni ipak tvoja krv i meso, i sigurnije je da se ti brineš o njihovoj bebi nego da to radi neko drugi. Ako tvoje dete ima poverenja u tebe da se brineš o njegovoj bebi, onda treba da se brineš o njoj. Ako se ne oseća lagodno kada ti poverava bebu i ne želi da se brineš o njoj, ili ako ti ne dozvoljava da se brineš o njoj jer te poštuje, jer je obzirno prema tebi i boji se da nisi dovoljno fizički zdrava da to uradiš, onda to ne treba da ti smeta. Neki sinovi i ćerke naprosto nemaju poverenja u svoje roditelje, misle da oni nisu sposobni da brinu o bebi, da znaju samo kako da razmaze malu decu, a ne i kako da ih vaspitaju, kao i da ne paze šta im daju da jedu. Ako sin ili ćerka nemaju poverenja u tebe i ne žele da se brineš o njihovoj bebi, to je za tebe još bolje, jer ćeš imati više slobodnog vremena. To se zove uzajamna saglasnost: ni roditelj ni dete se ne mešaju jedni drugima u život, a istovremeno pokazuju uzajamno poštovanje. Kada je njihovoj deci potrebna pomoć, posvećenost i briga, roditelji samo treba da im pruže odgovarajuću i neophodnu brigu, negu i finansijsku podršku na emocionalnom nivou ili u drugim aspektima. Na primer, pretpostavimo da roditelj ima neku ušteđevinu, ili da je dobar u svom poslu i da ima izvor prihoda. Kada je njegovoj deci potreban novac, može malo da im pomogne ako je u mogućnosti. Ako nije u mogućnosti, onda nije neophodno da se odrekne svega što ima ili da pozajmi novac od zelenaša kako bi pomogao svojoj deci. Treba samo da uradi sve što je u okviru njegovih sposobnosti da ispuni odgovornosti koje ima u okviru rodbinskih odnosa. Nema potrebe da proda sve što ima, ili da proda bubreg ili krv, ili da se satire od posla kako bi pomogao svojoj deci. Tvoj život pripada tebi, dobio si ga od Boga i imaš sopstvene misije. Poseduješ ovaj život da bi mogao da ispuniš te misije. Tvoja deca takođe poseduju svoje živote kako bi mogla da pređu svoje životne puteve i završe svoje misije u životu, a ne da bi mogla da pokazuju odanost roditeljima. Stoga, bez obzira na to da li su njihova deca odrasli ljudi ili ne, životi roditelja pripadaju samo njima samima, a ne njihovoj deci. Naravno, roditelji nisu besplatne dadilje ili robovi svoje dece. Bez obzira na to šta roditelji očekuju od svoje dece, nema potrebe da im deca proizvoljno naređuju bez ikakve nadoknade ili da oni postanu sluge, sluškinje ili robovi svoje dece. Ma šta osećao prema svojoj deci, i dalje si samostalna osoba. Ne treba da preuzimaš odgovornost za njihove odrasle živote kao da je to potpuno ispravno, samo zato što su tvoja deca. Nema potrebe da to radiš. Oni su odrasli; već si ispunio svoju odgovornost da ih odgajiš. Što se tiče toga da li će u budućnosti živeti dobro ili loše, da li će biti bogati ili siromašni, da li će živeti srećno ili nesrećno, to je njihova stvar. Te stvari nemaju nikakve veze s tobom. Ti kao roditelj nemaš obavezu da menjaš te stvari. Ako su njihovi životi nesrećni, nisi u obavezi da kažeš: „Nesrećan si – smisliću kako to da popravim, prodaću sve što imam, iskoristiću svu svoju životnu energiju da te usrećim.” Za tim nema potrebe. Samo treba da ispuniš svoje odgovornosti, to je sve. Ako želiš da im pomogneš, možeš da ih pitaš zašto su nesrećni i da im pomogneš da shvate problem na teorijskom i psihološkom nivou. Ako prihvate tvoju pomoć, utoliko bolje. Ako ne, samo treba da ispuniš svoje roditeljske odgovornosti i to je to. Ako tvoja deca žele da pate, to je njihova stvar. Nema potrebe da se brineš ili da se uznemiravaš zbog toga, ili da izgubiš apetit i patiš od nesanice. To bi bilo preterano. Zašto bi to bilo preterano? Zato što su odrasli. Treba da nauče da izađu na kraj sa svime sa čime se susreću u životu. Ako brineš za njih, to je samo privrženost; ako ne brineš za njih, to ne znači da si bezdušan, ili da nisi ispunio svoje odgovornosti. Oni su odrasli, a odrasli ljudi moraju da se suoče sa problemima odraslih ljudi i da se nose sa svime što odrasli treba da rade. Ne treba da se oslanjaju na roditelje u svemu. Naravno, roditelji ne bi trebalo da preuzimaju odgovornost na sebe za to da li stvari idu dobro sa poslom, karijerom, porodicom ili brakom njihove dece nakon što odrastu. Možeš da budeš zabrinut zbog svega toga i možeš da se raspituješ o tome, ali nema potrebe da u potpunosti preuzmeš odgovornost za te stvari, da lancima vezuješ svoju decu za sebe, da ih vodiš sa sobom gde god da kreneš, da ih posmatraš gde god da ideš i da razmišljaš o njima: „Da li danas imaju šta da jedu? Da li su srećni? Da li im posao dobro ide? Da li ih šef ceni? Da li ih supružnik voli? Da li ih deca slušaju? Da li su im deca dobri đaci?” Kakve to veze ima s tobom? Tvoja deca mogu sama da rešavaju svoje probleme, ne moraš ti da se uključuješ. Zašto pitam kakve to veze ima s tobom? Pod tim podrazumevam da te stvari nemaju nikakve veze s tobom. Ispunio si svoje obaveze prema svojoj deci, odgojio si ih do odraslog doba, tako da treba da se povučeš. Kada to uradiš, to neće značiti da nećeš imati šta da radiš. Postoji još toliko stvari koje treba da uradiš. Kada su u pitanju misije koje treba da obaviš u ovom životu, pored odgajanja dece do odrasle dobi, imaš i druge misije koje treba da obaviš. Pored toga što si roditelj svojoj deci, ti si stvoreno biće. Ti treba da dođeš pred Boga i da prihvatiš svoju dužnost od Njega. Šta ti je dužnost? Jesi li je dovršio? Jesi li se posvetio tome? Jesi li krenuo putem spasenja? To su stvari o kojima treba da razmišljaš. Što se tiče toga gde će tvoja deca otići kada odrastu, kakav će im biti život, u kakvim će uslovima živeti, da li će biti srećna i vesela, ništa od toga nema nikakve veze s tobom. Tvoja deca su već samostalna, i u praktičnom smislu i mentalno. Treba da ih pustiš da budu samostalna, treba da ih otpustiš i ne treba da pokušavaš da ih kontrolišeš. Bilo da se radi o praktičnoj strani stvari, privrženosti ili o krvnom srodstvu, ti si već ispunio svoje odgovornosti i više ne postoji nikakav odnos između tebe i tvoje dece. Ne postoji veza između njihovih i tvojih misija, i ne postoji veza između životnih puteva kojima oni idu i tvojih očekivanja. Tvoja očekivanja od njih i tvoja odgovornost prema njima su okončani. Naravno, ne treba da imaš očekivanja od njih. Oni su oni, a ti si ti. Ako se tvoja deca ne venčaju, onda ste u pogledu vaših sudbina i misija potpuno nepovezani i nezavisni pojedinci. Ako se venčaju i zasnuju porodice, onda su vaše porodice potpuno nepovezane. Tvoja deca imaju svoje životne navike i način života, imaju svoje potrebe u pogledu kvaliteta života, a ti imaš svoje životne navike i svoje potrebe u pogledu kvaliteta života. Ti imaš svoj životni put i oni imaju svoje životne puteve. Ti imaš svoje misije, a i oni imaju svoje. Naravno, ti imaš svoju veru, a oni svoju. Ako njihova vera leži u novcu, slavi i dobitku, onda ste potpuno različiti ljudi. Ako imaju istu veru kao ti, ako streme ka istini i hodaju putem spasenja, onda ste prirodno još uvek potpuno različiti pojedinci. Ti si ti, a oni su oni. Ne treba da mešaš po pitanju puteva kojima oni idu. Možeš da ih podržavaš, pomažeš i snabdevaš, možeš da ih podsećaš i ohrabruješ, ali ne moraš da se mešaš, niti da učestvuješ. Niko ne može da odredi kakav će put druga osoba preći, kakva će osoba da bude, niti kakve će težnje da ima. Razmislite malo, zbog čega sedim ovde, ćaskam sa vama i govorim vam o svim ovim stvarima? Zbog vaše spremnosti da slušate. Govorim zato što ste voljni da slušate Moje najiskrenije podsticaje. Da niste bili voljni da slušate, ili da ste otišli, ne bih više govorio. Broj reči koje izgovorim zavisi od toga da li ste spremni da ih saslušate i da li ste spremni da potrošite svoje vreme i energiju na to. Ako bi ti rekao: „Ne razumem šta govoriš, da li bi mogao to podrobnije da objasniš?” onda bih dao sve od sebe da to podrobnije objasnim, da ti omogućim da shvatiš i uđeš u Moje reči. Kada te budem izveo na pravi put, pred Boga i istinu, i omogućio ti da shvatiš istinu i slediš Božji put, Moj zadatak će biti završen. Međutim, kada je reč o tome da li ćeš biti voljan da primenjuješ Moje reči nakon što ih čuješ, ili kojim ćeš putem ići, kakav ćeš život izabrati, ili šta ćeš slediti, to se Mene ne tiče. Ako bi rekao: „Imam pitanje u vezi sa tim aspektom istine, želim da ga istražim”, onda bih strpljivo odgovorio na tvoje pitanje. Da nikada nisi poželeo da tražiš istinu, zar bih te zbog toga orezivao? Ne bih. Ne bih te terao da tražiš istinu, niti bih ti se rugao i ismevao te, a sigurno se ne bih prema tebi ophodio hladno. Ponašao bih se kao i ranije. Ako napraviš grešku u svojoj dužnosti ili namerno prouzrokuješ prekid ili ometanje, Ja imam Svoja načela i Svoje metode nošenja s tobom. Međutim, ti možeš da kažeš: „Ne želim da Te slušam kako govoriš o tim stvarima, i nisam voljan da prihvatim ta Tvoja gledišta. Nastaviću da obavljam svoju dužnost kao i uvek.” Onda ne smeš da kršiš načela niti upravne odluke. Ako prekršiš upravne odluke, onda ću se pozabaviti tobom. Ali ako ne prekršiš upravne odluke i možeš pristojno da se ponašaš dok živiš crkvenim životom, neću se mešati u tvoj život, čak i ako ne stremiš ka istini. Neću se mešati u tvoj lični život, u ono što želiš da jedeš, u tvoju odeću ili s kim želiš da se družiš. Dajem ti slobodu u tom pogledu. Zašto je tako? Jasno sam ti govorio o svim načelima i sadržaju u vezi sa ovim pitanjima. Ostalo zavisi od tvog slobodnog izbora. Put kojim ćeš ići zavisi od toga kakva si osoba, to je očigledno. Ako nisi osoba koja voli istinu, ko bi mogao da te prisili da je voliš? Na kraju krajeva, svako će preuzeti odgovornost za put kojim ide, i ishod s kojim će morati da živi. Ne moram da preuzimam odgovornost za to. Ako stremiš ka istini, činiš to dobrovoljno. Ako ne stremiš ka istini, takođe činiš to dobrovoljno – niko te ne drži. Ako ipak stremiš ka istini, niko te neće podsticati i neće ti biti data posebna blagodat ili materijalni blagoslovi. Ja samo obavljam i ispunjavam Svoje odgovornosti, govoreći vam sve istine koje treba da shvatite i u koje treba da zakoračite. Što se tiče vašeg privatnog života, nikada se nisam raspitivao o tome niti sam njuškao naokolo. Takav je Moj stav. Tako i roditelji treba da se ophode prema svojoj deci. Odrasli imaju sposobnost da razlikuju ispravno od pogrešnog. Njihova je stvar da li biraju ispravno ili pogrešno, da li biraju crno ili belo, da li biraju pozitivne ili negativne stvari – to zavisi od njihovih unutrašnjih potreba. Ako je nečija suština zla, on neće birati pozitivne stvari. Ako čovek teži da bude dobar, a poseduje ljudskost, svest o savesti i osećaj stida, on će izabrati pozitivne stvari; čak i ako je malo spor u tome, na kraju će krenuti pravim putem. To je neizbežno. Stoga, roditelji treba da imaju takav odnos prema svojoj deci, a ne da se mešaju u njihove odluke. Zahtevi koje neki roditelji imaju od svoje dece su: „Naša deca treba da krenu pravim putem, da veruju u Boga, da napuste sekularni svet i da napuste svoj posao. U suprotnom, kada uđemo u carstvo, oni neće moći da uđu, tako da ćemo biti razdvojeni. Bilo bi tako divno kada bi cela naša porodica mogla zajedno da uđe u carstvo! Mogli bismo da budemo zajedno na nebu, kao što smo ovde na zemlji. Dok smo u carstvu, ne smemo da se razdvajamo, moramo da ostanemo zajedno kroz vekove!” I onda se ispostavi da njihova deca ne veruju u Boga, i da umesto toga teže svetovnim stvarima, nastoje da zarade mnogo novca i da se obogate; prate modu, rade i pričaju o svemu što je u trendu, i ne ispunjavaju želje svojih roditelja. Posledica toga je da se takvi roditelji osećaju uznemireno, mole se i poste zbog toga, poste nedelju dana, 10 dana ili dve nedelje i ulažu mnogo truda zarad svoje dece po tom pitanju. Često su toliko gladni da im se vrti u glavi i često se mole i rone suze pred Bogom. Ali, bez obzira na to kako se mole, ili koliko truda ulažu, njihovu decu to ne dotiče i ne uspevaju da se trgnu. Što više njihova deca odbijaju da veruju, to više ti roditelji misle: „Kakva šteta, izneverio sam svoju decu, razočarao sam ih. Nisam uspeo da im propovedam jevanđelje i nisam ih poveo sa sobom na put spasenja. Kako su budalasti – to je put ka blagoslovima!” Oni nisu budalasti; oni naprosto nemaju tu potrebu. Ti roditelji su budalasti zato što pokušavaju da nateraju svoju decu na taj put, zar ne? Ako bi njihova deca imala tu potrebu, da li bi bilo neophodno da im roditelji govore o tome? Njihova deca bi sama počela da veruju. Takvi roditelji uvek misle: „Razočarao sam svoju decu. Podsticao sam ih da idu na fakultet od malih nogu, a od kada su otišli da studiraju, nisu se ni osvrnuli. Oni neće prestati da teže svetovnim stvarima, i kad god dođu, samo pričaju o poslu, o zarađivanju novca, o tome ko je unapređen ili ko je kupio auto, ko se dobro udao, ko je otišao u Evropu da studira ili na razmenu i pričaju o tome kako drugi sjajno žive. Kad god dođu kući, pričaju o tome, mene to ne zanima, ali ne mogu ništa da učinim povodom toga. Šta god da kažem da bih ih naveo da veruju u Boga, oni nikada ne žele da slušaju.” Samim tim, oni se posvađaju sa svojom decom. Kad god vide svoju decu, lica im se smrknu; kad god razgovaraju sa njima, imaju kiseo izraz lica. Neka deca ne znaju šta da rade i misle: „Ne znam šta nije u redu sa mojim roditeljima. Ako ne verujem u Boga, onda naprosto ne verujem u Njega. Zašto se uvek tako ophode prema meni? Mislio sam da čovek postaje sve bolja osoba što više veruje u Boga. Kako to da su vernici tako malo privrženi svojoj porodici?” Takvi roditelji su toliko zabrinuti za svoju decu da su na ivici šloga i kažu: „Oni nisu moja deca! Raskidam veze s njima, odričem ih se!” To kažu, ali se ne osećaju zaista tako. Zar takvi roditelji nisu bezumni? (Jesu.) Uvek žele da kontrolišu i da se dočepaju svega, uvek žele da se dočepaju budućnosti svoje dece, njihove vere i puteva kojima idu. To je vrlo bezumno! To im ne pristaje. Konkretno, postoje neka deca koja teže svetovnim stvarima, koja budu unapređena na rukovodeće pozicije i zarađuju mnogo novca. Oni svojim roditeljima donose na poklon ogromne količine ginsenga, zlatne minđuše i zlatne ogrlice, a njihovi roditelji kažu: „Ne želim to, samo se nadam da ćete biti zdravi i slediti me u veri u Boga. Vera u Boga je tako divna stvar!” A deca kažu: „Ne počinji s tim. Unapređen sam, a ti mi nisi ni čestitala. Kada drugi roditelji čuju da su im deca unapređena, oni otvaraju šampanjac, izlaze u lepe restorane, ali kada ti ja kupim ogrlice i minđuše, ti nisi zadovoljna. Kako sam te to razočarao? Samo se durite jer ne verujem u Boga.” Da li je u redu da se ovi roditelji tako dure? Ljudi imaju različite težnje, idu različitim putevima i sami biraju te puteve. Roditelji treba da pristupe tom pitanju na ispravan način. Ako tvoja deca ne priznaju Božje postojanje, ne treba da zahtevaš da veruju u Boga – ništa ne ide na silu. Ako ne žele da veruju u Boga i nisu takva ličnost, onda što više to pominješ, to će te više nervirati, a i ti ćeš njih nervirati – svi ćete biti nervozni. Ali to što ćete svi biti nervozni nije važno – najvažnije je to da će vas Bog prezirati i da će reći da je vaša privrženost suviše snažna. Pošto si u stanju da platiš tako veliki ceh samo zato što tvoja deca ne veruju u Boga, i toliko si uznemiren zbog toga što se bave svetovnim stvarima, ako bi ih Bog jednog dana odveo, šta bi onda uradio? Da li bi se žalio na Boga? Ako su ti deca sve u srcu, ako su ti ona budućnost, nada i život, da li si onda i dalje neko ko veruje u Boga? Zar te Bog neće prezreti ako se tako ponašaš? Način na koji se ponašaš je isuviše nerazuman, nespojiv sa načelima i Bog neće biti zadovoljan time. Stoga, ako si mudar, nećeš činiti takve stvari. Ako tvoja deca ne veruju, onda bi trebalo to da otpustiš. Izneo si sve argumente koje je trebalo da izneseš i rekao si ono što je trebalo da kažeš, pa neka oni sami odluče. Nastavi da održavaš odnos koji si ranije imao sa svojom decom. Ako žele da pokažu odanost roditeljima, ako žele da te neguju i brinu o tebi, ne moraš to da odbacuješ. Ako žele da te odvedu na putovanje u Evropu, ali to ometa obavljanje tvoje dužnosti i ti ne želiš da ideš, onda nemoj da ideš. Ali ako želiš da ideš i imaš vremena, onda idi. Nema ničeg lošeg u širenju vidika. To ti neće isprljati ruke i Bog to neće osuditi. Ako ti tvoja deca kupuju neke lepe stvari, lepu hranu ili odeću, a ti misliš da je prikladno da ih svetac nosi ili koristi, onda uživaj u njima i smatraj ih blagodatima od Boga. Ako prezireš te stvari, ako ne uživaš u njima, ako misliš da su problematične i odvratne, i ako nisi spreman da uživaš u njima, možeš da ih odbiješ, rekavši: „Čini me srećnim to što te vidim, ne moraš da mi donosiš poklone niti da trošiš novac na mene, ne trebaju mi te stvari. Samo želim da budete bezbedni i srećni.” Zar to nije divno? Ako izgovoriš te reči i u to poveruješ u svom srcu, ako zaista ne zahtevaš od svoje dece da ti pruže bilo kakvu materijalnu udobnost, ili da ti pomognu da uživaš u njihovom uspehu, onda će ti se tvoja deca diviti, zar ne? Što se tiče svih poteškoća sa kojima se suočavaju u svom poslu ili životu, daj sve od sebe da im pomogneš kad god možeš. Ako bi pomaganje njima uticalo na tvoje obavljanje dužnosti, možeš da odbiješ – to je tvoje pravo. Zato što im više ništa ne duguješ, zato što više nemaš nikakve odgovornosti prema njima, a oni su već samostalne odrasle osobe, mogu da upravljaju svojim životima. Ne moraš da im služiš bezuslovno niti u svakom trenutku. Ako zatraže tvoju pomoć, a ti nisi spreman da im pomogneš, ili ako će to ometati tvoje obavljanje dužnosti, možeš da ih odbiješ. To je tvoje pravo. Iako imaš krvnu vezu sa njima i njihov si roditelj, to je samo zvaničan odnos zasnovan na rodoslovu i privrženosti – u pogledu svojih odgovornosti, ti si već oslobođen odnosa sa njima. Dakle, ako su roditelji mudri, neće imati nikakva očekivanja, niti zahtevana merila za svoju decu nakon što odrastu i neće zahtevati da se njihova deca ponašaju na određeni način, niti da rade određene stvari iz perspektive ili položaja roditelja, jer su njihova deca već samostalna. Kada su ti deca samostalna, to znači da si ispunio sve svoje odgovornosti prema njima. Dakle, bez obzira na to šta činiš za svoju decu kada to okolnosti dozvoljavaju, bilo da im ukazuješ pažnju ili brigu, to je samo privrženost, i to je suvišno. Ili ako te deca zamole da uradiš nešto, to je takođe suvišno, to nije nešto što si dužan da uradiš. Trebalo bi to da razumeš. Da li je to jasno? (Jeste.)

Pretpostavimo da neko od vas kaže: „Nikada ne mogu da otpustim svoju decu. Od rođenja su slabe konstitucije, a uz to su i plašljive i bojažljive prirode. Takođe nisu baš dobrog kova i drugi ih stalno zlostavljaju. Ne mogu ih otpustim.” To što ne možeš da otpustiš svoju decu ne znači da nisi ispunila svoje odgovornosti prema njima, to je samo rezultat tvoje privrženosti. Možeš da kažeš: „Ja stalno brinem i razmišljam da li moja deca dobro jedu ili da li imaju stomačnih tegoba. Ako ne jedu u odgovarajuće vreme i nastave da naručuju dostavu hrane na duže staze, da li će im se javiti stomačne tegobe? Da li će se razboleti? A ako se razbole, da li će biti nekoga da se brine o njima, da im pruži ljubav? Da li njihovi supružnici brinu o njima i neguju ih?” Tvoje brige naprosto proističu iz tvoje privrženosti i krvne veze koju imaš sa svojom decom, ali ništa od toga nije tvoja odgovornost. Odgovornosti koje je Bog preneo na roditelje se tiču samo odgovornosti podizanja i brige o deci dok ne odrastu. Kada im deca odrastu, roditelji više nemaju nikakve obaveze prema njima. To je sagledavanje odgovornosti koje roditelji treba da ispune iz perspektive Božjeg određenja. Da li vam je to jasno? (Jeste.) Bez obzira na to koliko su snažna tvoja osećanja, ili kada prorade tvoji roditeljski instinkti, to nije ispunjavanje tvoje odgovornosti, to je samo dejstvo tvojih osećanja. Dejstvo tvojih osećanja ne proizilazi iz razuma ljudskosti, niti iz načela kojima je Bog podučio čoveka, niti iz čovekove pokornosti istini, i ono svakako ne proizilazi iz čovekovih odgovornosti, već proizilazi iz čovekovih osećanja – ona se nazivaju osećanjima. Veoma malo roditeljske ljubavi i srodstva je pomešano sa tim. Pošto su to tvoja deca, stalno brineš o njima, pitajući se da li tamo negde pate i da li ih zlostavljaju. Pitaš se da li im je dobro na poslu i da li redovno i na vreme jedu. Pitaš se da li su se razboleli i da li će imati novca da plate lekarske usluge ako se razbole. Često razmišljaš o tome, a to nema nikakve veze sa tvojim roditeljskim odgovornostima. Ako ne možeš da otpustiš te brige, može se samo reći da živiš usred svojih osećanja i nisi u stanju da se iščupaš iz njih. Ti samo živiš usred svojih osećanja, ophodiš se prema svojoj deci u skladu sa sopstvenim osećanjima, umesto da živiš u skladu sa definicijom roditeljskih odgovornosti koju ti je Bog dao. Ti ne živiš po Božjim rečima, ti samo osećaš, posmatraš i nosiš se sa svim tim shodno svojim osećanjima. To znači da ne slediš Božji put. To je očigledno. Tvoje roditeljske odgovornosti – kako te je Bog naučio – završile su se u trenutku kada su tvoja deca odrasla. Zar metod primene koji te je Bog naučio nije lak i jednostavan? (Jeste.) Ako primenjuješ u skladu sa Božjim rečima, nećeš se baviti besmislenim vežbama i davaćeš svojoj deci određenu količinu slobode i šansu da se razviju, bez izazivanja dodatnih problema ili brige, niti nabacivanja dodatnog tereta na njih. Imajući u vidu da su odrasli, to će im omogućiti da se sa svetom, svojim životima i različitim problemima sa kojima se susreću u svakodnevnom životu i postojanju suoče iz perspektive odrasle osobe, sa nezavisnim metodama odrasle osobe za izlaženje na kraj sa životnim pitanjima i sa viđenjem stvari i nezavisnim pogledom na svet odrasle osobe. To su slobode i prava tvoje dece, a povrh toga, to je nešto što oni kao odrasle osobe treba da rade, i te stvari nemaju nikakve veze s tobom. Ako uvek želiš da se mešaš u te stvari, onda je to prilično neprijatno. Ako uvek želiš da se namerno trpaš i petljaš u to, onda ćeš izazvati ometanje i uništenje, i na kraju, ne samo da će se stvari završiti suprotno tvojim željama, nego ćeš povrh toga postići da se kod tvoje dece pojavi odbojnost prema tebi, a i tvoj život će biti prilično naporan. Na kraju ćeš imati hiljadu zamerki i žalićeš se na decu da nisu odana, poslušna ili obzirna prema tebi; žalićeš se da su nezahvalna, neblagodarna i da su bezosećajni nezahvalnici. Postoje neki nepristojni i nerazumni roditelji koji će takođe plakati, dizati dževu i pretiti da će se ubiti, koristeći sve smicalice kojima raspolažu. To je još odvratnije, zar ne? (Jeste.) Ako si mudar, dozvolićeš da stvari idu svojim prirodnim tokom, živeći svoj život opušteno i samo ćeš ispunjavati svoje roditeljske odgovornosti. Ako kažeš da želiš da se brineš o svojoj deci i da pokažeš neku brigu za njih zarad privrženosti, onda je dozvoljeno da im pokažeš neophodnu brigu. Ne kažem da roditelji treba tek tako da preseku veze sa svojom decom čim deca odrastu, a roditelji ispune svoje obaveze. Roditelji ne bi trebalo da potpuno zanemaruju svoju odraslu decu, ne bi trebalo da im govore da naprosto odu sami, ili da ih zanemaruju bez obzira na velike poteškoće sa kojima se suočavaju – pa čak i kada te poteškoće dovode njihovu decu u smrtnu opasnost – ili da odbiju da pruže pomoć svojoj deci kada su im roditelji potrebni. To je takođe pogrešno – to je preterano. Kada tvoja deca žele da ti se povere, treba da ih saslušaš, a kada ih saslušaš, treba da ih pitaš za mišljenje i šta nameravaju da urade. Možeš i ti nešto da predložiš. Ako imaju svoje mišljenje i planove, a ne prihvataju tvoje predloge, samo reci: „Važi. Pošto si već doneo odluku, sam ćeš snositi sve posledice koje će iz toga proizaći u budućnosti. Tvoj život je u pitanju. Ti moraš da hodaš svojim životnim putem i da stigneš do kraja. Niko drugi ne može da preuzme odgovornost za tvoj život. Ako si doneo odluku, podržaću te. Ako ti treba novac, mogu malo da ti pomognem. Ako ti je potrebna moja pomoć, mogu da ti se nađem u okviru svojih sposobnosti. Na kraju krajeva, ja sam tvoj roditelj, tako da o tome i ne treba da se priča. Ali ako kažeš da ti ne treba moja pomoć ili novac, i da ti je samo potrebno da te saslušam, onda je to još lakše.” Tada ćeš reći ono što si imao da kažeš, oni će reći ono što su imali da kažu; sve njihove zamerke će izaći na videlo, izbaciće iz sebe sav svoj bes. Obrisaće suze, otići će i učiniće ono što treba da učine, a ti ćeš ispuniti svoju roditeljsku odgovornost. To se čini zarad privrženosti; to se zove privrženost. A zašto je tako? Zato što kao roditelj nemaš nikakve loše namere prema svojoj deci. Nećeš im nauditi, niti kovati zaveru protiv njih ili im se rugati, i sigurno ih nećeš ismevati zbog toga što su slabi i nesposobni. Tvoja deca mogu da se isplaču, da izbace sve iz sebe i da se žale pred tobom bez suzdržavanja, kao da su mali; mogu da budu razmaženi, mrzovoljni ili svojeglavi. Međutim, kada završe sa izlivom emocija, mrzovoljom i sa svojeglavošću, oni moraju da učine ono što treba da učine i da se nose sa svime što im predstoji. Ako to mogu da postignu, a da ti ništa ne učiniš za njih niti im pomogneš, to je prilično dobro i tada ćeš imati malo više slobodnog vremena, zar ne? A pošto su tvoja deca rekla sve to, trebalo bi da imaš neku svest o sebi. Tvoja deca su odrasla, nezavisna su. Samo su hteli da razgovaraju sa tobom o tome, nisu tražili pomoć. Ako si lišen razuma, možda ćeš pomisliti: „To je važno pitanje. Činjenica da mi to govoriš pokazuje da me poštuješ, pa zar ne bi trebalo da ti dam neki savet o tome? Zar ne treba da ti pomognem da doneseš odluku?” To se zove precenjivanje sopstvenih sposobnosti. Tvoja deca su naprosto razgovarala s tobom o tome, ali ti sebi zaista pridaješ veliku važnost. To nije prikladno. Tvoja deca su ti to saopštila jer si njihov roditelj i ona te poštuju i veruju ti. U stvarnosti, oni već neko vreme imaju svoje mišljenje o tom pitanju, ali ti i dalje želiš da imaš udela u tome. To nije primereno. Tvoja deca ti veruju i ti moraš da budeš dostojan tog poverenja. Trebalo bi da poštuješ njihovu odluku i da se ne mešaš u to pitanje, niti da se petljaš u to. Ako žele da se umešaš, onda možeš. A zamisli da, kada se umešaš, shvatiš: „Auh, ovo je baš veliki problem! To će uticati na moje obavljanje dužnosti. Zaista ne mogu da se mešam u to; kao vernik u Boga, ne mogu da radim takve stvari.” Onda treba što pre da se izvučeš iz te priče. Recimo da oni i dalje žele da imaš udela, a ti pomisliš: „Neću da se mešam. Treba to sam da rešiš. Ljubazno sam te saslušala dok si davao oduška svojim zamerkama i iznosio svo to smeće. Već sam ispunila svoju roditeljsku odgovornost. Nikako ne mogu da imam udela u tom pitanju. To je oganj, i ja neću da uskočim u njega. Ako hoćeš, ti uskoči.” Zar to nije prikladno? To se zove zauzimanje stava. Nikada ne treba da otpustiš načela, niti svoj stav. To su stvari koje roditelji treba da rade. Da li vam je to jasno? Da li je to lako postići? (Jeste.) U stvari, lako ih je ostvariti, ali ako se uvek ponašaš u skladu sa svojim osećanjima i ako si uvek zarobljen svojim osećanjima, biće ti veoma teško da to postigneš. Osetićeš da je taj čin srceparajući, da ne možeš tek tako da napustiš tu priču, ali da ne možeš ni da je izneseš, niti da je pomeriš napred ili nazad. Kojom rečju to može da se opiše? „Zaglavljena.” Tu ćeš se zaglaviti. Želiš da slušaš Božje reči i da primenjuješ istinu, ali ne možeš da otpustiš svoja osećanja; veoma voliš svoju decu, ali osećaš da to nije prikladno, da je to u suprotnosti sa Božjim učenjima i Božjim rečima – u nevolji si. Moraš da biraš. Možeš ili da otpustiš svoja očekivanja prema potomstvu i da više ne pokušavaš da upravljaš svojom decom, puštajući ih da slobodno lete, jer su nezavisne odrasle osobe, ili možeš da ih pratiš. Moraš da izabereš jednu od te dve opcije. Ako odlučiš da slediš Božji put i da slušaš Božje reči i da otpustiš svoje brige i osećanja prema deci, onda treba da činiš ono što roditelj treba da čini, da se čvrsto držiš svog stava i svojih načela i da se uzdržavaš od toga da činiš nešto što Bog smatra gnusnim i odvratnim. Možeš li to? (Mogu.) U stvarnosti je lako uraditi tako nešto. Čim otpustiš malo privrženosti koju gajiš, možeš da postigneš sve to. Najjednostavniji način je da se ne mešaš u život svoje dece i da ih pustiš da rade ono što žele. Ako žele da razgovaraju s tobom o svojim problemima, saslušaj ih. Dovoljno je da samo znaš kako stvari stoje. Kada završe sa pričom, reci im: „Čula sam te. Da li ima još nešto što želiš da mi kažeš? Ako hoćeš nešto da jedeš, mogu da ti skuvam. Ako nećeš, onda možeš da ideš kući. Ako ti treba novac, mogu malo da ti dam. Ako ti je potrebna pomoć, učiniću sve što mogu. Ako ne mogu da pomognem, moraćeš sam da se snađeš.” Ako navaljuju da im pomogneš, možeš da kažeš: „Već smo ispunili svoje obaveze prema tebi. To je sve što smo mogli da učinimo, to i sam vidiš – mi nismo tako sposobni kao ti. Ako želiš da tragaš za uspehom u svetu, to je tvoja stvar, ne pokušavaj da nas uvučeš u to. Mi smo već prilično stari, naše vreme je već prošlo. Naša roditeljska odgovornost je bila samo da te odgojimo u odraslu osobu. Što se tiče toga kojim putem ideš i kakve god gluposti praviš, ne uvlači nas u to – nećemo da te pratimo u tome. Već smo izvršili naš zadatak u vezi s tobom. Imamo naša posla, naš način života i naše zadatke. Naš zadatak nije da se bavimo tvojim poslovima i ne treba nam tvoja pomoć da ga obavimo. Svoje zadatke ćemo obaviti sami. Ne traži od nas da se mešamo u tvoj svakodnevni život, niti u tvoje postojanje. To nema nikakve veze s nama.” Izrazi se jasno i to će biti kraj priče; posle toga ćeš moći da budeš u kontaktu s njima, moći ćete da komunicirate i da ih po potrebi ponovo saslušaš. Eto koliko je to jednostavno! Koje su prednosti takvog ponašanja? (Veoma olakšava život.) U najmanju ruku, pozabavićeš se pitanjem telesne, porodične ljubavi na odgovarajući način. Tvoj mentalni i duhovni svet biće smireni, nećeš snositi nepotrebne žrtve, niti plaćati dodatni ceh; pokoravaćeš se usred Božjih orkestracija i uređenja i dozvolićeš Mu da se bavi svim tim. Ispunjavaćeš svaku odgovornost koja pripada ljudima i nećeš raditi ništa od onoga što ljudi ne smeju da rade. Nećeš se nuditi da se mešaš u stvari koje ljudi ne smeju da rade, i živećeš kako ti Bog kaže. Način na koji Bog govori ljudima da žive je najbolji put, može da im omogući da žive veoma opušten, srećan, radostan i miran život. Ali, što je najvažnije, ne samo da će ti takav život pružiti više slobodnog vremena i energije da dobro obavljaš svoju dužnost i da budeš odan svojoj dužnosti, već ćeš takođe imati više energije i vremena da se potrudiš u pogledu istine. Nasuprot tome, ako su tvoja energija i vreme upetljani i zaokupljeni tvojim osećanjima, telom, decom i tvojom ljubavlju prema porodici, onda nećeš imati dovoljno energije da težiš istini. Zar to nije tačno? (Jeste.)

Kada se ljudi bave svetovnim karijerama, oni samo razmišljaju kako će da teže stvarima kao što su ovozemaljski trendovi, slava i dobitak i telesno uživanje. Na šta to ukazuje? Ukazuje na to da sve to zaokuplja i troši tvoju energiju, vreme i mladost. Ima li to nekog smisla? Šta ćeš od toga na kraju zadobiti? Čak i ako zadobiješ slavu i dobitak, oni će i dalje biti prazni. Šta ako promeniš način života? Ako sve svoje vreme i svu svoju energiju trošiš na stremljenje ka istini, ako razmišljaš samo o pozitivnim stvarima poput toga kako da dobro obaviš svoju dužnost i kako da dođeš pred Boga, ako su u tvom srcu samo istina, Bog i pozitivne stvari, te ako sve svoje vreme i svu svoju energiju daješ na ove pozitivne stvari, onda ono što zadobijaš jesu istina i život, a to su stvari od najopipljivije koristi i najveće vrednosti. Znaćeš kako da živiš, kako da se vladaš, kako da se suočiš sa svakom vrstom osobe, događaja i stvari. Jednom kada naučiš kako da se suočiš sa svakom vrstom osobe, događaja i stvari, to će ti u velikoj meri omogućiti da se prirodno pokoriš Božjim orkestracijama i uređenjima. Kada prirodno možeš da se pokoriš Božjim orkestracijama i uređenjima, onda ćeš, a da toga nisi ni svestan, postati osoba koju Bog prihvata i voli. Razmisli o tome, zar to nije dobro? Možda to još ne znaš, ali u procesu življenja i prihvatanja Božjih reči i istina-načela, neprimetno ćeš početi da živiš, da posmatraš ljude i stvari, da se vladaš i postupaš u skladu s Božjim rečima. To znači da ćeš, i pre nego što toga budeš svestan, početi da se pokoravaš Božjim rečima, da se pokoravaš Njegovim zahtevima i da im udovoljavaš. Tada ćeš već postati osoba koju Bog prihvata, kojoj veruje i koju voli, a da toga nisi ni svestan. Zar to nije sjajno? (Jeste.) Zato, ako daješ svoju energiju i vreme da stremiš ka istini i da dobro izvršavaš svoju dužnost, ono što na kraju zadobiješ biće najvrednije stvari. Nasuprot tome, ako uvek živiš zbog svojih osećanja, tela, dece, rada, slave i dobitka, ako si uvek upetljan u te stvari, šta ćeš na kraju zadobiti? Samo prazninu. Nećeš dobiti ništa i udaljavaćeš se sve više i više od Boga, i na kraju će te se Bog u potpunosti gnušati i odbaciti te. Tada će se tvoj život završiti i izgubićeš šansu za spasenje. Stoga, roditelji u vezi sa svojom odraslom decom treba da otpuste sve svoje emocionalne brige, osećaj privrženosti i sklonost da im se petljaju u život, bez obzira na to kakva očekivanja imaju od njih. Na emotivnom nivou, iz statusa ili položaja roditelja, ne bi trebalo da imaju nikakva očekivanja od svoje dece. Ako si u stanju to da postigneš, to je divno! U najmanju ruku, ispunićeš svoje roditeljske obaveze i bićeš odgovarajuća osoba – koja ima status roditelja u očima Boga. Bez obzira na to iz koje ljudske perspektive posmatraš, postoje načela za ono što ljudi treba da urade, kao i perspektiva i stav koje treba da usvoje, a Bog ima merila u vezi sa tim stvarima. Zar nije tako? (Jeste.) Hajde ovde da zaključimo naš razgovor u zajedništvu o očekivanjima koja roditelji imaju od svog potomstva i o načelima koja bi trebalo da primenjuju kada njihova deca odrastu. Do viđenja!
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Kako stremiti ka istini (19)

Dodatak: Jedino ulaskom u istina-stvarnost ljudi mogu imati istinsko svedočanstvo

Da li imate običaj da himne koje slušate povezujete sa svojim stanjima i iskustvima? Da li slušaš i pažljivo razmišljaš o određenim rečima i temama koje se odnose na tvoja iskustva i shvatanja, ili na one koje si u stanju da shvatiš? (Ponekad, Bože, kada prolazim kroz nešto određeno, himne koje čujem povezujem sa svojom situacijom, dok se u drugim prilikama ne udubljujem.) Uglavnom se ne udubljujete dok ih slušate, zar ne? Ako 95 odsto vremena koje provodite u slušanju himni, činite to bez ikakvog udubljivanja, da li takvo slušanje ima ikakvog značaja? Koja je svrha slušanja himni? U najmanju ruku, ono omogućava ljudima da se smire, da svoja srca udalje od raznih složenih pitanja i misli i da budu tihi pred Bogom, da stanu pred Božje reči da bi pažljivo slušali i razmišljali o svakoj rečenici i pasusu. Da li ste sada previše zauzeti zadacima, pa nemate vremena da slušate, niti energije da se unosite, ili naprosto ne znate kako da molitveno čitate Božje reči, kako da razmišljate o istini i da se utišate pred Bogom? Vi svakog dana samo žurno obavljate svoju dužnost; iako to može biti teško i naporno, verujete da je svaki dan ispunjen i ne osećate se prazno, niti se osećate bespomoćno u duhovnom smislu. Osećate da dan nije prošao uzalud, već da on ima vrednost. Ako svaki dan živite bez ikakvog cilja, to se zove životarenje. Zar nije tako? (Jeste.) Recite mi, ako se stvari tako nastave, da li ćete za tri, pet, osam ili deset godina imati nešto značajno čime ćete moći da se pohvalite? (Ne.) Ako ne naiđete ni na kakve posebne nezgode niti na posebne okolnosti koje je Bog priredio, ako nema ni ličnog vođstva ni vođstva Višnjeg da vam pruži okupljanja i razgovore u zajedništvu i da raščlani suštinu raznih ljudi, događaja i stvari, da vas uzme za ruku i da vas uči, onda vi svakog dana zapravo gubite mnogo vremena, vaš napredak je spor i ne dobijate praktično ništa u svom život-ulasku. Dakle, kad god se nešto desi, vaša sposobnost razlučivanja se ne poboljšava, vaše iskustvo i shvatanje istine ne napreduju, a takođe ne uspevate da doživite i da napredujete u svojoj veri u Boga i u pokoravanju Bogu. Kada se sledeći put suočite sa nečim, vi još uvek ne znate kako da se nosite sa tim u skladu sa istina-načelima. U procesu obavljanja svoje dužnosti i doživljavanja raznih stvari, još uvek niste u stanju aktivno da tražite načela i primenu u skladu sa istina-načelima. To je gubljenje vremena. Koje su krajnje posledice do kojih dovodi gubljenje vremena? Vaše vreme i energija su protraćeni i uzalud ste davali celo svoje srce. Put kojim ste išli sve ove godine opisan je kao Pavlov put. Ako si bio starešina ili delatnik dugi niz godina, ali ti je život-ulazak plitak, rast ti je mali i ne razumeš nikakva istina-načela, onda nisi pogodan za Božju upotrebu. Ne samo da nećeš uspeti dobro da obavljaš crkveni posao, već takođe nećeš omogućiti braći i sestrama da vode dobar crkveni život, a još manje ćeš biti u stanju da garantuješ da će braća i sestre znati kako da jedu i piju Božje reči i iskuse Božje delo, niti ćeš biti u stanju da garantuješ normalan poredak crkvenog života. Takav crkveni starešina nije sposoban da obavlja stvaran posao i treba da bude uklonjen. Prema tome, neko treba da nadgleda i usmerava rad starešina i đakona ili će, u protivnom, lako skrenuti s puta, a antihristi će navesti Božji izabrani narod na stranputicu, pa će oni čak slediti antihriste, a da toga nisu ni svesni, sve vreme smatrajući da se daju za Boga. Zar to nije žalosno? (Jeste.) Vaša trenutna situacija je upravo ovakva: i bedna i žalosna. Kada se suočite s neprilikama, bespomoćni ste i nemate kud. Kada je reč o stvarnim problemima i o stvarnom sadržaju dela, ne znate kako da se ponašate, niti šta da radite; sve je zamršeno i nemate predstavu kako da ih rešite. Osećate se prilično srećnim što ste svakog dana toliko zauzeti, fizički ste iscrpljeni, osećate veliki mentalni pritisak, ali rezultati vašeg rada nisu baš dobri. Načela svake istine i putevi primene su vam jasno predstavljeni kroz organizaciju rada Božje kuće, ali vi nemate put u svom radu, ne možete da nađete načela, upadate u pometnju kada se suočite sa neprilikama, ne znate kako da se ponašate i sav vaš rad je zbrkan. Zar to nije žalosno stanje? (Jeste.) To je zaista žalosno stanje.

Ima ljudi koji kažu: „Verujem u Boga duže od deset godina; iskusan sam vernik”. Neki opet kažu: „Verujem u Boga već dvadeset godina”. Drugi kažu: „Šta je dvadeset godina verovanja? Duže od trideset godina verujem u Boga”. Već dosta dugo verujete u Boga, a neki od vas su čak i služili kao starešine ili delatnici dugi niz godina i stekli znatno iskustvo. Ali kako napreduje vaš život-ulazak? Koliko dobro možete da dokučite istina-načela? Dugi niz godina si služio kao starešina ili delatnik i zadobio si određeno iskustvo u svom radu, ali kada se suočiš sa raznoraznim zadacima, ljudima i stvarima, da li ćeš svoju primenu zasnivati na istina-načelima? Hoćeš li braniti Božje ime? Da li ćeš štititi interese Božje kuće? Da li ćeš štititi Božje delo? Da li možeš da budeš postojan u svom svedočenju? Kada se u radu crkve suočiš sa prekidima i ometanjima koje su izazvali antihristi i zli ljudi, da li ćeš imati samopouzdanja i snage da se boriš protiv njih? Da li možeš da zaštitiš Božji izabrani narod i podržiš delo Božje kuće, braneći interese Božje kuće i Njegovog imena da ne budu osramoćeni? Možeš li ti to? Iz onoga što vidim, vi niste u stanju to da učinite, niti ste to činili. Svakog dana ste prilično zauzeti – čime ste bili zauzeti? Sve ove godine ste žrtvovali svoju porodicu i karijeru, izdržali patnju, platili ceh i uložili mnogo truda, ali ste malo toga zadobili. Neke starešine i delatnici čak su se mnogo puta suočili sa sličnim događajima, ljudima i okolnostima, ali i dalje prave iste greške, ostavljajući za sobom iste prestupe. Zar to ne ukazuje na nedostatak napretka u njihovim životima? Zar to ne znači da nisu zadobili istinu? (Tako je.) Zar to ne pokazuje da ih Sotona još uvek kontroliše svojom mračnom silom i da nisu postigli spasenje? (Tako je.) Kada naiđu svakovrsni događaji i odvijaju se oko tebe u crkvi u različitim trenucima, nemoćan si da učiniš bilo šta. Pogotovo kada se suočite sa antihristima i zlim ljudima koji izazivaju prekidanja i ometanja u radu crkve, vi ne znate kako da se nosite sa tim. Samo puštate da sve prođe, ili se, u najboljem slučaju, naljutite i orežete one koji izazivaju ometanje, ali problem time nije rešen, i nemate alternativni plan delovanja. Neki čak misle: „Dao sam svu svoju snagu i čitavo svoje srce – zar nije Bog rekao da treba da damo i jedno i drugo? Dao sam sve od sebe; ako još uvek nema rezultata, to nije moja krivica. Ljudi su naprosto vrlo loši: čak i kada u zajedništvu razgovarate s njima o istini, oni ne slušaju”. Kažeš da si dao svu svoju snagu i čitavo svoje srce, ali tvoj rad nije postigao nikakve rezultate. Nisi podržao rad crkve, niti si zaštitio interese Božje kuće, i dozvolio si zlim ljudima da preuzmu kontrolu nad crkvom. Dozvolio si Sotoni da divlja i sramoti Božje ime, dok si ti posmatrao sa strane, nesposoban da učiniš bilo šta, nesposoban da podneseš bilo šta, čak i sa autoritetom koji si imao. Nisi uspeo da budeš postojan u svom svedočenju o Bogu, ali ipak misliš da si shvatio istinu i dao čitavo svoje srce i snagu. Da li to znači biti dobar upravnik? (Ne, ne znači.) Kada se raznorazni zli ljudi i bezvernici razmigolje i preuzmu različite uloge kao đavoli i Sotone, kršeći radne aranžmane i radeći nešto potpuno drugačije, lažući i obmanjujući Božju kuću; kada ometaju i prekidaju rad crkve i čine stvari kojima sramote ime Božje, kaljajući Božju kuću, crkvu, ti se samo ljutiš kada to vidiš, ali ne možeš da ustaneš da podržiš pravdu, da razotkriješ zle ljude i da podržiš rad crkve. Kada bi razotkrio te zle ljude, svi bi bili u stanju da ih raspoznaju i da ih spreče da ometaju rad crkve i da kaljaju Božju kuću, crkvu. To što ne činiš ove stvari znači da nemaš svedočanstvo. Neki ljudi kažu: „Ne usuđujem se da se upuštam u te stvari, bojim se da ako se nosim sa previše ljudi, mogu da ih naljutim, a ako se udruže protiv mene da me muče i uklone sa položaja, šta da ću onda?” Reci Mi, jesu li oni kukavice i plašljivci, zar ne poseduju istinu i ne mogu da raspoznaju ljude ili da prozru Sotonino ometanje, ili ne obavljaju svoju dužnost čestito i samo pokušavaju sebe da zaštite? O čemu se ovde zapravo radi? Jesi li ikada razmišljao o tome? Recimo da si po prirodi kukavica, da si strašljiv, osetljiv i plašljiv; ali ako ti posle toliko godina verovanja u Boga zasnovanog na razumevanju određenih istina razviješ istinsku veru u Boga, zar nećeš biti u stanju da prevaziđeš neke svoje ljudske slabosti, plašljivost i osetljivost, i da se više ne plašiš zlih ljudi? (Hoću.) U čemu je onda koren vaše nesposobnosti da izađete na kraj sa zlim ljudima i da se njima bavite? Da li je posredi to da si po prirodi kukavica, da si strašljiv i da se plašiš nevolje? To nije ni osnovni uzrok ni suština problema. Suština problema je da ljudi nisu odani Bogu; oni štite sebe, svoju ličnu bezbednost, svoj ponos, svoj status i svoj izlaz. Njihovo neverstvo se ispoljava tako što uvek štite sebe, povlačeći se kao kornjača u svoj oklop kad god se suoče sa nečim, i čekaju da to prođe pre nego što ponovo promole glavu. Sa čime god da se susretnu, oni uvek kao da hodaju po jajima, mnogo strepe, brinu i zaziru, i nisu u stanju da stoje i brane rad crkve. U čemu je ovde problem? Zar to nije nedostatak vere? Ti nemaš pravu veru u Boga, ti ne veruješ da je Bog suveren nad svim stvarima i ne veruješ da je tvoj život i sve u vezi s tobom u Božjim rukama. Ne veruješ u ono što Bog kaže: „Bez Božje dozvole, Sotona se ne usuđuje da pomeri niti jednu dlaku sa tvog tela.” Oslanjaš se na sopstveni vid da bi sudio o činjenicama, sudiš o stvarima na osnovu sopstvenih proračuna, štiteći sebe na svakom koraku. Ne veruješ da je čovekova sudbina u Božjim rukama; bojiš se Sotone, bojiš se zlih sila i zlih ljudi. Zar to nije nedostatak istinske vere u Boga? (Jeste.) Zašto nema istinske vere u Boga? Da li je to zato što su iskustva ljudi isuviše plitka, a istina koje razumeju isuviše je malo da bi im one omogućile da prozru te stvari, ili je u pitanju nešto drugo? Da li to ima veze sa iskvarenim naravima ljudi? Nije li to zato što su ljudi isuviše lažljivi? (Tako je.) Ma koliko toga doživeli, ma koliko je činjenica stavljeno pred njih, oni ne veruju da je to delo Božje, niti da je čovekova sudbina u Božjim rukama. To je jedan aspekt. Još jedan poguban problem jeste to da ljudi previše cene sebe. Oni nisu spremni da plate bilo kakvu cenu, niti da se žrtvuju za Boga, za Njegovo delo, za interese Božje kuće, za Njegovo ime, niti za Njegovu slavu. Nisu voljni da urade bilo šta što uključuje i najmanju opasnost. Ljudi sebe previše cene! Iz straha od smrti i poniženja, od toga da ne upadnu u zamku zlih ljudi i da ne zapadnu u bilo kakvu nevolju, oni daju sve od sebe da sačuvaju svoje telo, nastojeći da ne dozvole sebi da se nađu u opasnim situacijama. S jedne strane, ljudi se ovako ponašaju zato što su previše lažljivi; s druge strane, to je zato što previše cene sebe i previše su sebični. Ti nisi voljan da se predaš Bogu, a ipak kažeš da si voljan da se daš za Boga, što nije ništa drugo do puka želja. Kad zapravo dođe vreme da ustaneš da se boriš protiv Sotone i svedočiš za Boga, i kad moraš da se suočiš sa opasnošću, smrću i raznim poteškoćama i nevoljama, ti više nisi voljan. Propada tvoja slabašna želja, a ti činiš sve što je u tvojoj moći da se prvo zaštitiš, a zatim se baviš nekim nebitnim poslom koji moraš da obaviš, poslom koji svi mogu da vide. Ljudski um je i dalje spretniji od uma robota: oni znaju kako da se prilagode, znaju koji postupci doprinose, a koji ne doprinose njihovim ličnim interesima kada se susretnu sa određenim situacijama, i snalažljivi su u rešavanju stvari i to čine s lakoćom. Samim tim, kad te nešto zadesi, tvoja slabašna vera u Boga ne može da bude postojana. Ponašaš se podlo prema Bogu, upuštaš se u taktike protiv Njega i izvodiš smicalice, i to otkriva tvoj nedostatak istinske vere u Boga. Smatraš da je Bog nepouzdan, da možda neće moći da te zaštiti ili da ti garantuje bezbednost, i da će te Bog možda čak pustiti da umreš. Osećaš da je Bog nepouzdan i da možeš da budeš siguran samo ako se uzdaš u sebe. Šta bude na kraju? Bez obzira na okolnosti ili na pitanja s kojima se suočavaš, ti im pristupaš koristeći te metode, taktike i strategije, i nisi u stanju da budeš postojan u svom svedočenju o Bogu. Bez obzira na okolnosti, nisi u stanju da budeš starešina ili delatnik koji je u skladu s merilom, nisi u stanju da pokažeš kvalitete ili postupke upravnika i nisi u stanju da pokažeš punu odanost, čime gubiš svoje svedočenje. Bez obzira na to sa koliko se stvari suočavaš, ti ne uspevaš da pokažeš svoju odanost i da ispuniš odgovornost kroz svoju veru u Boga. Shodno tome, konačni ishod je da ne zadobiješ ništa. U svim okolnostima koje je Bog priredio za tebe, i kada se boriš protiv Sotone, tvoj izbor je uvek da ustukneš i da izbegneš. Nisi sledio putanju koju je Bog naznačio ili odredio za tebe da doživiš. Dakle, usred te bitke propuštaš iskustveno razumevanje i istinu koje je trebalo da zadobiješ. Svaki put kada se nađeš u okolnostima koje je Bog priredio, prolaziš kroz njih na isti način i završavaš ih na isti način. Na kraju su doktrina i lekcije koje iz toga izvlačiš uvek iste. Nemaš nikakvog istinskog razumevanja, samo si upio nekoliko iskustava i pouka, kao što su: „Ubuduće to ne treba da radim. Kada se nađem u sličnim situacijama, treba da budem oprezan, treba da se setim ovoga, treba da budem oprezan sa takvom osobom, da izbegavam takav soj ljudi i da se čuvam takvog soja”. To je sve. Šta si to zadobio? Da li je u pitanju snalažljivost i pronicljivost ili iskustvo i lekcije? Ako ono što zadobijaš nema nikakve veze sa istinom, onda nisi zadobio ništa, ništa što bi zaista trebalo da zadobiješ. Dakle, u okolnostima koje je Bog priredio, ti si Ga razočarao; nisi zadobio ono što ti je On namenio, tako da si svakako izneverio Boga. U toj kušnji ili okolnostima koje je Bog priredio, nisi zadobio istinu koju je On želeo da imaš. Tvoje bogobojažljivo srce nije poraslo, istine koje treba da razumeš ostale su nejasne, još uvek nemaš razumevanje u oblastima u kojima ti je potrebno razumevanje o sebi, lekcije koje je trebalo da naučiš nisu savladane, a istina-načela koja treba da slediš su ti izmakla. Istovremeno, ni tvoja vera u Boga se nije povećala; ista je kao i na početku. Vrtiš se ukrug. Dakle, šta se povećalo? Možda sada shvataš neke doktrine koje ranije nisi, ili si video ružnu stranu određene vrste ljudi za koju ranije nisi znao. Ali ni najmanja mrvica istine ti još uvek nije ni vidljiva, ni shvatljiva, ni prepoznatljiva, ni doživljena. Dok nastavljaš sa radom ili obavljanjem dužnosti, još uvek ne razumeš ili ne znaš načela koja treba da slediš. Za Boga je to veoma razočaravajuće. Najblaže rečeno, u ovim posebnim okolnostima, tvoja odanost Bogu se nije povećala, kao ni vera, koja je trebalo sama po sebi da raste u tebi. Nisi postigao ni jedno ni drugo, što je naprosto žalosno! Neki bi mogli da kažu: „Tvrdiš da nisam ništa postigao, ali to nije tačno. U najmanju ruku, zadobio sam samospoznaju i razumevanje ljudi, događaja i stvari oko sebe. Imam jasnije razumevanje ljudskosti i sebe.” Da li se razumevanje tih stvari računa kao istinski napredak? Čak i da ne veruješ u Boga, kada stigneš do četrdesete ili pedesete, bićeš manje-više upoznat sa tim stvarima. Ljudi sa malim ili prosečnim kovom to mogu da postignu; mogu da razumeju sebe, svoje prednosti i mane, jake i slabe strane svoje ljudskosti, kao i u čemu su dobri, a u čemu nisu. Dok ne uđu u četrdesete ili pedesete, trebalo bi manje-više da shvate ljudskost različitih vrsta ljudi sa kojima su često u dodiru. Trebalo bi da znaju koji soj ljudi je prikladan za komunikaciju, a koji nije, koji je prikladan za druženje, a koji nije, koji treba da drže na distanci, a s kojima treba da se zbliže – oni su manje-više sposobni da shvate sve te stvari. Ukoliko je neko zbunjen, ako mu je kov previše loš, ako je idiot, ili je mentalno zaostao, onda nema to razumevanje. Ako si verovao u Boga dugi niz godina, ako si čuo toliko istine i prošao kroz mnogo različitih okolnosti, i ako je tvoja jedina dobit u domenu ljudskosti ljudi, u raspoznavanju ljudi ili u razumevanju nekih jednostavnih pitanja, može li se smatrati da si zaista nešto zadobio? (Ne, ne može.) Dakle, šta znači zaista nešto zadobiti? To ima veze sa tvojim rastom. Ako nešto zadobiješ, onda napreduješ i rast ti se povećava; ako zaista ništa ne zadobiješ, tvoj se rast ne povećava. Dakle, na šta se odnosi to zadobijanje? U najmanju ruku, ono je povezano sa istinom; tačnije, sa istina-načelima. Kada shvataš, kada možeš da slediš i da primenjuješ istina-načela koja treba slediti dok se baviš različitim pitanjima i ljudima, i kada ona postanu načela i merila tvog vladanja, onda je to istinsko zadobijanje. Kada ta istina-načela postanu načela i kriterijumi koje treba da slediš zarad sopstvenog vladanja, oni postaju sastavni deo tvog života. Kada se taj aspekt istine utka u tebe, on postaje tvoj život i tada tvoj život raste. Ako tek treba da dokučiš istina-načela koja se odnose na takve stvari, a još uvek ne znaš kako da se nosiš sa njima kada ih susretneš, onda u tom pogledu nisi zadobio istinu. Očigledno je da taj aspekt istine nije tvoj život, i da tvoj život nije napredovao. Nema nikakve koristi u veštini govora – ionako je sve doktrina. Da li možete da pojmite veličinu toga? (Da, mogu.) Da li ste ostvarili napredak tokom ovog perioda? (Ne, nisam.) Samo si iskoristio svoju ljudsku volju i intelekt da sažmeš neka iskustva, kao što je da kažeš: „Ovog puta sam naučio šta više neću da govorim, niti da radim, šta ću da radim više ili manje i šta definitivno neću da radim”. Da li je to znak rasta u tvom životu? (Ne, nije.) To je znak da ti ozbiljno nedostaje duhovno razumevanje. Jedino što umeš da uradiš jeste da sažimaš propise, reči i fraze koje nemaju nikakve veze sa istinom. Zar to nije ono što vi radite? (Jeste.) Svaki put kada doživiš nešto, nakon svakog značajnog događaja, prekorevaš sebe, govoreći: „Uh, ubuduće to treba da uradim ovako ili onako.” Ali sledeći put kada se pojavi slična situacija, ona se i dalje neuspešno završava, a ti si nezadovoljan i pitaš se: „Zašto sam takav?” Ljutiš se na sebe, smatraš da nisi ispunio sopstvena očekivanja. Da li je to korisno? Ne radi se o tome da nisi ispunio sopstvena očekivanja, niti da si nepromišljen, ili da su okolnosti koje je Bog priredio pogrešne, i sigurno se ne radi o tome da se Bog nepravedno odnosi prema ljudima. Stvar je u tome što ne stremiš ka istini, ne tragaš za istinom, ne ponašaš se u skladu sa Božjim rečima i ne slušaš Božje reči. Uvek unosiš ljudsku volju u to; ti si svoj sopstveni gospodar i ne dozvoljavaš da Božje reči preuzmu vođstvo. Radije bi slušao druge ljude nego Božje reči. Zar nije tako? (Da, jeste.) Da li misliš da si sakupljanjem nekih iskustava i pouka iz jednog događaja ili u određenim okolnostima postigao napredak? Ako si zaista napredovao, kada te Bog sledeći put stavi na probu, moći ćeš da braniš Božje ime, da štitiš interese i rad Božje kuće, da obezbediš da sav rad teče nesmetano i da ne trpi nikakvo ometanje ili opstrukcije. Obezbedićeš da Božje ime ostane neokaljano i neokrnjeno, da napredovanje života tvoje braće i sestara ne trpi nikakve gubitke i da Božji darovi budu zaštićeni. To znači da si napredovao, da si prikladan za upotrebu i da poseduješ život-ulazak. Vi trenutno još uvek niste dotle stigli; iako su vaši mozgovi mali, ispunjeni su mnogim stvarima, a vi niste jednostavni. Iako možda imaš iskrenosti da se daš Bogu i želju da otpustiš i ostaviš sve za Njega, ipak, kada se suočiš sa pitanjima, nisi u stanju da se pobuniš protiv svojih različitih žudnji, namera i planova. Što se više Božja kuća i Božje delo suočavaju sa različitim poteškoćama, to se ti više povlačiš, to neprimetniji postaješ i sve je manje verovatno da ćeš se podići i preuzeti to delo, kako bi zaštitio interese Božje kuće i Božje delo. Dakle, šta se desilo sa tvojom iskrenošću da se daš Bogu? Zašto je to malo iskrenosti tako krhko i ranjivo? Šta se dogodilo sa onom tvojom slabašnom voljom da ponudiš sve i ostaviš sve zbog Boga? Zašto ne može da bude postojana? Šta je čini tako ranjivom? Šta to potvrđuje? Potvrđuje da ti nedostaje pravi rast, da je tvoj rast žalosno mali i da te mali demon lako može zbuniti: sa samo malo prekida, okrenuo bi se da slediš tog malog demona. Čak i ako imaš nekakav rast, on je ograničen na tvoje iskustvo sa određenim površnim stvarima koje nisu povezane sa tvojim sopstvenim interesima, a ti još uvek jedva da si u stanju da zaštitiš interese Božje kuće i uradiš nekoliko malih stvari za koje smatraš da možeš da postigneš i koje su u domenu tvojih sposobnosti. Kada je zaista u pitanju postojanost u tvom svedočenju, kada se crkva suočava sa velikom represijom i ometanjima zlih ljudi i antihrista, gde si ti? Šta radiš? O čemu razmišljaš? To jasno ilustruje problem, zar ne? Ako antihrist, dok vrši svoju dužnost, obmanjuje one iznad i ispod sebe i nepromišljeno čini nedela, prekidajući i ometajući delo crkve, rasipajući darove i obmanjujući braću i sestre da ga slede, a ti ne samo da ne uspevaš da ga prepoznaš, da obuzdaš njegove napore ili da ga prijaviš, već ga čak pratiš i pomažeš mu da postigne željeni ishod, reci Mi samo, kakvo dejstvo ima to malo tvoje rešenosti da se istinski daš za Boga? Zar nije to tvoj pravi rast? Kada antihristi, zli ljudi i sve vrste bezvernika dođu da ometaju i unište delo Božje kuće, posebno kada kaljaju crkvu i sramote Božje ime, šta ti radiš? Jesi li ustao da govoriš u odbranu dela Božje kuće? Jesi li ustao da obuzdaš njihove napore ili da ih ograničiš? Ne samo da nisi uspeo da ustaneš i zaustaviš ih, već si pratio antihriste u njihovim zlodelima, pomažući im i podržavajući ih, i ponašajući se kao njihovo oruđe i kolaborant. Štaviše, kada neko napiše pismo da bi obavestio o problemu sa antihristima, ti pismo staviš na dno fioke i odlučiš da se njime ne baviš. Dakle, u ovom presudnom trenutku, da li je tvoja odlučnost i želja da ostaviš sve kako bi se iskreno dao za Boga imala ikakvog dejstva? Ako nije bilo nikakvog dejstva, onda je sasvim očigledno da ta takozvana želja i rešenost nisu tvoj pravi rast, nisu ono što si zadobio verujući u Boga toliko godina. Oni ne mogu da zamene istinu; oni nisu ni istina ni život-ulazak. Oni nisu osobenost čoveka koji ima život, oni su samo neka vrsta puste želje, čežnje i žudnje koju ljudi imaju za nečim lepim – nemaju nikakve veze sa istinom. Zato morate da se probudite i jasno vidite svoj pravi rast. Nemojte misliti da samo zato što ste sitnog kova i zato što ste ostavili mnogo toga – obrazovanje, karijeru, porodicu, brak i izglede tela – da je vaš rast iz nekog razloga sjajan. Neki ljudi su čak bili starešine ili delatnici od kada su postavili temelje svoje vere u Boga. Tokom godina sakupili su određena iskustva i pouke i mogu da propovedaju nekolicinu reči i doktrina. Zbog toga osećaju da je njihov rast veći nego kod drugih, da imaju život-ulazak i da su stubovi i oslonci unutar Božje kuće i oni koje Bog usavršava. To nije tačno. Nemojte misliti da ste dobri – još uvek ste daleko od toga! Čak niste u stanju ni da prepoznate antihriste; vi nemate pravi rast. Iako već dugi niz godina služiš kao starešina ili delatnik, još uvek ne postoji oblast u kojoj možeš da budeš prikladan, nisi u stanju da obaviš mnogo pravog posla, tako da možete da budete upotrebljeni samo u nuždi. Ti nisi mnogo nadarena osoba. Ako je neko od vas vrlo marljiv i izdržljiv, u najboljem slučaju može da bude tovarna marva. Niste prikladni. Neki ljudi postaju starešine ili delatnici samo zato što su puni elana, zato što imaju obrazovnu osnovu i poseduju određeni kov. Štaviše, neke crkve nisu u stanju da pronađu nadzornika, tako da se ti ljudi unapređuju kao izuzeci od pravila i za njih se organizuje obuka. Među tim pojedincima, neki su postepeno smenjeni i isključeni tokom procesa razotkrivanja različitih vrsta ljudi. Iako su neki od njih nastavili da slede do sada, oni i dalje ne mogu ništa da razaznaju. Uspeli su da ostanu samo zato što nisu počinili nikakvo zlo. Štaviše, samo zbog uređenja posla koje dolazi od Višnjeg zajedno sa neposrednim usmeravanjem, proveravanjem, ispitivanjem, praćenjem, nadziranjem i orezivanjem, oni mogu da obave jedan deo posla – što ne znači da su prikladni. To je zato što često obožavate druge, sledite ih, zalutate, činite pogrešne stvari, i što vas određene jeresi i zablude šalju u vrtlog zbunjenosti, gubite osećaj za pravac i ne znate u koga na kraju zaista verujete. To je vaš stvarni rast. Ako bih rekao da nemate apsolutno nikakav ulazak-život, to bi bilo nepravedno prema vama. Mogu samo da kažem da je opseg vaših iskustava isuviše ograničen. Vi samo posle orezivanja i ozbiljnog dovođenja u red donekle imate ulazak, ali kada je u pitanju ono što podrazumeva značajna načela, posebno kada se suočavate sa antihristima, lažnim vođama koji obmanjuju ljude i izazivaju ometanja, nemate čime da se pohvalite i nedostaje vam bilo kakvo svedočanstvo. Što se tiče životnih iskustava i život-ulaska, vaša iskustva su isuviše plitka i nedostaje vam pravo shvatanje Boga. I dalje nemate čime da se pohvalite u tom pogledu. Kada je u pitanju stvarni rad u crkvi, vi ne znate kako da u zajedništvu razgovarate o istini i da rešavate probleme; tu takođe nemate čime da se pohvalite. U tim aspektima nemate čime da se pohvalite. Dakle, vi niste prikladni za uloge starešine i delatnika. Međutim, kao obični vernici, većina vas ima malo život-ulaska, iako je to vrlo malo i ne doseže do istina-stvarnosti. Tek će se uočiti da li možete da izdržite probe. Tek kada naiđu velike kušnje, značajna iskušenja ili ozbiljna i direktna grdnja i sud od Boga, zahvaljujući njima će se videti imaš li pravi rast i istina-stvarnost, možeš li da budeš postojan u svom svedočenju, da li ćeš položiti ispit i da li ispunjavaš Božje zahteve – tada će se otkriti tvoj pravi rast. Za sada je još uvek isuviše rano da se kaže da imaš rast. Što se tiče uloge starešine i delatnika, vi nemate pravi rast. Kada se suočite s pitanjima, vi se zbunite, a kada se suočite sa ometanjima zlih ljudi ili antihrista, doživljavate poraz. Ne možete da obavite nijedan važan zadatak samostalno; uvek vam je potreban neko da obezbedi proveru, da vas usmerava i da sarađuje sa vama da biste obavili posao. Drugim rečima, niste sposobni da sami upravljate brodom. Bez obzira na to da li igrate glavnu ili sporednu ulogu, posao ne možete preuzeti sami na sebe, niti samostalno izvršiti zadatak; krajnje ste nesposobni da dobro dovršite zadatak bez nadzora i brige Višnjeg. Ako, na kraju, provera vašeg rada pokaže da ste dobro radili u svakom pogledu, da ste uložili srce u svaki deo svog posla, da ste sve uradili dobro i da ste sa svim postupali ispravno i u skladu sa istina-načelima, i da ste radili na osnovu jasnog razumevanja istine i traženja istina-načela, tako da ste u stanju da rešite probleme i dobro obavite svoj posao, onda ste prikladni. Međutim, do sada, sudeći po svemu što ste doživeli, niste prikladni. Ključni problem sa vašom prikladnošću je to što ne možete samostalno da završite dodeljene zadatke – to je jedan aspekt. U drugom, ako vas Višnji ne proverava, možete da zavedete ljude na stranputicu ili da ih navedete da napuste pravi put. Vi ne možete da ih vodite pred Boga, niti da u crkvi dovedete braću i sestre do istina-stvarnosti ili na pravi put vere u Boga, kako bi svi Božji izabranici mogli da obave svoju dužnost. Ništa od toga ne možeš da postigneš. Ako Višnji ne izvrši proveru neko duže vreme, uvek postoje mnoga odstupanja i nedostaci u okviru posla za koji ste odgovorni, kao i svakovrsni problemi; a ako ih Višnji ne ispravlja, ne proverava ili lično ne upravlja njima, ko zna dokle ta odstupanja mogu ići ili dokle će trajati. To je vaš pravi rast. Zato kažem da ste prilično neprikladni. Želite li da čujete ovo? Zar se, kada ovo što čujete, u vama ne javlja negativno osećanje? (Bože, osećaj je prilično neprijatan u našim srcima, ali ovo što Bog deli sa nama u zajedništvu je zaista činjenica. Nemamo ni trunku rasta niti istina-stvarnosti. Kada se pojave antihristi, nećemo moći da ih prepoznamo.) Moram da vam ukažem na takve stvari; u suprotnom, stalno ćete osećati da vam je naneta nepravda i da se prema vama loše postupa. Vi ne shvatate istinu; samo znate kako da govorite o nekim rečima i doktrinama. Tokom skupova, obično više i ne pripremate nacrt svog govora o doktrini i više nemate tremu, pa zato mislite da imate rast. Ako imaš rast, zašto onda nisi prikladan? Zašto ne možeš da razgovaraš o istini i da se baviš problemima? Ti samo znaš kako da govoriš o rečima i doktrinama da bi te tvoja braća i sestre prihvatili. To ne zadovoljava Boga i ne čini te prikladnim. Tvoja sposobnost da govoriš o tim rečima i doktrinama ne može da reši nikakve stvarne probleme. Bog priređuje malu priliku i ti se razotkrivaš, te tako postaje jasno koliko ti je rast mali, da uopšte ne shvataš istinu i da ne možeš ništa da prozreš; i razotkriva da si bedan, žalostan, slep i neuk. Zar nije tako? (Tako je.) Dobro je ako možete to da prihvatite; ako ne možete, izdvojite malo vremena i razmislite o tome. Razmislite o onome što govorim: da li ima smisla, da li je zasnovano na stvarnosti? Da li se to odnosi na vas? Čak i da jeste tako, nemojte postati negativni. Negativno stanje vam neće pomoći da rešite bilo kakve probleme. Kao vernik u Boga, ako želiš da obavljaš svoju dužnost i da budeš starešina ili delatnik, onda ne možeš da odustaneš od posla kada naiđeš na prepreke i neuspehe. Moraš da se podigneš i nastaviš dalje. Potrebno je da se usredsrediš na opremanje sebe određenim aspektima istine u oblastima u kojima imaš nedostatke ili propuste, i u kojima imaš ozbiljne probleme. To što si negativan ili što se ukočiš neće ništa rešiti. Kada se suočiš sa pitanjima, prestani da iznosiš reči i doktrine, kao i različite vrste objektivnog rezonovanja – to neće pomoći. Kada te Bog isprobava, a ti kažeš: „U to vreme, moje zdravlje nije bilo baš najbolje, bio sam mlad i moje okruženje nije bilo baš mirno”, da li će On to slušati? Bog će te pitati: „Da li si čuo istinu kada se o njoj u zajedništvu razgovaralo s tobom?” Ako kažeš: „Da, čuo sam”, On će te pitati: „Da li imaš uređenje posla koje su ti preneli?” Onda ćeš reći: „Da, imam ga”, a On će nastaviti: „Zašto ga onda nisi sledio? Zašto si tako gadno podbacio? Zašto nisi mogao da budeš postojan u svom svedočenju?” Nijedan objektivan razlog koji naglasiš ne pije vodu. Boga ne zanimaju tvoji izgovori, niti rasuđivanje. On ne gleda koliko si doktrine u stanju da govoriš niti koliko si dobar u opravdavanju sebe. Bog želi da tvoj pravi rast i tvoj život napreduju. Uvek, nezavisno od toga do kojeg nivoa starešine stigneš, ili koliki ti je status, nikada ne zaboravi ko si i šta si pred Bogom. Bez obzira na to koliko si doktrine u stanju da izgovoriš, bez obzira na to koliko si vešt u pričanju o doktrini, bez obzira na to šta si učinio ili kakav si doprinos dao Božjoj kući, ništa od toga ne ukazuje da poseduješ pravi rast, niti su to znaci da imaš život. Kada uđeš u istina-stvarnost, dokučiš istina-načela, budeš postojan u svom svedočenju kada se suočiš sa pitanjima, budeš u stanju da samostalno završiš zadatke i budeš prikladan za upotrebu, onda ćeš imati pravi rast. U redu, hajde ovde da zaključimo ovu diskusiju i pređemo na glavnu temu našeg razgovora u zajedništvu.

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

C. Otpuštanje težnji, ideala i želja koji proističu iz sopstvene porodice

3. Otpuštanje tereta koji potiču iz sopstvene porodice

b. Otpuštanje očekivanja prema sopstvenom potomstvu

Gde smo stali u našem zajedništvu na prošlom skupu? (Na prošlom skupu Bog je govorio o „otpuštanju bremena koja potiču iz porodice”. Deo toga je otpuštanje očekivanja od svog potomstva. Bog nam je to razložio na dve etape: jedna je imala veze sa ponašanjem roditelja dok su njihova deca još uvek maloletna, a druga se odnosila na njihovo ponašanje kada im deca odrastu. Bez obzira na uzrast dece, bilo da su odrasli ili ne, u stvarnosti, ponašanje i postupci roditelja su u suprotnosti sa Božjom neprikosnovenošću i uređenjem. Oni uvek žele da kontrolišu sudbinu svoje dece i da se mešaju u njihove živote, ali put koji deca biraju i težnje koje imaju nisu nešto što njihovi roditelji mogu da odrede. Sudbine ljudi nisu nešto što njihovi roditelji mogu da kontrolišu. Bog je takođe ukazao na ispravno stanovište sa kojeg treba posmatrati stvari: bez obzira na fazu detetovog života, dovoljno je da njegovi roditelji ispune svoje odgovornosti, a ostalo se svodi na pokoravanje Božjoj neprikosnovenosti, uređenju i predodređenju.) Prošli put smo razgovarali o tome da ljudi treba da se oslobode očekivanja koja roditelji imaju od svog potomstva. Naravno, ta se očekivanja rukovode ljudskom voljom i mislima, te se ne podudaraju sa činjenicom da Bog uređuje ljudsku sudbinu. Ta očekivanja nisu deo ljudske odgovornosti; ona su nešto što ljudi treba da otpuste. Ma koliko da su velika očekivanja koja roditelji imaju od svoje dece, i ma koliko roditelji verovali da su njihova očekivanja od dece ispravna i prikladna, sve dok se ta očekivanja kose sa istinom da je Bog suveren nad ljudskom sudbinom, ljudi treba da ih otpuste. Može se reći da je to i negativna stvar; nije ni prikladna ni pozitivna. To je u suprotnosti sa roditeljskim odgovornostima i izvan okvira tih odgovornosti i predstavlja nerealna očekivanja i zahteve koji se kose sa ljudskošću. Prošli put smo razgovarali u zajedništvu o nekim nenormalnim postupcima i vladanju, kao i o nekim ekstremnim ponašanjima koja roditelji iskazuju prema svojoj deci koja još nisu odrasla, što dovodi do svih vrsta negativnih uticaja i pritiska na tu decu, uništavajući fizičko, mentalno i duhovno blagostanje male dece. Te stvari ukazuju na to da je ono što roditelji rade neprikladno i neprimereno. Ljudi koji streme ka istini treba da se oslobode takvih misli i postupaka, jer su, sa stanovišta ljudskosti, okrutan i nehuman način da se detetu uništi fizičko i mentalno blagostanje. Stoga, ono što roditelji treba da učine za svoju decu koja još nisu odrasla jeste da ispune svoje odgovornosti i da ne planiraju, ne kontrolišu, ne orkestriraju, niti da određuju njihovu budućnost i sudbinu. Nismo li prošli put pomenuli dva glavna aspekta roditeljskih obaveza prema maloletnoj deci? (Jesmo.) Ako se ta dva aspekta sprovedu, onda si ispunio svoju odgovornost. Ako se ne sprovedu, onda čak i da odgajaš svoju decu da budu neka vrsta umetnika ili talentovanog pojedinca, tvoja odgovornost ostaje neispunjena. Ma koliko truda roditelji ulagali u svoju decu, bilo da to znači da osede od brige, da se iscrpe toliko da ugroze sopstveno zdravlje; ma koliko veliki ceh plaćali, ma koliko davali celo svoje srce, ili koliko novca potrošili, ništa od toga se ne može smatrati ispunjenjem njihovih odgovornosti. Dakle, šta znači kada kažem da roditelji treba da ispune svoje obaveze prema svojoj maloj deci? Koja su dva glavna aspekta? Ko ih se seća? (Prošli put, Bog je razgovarao u zajedništvu o dvema odgovornostima. Jedna je briga o fizičkom zdravlju deteta, a druga je usmeravanje, vaspitavanje i pomoć u vezi sa mentalnim zdravljem dece.) Prilično je jednostavno. U stvarnosti, briga o fizičkom zdravlju deteta je laka; samo im ne dozvolite da se previše povređuju ili udaraju, niti da jedu lošu hranu, ne radite ništa što će negativno uticati na njihov rast, i u najvećoj mogućoj meri im obezbedite dovoljno hrane, da se dobro i zdravo hrane, da se dovoljno odmaraju, da budu zdravi ili da se tek ponekad razbole, i da se blagovremeno leče kada su bolesni. Može li većina roditelja da postigne te standarde? (Može.) To je nešto što ljudi mogu da postignu; zadaci koje Bog daje ljudima su laki. Pošto i životinje mogu da zadovolje te standarde, ako ljudi ne mogu da ih zadovolje, zar nisu gori od životinja? (Jesu.) Ako čak i životinje mogu to da postignu, a ljudi ne, onda su zaista jadni. To je odgovornost koju roditelji imaju prema fizičkom zdravlju svoje dece. Što se tiče mentalnog blagostanja dece, to je takođe jedna od odgovornosti koju roditelji treba da ispune tokom odgajanja male dece. Kada su njihova deca fizički zdrava, roditelji bi takođe trebalo da podstiču njihovo mentalno zdravlje i njihove misli, starajući se da deca razmišljaju o problemima na načine i u pravcima koji su pozitivni, aktivni i optimistični, tako da mogu da žive bolji život i da ne budu radikalni, niti skloni da iskrivljuju stvari ili budu neprijateljski nastrojeni. Šta još? Trebalo bi da odrastu u normalne, zdrave i srećne ljude. Na primer, kada deca počnu da razumeju šta njihovi roditelji govore i da vode jednostavne, normalne razgovore, kada počnu da pokazuju interesovanje za nove stvari, roditelji mogu da im pričaju biblijske priče ili jednostavne priče o dobrom vladanju da bi ih usmeravali. Tako deca mogu da shvate šta znači vladati se kako dolikuje i šta treba da rade da bi bila dobra deca i dobre osobe. To je oblik mentalnog usmeravanja dece. Roditelji ne treba samo da im kažu da bi trebalo da zarade mnogo novca kada odrastu ili da postanu visoki zvaničnici, što bi im dalo beskrajno bogatstvo i poštedelo ih patnje ili teškog fizičkog rada, i dalo im moć i prestiž da zapovedaju drugima. Takve negativne stvari ne bi trebalo da usađuju u svoju decu, već bi trebalo da s njima dele pozitivne stvari. Ili bi trebalo da svojoj deci pričaju priče primerene uzrastu i koje nose pozitivnu vaspitnu poruku. Na primer, da ih nauče da ne govore laži i da ne budu lažljiva deca, da shvate da čovek mora da snosi posledice laganja, da im objasne svoj stav prema laganju i da naglase da su deca koja lažu loša i da ljudi ne vole takvu decu. U najmanju ruku, deca treba da znaju da moraju da budu poštena. Pored toga, roditelji treba da spreče svoju decu da razviju ekstremne ili radikalne ideje. Kako se to može sprečiti? Roditelji treba da nauče svoju decu da budu tolerantna prema drugima, da vežbaju strpljenje i opraštanje, da ne budu svojevoljni niti sebični kada nešto iskrsne, i da nauče da budu ljubazni i složni u komunikaciji sa drugima; ako naiđu na zle ili loše ljude koji pokušavaju da im naude, trebalo bi da nauče da se udalje, umesto da situaciju rešavaju sučeljavanjem i nasiljem. Roditelji treba da izbegavaju da u umove svoje male dece seju seme ili misli o nasilnim sklonostima. Trebalo bi da jasno stave do znanja da roditelji ne cene nasilje i da deca koja su sklona nasilju nisu dobra deca. Ljudi s nasilnim sklonostima na koncu mogu da se okrenu zločinu i da se suoče sa društvenim ograničenjima i kažnjavanjem u skladu sa zakonom. Ljudi sa nasilnim sklonostima nisu dobri ljudi, nisu ljudi koji su cenjeni. S druge strane, roditelji treba da vaspitaju svoju decu da budu samostalna. Deca ne treba da očekuju da im se hrana i odeća serviraju na gotovo; treba da nauče da sami rade stvari kad god su u mogućnosti ili da znaju kako da ih rade, izbegavajući tako sklonost da stalno budu lenji. Roditelji treba na razne načine da usmeravaju svoju decu da razumeju ta pozitivna i ispravna pitanja. Naravno, kada vide da se negativne stvari dešavaju ili iskrsavaju, roditelji naprosto treba da kažu svojoj deci da takvo ponašanje nije dobro, da dobra deca to ne rade, da ni oni ne vole takvo ponašanje, a deca koja to rade mogu da se suoče sa raznim zakonskim kaznama i odmazdom u budućnosti. Ukratko, roditelji treba da prenesu svojoj deci najjednostavnija i najosnovnija načela kako da se vladaju i da postupaju. U najmanju ruku, dok još nisu odrasla, deca treba da se izvešte u razaznavanju, da raspoznaju dobro od lošeg, da znaju kakvo ponašanje određuje dobru osobu u odnosu na lošu, šta su znaci ponašanja dobre osobe i koji se postupci smatraju lošim i kao znaci ponašanja loše osobe. To su najosnovnije stvari koje ih treba naučiti. Pored toga, deca treba da shvate da drugi ljudi preziru neke vrste ponašanja, kao što su krađa ili uzimanje tuđih stvari bez dozvole, korišćenje njihovih stvari bez odobrenja, ogovaranje i sejanje nesloge među ljudima. Takvi i slični postupci ukazuju na ponašanje loše osobe, to su negativne stvari i nisu ugodne Bogu. Kako deca rastu, treba ih naučiti da ne budu svojevoljna u bilo čemu što rade, da ne gube interesovanje brzo, niti da budu impulsivni ili nepromišljeni. Trebalo bi da razmotre posledice svakog svog postupka i ako znaju da bi te posledice mogle da budu nepovoljne ili da budu katastrofalne, onda treba da se suzdrže, ne dozvoljavajući da im novac ili prohtevi udare u glavu. Roditelji takođe treba da upute svoju decu u to koji su to postupci i rečnik koji loši ljudi koriste, pružajući im tako osnovno shvatanje o lošim ljudima i merila prema kojima mogu da ih procene. Treba da ih nauče da ne treba olako da veruju neznancima ili njihovim obećanjima i da stvari od neznanaca prihvataju sa oprezom. Sve to treba da ih nauče, jer su svet i društvo zli i puni zamki. Deca ne treba olako da se pouzdaju u bilo koga; treba ih naučiti da prepoznaju zle i loše ljude, da budu oprezni i da se distanciraju od zlih ljudi, kako bi mogli da izbegnu da im oni naude ili da ih prevare. Što se tiče tih osnovnih pouka, roditelji treba da vode i usmeravaju svoju decu sa pozitivnim pogledom na svet dok su u razvojnom uzrastu. S jedne strane, roditelji treba da se postaraju da njihova deca, dok ih oni vaspitavaju, odrastaju zdrava, a s druge strane treba da podstiču zdrav mentalni razvoj dece. Koji su znaci zdravog uma? Da osoba ispravno sagleda život i da može da krene pravim putem. Čak i ako ne veruje u Boga, i dalje će izbegavati zle trendove tokom svojih razvojnih godina. Ako roditelji kod dece primete bilo kakvo odstupanje, treba odmah da provere njihovo ponašanje i da ga isprave, te da pravilno usmere svoju decu. Na primer, ako su deca tokom ranih godina izložena nekim pojavama zlih trendova ili čuju neke netačne argumente ili misli i gledišta, bez raspoznavanja oni bi mogli da ih slede ili oponašaju. Roditelji treba što pre da otkriju te probleme, da ih reše i da daju ispravne smernice. To je takođe njihova odgovornost. Ukratko, cilj je osigurati da deca imaju pozitivne i ispravne misli i gledišta u pogledu svog vladanja, načina na koji se ophode prema ljudima i načina na koji posmatraju različite ljude, događaje i stvari, tako da bi mogla da se razvijaju u dobrom pravcu, a ne u lošem. Na primer, trebalo bi da nauče svoju decu da je čovekova sudbina tokom celog života u Božjim rukama. Nevernici često kažu: „Život i smrt su predodređeni; o bogatstvu i časti odlučuje Nebo”. Količina patnje i uživanja koju osoba treba da iskusi u životu je predodređena od Boga i ljudi je ne mogu promeniti. S jedne strane, roditelji treba da upute svoju decu u te objektivne činjenice, a s druge da ih nauče da se život ne svodi na fizičke potrebe, a još manje na zadovoljstvo. Za ljude u ovom životu postoje važnije stvari od jela, pića i traženja zabave; oni treba da veruju u Boga, da streme ka istini i da teže tome da ih Bog spase. Ako ljudi žive samo radi zadovoljstva, radi jela, pića i traženja telesne zabave, onda su oni poput hodajućih leševa i njihovi životi nemaju baš nikakvu vrednost. Oni ne stvaraju nikakvu pozitivnu ili značajnu vrednost i ne zaslužuju da žive, pa ni da budu ljudi. Čak i ako dete ne veruje u Boga, njegovi roditelji bi u najmanju ruku trebalo da ga vode da bude dobra osoba i ona koja se brine o svojim pravim zadacima. Naravno, ako je među onima koje je Bog izabrao i ako je voljno da učestvuje u crkvenom životu i da obavlja svoju dužnost dok odrasta, tim bolje. Ako su im deca takva, onda roditelji tim pre treba da ispune svoje obaveze prema svojoj deci na osnovu načela koja je Bog naložio ljudima da slede. Ako ne znaš da li će oni verovati u Boga ili da li su među onima koje je Bog izabrao, i dalje bi trebalo da u najvećoj mogućoj meri ispunjavaš obaveze i odgovornosti koje bi kao roditelj trebalo da ispunjavaš, deleći sa svojom decom pozitivne misli i stvari koje već znaš. U najmanju ruku, postaraj se da se njihov mentalni razvoj odvija u dobrom pravcu i da im um bude čist i zdrav. Ne dozvoli im da jure za svetskim trendovima ili da teže slavi, dobitku i statusu. Neki roditelji imaju očekivanja da će se njihova deca istaći iznad ostalih, pa ih od malih nogu teraju da proučavaju svakakve veštine i znanja. Što je još ozbiljnije, neki roditelji vode svoju decu da učestvuju u raznim takmičenjima talenata, akademskim takmičenjima ili raznim nadmetanjima, ili ih navode da jure za raznim društvenim trendovima, prisustvujući događajima poput konferencija za štampu, potpisivanja i tako dalje. U najmanju ruku, kao roditelji ne bi trebalo da navode svoju decu da jure za društvenim trendovima. Ako roditelji navode svoju decu da jure za svetskim trendovima, onda je, s jedne strane, jasno da nisu ispunili svoje roditeljske odgovornosti i da nisu usmerili svoju decu u postavljanju ispravnih životnih ciljeva kako bi se njihovi životi razvijali u dobrom pravcu. S druge strane, oni očigledno vode svoju decu putem bez povratka, uvlačeći ih u zli trend težnje ka slavi, dobitku i statusu. Kad je reč o putu kojim će njihova deca krenuti u budućnosti ili o njihovoj karijeri, roditelji ne bi trebalo da svojoj deci usađuju stvari poput: „Pogledaj onog pijanistu, tog i tog. Počeo je da svira klavir sa četiri ili pet godina. Nikada se nije prepuštao igri, nije sticao prijatelje, samo je vežbao klavir i svakodnevno išao na časove klavira. Takođe se savetovao sa raznim učiteljima i prijavljivao na razna klavirska takmičenja. Pogledaj kako je on sada slavna ličnost, dobro uhranjen, lepo odeven, okružen aurom istaknutosti i poštovan kuda god da krene.” Da li je to vrsta vaspitanja koja podstiče zdrav razvoj dečjeg uma? (Ne, nije.) Kakvo je to onda vaspitanje? To je đavolje vaspitanje. Taj vid vaspitanja šteti svakom mladom umu. Podstiče ga da teži slavi, da priželjkuje razne aure priznanja, kao i prestiž, status i uživanje. Zbog toga žudi za tim i želi da teži tim stvarima od ranog detinjstva, što ga vodi u anksioznost, intenzivnu strepnju i brigu, pa čak i da plati svaku cenu da to dobije, da se budi rano i da ostane budan do kasno da bi radio školske zadatke i učio različite veštine, i da gubi godine detinjstva, menjajući dragocene godine za te stvari. Što se tiče onoga što podstiču zli trendovi, maloletna deca nemaju sposobnost da se tome odupru ili da ga prepoznaju. Dakle, kao staratelji svoje maloletne dece, roditelji treba da ispune tu odgovornost pomažući im da razluče različita gledišta koja dolaze od svetskih zlih trendova i svih negativnih stvari, kao i da im se odupru. Trebalo bi da im pruže pozitivne smernice i vaspitanje. Naravno, svako ima svoje ambicije, te neka mala deca, čak i ako ih njihovi roditelji obeshrabruju u nekim težnjama, mogu i dalje da ih žele. Neka žele ono što im se hoće; roditelji moraju da ispune svoje obaveze. Kao roditelj, imaš obavezu i odgovornost da regulišeš misli svoje dece i da ih usmeravaš u pozitivnom i konstruktivnom smeru. Što se tiče toga da li će te slušati ili želeti da se ponašaju u skladu sa tvojim učenjima kada odrastu, to je njihov lični izbor, u koji ti ne možeš da se mešaš, niti da ga kontrolišeš. Ukratko, tokom razvojnih godina svoje dece, roditelji imaju odgovornost i obavezu da u umove svoje dece usade različite zdrave, pravilne i pozitivne misli i gledišta, kao i životne ciljeve. To je odgovornost roditelja.

Neki roditelji kažu: „Ne znam čak ni kako da vaspitam svoju decu. Zbunjen sam još od detinjstva, uvek sam radio samo ono što mi roditelji kažu, ne razlikujući dobro od lošeg. Čak ni sada ne znam kako da vaspitam decu.” Neka vas ne brine to što ne znate; to ne mora da bude loše. Najgore je kada znaš, ali to ne sprovodiš u delo, još uvek vaspitavaš decu samo da se ističu, i govoriš: „Od mene više nema vajde, ali želim da me moja deca nadmaše. Mlađi naraštaj se oslanja na dostignuća starijih generacija i treba da ih zaseni. Trenutno sam šef odeljenja; zato moje dete mora da bude gradonačelnik, guverner, ili čak da se uspne na više nivoe vlasti ili da postane predsednik.” Takvim ljudima više ništa ne vredi govoriti. S takvim ljudima ne ulazimo u priču. Roditeljska odgovornost o kojoj govorimo je pozitivna, proaktivna i oslanja se na istinu. Za one koji streme ka istini, ako želiš da ispuniš odgovornost prema svojoj deci, ali nisi siguran kako da je ispuniš, onda počni da učiš od početka – to je lako. Podučavanje odraslih nije lako, ali podučavanje dece jeste, zar ne? Uči i podučavaj istovremeno, podučavajući ono što si upravo naučio. Zar to nije lako? Vaspitanje dece je lako. Još je bolje da ispuniš svoju odgovornost u vezi sa mentalnim zdravljem vaše dece. Čak i ako ne možeš to savršeno da obaviš, bolje je i to nego da ih uopšte ne vaspitavaš. Deca su mala i bezazlena; ako im dozvoliš da se informišu putem televizije i drugih izvora, da teže čemu god žele i da misle i da se ponašaju kako žele bez vaspitavanja i pravila, ti nisi ispunio svoju roditeljsku odgovornost. Nisi obavio svoju dužnost i nisi ispunio svoju odgovornost i obavezu. Ako roditelji moraju da ispune odgovornost prema svojoj deci, onda ne smeju da budu pasivni, već od samog početka moraju aktivno da proučavaju neka znanja i učenja koja mogu da pomognu u negovanju mentalnog zdravlja njihove dece, ili neka osnovna načela vezana za istinu. Sve su to stvari koje roditelji treba da rade: to se zove ispunjavanje sopstvene odgovornosti. Naravno, tvoje učenje neće biti uzaludno. Tokom procesa učenja i vaspitanja svoje dece, i ti ćeš nešto zadobiti. Jer, dok učiš decu da razvijaju svoje mentalno zdravlje u konstruktivnom pravcu, kao odrasla osoba neminovno ćeš doći u dodir sa određenim pozitivnim idejama i učiti o njima. Kada pažljivo i ozbiljno pristupiš tim pozitivnim idejama ili načelima i kriterijumima za vladanje i delovanje, nesvesno ćeš nešto zadobiti – trud neće biti uzaludan. Ispunjavanje odgovornosti prema sopstvenoj deci nije nešto što činiš zarad drugih; treba to da činiš zbog svog odnosa sa njima, kako emocionalnog odnosa, tako i krvnog srodstva. Čak i ako tvoja deca posle svega postupaju ili se ponašaju na način koji ne ispunjava tvoja očekivanja, u najmanju ruku si nešto zadobio. Znaš šta znači vaspitavati svoju decu i ispuniti svoju odgovornost prema njima. Već si ispunio svoju odgovornost. Što se tiče puteva koje će tvoja deca kasnije odlučiti da slede, što se tiče vladanja za koje će se opredeliti i sudbine koja ih čeka u životu, to više nije tvoja briga. Kada postanu punoletni, možeš samo da stojiš po strani i gledaš kako se odvijaju njihov život i njihova sudbina. Više nemaš obavezu niti odgovornost da učestvuješ. Ako im nisi blagovremeno pružio smernice, vaspitanje i granice u određenim pitanjima dok su bili mali, možda ćeš zažaliti kada kao odrasli kažu ili učine nešto neočekivano ili izraze misli i ponašanje koje nisi očekivao. Na primer, kada su bili mali, vaspitao si ih stalno govoreći: „Vredno uči, upiši fakultet, idi na postdiplomske studije ili radi doktorat, pronađi dobar posao, pronađi dobru priliku za brak i zasnuj porodicu, i onda će život biti dobar.” Kroz tvoje obrazovanje, podsticaj i različite oblike pritiska, oni su živeli i težili kursu koji si im odredio i postigli ono što si očekivao, baš kao što si želeo, i sada nisu u stanju da se vrate. Ako si zahvaljujući svojoj veri shvatio određene istine i namere Božje i stekao ispravne misli i gledišta, pa sada pokušavaš da im kažeš da više ne teže ka tim stvarima, oni će se verovatno usprotiviti: „Zar ne radim upravo ono što si želeo? Zar me nisi učio tim stvarima kada sam bio mali? Zar nisi to zahtevao od mene? Zašto me sada sprečavaš? Da li je ono što radim pogrešno? Postigao sam to i sada mogu da uživam; trebalo bi da budeš srećan, zadovoljan i ponosan na mene, zar ne?” Kako bi se osećao da to čuješ? Da li treba da se raduješ ili da plačeš? Zar ne bi zažalio? (Bih.) Ne možeš sada ponovo da ih pridobiješ. Da ih nisi tako vaspitao kada su bili mali, da si im pružio srećno detinjstvo bez ikakvog pritiska, da ih nisi učio da budu bolji od ostalih, da imaju visoku funkciju ili da zarađuju mnogo novca, ili da teže ka slavi, dobitku i statusu, da si im naprosto dozvolio da budu dobri, obični ljudi, ne zahtevajući da zarade mnogo novca, da toliko uživaju, ili da ti toliko vraćaju, da si samo tražio da budu zdravi i srećni, da budu jednostavni i srećni ljudi, možda bi bili prijemčiviji za neke od misli i gledišta koje zastupaš pošto si počeo da veruješ u Boga. Možda bi u tom slučaju njihov život sada bio srećan, sa manje pritiska od strane života i društva. Iako ne bi stekli slavu i dobitak, barem bi im srce bilo srećno, mirno i spokojno. Ali tokom njihovog razvojnog uzrasta, zbog tvog neprestanog podsticanja i teranja, nemilosrdno su pod tvojim pritiskom težili ka znanju, novcu, slavi i dobitku. Na kraju su stekli slavu, dobitak i status, život im se poboljšao, više su uživali i više zarađivali, ali oni vode iscrpljujuć život. Svaki put kada ih vidiš, na licu im se očitava umor. Tek kada se vrate kući, kod tebe, usuđuju se da skinu masku i priznaju da su umorni i da žele da se odmore. Ali čim kroče napolje, više nisu isti – ponovo stavljaju masku. Gledaš njihovo umorno i žalosno lice i sažaljevaš ih, ali nemaš moć da ih nateraš da se vrate. Oni to više ne mogu. Kako je do toga došlo? Zar to nije povezano sa tvojim roditeljstvom? (Jeste.) Ništa od toga nije bilo nešto što su oni prirodno znali ili su težili da ostvare od malih nogu; to svakako ima veze sa tvojim roditeljstvom. Kada im vidiš lice, kada vidiš njihov život u takvom stanju, zar se ne uznemiriš? (Da.) Ali nemoćan si; preostaju ti samo žaljenje i tuga. Možda ćeš osetiti da ti je Sotona potpuno oduzeo dete, da nije u stanju da se vrati i da nemaš moć da ga spaseš. To je zato što niste ispunili svoju odgovornost kao roditelji. Ti si taj koji ga je povredio, koji ga je zaveo svojim manjkavim ideološkim vaspitanjem i usmeravanjem. Oni nikada ne mogu da se vrate, a tebi na kraju preostaje samo da žališ. Bespomoćno gledaš dok tvoje dete pati, iskvareno ovim zlim društvom, opterećeno životnim pritiscima, i nemaš načina da mu pomogneš. Sve što možeš da kažeš je: „Dođi kući češće da ti skuvam tvoje omiljeno jelo.” Kakve probleme jelo može da reši? Ne može nikakve. Njegove misli su već zrele i uobličene i nije spreman da se odrekne slave i statusa koje je stekao. Može samo da napreduje i da se nikada ne vrati. To je štetan ishod toga što roditelji daju pogrešne smernice i usađuju svojoj deci pogrešne ideje dok su u razvojnom uzrastu. Stoga, tokom tih godina, roditelji treba da ispune svoju odgovornost, da usmeravaju mentalno zdravlje svoje dece i da upravljaju njihove misli i postupke u konstruktivnom pravcu. To je veoma važno. Možda ćeš reći: „Ne znam mnogo o vaspitavanju dece”, ali zar ne možeš ni da ispuniš svoju odgovornost? Ako si zaista proniknuo u ovaj svet i u ovo društvo, ako si zaista dokučio šta su slava i dobitak, ako zaista možeš da se odrekneš ovozemaljske slave i dobitka, onda treba da zaštitiš svoju decu i da im ne dozvoliš da prebrzo prihvate te netačne ideje koje dolaze od društva tokom njihovih razvojnih godina. Na primer, neka deca kada krenu u srednju školu počinju da primećuju stvari kao što su koliko milijardi dolara imovine ima tamo neki tajkun, koje luksuzne automobile vozi najbogatija osoba u kraju, na kojem je položaju tamo neki drugi, koliko novca imaju, koliko su automobila parkirali ispred svoje kuće i u čemu uživaju. Njihovi umovi počinju da se pitaju: „Sada sam u srednjoj školi. Šta ako ne mogu da nađem dobar posao posle fakulteta? Ako ne budem imao posao, šta ću da radim ako ne budem mogao da kupim vilu i luksuzne automobile? Kako mogu da postanem poseban bez novca?” Počinju da brinu i da zavide onima koji imaju prestiž u društvu i čiji su životi ekstravagantni i luksuzni. Kada deca postanu svesna tih stvari, počinju da upijaju razne informacije, događaje i pojave iz društva, a u svojim mladim umovima počinju da se osećaju pod pritiskom i uznemireno i da brinu o svojoj budućnosti i da je planiraju. Zar u takvoj situaciji roditelji ne bi trebalo da ispune svoju odgovornost i pruže utehu i smernice, pomažući im da shvate kako da pravilno sagledaju i reše ta pitanja? Trebalo bi da se postaraju da se njihova deca ne upliću u takve stvari od malih nogu, kako bi mogla da razviju ispravno stanovište prema njima. Recite Mi, kako roditelji treba da se bave tim pitanjima kod svoje dece? Zar u današnje vreme deca nisu izložena različitim aspektima društva u veoma mladom uzrastu? (Jesu.) Zar deca ovih dana ne znaju mnogo o pevačima, filmskim zvezdama, sportskim zvezdama, kao i o internet zvezdama, tajkunima, bogatašima i multimilionerima – koliko novca zarađuju, šta nose, u čemu uživaju, koliko luksuznih automobila imaju i tako dalje? (Znaju.) Zato roditelji u ovom složenom društvu treba da ispune svoju roditeljsku odgovornost, da zaštite decu i obezbede im zdrav um. Kada deca postanu svesna tih pitanja ili čuju i prime bilo kakve nezdrave informacije, roditelji treba da ih nauče da steknu ispravne misli i gledišta kako bi mogli da se klone tih stvari na vreme. U najmanju ruku, roditelji treba da im prenesu jednostavnu doktrinu: „Ti si još uvek mlad, a u tvojim godinama jedina odgovornost ti je da dobro učiš i naučiš ono što treba da naučiš. Ne treba da razmišljaš ni o čemu drugom; što se tiče toga koliko ćeš novca zaraditi ili šta ćeš kupiti, ne moraš oko toga da brineš – brinućeš kad porasteš. Za sada se usredsredi na školske obaveze, radi zadatke koje ti nastavnici zadaju i bavi se svojim životom. Ne moraš mnogo da razmišljaš o bilo čemu drugom. Neće biti prekasno da se baviš tim pitanjima nakon što uđeš u društvo i dođeš u dodir s njima. Stvari koje se sada dešavaju u društvu briga su odraslih. Ti nisi odrasla osoba, tako da to nisu stvari o kojima treba da razmišljaš, niti da u njima učestvuješ. Sada se usredsredi na školske obaveze i slušaj šta ti govorimo. Mi smo odrasli i znamo više od tebe, tako da treba da nas slušaš, šta god da kažemo. Ako učiš o tim pitanjima od društva i pratiš ih i imitiraš, to neće biti korisno za tvoje školovanje i školske obaveze – to može da utiče na tvoje učenje. Kakva ćeš osoba postati kasnije ili kakvu ćeš karijeru imati: to su stvari koje će kasnije doći na razmatranje. Tvoj je zadatak sada da se posvetiš učenju. Ako ne budeš dobar đak, tvoje školovanje će biti neuspešno i nećeš biti dobro dete. Ne razmišljaj o drugim stvarima; one nisu bitne za tebe. Kada budeš stariji, onda ćeš ih shvatiti.” Zar to nije najosnovnija doktrina koju ljudi treba da shvate? (Jeste.) Recite deci: „Tvoj zadatak sada je da učiš, a ne da jedeš, piješ i zabavljaš se. Ako ne učiš, traćiš vreme i zanemaruješ svoje obrazovanje. Sve ono što se u društvu odnosi na jelo, piće, traženje zabave i razne druge stvari su pitanja kojima se odrasli bave. Oni koji još nisu odrasli ne treba da se bave tim aktivnostima.” Da li deca te reči lako prihvataju? (Da.) Ne lišavaš ih prava da znaju da te stvari postoje, niti da žude za njima. Istovremeno, ukazuješ na ono šta treba da rade. Da li je to dobar način vaspitavanja dece? (Jeste.) Da li je to jednostavan postupak? (Jeste.) Roditelji treba da nauče to da rade i, koliko su u mogućnosti, da prouče kako da vaspitaju i da se brinu za svoju maloletnu decu na osnovu sopstvenih sposobnosti, uslova i kova; treba da ispune svoju odgovornost prema njima i da sve to rade najbolje što mogu. Za to ne postoje stroga niti kruta merila; razlikuju se od osobe do osobe. Svačije porodične okolnosti su različite i svačiji kov je različit. Stoga, kada je reč o ispunjavanju odgovornosti za vaspitavanje dece, svaka osoba ima svoje metode. Trebalo bi da radiš ono što je delotvorno, što daje željene rezultate. Trebalo bi da se prilagodiš ličnosti, uzrastu i polu svoje dece: nekima će možda biti potrebno malo više strogosti, dok će drugima možda biti potreban nežniji pristup. Neki bi mogli da imaju koristi od zahtevnijeg stila, dok bi drugi mogli da napreduju u opuštenom okruženju. Roditelji treba da prilagode svoje metode na osnovu situacije svakog deteta ponaosob. U svakom slučaju, krajnji cilj je da se obezbedi njihovo mentalno zdravlje, da se usmeravaju u konstruktivnom pravcu kako u mislima, tako i u kriterijumima za svoje postupke. Ne namećite im ništa što može biti u suprotnosti sa ljudskošću, ništa što se kosi sa zakonima prirodnog razvoja ili prevazilazi ono što mogu postići u svom trenutnom uzrastu ili u okviru sopstvenog kova. Kada roditelji sve to postignu, onda su već ispunili svoju odgovornost. Da li je to teško postići? To nije složena stvar.

Očekivanja koja roditelji imaju od svog potomstva uključuju dva aspekta: jedan ima veze sa očekivanjima tokom razvojnog perioda njihove dece, a drugi podrazumeva očekivanja kada deca odrastu. Prošli put, naše zajedništvo se ukratko dotaklo očekivanja od dece kada odrastu. O čemu smo razgovarali? (Bože, prošli put smo u zajedništvu razgovarali o tome kako se roditelji nadaju da će njihova odrasla deca imati prijatno radno okruženje, srećne i zadovoljne brakove i uspešne karijere.) To je otprilike ono o čemu smo razgovarali. Nakon što roditelji odgoje svoju decu do zrelosti, deca postaju odrasle osobe i suočavaju se s okolnostima koje sadrže posao, karijeru, brak, porodicu i samostalan život, pa čak i odgajanje sopstvenog potomstva. Ostaviće oca i majku i biti nezavisni, suočavajući se sa životnim problemima koje samostalni život sa sobom nosi. Pošto su im deca sada odrasla, roditelji više ne snose odgovornost za njihovo fizičko zdravlje, niti su neposredno uključeni u njihove živote, posao, brak, porodicu i tako dalje. Naravno, zbog emotivne i krvne veze, roditelji mogu da pruže površnu podršku, da povremeno nešto posavetuju, da daju poneki predlog ili pruže pomoć iz uloge iskusne osobe, ili da privremeno pruže neophodnu podršku. Ukratko, kada deca odrastu, roditelji su u najvećoj meri ispunili svoje obaveze prema deci. Stoga su neka očekivanja koja roditelji mogu da imaju od svoje odrasle dece, barem iz Moje perspektive, nepotrebna. Zašto su nepotrebna? Jer, bez obzira na to šta roditelji očekuju od svoje dece, kakav brak, porodicu, posao ili karijeru očekuju da deca imaju, da li će biti bogati ili siromašni, ili kakva god da su očekivanja roditelja, to nisu ništa drugo do očekivanja, jer kao odrasle osobe, njihova deca drže svoje živote u svojim rukama. Naravno, suštinski govoreći, celokupna sudbina njihovog sina ili ćerke, hoće li biti bogati ili siromašni, sve to određuje Bog. Roditelji nemaju nikakvu odgovornost niti obavezu da nadgledaju ta pitanja, niti imaju pravo da se mešaju. Stoga su roditeljska očekivanja jednostavno neka vrsta lepih želja koje se zasnivaju na njihovoj privrženosti. Nijedan roditelj ne želi da njegovo dete bude siromašno, neoženjeno ili neudato, razvedeno, da ima disfunkcionalnu porodicu ili da ima probleme na poslu. Niko od njih ne očekuje tako nešto za svoje dete; oni svakako očekuju najbolje za svoju decu. Međutim, ako su očekivanja roditelja u suprotnosti sa stvarnošću života njihove dece, ili ako se ta stvarnost kosi sa njihovim očekivanjima, kako tome treba da pristupe? O tome ćemo da razgovaramo u zajedništvu. Kada je reč o stavu koji kao roditelji treba da neguju prema svojoj odrasloj deci, osim što ih u tišini blagosiljaju i imaju dobra očekivanja za njih, oni mogu samo da puste da stvari budu onakve kakve jesu, bez obzira na to kakav svakodnevni život njihova deca vode i kakvu sudbinu ili život imaju. Nijedan roditelj ništa od toga ne može da promeni, niti o tome može da odlučuje. Iako si rodila decu i odgojila ih, kao što smo ranije rekli, roditelji nisu gospodari sudbine svoje dece. Roditelji začinju fizičko telo svoje dece i odgajaju ih do odraslog doba, ali to kakvu će sudbinu njihova deca imati nije nešto što im roditelji daju ili biraju, a još manje oni o tome odlučuju. Želiš da tvojoj deci u životu ide dobro, ali da li to garantuje da će tako i biti? Ne želiš da ih snađu nevolje i svakojake nedaće, ali da li to znači da će moći da ih izbegnu? Bez obzira na to sa čime se tvoja deca suočavaju, ništa od toga nije podložno ljudskoj volji, niti je išta od toga određeno tvojim potrebama ili očekivanjima. Dakle, šta ti to govori? Kada deca odrastu i postanu sposobna da se sama izdržavaju, da nezavisno razmišljaju, da imaju svoje viđenje stvari, svoja načela vladanja i svoje poglede na život, i kada više nisu pod roditeljskim uticajem, niti su pokolebana, sputana ili pod njihovom upravom, onda su ona zaista odrasli ljudi. Šta znači da su postala odrasli ljudi? To znači da roditelji treba da ih puste, omogućavajući deci da samostalno istražuju i krenu sopstvenim životnim putem. Jednostavno rečeno, roditelji treba da se povuku i da prestanu da izdaju naređenja svojoj odrasloj deci, govoreći: „Treba da tražiš ovaj posao, treba da radiš u ovoj industriji. Nemoj to da radiš, previše je rizično!” Da li je prikladno da roditelji izdaju naređenja svojoj odrasloj deci? (Ne, nije.) Uvek žele da zadrže život, posao, brak i porodicu svoje odrasle dece pod kontrolom i u svom vidokrugu, ako ne znaju za nešto ili ne mogu da ga kontrolišu, postaju uznemireni, zabrinuti, uplašeni i brižni, govoreći: „Šta ako moj sin to ne razmotri pažljivo? Da li može da ima problema sa zakonom? Nemam novca da plaćam sudsku parnicu! Ako ga tuže, a nema novca, da li bi mogao da završi u zatvoru? Ako ode u zatvor, mogu li zli ljudi lažno da ga optuže pa da dobije osam ili deset godina zatvora? Da li će ga žena ostaviti? Ko će se brinuti o deci?” Što više o tome razmišljaju, više o tome moraju da brinu. „Posao moje ćerke ne ide dobro: stalno je neko maltretira, a ni šef nije dobar prema njoj. Šta možemo da uradimo? Da joj nađemo drugi posao? Treba li da potegnemo neke veze, da se povežemo s nekim ljudima, da potrošimo nešto novca i nađemo joj posao u državnoj ustanovi gde neće imati previše posla svakog dana kao državna službenica? Iako plata nije velika, bar je niko neće maltretirati. Nismo mogli da se nateramo da je tučemo kada je bila mala i mazili smo je kao princezu; sada je drugi zlostavljaju. Šta da radimo?” Od brige ne mogu ni da jedu ni da spavaju, a usta su im sva u plikovima od uznemirenosti. Kad god se njihova deca suoče sa bilo čime, oni se uznemire i uzimaju to k srcu. Žele da budu deo svega, da budu prisutni u svakoj situaciji. Kad god se njihova deca razbole ili naiđu na neke poteškoće, osećaju se očajno i jadno, govoreći: „Samo želim da ozdraviš. Zašto nisi dobro? Želim da ti sve ide od ruke, želim da sve ide baš kako ti želiš, baš kako si isplanirao. Želim da budeš uspešan, da te ne prati loša sreća, da te niko ne prevari, niti da ti neko nešto smesti i uvali te u probleme sa zakonom!” Neka deca stavljaju kuću pod hipoteku i ta hipoteka može da traje trideset ili čak pedeset godina. Roditelji počinju da brinu: „Kada će svi ovi krediti biti otplaćeni? Zar to nije isto kao da si u dužničkom ropstvu? Našoj generaciji nije bila potrebna hipoteka da bismo kupili kuću. Živeli smo u stanovima koje smo dobili od firme i plaćali smo neku crkavicu za kiriju svakog meseca. Živeli smo opušteno. Danas je ovim mladim ljudima zaista teško; zaista im nije lako. Moraju da uzmu hipoteku i mada dobro žive, svaki dan mnogo rade – iscrpljeni su! Često ostaju budni do kasno u noć, rade prekovremeno, neredovno jedu i neredovno spavaju, i uvek jedu hranu za poneti. Njihovi želuci pate, pa tako i njihovo zdravlje. Moram da im kuvam i da im čistim kuću. Moram da im pospremim jer nemaju vremena – život im je u haosu. Matora sam, kosti su mi stare i ne mogu nešto mnogo da radim, pa ću naprosto da budem njihova kućna pomoćnica. Ako zaposle pravu kućnu pomoćnicu, moraće da troše novac na nju i možda ona neće biti od poverenja. Zato ću im ja besplatno biti kućna pomoćnica.” Tako ona postaje sluškinja, svaki dan čisti dom svoje dece, sprema, kuva kada je vreme jelu, kupuje povrće i žitarice i preuzima na sebe nebrojene odgovornosti. Od roditelja postaje stara sluškinja, kućna pomoćnica. Kada se njena deca vrate kući i nisu dobro raspoložena, ona mora da pazi na njihov izraz lica i da govori oprezno dok se deca ponovo ne oraspolože, i tek tada i ona može da bude srećna. Srećna je kada su joj deca srećna, a zabrinuta kada su joj deca zabrinuta. Da li je to smislen način života? To je isto što i gubitak sebe.

Da li je moguće da roditelji plaćaju ceh sudbine svoje dece? Da bi težila ka slavi, dobitku i ovozemaljskim zadovoljstvima, deca su spremna da istraju u svim teškoćama koje im se nađu na putu. Štaviše, da li je u redu da se kao odrasli suoče sa svim teškoćama koje su neophodne za njihov opstanak? Koliko god da uživaju, toliko treba da budu spremni i da trpe – to je prirodno. Njihovi roditelji su ispunili svoje obaveze, pa bez obzira na to u čemu njihova deca žele da uživaju, roditelji ne treba da plaćaju ceh. Bez obzira na to koliko dobar život roditelji žele svojoj deci, ako deca žele da uživaju u dobrim stvarima, onda treba da snose sav pritisak i patnju sami, a ne njihovi roditelji. Stoga, ako roditelji uvek žele da učine sve za svoju decu i plaćaju ceh njihovih teškoća, voljno postajući njihovi robovi, zar to onda nije preterano? To je nepotrebno jer prevazilazi ono što se od roditelja očekuje. Drugi glavni razlog je to što, ma šta ili ma koliko činiš za svoju decu, ne možeš da promeniš njihovu sudbinu, niti da ublažiš njihovu patnju. Svaka osoba koja pokušava da se snađe u društvu, bilo da teži slavi i dobitku ili da krene ispravnim putem u životu, kao odrasla osoba mora da preuzme odgovornost za svoje želje i aspiracije, i treba da plati svoj put. Niko ne treba da preuzme ništa za nju; čak ni njeni roditelji, ljudi koji su je rodili i odgajili, ljudi koji su joj najbliži, nisu u obavezi da plate njen put niti da dele njenu patnju. Roditelji se u tom pogledu ne razlikuju jer ne mogu ništa da promene. Stoga, sve što činiš za svoju decu je uzaludno. Pošto je uzaludno, trebalo bi da od toga odustaneš. Iako su roditelji možda stari i već su ispunili svoje odgovornosti i obaveze prema deci, iako je sve što roditelji rade beznačajno u očima njihove dece, oni i dalje treba da imaju svoje dostojanstvo, sopstvene težnje i sopstvenu misiju koju treba da ispune. Kao neko ko veruje u Boga, ako želiš da stremiš ka istini i da postigneš spasenje, onda energiju i vreme u životu koji ti je preostao treba da potrošiš na dužnost koju obavljaš i na ono što ti je Bog poverio; ne treba da trošiš nimalo vremena na svoju decu. Tvoj život ne pripada tvojoj deci i ne treba ga trošiti na njihov život ili opstanak, niti da bi zadovoljio svoja očekivanja od njih. Umesto toga, treba da bude posvećen dužnosti i nalogu koje ti je Bog dao, kao i misiji koju treba da ispuniš kao stvoreno biće. U tome leže vrednost i smisao tvog života. Ako si voljan da izgubiš sopstveno dostojanstvo i postaneš rob svoje dece, da brineš o njima i da učiniš sve za njih da bi zadovoljio sopstvena očekivanja od njih, onda je sve to besmisleno i bezvredno, i neće biti upamćeno. Ako istrajavaš u tome i ne otpuštaš te ideje i postupke, to može samo da znači da nisi neko ko stremi ka istini, da nisi stvoreno biće koje je u skladu s merilom i da si prilično buntovan, ne ceneći ni život ni vreme koje ti je Bog dao. Ako se tvoj život i tvoje vreme troše samo na tvoje telo i osećanja, a ne na dužnost koju ti je Bog dao, onda je tvoj život bespotreban i bezvredan. Ti ne zaslužuješ da živiš, ne zaslužuješ da uživaš u životu koji ti je Bog dao, i ne zaslužuješ da uživaš u svemu što ti je Bog podario. Bog ti je podario decu samo da bi ti uživao u procesu njihovog odgoja, da bi kao roditelj iz toga stekao životno iskustvo i da bi imao posebno i izuzetno iskustvo nastavljanja budućih generacija ljudi. Naravno, to je i da bi ispunio odgovornost stvorenog bića kao roditelja. To je odgovornost koju ti je Bog odredio da je ispuniš prema sledećoj generaciji, kao i uloga koju igraš kao roditelj za sledeću generaciju. S jedne strane, Bog ti je podario decu da bi ti omogućio da doživiš taj izuzetan proces odgajanja dece, a s druge, da bi odigrao ulogu u nastavljanju budućih generacija. Kada se ta obaveza ispuni i deca ti odrastu, da li će ona postati veoma uspešna ili će ostati obični i jednostavni pojedinci nema nikakve veze s tobom, jer njihova sudbina nije nešto što ti možeš da odrediš niti je to tvoj izbor, a još je manje nešto što ti daruješ – to predodređuje Bog. Budući da je to predodređeno od Boga, ne treba da se mešaš, niti da guraš nos u njihov život ili opstanak. Njihove navike, dnevne rutine i stav prema životu, kakve god načine preživljavanja da imaju, kakav god im bio pogled na život, kakav god im bio stav prema svetu, kojim god putem da idu – to se tebe ne tiče. Ti nemaš obavezu da patiš zbog preuzimanja ovih stvari, i takođe nemaš načina da osiguraš da oni svakog dana žive srećno. Svi tvoji napori u tom pogledu su nepotrebni. Sudbinu svake osobe određuje Bog; stoga, koliko blagoslova ili patnje doživljavaju u životu, kakvu porodicu, brak i decu imaju, kroz kakva iskustva prolaze u društvu i kakve će događaje u životu iskusiti, oni sami ne mogu da predvide niti da promene takve stvari, a roditelji tek nemaju sposobnost da mogu da ih promene. Zato, ako se deca suočavaju sa bilo kakvim poteškoćama, roditelji treba da pomognu pozitivno i proaktivno ako imaju sposobnost da to učine. Ako ne, najbolje je da se roditelji opuste i sagledaju te stvari iz perspektive stvorenih bića, ophodeći se prema svojoj deci jednako kao stvorena bića. Patnju koju doživljavaš, oni takođe moraju da iskuse; život koji živiš, oni takođe moraju da žive; proces koji si prošao u podizanju male dece, oni će takođe proći; preokreti, prevare i obmane koje doživljavaš u društvu i među ljudima, emocionalne zaplete i međuljudske sukobe, i svaka slična stvar koju si iskusio, i oni će to doživeti. Svi su oni, kao i ti, iskvarena ljudska bića nošena bujicama zla, koja je Sotona iskvario; ti ne možeš da pobegneš od toga, a ne mogu ni oni. Stoga, želja da im se pomogne da izbegnu svu patnju i uživaju u svim blagoslovima na svetu je blesava zabluda i budalasta ideja. Bez obzira na to koliko su krila orla velika, ona ne mogu da zaštite njegovog orlića tokom celog života. Mladi orlić će na kraju morati da odraste i da leti sam. Kada orlić odluči da leti sam, niko ne zna gde će biti njegovo parče neba, niti gde će izabrati da leti. Prema tome, najrazumniji stav za roditelje nakon što im deca odrastu je da ih otpuste, da im dozvole da sami iskuse život, da ih puste da žive samostalno, da se suoče, da se nose i da samostalno rešavaju različite izazove u životu. Ako zatraže pomoć od tebe i ti imaš mogućnost i uslove da to učiniš, naravno da možeš da im se nađeš i pružiš neophodnu pomoć. Međutim, moraš da razumeš jednu činjenicu: bez obzira na to kakvu pomoć pružaš, bilo da je finansijska ili psihološka, ona može biti samo privremena i ne može da reši bilo kakva suštinska pitanja. Oni moraju da se snalaze na svom životnom putu, a ti nemaš obavezu da preuzmeš odgovornost za bilo koje njihove poslove ili posledice. To je stav koji roditelji treba da imaju prema svojoj odrasloj deci.

Pošto su shvatili stav koji treba da imaju prema svojoj odrasloj deci, da li roditelji treba da otpuste svoja očekivanja od odrasle dece? Neki neuki roditelji ne mogu da prozru život ili sudbinu, ne priznaju Božju suverenost i skloni su da prave gluposti kada je reč o njihovoj deci. Na primer, kada se deca osamostale, ona mogu da se susretnu sa nekim neuobičajenim situacijama, s teškoćama ili većim nesrećama; neki se razboljevaju, neki se sude, neki se razvode, neki su žrtve laži i prevara, a neki budu oteti, povređeni, teško pretučeni ili suočeni sa smrću. Postoje čak i neki koji se odaju drogama i tome slično. Šta roditelji treba da rade u tim posebnim i bitnim situacijama? Kakva je tipična reakcija većine roditelja? Da li oni rade ono što treba da rade kao stvorena bića sa identitetom roditelja? Retko kad roditelji, kada čuju takve vesti, reaguju onako kako bi reagovali da se to desilo nekom neznancu. Većini roditelja preko noći osedi kosa od muke, iz noći u noć ne mogu oka da sklope, tokom dana nemaju apetit, razbijaju glavu razmišljajući, a neki čak i gorko plaču, dok im oči ne pocrvene i suze ne presuše. Oni se svesrdno mole Bogu, da Bog uzme u obzir njihovu veru i zaštiti njihovu decu, da im ukaže naklonost i blagoslovi ih, da pokaže milost i poštedi njihove živote. Sve ljudske slabosti roditelja, kao i ranjivost i privrženost prema deci razotkrivaju se u takvim situacijama. Šta se još otkriva? Njihovo buntovništvo protiv Boga. Oni kume Boga i mole Mu se, preklinjući Ga da zaštiti njihovu decu od velike nesreće. Čak i ako dođe do velike nesreće, mole se da im deca ne umru, da uspeju da umaknu opasnosti, da ih zli ljudi ne povrede, da im se bolesti ne pogoršaju, već da im se zdravlje poboljša i tome slično. Za šta se oni zaista mole? (Bože, tim molitvama oni upućuju zahteve Bogu, sa prizvukom žalbe.) S jedne strane, oni su izuzetno nezadovoljni što im deca stradaju i žale se da Bog nije smeo da dozvoli da se takve stvari dogode njihovoj deci. Njihovo nezadovoljstvo je pomešano sa žalbom i traže od Boga da promeni Svoje mišljenje, da ne postupa tako, da izbavi njihovu decu iz opasnosti, da ih čuva, da ih isceli, da im pomogne da izbegnu tužbe, da spreči nesreću kada iskrsne, i tome slično – ukratko, da sve ide glatko. Takvom molitvom, oni se s jedne strane žale na Boga, a s druge Mu postavljaju zahteve. Zar to nije ispoljavanje buntovništva? (Jeste.) Njihove reči podrazumevaju da ono što Bog radi nije ispravno niti dobro, da On ne treba tako da postupa. Pošto se radi o njihovoj deci, a oni su vernici, oni smatraju da Bog ne treba da dozvoli da se tako nešto dešava njihovoj deci. Njihova deca se razlikuju od drugih; treba da dobiju povlašćene blagoslove od Boga. Zbog njihove vere u Boga, On treba da blagoslovi njihovu decu, a ako to ne učini, oni se uznemire, plaču, besne i više ne žele da slede Boga. Ako im dete umre, osećaju da ni oni više ne mogu da žive. Da li je to osećaj koji im je na umu? (Jeste.) Zar to nije oblik protesta protiv Boga? (Jeste.) To je protest protiv Boga. Oni su poput pasa koji zahtevaju da budu nahranjeni u vreme obroka i besne ako hrana čak i malo kasni. Zgrabe činiju zubima i lupaju je o zemlju – zar to nije nerazumno? (Jeste.) Ponekad, ako ih nekoliko dana zaredom hraniš mesom i onda im jedan dan slučajno ne daš meso, psi zbog svoje životinjske prirode mogu da prevrnu svoje činije i bace hranu na zemlju, ili da zgrabe činiju zubima i njome lupaju o zemlju, dajući ti do znanja da žele da im se da meso, da je meso ono što veruju da treba da im se da, i da je neprihvatljivo da im se meso ne daje. Ljudi mogu biti podjednako nerazumni. Kada se njihova deca suočavaju sa nevoljama, žale se na Boga, zahtevaju nešto od Njega i bune se protiv Njega. Zar to ne podseća na životinjsko ponašanje? (Podseća.) Životinje ne razumeju istinu ili takozvane ljudske doktrine i ljudska osećanja. Kada besne ili prave scenu, to je donekle razumljivo. Ali kada se ljudi na taj način bune protiv Boga, da li postupaju razumno? Može li im se oprostiti? Kada se životinje tako ponašaju, ljudi bi mogli da kažu: „Ovaj mališa je, vala, svojeglav. Ume čak i da se buni; to je prilično pametno. Mislim da ne treba da ga potcenjujemo.” To ih zabavlja i misle da je ta životinja sve samo ne naivna. Dakle, kada životinja besni, ljudi je više poštuju. Ako bi se čovek bunio protiv Boga, ako bi Bog imao isti stav prema njemu i rekao: „Ovaj tip ima zahteve koji su sve samo ne jednostavni!” Da li bi te Bog isto tako poštovao? (Ne bi.) Dakle, kako Bog definiše takvo ponašanje? Zar to nije pobuna? (Jeste.) Zar ljudi koji veruju u Boga ne znaju da je takvo ponašanje pogrešno? Zar doba kada je važilo da „vera jedne osobe u Gospoda donosi blagoslov čitavoj porodici” nije odavno prošlo? (Da, jeste.) Zašto onda ljudi i dalje poste i mole se na taj način, besramno moleći Boga da zaštiti i blagoslovi njihovu decu? Zašto se i dalje usuđuju da se bune i da se sukobljavaju sa Bogom, govoreći: „Ako ne postupiš tako, nastaviću da se molim; postiću!” Šta znači postiti? Znači stupiti u štrajk glađu, što se takođe može shvatiti kao besramno ponašanje i pravljenje scene. Kada se ljudi besramno ponašaju prema drugima, mogu da udaraju nogama o pod, govoreći: „Jao, mog deteta više nema; ne želim više da živim, ne mogu više!” Oni to ne rade kada su pred Bogom; tada biraju reči i kažu: „Bože, preklinjem Te da zaštitiš moje dete i izlečiš ga od bolesti. Bože, Ti si veliki lekar koji spasava ljude – Ti možeš sve. Preklinjem Te da ih čuvaš i zaštitiš. Tvoj Duh je svuda, Ti si pravedan, Ti si Bog koji je milostiv prema ljudima. Brineš se o njima i neguješ ih.” Šta to sve znači? Ništa od onoga što govore nije pogrešno, samo nije pravo vreme da se kažu takve stvari. Podrazumeva se da ako Bog ne spasi tvoje dete i ne zaštiti ga, ako ne ispuni tvoje želje, onda On nije Bog pun ljubavi, On je lišen ljubavi, On nije milosrdni Bog i On nije Bog. Zar nije tako? Zar to nije besramno ponašanje? (Jeste.) Da li ljudi koji se besramno ponašaju slave Boga kao velikog? Imaju li bogobojažljivo srce? (Nemaju.) Ljudi koji se ponašaju besramno su kao nitkovi – nedostaje im bogobojažljivo srce. Oni se usuđuju da se bune i da se sukobljavaju sa Bogom, pa čak i da postupaju nerazumno. Zar to nije isto kao da tražiš smrt? (Jeste.) Zašto su tvoja deca toliko posebna? Kada Bog orkestrira ili vlada nad tuđom sudbinom, ti misliš da je to u redu sve dok nema nikakve veze s tobom. Ali misliš da On ne bi trebalo da bude u stanju da upravlja sudbinom tvoje dece? U Božjim očima, celokupno čovečanstvo je pod Božjom neprikosnovenošću, i niko ne može da pobegne od neprikosnovenosti i uređenja koje su postavile Božje ruke. Zašto bi tvoja deca bila izuzetak? Božju neprikosnovenost je odredio i isplanirao On. Da li je u redu da želiš to da promeniš? (Ne, nije.) Nije u redu. Stoga, ljudi ne smeju da čine budalaste ili nerazumne stvari. Šta god da Bog čini, zasniva se na uzrocima i posledicama iz prethodnih života – kakve to veze ima s tobom? Ako se opireš Božjoj neprikosnovenosti, tražiš smrt. To što ne želiš da tvoja deca prolaze kroz tako nešto proističe iz privrženosti, a ne iz pravde, milosrđa ili dobrote – to je samo posledica tvoje privrženosti. Privrženost je glasnogovornik sebičnosti. Ta privrženost koju imaš nije vredna prikazivanja; ne možeš ni sebi da je opravdaš, a ipak želiš da je upotrebiš za ucenjivanje Boga. Neki ljudi čak kažu: „Dete mi je bolesno, a ako umre, ne želim više da živim!” Da li zaista imaš hrabrosti da umreš? Probaj onda da umreš! Da li je vera takvih ljudi istinita? Hoćeš li zaista prestati da veruješ u Boga ako tvoje dete umre? Šta njegova smrt može da promeni? Ako ne veruješ u Boga, neće se promeniti ni Božji identitet ni Njegov status. Bog je i dalje Bog. On nije Bog zato što ti veruješ u Njega, niti prestaje da bude Bog ako ti ne veruješ. Čak i da čitavo čovečanstvo ne veruje u Boga, Božji identitet i suština se ne bi promenili. Njegov status bi ostao nepromenjen. On će uvek biti Onaj ko je suveren nad sudbinom celog čovečanstva i nad vaseljena-svetom. To nema nikakve veze s tim da li veruješ ili ne. Ako veruješ, bićeš u milosti. Ako ne veruješ, nećeš imati priliku za spasenje i nećeš ga dostići. Ti voliš i štitiš svoju decu, gajiš privrženost prema njima, ne možeš da ih otpustiš i zato ne dozvoljavaš Bogu da bilo šta učini. Ima li to smisla? Da li je to u skladu sa istinom, moralom ili ljudskošću? Nije u skladu ni sa čim, čak ni sa moralom, zar ne? Ti ne neguješ svoju decu, ti ih štitiš – pod uticajem si svoje privrženosti. Čak kažeš da ako tvoje dete umre, nećeš više da živiš. Pošto si tako neodgovoran prema sopstvenom životu i ne neguješ život koji ti je Bog dao, ako želiš da živiš za svoju decu, onda samo napred i umri zajedno sa njima. Nije li to lako učiniti? Nakon što umreš i stigneš u duhovno carstvo, možeš da proveriš i vidiš: da li ste ti i tvoja deca duhovi iste vrste? Da li i dalje imate istu fizičku vezu? Da li i dalje gajite uzajamnu privrženost? Kada se vratiš u drugi svet, promenićeš se. Zar to nije istina? (Jeste.) Kada ljudi gledaju na stvari svojim očima i procenjuju da li su dobre ili loše, ili kakva je njihova priroda, na šta se oslanjaju? Oslanjaju se na svoje misli. Ako stvari gledaju samo svojim očima, oni ne mogu da vide dalje od materijalnog sveta; ne mogu da prozru u duhovno carstvo. Šta će ljudi da pomisle? „U ovom svetu, ljudi koji su me rodili i odgojili najbliži su mi i najdraži. Ja volim ljude koji su me rodili i odgojili. Bez obzira kada, moje dete mi je uvek najbliže, a ja uvek najviše volim i cenim svoje dete.” Dotle sežu njihov mentalni pejzaž i vidokrug; toliko je „širok” njihov mentalni pejzaž. Da li je blesavo reći tako nešto ili nije? (Blesavo je.) Zar nije detinjasto? (Jeste.) Baš je detinjasto! Tvoja deca su u krvnom srodstvu s tobom samo u ovom životu; šta je sa njihovim prošlim životom, u kakvom su onda srodstvu bila s tobom? Gde će otići kada umru? Kada umru, njihovo telo udiše svoj poslednji dah, njihova duša odlazi i oni se u potpunosti opraštaju od tebe. Neće te više prepoznati, neće se zadržati ni sekundu, naprosto će se vratiti u drugi svet. Kada se vrate u taj drugi svet, ti plačeš, nedostaju ti, osećaš se jadno i izmučeno, govoreći: „Jao, mog deteta više nema i nikada više neću moći da ga vidim!” Da li mrtva osoba ima bilo kakvu svest? Nema svest o tebi, ni najmanje joj ne nedostaješ. Kada napusti telo, odmah postaje neko treći i više nema veze s tobom. Kako te vidi? Kaže: „Ona starica, onaj starac – za kim li plaču? Ah, plaču za telom. Osećam se kao da sam upravo odvojen od tog tela: više nisam onako težak i više me ništa ne boli – slobodan sam.” To ona oseća. Kada umre i napusti telo, ona nastavlja da postoji u drugom svetu, pojavljuje se u drugačijem obličju i više nema nikakve veze s tobom. Plačeš i čezneš za njom ovde, pateći zbog nje, ali ona ne oseća ništa, ne zna ništa. Mnogo godina kasnije, usled sudbine ili slučajnosti, ona može da se pojavi kao tvoj kolega, ili zemljak, a može i da živi daleko od tebe. Iako živite u istom svetu, bićete dve različite osobe bez ikakve međusobne veze. Čak i ako usled posebnih okolnosti ili zbog nečega posebnog što je izgovoreno neko prepozna da je bio neka određena osoba u prethodnom životu, on ipak ne oseća ništa kada te vidi, a ni ti ne osećaš ništa kada ga vidiš. Čak i da je bio tvoje dete u prethodnom životu, sada ne osećaš ništa prema njemu – misliš samo na svoje umrlo dete. Ni on ne oseća ništa prema tebi: ima svoje roditelje, svoju porodicu i drugo prezime – nema nikakve veze s tobom. Ali on tebi ipak još uvek nedostaje – šta je to što ti nedostaje? Tebi samo nedostaju fizičko telo i ime koji su nekada bili u krvnom srodstvu s tobom; to je samo lik, senka koja se zadržava u tvojim mislima ili umu – ona nema stvarnu vrednost. On se reinkarnirao, pretvorio se u ljudsko ili bilo koje drugo živo biće – nema nikakve veze s tobom. Stoga, kada neki roditelji kažu: „Ako moje dete umre, ni ja više neću da živim!” – to je čisto neznanje! Njihov životni vek je došao do kraja, ali zašto ti treba da prestaneš da živiš? Zašto daješ tako neodgovorne izjave? Životni vek tvog deteta se završio, Bog mu je presekao nit i ono ima drugi zadatak – šta se to tebe tiče? Ako ti dobiješ drugi zadatak, i tebi će Bog preseći nit; ali ti ga još uvek nemaš, tako da moraš da nastaviš da živiš. Ako te Bog želi živog, ne smeš da umreš. Bilo da se radi o roditeljima, deci ili bilo kojoj drugoj rodbini ili ljudima koji su u krvnom srodstvu, kada je reč o privrženosti, ljudi treba da imaju sledeći stav i shvatanje: što se tiče privrženosti koja postoji između ljudi, ako su u krvnom srodstvu, onda je ispunjavanje odgovornosti dovoljno. Pored ispunjavanja svoje odgovornosti, ljudi nemaju ni obavezu ni sposobnost da bilo šta promene. Stoga je neodgovorno da roditelji kažu: „Ako naše dece nema, ako mi kao roditelji moramo da sahranimo sopstvenu decu, onda nećemo više da živimo.” Ako roditelji zaista sahrane svoju decu, može se samo reći da je deci vreme na ovom svetu trajalo samo toliko i da su morala da odu. Ali njihovi roditelji su još uvek tu, i oni treba da nastave da žive dobro. Naravno, shodno njihovoj ljudskosti, normalno je da ljudi razmišljaju o svojoj deci, ali ne bi trebalo da vreme koje im je preostalo potroše na žaljenje za umrlom decom. To je blesavo. Stoga, kada se bave tim pitanjem, s jedne strane ljudi treba da preuzmu odgovornost za svoj život, a s druge da u potpunosti proniknu u porodične odnose. Odnos koji zaista postoji između ljudi nije zasnovan na krvnom srodstvu, već je to odnos između živih bića koja je Bog stvorio. Takav odnos ne sadrži krvno srodstvo; on se svodi samo na odnos između dva samostalna živa bića. Ako o tome razmišljaš iz takvog ugla, onda vi kao roditelji, kada vam decu zadesi loša sreća da se razbole ili da su im životi u opasnosti, treba pravilno da se suočite sa tim stvarima. Ne treba da se odreknete vremena koje vam je preostalo, puta koji treba da pređete, niti odgovornosti i obaveza koje treba da ispunite, zbog loše sreće vaše dece ili njihove smrti, već treba da se pravilno suočite s tim pitanjem. Ako imaš ispravne misli i gledišta i možeš da prozreš te stvari, onda ćeš biti u stanju da brzo prevaziđeš očaj, tugu i čežnju. Ali šta ako ne možeš da ih prozreš? Onda to može da te progoni dokle god si živ, sve dok ne umreš. Međutim, ako možeš da prozreš tu okolnost, taj period tvog života će imati ograničeno trajanje. Neće trajati večno, niti će te pratiti do kraja života. Ako možeš to da prozreš, onda možeš da otpustiš jedan deo toga, što je dobro za tebe. Ali ako ne možeš da prozreš porodične veze koje deliš sa svojom decom, onda nećeš moći da ih otpustiš i to će te skupo koštati. Nijedan roditelj nije bez emocija kada mu deca umru. Kada bilo koji roditelj doživi da mora da sahrani svoju decu, ili kada je svedok nesreće u životu svoje dece, provešće ostatak svog života razmišljajući i brinući se o njima, zarobljen u bolu. Tome niko ne može da umakne: to je ožiljak i neizbrisiv trag na duši. Ljudima nije lako da se oslobode te emotivne vezanosti dok žive u telu, te stoga pate. Međutim, ako možeš da prozreš tu emotivnu vezanost za decu, ona će postati mnogo manje intenzivna. Naravno, patićeš u mnogo manjoj meri; nemoguće je da uopšte ne patiš, ali će tvoja patnja biti mnogo manja. Ako ne uspeš to da prozreš, neumoljivo će te progoniti. Ako uspeš, to će biti posebno iskustvo koje izaziva tešku emocionalnu traumu, dajući ti dublje uvažavanje i razumevanje života, porodičnih veza i ljudskosti i obogaćujući tvoje životno iskustvo. Naravno, tu specifičnu vrstu obogaćivanja niko ne želi da ima, niti da se s njim susretne. Niko ne želi da se suoči s tako nečim, ali ako iskrsne, moraš da umeš da se nosiš na pravi način. Da bi se sprečila okrutnost prema samom sebi, treba da otpustiš svoje ranije tradicionalne, trule i pogrešne misli i gledišta. Treba da se suočiš sa svojim emocionalnim i krvnim vezama na pravi način i da pravilno posmatraš odlazak svoje dece. Kada to zaista shvatiš, moći ćeš potpuno to da otpustiš, i više te neće mučiti. Razumeš Me šta govorim, zar ne? (Da, razumem.)

Ima ljudi koji kažu: „Deca su imovina koju je Bog dao roditeljima, tako da su ona njihovo privatno vlasništvo.” Da li je ta izjava tačna? (Ne, nije.) Kada to čuju, neki roditelji kažu: „To je tačno. Druge spoljne stvari nam ne pripadaju osim naše dece, koja su naša sopstvena krv i meso. Ništa nam od njih nije draže.” Da li je ta izjava tačna? (Nije.) Šta tu nije tačno? Molim vas da obrazložite svoje razmišljanje. Da li je prikladno tretirati decu kao privatno vlasništvo? (Ne, nije prikladno.) Zašto nije prikladno? (Jer privatna svojina pripada jednoj osobi, a ne drugima. Međutim, odnos između dece i roditelja zapravo nije ništa više nego krvna veza. Ljudski život dolazi od Boga, to je dah koji je dat od Boga. Ako neko veruje da je dao život svojoj deci, njegova tačka gledišta i stav su netačni i takođe uopšte ne veruje u Božju neprikosnovenost i uređenje.) Zar nije tako? Pored krvnog srodstva, u Božjim očima su životi dece i roditelja nezavisni. Oni ne pripadaju jedni drugima, niti postoji hijerarhijski odnos. Naravno, oni sigurno nemaju odnos vlasnika ili vlasništva. Njihovi životi dolaze od Boga, a Bog je suveren nad njihovim sudbinama. Radi se o tome da roditelji naprosto rađaju decu, oni su stariji od svoje dece, a deca su mlađa od svojih roditelja; međutim, na osnovu tog odnosa, na osnovu te površne pojave, ljudi veruju da su deca pribor i privatno vlasništvo svojih roditelja. To nije sagledavanje stvari iz korena, već samo razmatranje na osnovu površinskog nivoa, krvne veze i nečije privrženosti. Dakle, takav način razmatranja je sam po sebi pogrešan i takva tačka gledišta je pogrešna. Zar nije tako? (Jeste.) Pošto deca nisu pribor niti privatno vlasništvo svojih roditelja, već samostalni ljudi, bez obzira na to kakva očekivanja roditelji imaju od svoju dece kada odrastu, ta očekivanja moraju da ostanu kao ideje u njihovim glavama – ne mogu se pretvoriti u stvarnost. Naravno, čak i ako roditelji imaju očekivanja od svoje odrasle dece, ne bi trebalo da pokušaju da ih ostvare, niti da ih koriste da bi ispunili sopstvena obećanja ili se žrtvovali ili platili bilo kakvu cenu za njih. Dakle, šta bi roditelji trebalo da urade? Trebalo bi da odluče da otpuste kada se njihova odrasla deca osamostale i kada budu sposobna da se izdržavaju. Otpuštanje je jedini pravi način da im se ukaže poštovanje i preuzme odgovornost za njih. Uvek dominirati nad svojom decom, kontrolisati ih ili želeti da se umešate i učestvujete u njihovim životima i opstanku je neuko i nerazumno ponašanje roditelja i to je detinjast način obavljanja stvari. Bez obzira na to koliko su očekivanja koja roditelji imaju od dece visoka, ona ne mogu ništa da promene i nikako neće postati stvarnost. Stoga, ako su roditelji mudri, treba da otpuste sva ta realna ili nerealna očekivanja, da usvoje ispravnu tačku gledišta i stav sa kojih će upravljati svojim odnosom sa decom i pristupati svakoj aktivnosti koju preduzmu njihova odrasla deca ili situaciji u kojoj se nađu. To je načelo. Da li je prikladno? (Da, prikladno je.) Ako uspeš to da postigneš, dokazaćeš da prihvataš te istine. Ako ne uspeš, i insistiraš da radiš stvari na svoj način, misleći da je porodična privrženost najveća i najvažnija stvar, i najznačajnija stvar na svetu, kao da možeš da nadgledaš sudbinu svoje dece i da držiš njihovu sudbinu u svojim rukama, onda samo napred pa probaj – vidi šta će biti na kraju. Podrazumeva se da se može završiti samo ubedljivim porazom, bez ikakvog dobrog ishoda.

Roditeljsko očekivanje da će im deca biti odana

Pored toga što imaju takva očekivanja od odrasle dece, roditelji imaju i zahtev prema deci koji je uobičajen kod svih roditelja u svetu, a to je da se nadaju da ona mogu da budu odana deca i da se lepo ophode prema roditeljima. Naravno, u određenim etničkim grupama i oblastima postoje određenija očekivanja od dece. Na primer, pored toga što su odana roditeljima, ona takođe treba da brinu o svojim roditeljima do smrti i da organizuju njihove sahrane, da žive sa roditeljima nakon što odrastu i da preuzmu odgovornost za egzistenciju svojih roditelja. To je poslednji aspekt roditeljskih očekivanja od svog potomstva o kojem ćemo sada razgovarati – zahtev da deca budu odana i da se brinu o njima u starosti. Zar to nije prvobitna namera svih roditelja kada odluče da imaju decu, kao i osnovni zahtev od dece? (Da, jeste.) Roditelji pitaju svoju decu dok su još mala i nesvesna: „Kada odrasteš i kada budeš zarađivao svoj novac, na koga ćeš ga trošiti? Hoćeš li ga trošiti na mamu i tatu?” „Hoću.” „Hoćeš li ga trošiti na tatine roditelje?” „Hoću.” „Hoćeš li ga trošiti na mamine roditelje?” „Hoću.” Koliko to pa može da zaradi jedno dete? Mora da izdržava svoje roditelje, babe i dede, pa čak i svoje daleke rođake. Recite Mi, zar to nije teško breme za jedno dete, zar to nije loša sreća? (Jeste.) Iako deca odgovaraju nevino, naivno, kao što deca obično čine i ne znaju šta zapravo govore, to odražava određenu stvarnost, a to je da roditelji odgajaju svoju decu sa svrhom, a ta svrha nije ni čista ni jednostavna. Dok su im deca još uvek veoma mala, roditelji već počinju da postavljaju zahteve i uvek ih proveravaju, pitajući: „Kada porasteš, hoćeš li da izdržavaš mamu i tatu?” „Hoću.” „Hoćeš li da izdržavaš tatine roditelje?” „Hoću.” „Hoćeš li da izdržavaš mamine roditelje?” „Hoću.” „Koga najviše voliš?” „Mamu.” Onda tata bude ljubomoran: „A šta je sa tatom?” „Najviše volim tatu.” Mama je ljubomorna: „Koga najviše voliš?” „Mamu i tatu.” Tada su oba roditelja zadovoljna. Trude se da njihova deca budu odana, počevši od trenutka kada su jedva naučila da govore i nadaju se da će se deca, kada odrastu, lepo ophoditi prema njima. Iako ta mala deca ne mogu jasno da se izraze i ne razumeju mnogo, roditelji u odgovorima svoje dece i dalje žele da čuju obećanje. Oni istovremeno žele da u svojoj deci vide i sopstvenu budućnost i nadaju se da deca koju podižu neće biti nezahvalna, već odana deca koja će preuzeti odgovornost za njih, a još više, da će moći da se oslone na njih i da će ih deca izdržavati u starosti. Iako ta pitanja postavljaju deci od malih nogu, ona nisu jednostavna. To su u suštini zahtevi i nade koji proističu iz dubine srca tih roditelja, veoma stvarni zahtevi i veoma stvarne nade. Dakle, čim njihova deca počnu da shvataju stvari, roditelji se nadaju da deca mogu da pokažu zabrinutost kada su im roditelji bolesni, da dežuraju pored njihove postelje i brinu se o njima, pa makar im samo sipali vodu za piće. Iako ne mogu mnogo da urade, ne mogu da pruže finansijsku ili praktičniju pomoć, barem bi njihova deca trebalo da pokažu toliko sinovske odanosti. Roditelji žele da vide tu sinovsku odanost dok su njihova deca mala i da je s vremena na vreme provere. Na primer, kada se roditelji ne osećaju dobro ili su umorni od posla, oni gledaju da li njihova deca umeju da im donesu piće, da im odlože cipele, da im operu odeću ili da im naprave jednostavan obrok, makar i kajganu sa pirinčem, ili da li će pitati roditelje: „Da li si umoran? Ako jesi, napraviću ti nešto za jelo”. Neki roditelji za vreme praznika izađu iz kuće i namerno se ne vrate u vreme obroka da ne bi pripremili hranu, samo da vide da li su im deca porasla i postala razumna, da li umeju da spreme hranu, da li umeju da budu odana i obzirna, da li mogu da učestvuju u njihovim teškoćama, ili su bezdušni nezahvalnici, da vide da li su ih uzalud odgajali. Dok deca odrastaju, pa čak i kada stasaju, roditelji ih stalno proveravaju i zadiru u to pitanje, a istovremeno stalno postavljaju zahteve svojoj deci: „Ne treba da budete takvi bezdušni nezahvalnici. Zašto smo te mi, tvoji roditelji, uopšte odgajali? Da bi se brinuo o nama kada ostarimo. Da li smo te uzalud odgajali? Ne smeš da nam se suprotstavljaš. Nije nam bilo lako da te odgojimo. Težak je to posao. Treba da budeš uviđavan i da si svestan toga.” Naročito u takozvanoj buntovničkoj fazi, odnosno na prelasku iz puberteta u odraslo doba, neka deca nisu baš razumna i pronicljiva, te često prkose roditeljima i izazivaju nevolje. Njihovi roditelji plaču, prave scene i prigovaraju im, govoreći: „Ne znaš koliko smo propatili dok smo te pazili kada si bio mali! Nismo očekivali da ćeš ispasti takav, nimalo sinovski odan, da nećeš umeti da podeliš teret kućnih poslova ni naših teškoća. Ti ne znaš koliko je to sve teško za nas. Nisi odan, prkosan si, nisi dobar čovek!” Osim što se ljute na svoju decu jer su neposlušna ili zato što pokazuju radikalno ponašanje u odnosu prema školi ili u svakodnevnom životu, drugi razlog za njihov bes je što ne mogu da vide sopstvenu budućnost u svojoj deci, niti da vide da će njihova deca biti odana u budućnosti, da nisu ni obzirna niti im je žao svojih roditelja, da im roditelji nisu u srcu, ili preciznije, da ne znaju kako da budu odana svojim roditeljima. Dakle, roditelji smatraju da ne mogu da polažu nade u takvu decu: možda su nezahvalna ili prkosna i roditelji su im razočarani, imaju utisak da su ulaganja i svi troškovi koje su imali zbog dece bili uzaludni, da su napravili loš posao, da nije vredelo i da žale zbog toga, tužni su, uznemireni i čemerni. Ali ne mogu da povrate ono što su potrošili, a što više ne mogu da povrate, to više žale, to više žele da zahtevaju da njihova deca budu odana, govoreći: „Zar ne možeš da budeš malo više odan roditeljima? Zar ne možeš da budeš razumniji? Zar ne možemo da računamo na tebe kada odrasteš?” Na primer, recimo da je roditeljima potreban novac i da o tome ni reč ne progovore, ali im deca daju taj novac. Pretpostavimo da roditelji žele da jedu meso ili nešto ukusno i hranljivo, a da to nikada ne spomenu, ali im deca donose takvu hranu. Ta deca su naročito obzirna prema svojim roditeljima – ma koliko da su zauzeta poslom ili ma koliko da je teško njihovo porodično breme – uvek misle na svoje roditelje. Tada će njihovi roditelji pomisliti: „Na moje dete se može računati, konačno je odrastao, vredelo je utrošiti svu onu energiju na njegovo podizanje, novac utrošen na njega bio je vredan toga, dočekali smo da nam se investicija isplati.” Ali ako njihova deca urade nešto što nije sasvim po roditeljskim očekivanjima, o tome će suditi na osnovu toga koliko su odana, utvrđujući da nisu odana, da su nepouzdana, nezahvalna i da su ih uzalud odgojili.

Ima i roditelja koji su povremeno zauzeti poslom ili obavezama i stižu kući kasno, da bi zatekli decu koja su sebi spremila večeru, a da njima ništa nisu ostavila. Ti mladi ljudi još nisu dovoljno zreli, možda ne razmišljaju o tome ili nemaju naviku da to rade, ili nekim ljudima naprosto nedostaje ljudskost i nisu u stanju da pokažu obzir ili brigu za druge. Oni takođe mogu biti pod uticajem svojih roditelja, ili može biti da je njihova ljudskost sama po sebi sebična, tako da kuvaju i jedu sami, a da ništa ne ostave roditeljima ili da ne pripreme dodatnu količinu. Kada roditelji dođu kući i vide šta se dešava, uzimaju to k srcu i uznemire se. Oko čega su se uznemirili? Oni misle da njihova deca nisu ni odana ni razumna. Posebno kada je reč o samohranim majkama: kada vide da se njihova deca tako ponašaju, to ih još više uznemiri. Počinju da plaču i viču: „Misliš da mi je bilo lako da te odgajam tolike godine? Bila sam ti i otac i majka sve ove godine. Rintam po ceo dan, a kad dođem kući, ti ne možeš ni jelo da mi spremiš. Makar da me čeka činija kaše, ne mora da bude ni vrela, to bi opet bio lep gest i znak tvoje ljubavi. Kako ti to nije jasno u tvojim godinama?” On ne razume i ne ponaša se na odgovarajući način, ali da ne očekuješ to od njega, da li bi se toliko naljutila? Da li bi tu stvar shvatila tako ozbiljno? Da li bi to smatrala kriterijumom sinovske odanosti? Ako ti ne kuva, još uvek možeš da skuvaš sebi. Da ga nema, zar ne bi morala da nastaviš da živiš? Da li je trebalo naprosto da ne rodiš dete ako ti nije odano? Ako zaista nikada ne nauči kako da te neguje i brine o tebi celog života, šta ćeš onda? Da li treba da se prema tom pitanju postaviš ispravno ili da se ljutiš, uznemiravaš i žališ zbog toga, da se uvek svađaš s njim? Kako treba postupiti u tom slučaju? (Pravilno pristupiti problemu.) Sve u svemu, još uvek ne znate šta da radite. Na kraju, naprosto kažete ljudima: „Nemoj imati decu. Pokajaćeš se zbog svakog deteta koje si rodila. Nema ničeg dobrog u rađanju dece, niti u njihovom podizanju. Kada odrastu, redovno postaju bezdušni nezahvalnici! Bolje je da budeš dobra prema sebi i da ne polažeš nadu ni u koga. Niko nije pouzdan! Svi kažu da se na decu može osloniti, ali na šta pa možeš da se osloniš? Pre će biti da oni mogu da se oslone na tebe. Ophodiš se prema njima lepo na stotinu različitih načina, a oni zauzvrat misle da je biti malo finiji prema tebi ogromna dobrota i da ti to smatraš činom dobrote.” Da li je ta izjava tačna? Da li je to neka vrsta mišljenja, neka vrsta misli i gledišta koje postoji u društvu? (Da, jeste.) „Svi kažu da ko odgaji decu ima lakšu starost. Nije lako naterati ih čak ni jelo da ti spreme, a kamoli da te snabdevaju u starosti. Ne računaj na to!” Kakva je to izjava? Zar to nije samo mnogo gunđanja? (Da, jeste.) Kako nastaje to gunđanje? Zar to nije zato što su očekivanja koja roditelji imaju od dece previsoka? Oni imaju zahtevana merila za njih, traže od njih da budu odani, obzirni, da poslušaju svaku reč koju im upute kada odrastu i da učine sve što je potrebno da bi bili odani i da čine ono što deca treba da čine. Jednom kada postaviš te zahteve i merila, nemoguće je da ih tvoja deca ispune šta god da urade, a ti ćeš samo gunđati i imaćeš gomilu pritužbi. Ma šta tvoja deca da urade, zažalićeš što si ih rodila, steći ćeš osećaj da su gubici veći od dobiti i da ti se investicija nije isplatila. Zar nije tako? (Jeste.) A da nije to zato što je tvoj cilj u odgoju dece pogrešan? (Jeste.) Da li je ispravno ili pogrešno izazvati takve posledice? (Pogrešno je.) Izazivanje takvih posledica je pogrešno, a očigledno da je i tvoj početni cilj u odgoju dece bio pogrešan. Odgajanje dece je ljudski instinkt, a ujedno je i odgovornost i obaveza ljudskih bića. Roditelji ne bi trebalo da zahtevaju od svoje dece da im deca budu odana, niti bi trebalo da imaju decu samo da bi imali nekoga ko će ih izdržavati u starosti. Čovekov cilj u odgajanju dece sam po sebi je neprimeren, pa kad njihova deca postanu odrođena, oni izgovaraju smešne stvari poput: „Šta god da radiš, ne odgajaj decu.” Pošto je cilj nečist, misli i gledišta koja formiraju takođe su netačni. Dakle, zar ih ne treba ispraviti i otpustiti? (Treba.) Kako treba da ih ispravimo i otpustimo? Koji cilj je čist? Kakve misli i gledišta su ispravna? Drugim rečima, koji je ispravan način upravljanja odnosom sa decom? Pre svega, podizanje dece je tvoj sopstveni izbor: dobrovoljno si ih donela na svet i odgojila, oni su u činu rađanja bili pasivni. Osim odgovornosti koje je Bog dao ljudima da rađaju potomstvo, i osim Božjeg određenja, za one koji su roditelji važi da su njihov subjektivni razlog i polazište želja da rode decu. Budući da si voljna da rađaš decu, onda treba da ih neguješ u odrasle ljude, omogućavajući im da žive nezavisno. Ti si već mnogo zadobila i imala velike koristi od toga što si ih odgojila. Pre svega, uživala si u radostima života sa svojom decom i uživala si dok si ih odgajala. Iako je taj proces imao svoje radnosne trenutke i poteškoće, uglavnom si iskusila sreću što si bila sa svojom decom i što su ona bila s tobom. I ovo je jedan proces u sticanju životnog iskustva. Uživala si u tim stvarima i već si mnogo zadobila od svoje dece, zar ne? Deca donose sreću i društvo roditeljima, a roditelji, kroz plaćanje ceha i ulaganje svog vremena i energije u odgajanje svoje dece, mogu da posmatraju kako ti mali životi postepeno izrastaju u odrasle osobe. Počevši kao mladi životi bez razumevanja koji apsolutno ništa ne znaju, njihova deca postepeno uče da razmišljaju, uče da govore, stiču sposobnost sklapanja reči, sposobnost učenja i razlikovanja raznih vrsta znanja, i sposobnost da s njima vode razgovore i komuniciraju i da posmatraju stvari iz ravnopravnog položaja. Za roditelje, prolazak kroz ovaj proces je najsrećnija stvar i ne može se zameniti nijednim drugim događajem ili osobom. Roditelji su u procesu odgajanja dece od njih već dobili mnogo uživanja i razumevanja, što im predstavlja veliku utehu i dobitak. A što se tiče toga da li će ti deca pokazivati odanost, da li se na njih možeš za bilo šta osloniti i šta od njih možeš da dobiješ, ove stvari zavise od toga da li je vama suđeno da živite zajedno, a to zavisi od Božjeg predodređenja. Sa druge strane, od Božjeg predodređenja takođe zavisi u kakvoj sredini tvoja deca žive, kakvi su im životni uslovi, da li imaju uslova da se brinu o tebi, da li su finansijski obezbeđeni i da li mogu da ti pruže materijalno uživanje i pomoć. Štaviše, da li kao roditelj možeš da uživaš u materijalnim stvarima, novcu ili emocionalnoj utehi koju ti deca pružaju takođe zavisi od Božjeg predodređenja. Zar nije tako? (Jeste.) To nisu stvari koje ljudi mogu svojom voljom da traže. Vidiš, ima dece koju roditelji ne vole i takvi roditelji nisu voljni da sa njima žive, ali je Bog predodredio da žive sa svojim roditeljima, tako da ne mogu da budu daleko od svojih roditelja niti da od njih odu. Vezani su za roditelje ceo život – njihovi roditelji ne bi mogli da ih oteraju sve i da pokušaju. S druge strane, neka deca imaju roditelje koji su veoma voljni da žive s njima; oni su nerazdvojni, uvek nedostaju jedni drugima nakon što se rastanu, ali iz različitih razloga, kao što su odlazak u inostranstvo radi posla ili život u drugom mestu nakon stupanja u brak, velika udaljenost ih deli od njihovih roditelja. Nije lako sresti se čak ni jednom, a moraju da pronađu i pravo vreme čak i da bi uputili telefonski ili video-poziv; zbog vremenske razlike ili drugih poteškoća, nisu u mogućnosti da često razgovaraju sa svojim roditeljima. Zar sve ove posebne okolnosti nisu povezane sa Božjim predodređenjem? (Jesu.) To nije nešto o čemu se može odlučiti na osnovu subjektivnih želja bilo roditelja, bilo deteta; pre svega, to zavisi od Božjeg predodređenja. S druge strane, roditelji brinu o tome da li mogu da se oslone na svoju decu u budućnosti. Zbog čega želiš da se osloniš na njih? Da ti prinose čaj i sipaju vodu? Kakva je to zavisnost? Zar ne možeš to sam da uradiš? Ako si zdrav i sposoban da se krećeš i brineš o sebi, da sve radiš sam, zar to nije sjajno? Da li je to dobra stvar ako drugi moraju da te služe? Da li je zaista sreća uživati u brizi i društvu svoje dece, kao i da te ona poslužuju i za stolom i van njega? Ne mora da znači. Da si nepokretan i da oni zaista moraju da te služe i za stolom i van njega, da li bi to za tebe predstavljalo sreću? Da možeš da biraš, da li bi izabrao da budeš zdrav i da ti ne treba nega tvoje dece, ili bi izabrao da ležiš nepokretan u krevetu i da deca budu pored tebe? Šta bi ti izabrao? (Da budem zdrav.) Mnogo je bolje da budeš zdrav. Bilo da doživiš 80, 90 ili čak 100 godina, možeš da nastaviš da se brineš o sebi. To se zove kvalitetan život. Bez obzira na to što ćeš ostariti, što će ti se pamet možda usporiti, a pamćenje oslabiti, što ćeš manje jesti, raditi stvari sporije i ne tako dobro, a izlasci iz kuće neće više biti laki kao nekad, ipak je sjajno što ćeš biti u stanju da se brineš o svojim osnovnim potrebama. Dovoljno je da povremeno primiš telefonski poziv od svoje dece da ih pozdraviš ili da se vrate kući i kod tebe provedu praznike. Zašto tražiti nešto više od njih? Uvek računaš na svoju decu; da li ćeš biti srećan tek kada postanu tvoji robovi? Zar nije sebično da tako razmišljaš? Uvek zahtevaš da ti deca budu odana i da možeš da se osloniš na njih – na šta tu možeš da se osloniš? Da li su se tvoji roditelji oslanjali na tebe? Ako se tvoji roditelji nisu ni oslanjali na tebe, zašto misliš da ti treba da se oslanjaš na svoju decu? Zar to nije nerazumno? (Jeste.)

Što se tiče očekivanja da će im deca biti sinovski odana, s jedne strane roditelji moraju da znaju da je sve orkestrirano od strane Boga i da sve zavisi od Božjeg određenja. S druge strane, ljudi moraju da poseduju razum. Rađanje i odgajanje dece je samo po sebi posebno životno iskustvo za roditelje. Već si mnogo dobio od svoje dece i iskusio si tuge i radosti roditeljstva. Ovaj proces je bogato iskustvo u tvom životu i, naravno, takođe je i nezaboravan. On nadoknađuje nedostatke i neznanje koji postoje u tvojoj ljudskosti. Već si dobio ono što je trebalo da dobiješ odgajanjem svoje dece. Ako nisi zadovoljan time i zahtevaš da ti deca služe kao poslužitelji ili robovi i da ti se oduže za dobrotu što si ih odgajio tako što će ti pokazivati odanost celog svog života, a takođe i da se brinu o tebi u starosti i da te isprate na sahrani, da te smeste u kovčeg nakon što umreš, da gorko plaču za tobom, da budu u žalosti i da te oplakuju tri godine, i tako dalje – ako navodiš svoju decu da na ove načine otplaćuju svoj dug, onda je to nerazumno i to je nedostatak ljudskosti. Po pitanju ophođenja prema roditeljima, Bog od ljudi zahteva samo da budu odani svojim roditeljima, a ne zahteva da deca izdržavaju roditelje sve do njihove smrti. Bog ne daje ljudima tu odgovornost i obavezu – On nikada nije rekao tako nešto. Bog samo opominje decu da budu sinovski odana roditeljima. Iskazivanje sinovske odanosti je opšta izjava sa širokim značenjem. Govoreći konkretnim savremenim rečnikom, to znači ispunjavanje svojih odgovornosti u okviru svojih mogućnosti i uslova – što je dovoljno. To je vrlo jednostavno i jedini je zahtev od dece. Dakle, kako roditelji treba to da razumeju? Bog ne zahteva da deca moraju da budu odana roditeljima, da se brinu o njima u starosti i da ih sahrane. Kao roditelji, treba da otpustite svoju sebičnost i da ne zahtevate da vaša deca obigravaju oko vas samo zato što ste ih rodili i odgajili. Ako vaša deca ne obigravaju oko vas i ne smatraju vas središtem svog života, vi ih onda stalno grdite, trujete njihovu savest i govorite stvari kao što su: „Ti si bezosećajni nezahvalnik, neposlušan si i odrođen, i čak i nakon što sam te godinama odgajao, još uvek ne mogu da se oslonim na tebe”. Nije u redu stalno tako grditi svoju decu i opterećivati ih. Zahtevati da vam deca budu odana i da budu uz vas, da se brinu o vama u starosti i da vas sahrane, i da stalno razmišljaju o vama gde god da odu, je suštinski pogrešan pravac delovanja i nehumano razmišljanje. Takva vrsta razmišljanja u većoj ili manjoj meri može da postoji u različitim zemljama ili među različitim etničkim grupama, ali gledajući tradicionalnu kinesku kulturu, kineski narod posebno naglašava sinovsku odanost. Od davnina do danas o tome se uvek govorilo i smatralo se da je to deo čovekove ljudskosti i standard za ocenjivanje da li je neko dobar ili loš. Naravno, u društvu se formiralo opšte raspoloženje i javno mnjenje. Ako deca nisu odana, bivaju prezrena, odbačena i osuđena, njihovi roditelji će se osećati posramljeno, a deca neće moći da podnesu tu mrlju na svom ugledu. Pod uticajem različitih faktora, roditelji su takođe duboko zatrovani tim tradicionalnim stavom, zahtevajući bez razmišljanja ili rasuđivanja da njihova deca budu odana. Zašto roditelji podižu decu? Ne zarad toga da se brinu o tebi u starosti i da ti upriliče prigodan ispraćaj kada budeš preminuo, već zarad ispunjavanja odgovornosti i obaveza koje ti je Bog dao. Jedan aspekt je to da je podizanje dece ljudski instinkt, a drugi je da je to ljudska odgovornost. Rodio si decu zbog instinkta i odgovornosti, a ne da bi se pripremio za starost i da bi bio zbrinut kada ostariš. Zar takva tačka gledišta nije ispravna? (Jeste.) Da li su ljudi bez dece nužno nesrećni u starosti? Ne mora da znači, zar ne? Ljudi bez dece i dalje mogu da dožive starost, a neki su čak i zdravi, uživaju u poznim godinama i spokojno umiru. Da li ljudi koji imaju decu sigurno mogu da uživaju u svojim poznim godinama u sreći i zdravlju? (Ne mora da znači.) Stoga, zdravlje, sreća, životna situacija, kvalitet života i fizičko stanje roditelja u starosti zapravo nemaju direktne veze sa tim da li su im deca odana ili ne, već su povezani sa Božjim predodređenjem i sa životnim okruženjem koje im On priređuje. Deca nisu dužna da snose odgovornost za životnu situaciju svojih roditelja u poznim godinama. Zar nije tako? (Jeste.) Dakle, bez obzira na to kakav stav deca imaju prema roditeljima, da li su spremni da se brinu o njima, da li to rade preko volje ili uopšte ne žele da se brinu o njima, to je njihov stav koji treba da imaju u ulozi dece. Ostavimo za sada po strani priču iz perspektive dece, već pričajmo samo iz perspektive roditelja. Roditelji ne treba da zahtevaju da im njihova deca budu odana, da se brinu o njima u starosti i da ih podržavaju u njihovim poznim godinama – za to nema potrebe. S jedne strane, to je stav koji roditelji treba da imaju prema svojoj deci, a s druge je to dostojanstvo koje roditelji treba da poseduju. Naravno, postoji i važniji aspekt: načelo kojeg stvorena bića koja su roditelji treba da se drže u ophođenju prema svojoj deci. Ako su tvoja deca odana i spremna da se brinu o tebi, ne treba da ih odbiješ; ako nisu voljna da to učine, ne treba da kukumavčiš po ceo dan, da se u srcu osećaš neprijatno ili ogorčeno niti da zameraš svojoj deci. Treba da preuzmeš odgovornost i da nosiš breme svog života i opstanka koliko god možeš, a ne da ga prebacuješ na druge, posebno ne na decu. Treba da se samoinicijativno i ispravno suočiš sa životom bez prisustva ili pomoći dece uz sebe, pa čak i ako si odvojen od svoje dece, treba da budeš u stanju da se sam suočiš sa svim što ti život donese. Naravno, ako ti je potrebna nužna pomoć od dece, možeš da im se obratiš, ali to ne treba da se zasniva na pogrešnom razmišljanju i gledištu da deca moraju da budu odana roditeljima, ili da se oslanjaš na njih da se brinu o tebi u starosti. Namesto toga, i jedni i drugi treba da čine određene stvari za svoje roditelje ili za svoju decu sa stanovišta ispunjavanja svojih odgovornosti. Na ovaj način se može razumno postupati sa odnosom između roditelja i dece. Naravno, ako su obe strane razumne, one daju jedna drugoj prostor, međusobno se poštuju i na kraju će sigurno moći bolje i skladno da se slažu, da neguju porodičnu privrženost i da neguju međusobnu brižnost, pažnju i uviđavnost. Naravno, raditi te stvari na osnovu međusobnog poštovanja i razumevanja je relativno u skladu sa ljudskošću i relativno prikladno. Zar nije tako? (Jeste.) Kada deca mogu ispravno da pristupe svojim odgovornostima i da ih izvršavaju, a ti im kao njihov roditelj više ne postavljaš prekomerne ili bespotrebne zahteve, onda ćeš otkriti da je sve što rade sasvim prirodno i normalno i smatraćeš da je to prilično dobro. Nećeš ih posmatrati istim kritičkim pogledom kao ranije, smatrajući da je ono što rade neprijatno, pogrešno ili nedovoljno da otplate dug što ste ih odgojili. Naprotiv, sa svime ćeš se suočavati sa ispravnim stavom, bićeš zahvalan Bogu za prisustvo i sinovsku odanost koju ti deca pružaju, i smatraćeš da su ti deca prilično pristojna i da su humana. Čak i bez prisutnosti i sinovske odanosti dece, nećeš se žaliti na Boga, nećeš žaliti što si ih odgajio, a kamoli ih mrzeti. Ukratko, najvažnije je da se roditelji pravilno suoče sa stavom koji deca imaju prema njima. Ispravno suočavanje sa tim znači ne postavljati im preterane zahteve, ne ponašati se radikalno prema njima i svakako ne davati bilo kakve nehumane ili nepozitivne kritike ili sudove o bilo čemu što rade. Tako ćeš početi da živiš dostojanstveno. Kao roditelji, prema svojim sposobnostima, uslovima i, naravno, Božjem određenju, treba da uživate u svemu što vam Bog daje, a ako vam nešto ne da, onda isto treba da se zahvalite Bogu i da Mu se pokorite. Ne treba da se poredite s drugima, govoreći: „Pogledajte tu i tu porodicu, njihovo dete je tako odano, stalno negde vozi roditelje i provode odmor na jugu. Svaki put se kući vraćaju s punim rukama kesa svih veličina. Njihovo dete je baš odano! Vidi ti to njihovo dete, na njega stvarno mogu da se oslone. Dobro je odgajiti takvog sina da bi imao nekoga da se brine o tebi u starosti. A vidi ovog našeg: dolazi kući praznih ruku i nikada nam ništa ne kupuje; ne samo da dođe praznih ruku, nego retko kad uopšte i svrati. Ako ga ne pozovem, neće doći kući. Ali kad najzad dođe, samo hoće da jede i pije, a neće čak ni nešto da pomogne.” Kada je tako, bolje ga i ne zovi da dođe. Ako ga zoveš, zar ne tražiš da budeš nesrećan? Znaš da će, ako dođe kući, samo jesti i piti besplatno, čemu ga onda zoveš? Ako nemaš nikakav motiv za to, da li bi ga i dalje zvao da dođe kući? Zar to nije samo zato što ponižavaš sebe i zato što si sebičan? Uvek želiš da se osloniš na njega, nadajući se da ga nisi uzalud odgajio, nadajući se da onaj koga si ti podigao ne može biti bezdušni nezahvalnik. Uvek želiš da dokažeš da onaj koga si odgajio nije bezdušni nezahvalnik, da je tvoje dete odano. Kakva je korist od toga? Zar ne možeš dobro da živiš svoj život? Zar ne možeš da živiš bez dece? (Mogu.) Možeš da nastavi da živiš. Previše je takvih primera, zar ne?

Neki ljudi se drže trule i zastarele predstave, govoreći: „Zapravo nije važno da li ljudi imaju decu da im budu odana i da se brinu o njima u starosti, ali u najmanju ruku, kada umru, mora postojati neko ko će inicirati pogrebne obrede, kako bi to izgledalo pristojno pred drugima. U suprotnom, ako umru kod kuće i niko to ne primeti, ljudi će se podsmevati i to bi bilo previše jadno!” Pa šta ako niko ne zna? Kada čovek umre, on više ništa ne zna. Kada mu telo umre, njegova duša ga odmah napušta. Bez obzira gde je telo ili kako izgleda posle smrti, zar nije ionako mrtvo? Čak i da bude izneto u sanduku na velikoj sahrani, jednom kada dospe u zemlju, telo će i dalje istruniti, zar ne? Ljudi misle: „Divno je kada su deca pored tebe, da te smeste u sanduk, da ti obuku pogrebnu odeću, da te našminkaju i da organizuju veliku sahranu. Ako umreš i niko ti ne organizuje sahranu ili ti ne upriliči pristojan ispraćaj, to je kao da ceo tvoj život nije imao odgovarajući zaključak.” Da li je ta ideja tačna? (Ne, nije.) Danas mladi ne pridaju mnogo pažnje tim stvarima, ali još uvek ima ljudi u udaljenim područjima i starijih ljudi sa nedovoljno uvida koji veruju da deca moraju da se brinu o svojim starim roditeljima i da im, kada ovi preminu, upriliče pristojan ispraćaj. Ovo razmišljanje i gledište je duboko usađeno u njihovom srcu i ma koliko u zajedništvu razgovaraš o istini, oni je ne prihvataju – koja je konačna posledica toga? Posledica je da im to duboko šteti. Taj tumor je dugo skriven u njima i on će ih zatrovati. Kada ga iskopaju i odstrane, više neće biti zatrovani njime i njihovi životi će biti slobodni. Svi pogrešni postupci su vođeni apsurdnim razmišljanjem i gledištima. Na primer, ima ljudi koji se plaše da će istruliti u svojoj kući nakon što umru, pa uvek misle: „Moram da rodim sina. Kada odraste, ne smem da ga pustim da ode mnogo daleko. Šta ako ne bude pored mene kad umrem? Ako ne budem imao nekoga ko će da se brine o meni u starosti ili da mi upriliči pristojan ispraćaj kada budem umro, to će biti nešto zbog čega ću najviše žaliti u životu! Ako bih imao nekoga da to učini za mene, onda moj život ne bi bio uzaludan. Bio bi to savršen život. Bez obzira na sve, ne smem biti predmet ismevanja.” Zar to nije truo način razmišljanja? (Jeste.) Ustajala je i izopačena, pridaje preveliki značaj fizičkom telu! U stvarnosti, fizičko telo je bezvredno: nakon doživljavanja rođenja, starosti, bolesti i smrti, ništa ne ostaje. Samo ako si zadobio istinu i spasenje dok si živ, možeš živeti večno. Ako nisi zadobio istinu, onda kada tvoje telo umre i raspadne se, ništa neće ostati; bez obzira na to koliko su ti deca odana, nećeš moći da uživaš u tome. Kada neko umre i deca ga sahrane, da li to staro telo išta oseća? Može li išta da opazi? (Ne, ne može.) Uopšte nema moć percepcije. Ali u životu, ljudi pridaju veliki značaj tom pitanju, zahtevajući mnogo od svoje dece po pitanju toga da li ona mogu da im upriliče pristojan ispraćaj kada budu umrli – što je blesavo, zar ne? (Da, jeste.) Ima dece koja kažu roditeljima: „Mi verujemo u Boga. Dok si živ, bićemo ti odani, brinućemo se o tebi i služićemo ti. Ali kada umreš, nećemo ti organizovati sahranu.” Kada roditelji to čuju, naljute se. Ne ljute se ni zbog čega drugog što kažeš, ali čim to spomeneš, eksplodiraju i kažu: „Šta si rekao? Ti, izdajniče, noge ću da ti polomim! Draže bi mi bilo da te nisam rodila – ubiću te!” Ništa drugo što kažeš im ne smeta, samo to. Tokom života, deca su se u mnogim prilikama lepo ponela prema njima, ali oni su insistirali da deca moraju da sahrane svoje roditelje. Pošto su deca počela da veruju u Boga, rekla su im: „Kada umreš, nećemo održati svečanost u tvoju čast: kremiraćemo te i pronaći mesto gde da smestimo urnu. Dok si još živ, obezbedićemo ti da uživaš u blagoslovu što smo s tobom, obezbedićemo ti hranu i odeću i poštedećemo te nepravde.” Zar to nije realno? Roditelji odgovaraju: „Ništa od toga nije bitno. Ja želim da mi, kada umrem, organizujete sahranu. Ako se ne budeš brinuo o meni u starosti i ako me ne sahraniš, to ti nikada neću zaboraviti!” Kada je osoba tako blesava, ona ne može da razume to jednostavno rasuđivanje, i bez obzira na način na koji joj to objasnite, i dalje neće shvatiti – ona je kao životinja. Stoga, ako stremiš ka istini, kao roditelj, prvo treba da otpustiš tradicionalne, trule i izopačene misli i gledišta oko toga da li su deca odana, da li se brinu o tebi u starosti i da li će ti upriličiti pristojan ispraćaj kada umreš, te da tom pitanju ispravno pristupiš. Ako su ti deca zaista odana, onda to prihvati kako treba. Ali ako deca nemaju uslove ili energiju da ti budu odana, ili ne planiraju da ti budu odana, i kada ostariš ne mogu da se brinu o tebi i da budu pored tebe niti da ti upriliče pristojan ispraćaj kada premineš, onda ne moraš to da zahtevaš, niti da se osećaš tužno. Sve je u Božjim rukama. Rođenje ima svoje vreme, smrt ima svoje mesto i Bog je odredio gde se ljudi rađaju i gde umiru. Čak i ako ti tvoja deca nešto obećaju, rekavši: „Kada se primakneš smrti, sigurno ću biti uz tebe; sigurno te neću izneveriti”, Bog možda nije priredio te okolnosti. Na samrti, tvoja deca možda neće biti pored tebe, i bez obzira na to koliko žure da stignu, možda neće stići na vreme – neće moći da te vide poslednji put. Možda će se vratiti tek nekoliko dana nakon što si napustio ovaj svet. Da li njihova obećanja išta vrede? Oni ne uspevaju da budu ni sopstveni gospodari, ali ti naprosto ne veruješ u to. Navaljuješ da ti obećaju. Da li njihova obećanja išta vrede? Zadovoljavaš se iluzijama i misliš da tvoja deca mogu da održe svoja obećanja. Mogu li oni to zaista da urade? Ne nužno. Gde će biti svakog dana, šta će raditi svakog dana i šta im budućnost nosi – ni oni sami ne znaju te stvari. Njihova obećanja su samo izrečena neobavezno, sa ciljem da tebe uteše, ali ti si ih shvatio ozbiljno. Još uvek ne vidiš jasno da je čovekova sudbina u Božjim rukama.

Kolika je veza između roditelja i njihove dece, koliko mogu dobiti zauzvrat od svoje dece – da li se mogu osloniti na svoju decu da se brinu o njima u starosti – jednostavno rečeno, sve je to predodređeno i unapred određeno od Boga. Nije da se sve odigrava tačno onako kako ljudi zamišljaju. Naravno, svako zamišlja stvari veoma lepo i želi da stekne neku korist od svoje dece. Ali zašto nikada nisi razmotrio da li je to zapisano u tvojoj sudbini? Ključno je koliko dugo će trajati veza između tebe i tvoje dece. Da li će svaki posao koji radiš u ovom životu imati veze sa tvojom decom, da li će tvoja deca biti među onima koji su uključeni kada doživiš neki veliki događaj – sve to zavisi od Božjeg predodređenja. Bez Božjeg predodređenja, koliko god da se trudiš, to neće biti od koristi. Kada odgajiš svoju decu do punoletstva, tvoja odgovornost će biti ispunjena i tvoja deca će prirodno otići kada za to dođe vreme. To je nešto što ljudi treba da prozru. Ako ne možeš da prozreš ovu stvar, uvek ćeš imati lične želje i zahteve i prihvatati razne vrste razmišljanja i gledišta da bi postigao svoje ciljeve. Šta će se na kraju dogoditi? Samo ćeš se osvestiti na samrtnoj postelji i shvatiti da si u svom životu uradio mnogo glupih stvari, da si postupao isključivo po predstavama i uobraziljama i da si bio previše glup i neuk; to se jednostavno ne slaže sa stvarnom situacijom niti sa Božjim predodređenjima. Zar neće biti prekasno da sve to shvatiš tek na samrtnoj postelji? Zar nije tako? (Jeste.) Iskoristi dok si još živ i dok ti mozak dobro radi, dok si još uvek u stanju da razumeš određene pozitivne stvari, i što pre ih prihvati. Prihvatanje istih ne znači da ih pretvaraš u ideologiju ili krilaticu, već da se trudiš da činiš te stvari i da ih sprovodiš u delo. Postepeno otpusti sopstvene ideje i sebične želje i nemoj misliti da je sve što činiš kao roditelj ispravno i prihvatljivo, ili da tvoja deca treba to da prihvate. Takvo rasuđivanje ne postoji nigde na svetu. Roditelji su ljudska bića – zar njihova deca nisu? Deca nisu tvoji ukrasi niti robovi; ona su nezavisna stvorena bića – kakve veze ima s tobom to jesu li odana ili nisu? Dakle, kakav god da si roditelj, kolika god da su ti deca, ili da li su ti deca dostigla uzrast da ti budu odana ili da žive samostalno, kao roditelj treba da usvojiš te ideje i da ustanoviš ispravne misli i gledišta o tome kako da se ophodiš prema svojoj deci. Ne treba ići u krajnosti, niti treba sve meriti prema onim pogrešnim, dekadentnim ili zastarelim mišljenjima i gledištima. Ta mišljenja i gledišta mogu da se usklade sa ljudskim predstavama, ljudskim interesima i fizičkim i emocionalnim potrebama ljudi, ali ništa od toga nije istina. Bez obzira na to da li misliš da su prikladne ili neprikladne, te stvari na kraju mogu samo da ti donesu raznorazne nevolje i teret, da te upetljaju u raznorazne neprilike i da te nateraju da svojoj deci otkriješ svoju naprasitost. Iznećeš svoje obrazloženje, oni će izneti svoje, a na kraju ćete se mrzeti i uzajamno kriviti. Porodica više neće funkcionisati kao porodica: okrenućete se jedni protiv drugih i postati neprijatelji. Ako prihvate istinu i ispravne misli i gledišta, svi će se lako suočiti sa tim stvarima, a protivrečnosti i razmirice koje iz njih proističu biće rešene. Međutim, ako se tvrdoglavo drže tradicionalnih predstava, ne samo da se ti problemi neće rešiti, već će se njihove protivrečnosti produbiti. Tradicionalna kultura sama po sebi nije kriterijum za vrednovanje stvari. Povezana je sa ljudskošću i telesnim pitanjima, među kojima su ljudska privrženost, sebične želje i naprasitost. Naravno, postoji i nešto što je suštinsko za tradicionalnu kulturu, a to je licemerje. Ljudi koriste odanost sopstvene dece da bi dokazali da su ih dobro vaspitali i da njihova deca poseduju ljudskost; slično tome, deca koriste odanost prema svojim roditeljima da bi dokazali da nisu nezahvalni ljudi, već ponizna i skromna gospoda i dame, čime dobijaju uporište među različitim rasama i grupama u društvu i čine je svojim sredstvom preživljavanja. To je samo po sebi najlicemerniji i suštinski aspekt u tradicionalnoj kulturi i nije kriterijum za vrednovanje stvari. Dakle, što se tiče roditelja, oni treba da otpuste zahteve koje imaju prema svojoj deci i da se na osnovu ispravnih misli i gledišta ophode prema njima i da sagledaju stavove dece prema njima. Ako ne poseduješ ili ne shvataš istinu, trebalo bi barem da je sagledaš iz perspektive ljudskosti. Kako se istina sagledava iz perspektive ljudskosti? Bez obzira na to gde deca žive i rade, nije nimalo lako i uvek ima mnogo teškoća i pritisaka; svi oni imaju svoj sopstveni život, sopstvene načine preživljavanja i sudbinu koju im je Bog isplanirao. Naravno, svaki čovek koji živi u ovom društvu suočava se s ogromnim pritiscima u raznim pogledima, uključujući pitanje opstanka, odnose između nadređenih i podređenih i probleme koji imaju veze sa decom. Pogotovo u današnjem haotičnom, užurbanom društvenom okruženju, punom konkurencije i krvavih sukoba svuda, ničiji život nije lak – svačiji život je poprilično težak. Ako čovek ne veruje u Boga i ne izvršava svoju dužnost, nema puta kojim može da krene. Njegov jedini put je da teži ka svetu, da se održava u životu, da se stalno prilagođava ovom svetu i da se stalno po svaku cenu bori za svoju budućnost i opstanak da bi pregurao dan za danom. Ustvari, svaki dan mu je bolan i svaki dan je borba. Stoga, ako roditelji nastave da dodatno zahtevaju da njihova deca rade ovo ili ono, to će nesumnjivo dosuti ulje na vatru, uništavajući i mučeći njihovo telo i um. Roditelji imaju svoje društvene krugove, životne stilove i životna okruženja, a deca imaju svoja životna okruženja i prostore, kao i sredinu u kojoj su odrastala. Ako se roditelji previše mešaju ili imaju preterane zahteve od svoje dece, tražeći od njih da im učine ovo i ono kako bi se odužila za trud koji su roditelji nekada uložili za dobro svoje dece, onda je, iz ove perspektive to prilično nehumano. Bez obzira na to kako njihova deca žive ili preživljavaju, ili na poteškoće sa kojima se susreću u društvu, roditelji nemaju nikakvu odgovornost niti obavezu da učine bilo šta za njih. Međutim, roditelji takođe treba da se uzdrže od dodavanja bilo kakvih neprilika ili tereta u život svoje dece. To je nešto što roditelji ne treba da rade. Roditelji ne treba da traže previše od svoje dece i ne treba da budu sitničavi prema njima niti da ih krive previše. Prema njima treba da se odnose pravično i ravnopravno i da sa saosećanjem sagledaju njihovu situaciju. Naravno, roditelji treba da vode i sopstveni život. Takve roditelje će deca poštovati i roditelji će biti vredni poštovanja. Ako kao roditelj veruješ u Boga i obavljaš svoje dužnosti, onda bez obzira na to koje dužnosti obavljaš u Božjoj kući, nećeš imati vremena da razmišljaš o stvarima kao što su da zahtevaš da ti deca budu odana i da se oslanjaš na njih da te izdržavaju u starosti. Ako još uvek postoje takvi ljudi, oni nisu istinski vernici i sigurno nisu neko ko stremi ka istini. Svi su oni samo zbunjeni ljudi i bezvernici. Zar nije tako? (Jeste.) Ako su roditelji zauzeti, ako imaju obaveze i zauzeti su poslom, onda verovatno neće pominjati da li su im deca odana ili ne. Ako roditelji to uvek pominju, govoreći: „Moja deca nisu odana. Ne mogu da se oslonim na njih i neće moći da me izdržavaju kad ostarim”, onda su samo lenji i dokoni, traže nevolje bez razloga. Zar nije tako? Šta treba da uradite ako naiđete na takve roditelje? Naučite ih pameti. Kako to treba da uradite? Samo recite: „Zar ne možeš da živiš sam? Zar više nisi u stanju ni da jedeš ni da piješ? Zar više nisi u stanju da preživiš? Ako možeš da živiš, onda idi i živi; ako ne možeš, onda umri!” Da li se usuđuješ da kažeš tako nešto? Reci Mi, da li je nehumano reći tako nešto? (Ne usuđujem se to da kažem.) Nisi u stanju to da kažeš, zar ne? Ne možeš to da izustiš. (Tako je.) Kada malo ostarite, moći ćete. Ako su te roditelji isuviše puta razbesneli, onda ćeš moći to da kažeš. Bili su zaista dobri prema tebi i nikada te nisu povredili; ako te povrede, onda ćeš moći to da kažeš. Zar nije tako? (Jeste.) Ako stalno traže da dođeš kući, i kažu: „Dođi kući i donesi mi novac, ti nezahvalno dete!” i grde te i proklinju svaki dan, onda ćeš biti u stanju to da kažeš. Reći ćeš: „Ako možeš da živiš, onda živi; ako ne možeš, onda umri! Zar ne možeš da nastaviš da živiš bez dece? Pogledaj one starije ljude koji nemaju decu, zar ne žive dovoljno dobro i srećno? Svakodnevno vode računa o svom životu, a ako imaju malo slobodnog vremena, izlaze u šetnju i rade vežbe. Deluje kao da im je život prilično ispunjen. Pogledaj se – ništa ti ne nedostaje, pa zašto onda ne možeš da nastaviš da živiš? Ponižavaš se i zaslužuješ da umreš! Da li treba da ti budemo odani? Nismo tvoji robovi, niti smo tvoje privatno vlasništvo. Moraš da ideš svojim putem, a mi nismo u obavezi da snosimo tu odgovornost. Dali smo ti dovoljno da jedeš, da se obučeš i da imaš za svoje potrebe. Zašto to kvariš? Ako nastaviš da kvariš, poslaćemo te u starački dom!” Tako treba postupati sa roditeljima, zar ne? Ne smeš da ih razmaziš. Ako njihova deca nisu tu da se brinu o njima, kukumavče po ceo dan, kao da je kraj sveta, kao da ne mogu više da žive. Ako ne mogu više da žive, neka umru i sami se uvere – ali neće da umru, isuviše vole da žive. Njihova životna filozofija je da treba da zavise od drugih da bi živeli bolje, slobodnije i po svojoj volji. Oni moraju da grade svoju sreću i radost na patnji svoje dece. Zar ti roditelji ne zaslužuju da umru? (Zaslužuju.) Ako im deca prave društvo i dvore ih svaki dan, onda su srećni, radosni i ponosni, dok njihova deca moraju da pate i da to prihvate. Zar ti roditelji ne zaslužuju da umru? (Zaslužuju.)

Hajde da ovde danas zaključimo naše zajedništvo u vezi sa poslednjom tačkom očekivanja roditelja od njihovog potomstva. Jesmo li razjasnili kako roditelji treba da pristupe pitanju da li su im deca odana, pouzdana, da li se brinu o njima u starosti i da li će da ih sahrane? (Jesmo.) Kao roditelj, ne treba da postavljaš takve zahteve, da imaš takve misli i gledišta, niti da polažeš takve nade u svoju decu. Tvoja deca ti ništa ne duguju. Tvoja je odgovornost da ih odgajaš; druga je stvar da li to dobro radiš ili ne. Ne duguju ti ništa: dobri su prema tebi i brinu se o tebi tek da ispune odgovornost, a ne da bi ti vratili neki dug, jer ti ne duguju ništa. Prema tome, oni nisu dužni da ti budu odani, niti da budu neko od koga možeš da zavisiš i na koga možeš da se osloniš. Da li razumeš? (Da.) Oni se brinu o tebi, oni su neko na koga možeš da se osloniš i daju ti nešto novca za trošak – to je samo njihova odgovornost iz uloge dece, to ne znači biti odan. Ranije smo pominjali metaforu da vrane hrane svoje roditelje, a jaganjci kleče da bi sisali mleko. Čak i životinje razumeju tu doktrinu i mogu da je sprovedu, pa naravno onda da bi i ljudi trebalo! Ljudi su najnaprednija stvorenja među svim živim bićima, stvorenja koja je Bog stvorio sa mislima, ljudskošću i osećanjima. Kao ljudi, oni to razumeju bez potrebe da budu naučeni. Da li deca mogu da budu odana ili ne, u velikoj meri zavisi od toga da li je Bog odredio da imate zajedničku sudbinu, da li će postojati odnos u kojem ćete se dopunjavati i uzajamno podržavati i da li možeš da uživaš u tom blagoslovu; tačnije, zavisi od toga da li tvoja deca poseduju ljudskost. Ako zaista poseduju savest i razum, onda ne moraš da ih vaspitavaš – razumeće to od malih nogu. Ako sve to razumeju od malih nogu, zar ne misliš da će razumeti još više kada odrastu? Zar nije tako? (Jeste.) Od malih nogu razumeju doktrine kao što je „dobra deca zarađen novac troše na mamu i tatu”, pa zar to neće razumeti još više kada odrastu? Da li ih još uvek treba vaspitati? Da li roditelji i dalje treba da ih tako ideološki indoktriniraju? Nema potrebe. Zato je nerazumno da roditelji zahtevaju od dece da im budu odana, da se brinu o njima u starosti i da ih sahrane. Zar deca koju rodiš nisu ljudi? Zar su drveće ili veštačko cveće? Da li oni zaista ne razumeju, da li zaista moraš da ih vaspitaš? To je čak i psima jasno. Vidi, kada su dva šteneta sa majkom, ako drugi psi počnu da nasrću na majku i laju, oni to neće trpeti: štite majku iza ograde i ne dozvoljavaju drugim psima da laju na nju. Ako je čak i psima to jasno, naravno da bi i ljudima trebalo da bude! Nema potrebe da ih učite: ispunjavanje obaveza je nešto što ljudi mogu da urade, a roditelji ne moraju da usađuju takve misli svojoj deci – oni će to uraditi sami. Ako ne poseduju ljudskost, onda čak i pod pravim uslovima neće to učiniti; ako poseduju ljudskost i imaju prave uslove, onda će to prirodno činiti. Stoga roditelji ne moraju da zahtevaju, podstiču, niti da krive svoju decu u vezi sa tim da li su im odana ili nisu. To je sve nepotrebno. Ako možeš da uživaš u sinovskoj odanosti svoje dece, to se smatra blagoslovom. Ako ne možeš da uživaš u tome, to se ne računa kao tvoj gubitak. Bog je odredio sve, zar ne? U redu, hajde da okončamo naše zajedništvo ovde za danas. Do viđenja!
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Kako stremiti ka istini (20)

Dodatak: Jedino sopstvenim vladanjem i postupanjem prema Božjim rečima ljudi mogu da uđu u istina-stvarnost

Različite teme o kojima razgovaramo obuhvataju praktična pitanja iz svakodnevnog života. Sada kada ste čuli sve ovo, zar nemate osećaj da istina nije prazna, da nije parola, nekakva teorija, a posebno ne neka vrsta znanja? Na šta se istina odnosi? (Na naš stvarni život.) Istina se odnosi na stvarni život, na razne događaje koji se dešavaju u stvarnom životu. Dodiruje sve aspekte ljudskog života, različite probleme sa kojima se ljudi susreću u svojoj svakodnevici, a posebno se odnosi na ciljeve kojima ljudi teže i na puteve kojima idu. Nijedna od tih istina nije isprazna i sigurno nije zanemariva; neophodno je da ih ljudi sve poseduju. Ako, kada su u pitanju određena praktična pitanja, u svakodnevnom životu možeš da pristupiš, rešiš i da se baviš tim pitanjima na osnovu istina-načela o kojima razgovaramo, onda ulaziš u istina-stvarnost. Ako se u svakodnevnom životu držiš svojih prvobitnih mišljenja i stavova prema ovim pitanjima koja sadrže istinu i ne menjaš se, ako posmatraš ta pitanja iz svoje ljudske perspektive, a načela i osnova za to kako gledaš na te stvari nemaju nikakve veze sa istinom, onda očigledno nisi neko ko ulazi u istina-stvarnost, niti si neko ko stremi ka istini. Bez obzira na to o kojem aspektu istine razgovaramo, teme kojih se dotičemo sve se tiču ispravljanja i preokretanja pogrešnih misli, gledišta, predstava i izmišljotina koje ljudi poseduju o različitim pitanjima, kako bi mogli da imaju ispravne misli i gledišta o različitim pitanjima sa kojima dolaze u dodir u svakodnevnom životu i kako bi mogli da sagledaju te stvari koje se dešavaju u stvarnom životu iz ispravnog ugla i stanovišta, a zatim da koriste istinu kao merilo za njihovo rešavanje i bavljenje njima. Slušanje propovedi se ne svodi na opremanje doktrinom ili znanjem, ne radi se o širenju vidika niti zadobijanju uvida – već o shvatanju istine. Svrha shvatanja istine nije da se obogate misli ili duh, niti da se poboljša nečija ljudskost, već da omogući ljudima da se ne odreknu stvarnog života dok su na putu verovanja u Boga i da, kad god naiđu na različite situacije u svakodnevnom životu, posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju tako da su im Božje reči osnova, a istina merilo. Ukoliko si tokom svih ovih godina slušao propovedi i napredovao u oblastima doktrine i znanja, i osećaš se duhovno obogaćenim i misli su ti postale uzvišenije, ali kada se susretneš sa mnogim prilikama u svakodnevnom životu ti još uvek ne možeš da sagledaš ta pitanja iz prave perspektive, niti možeš da istraješ u primeni, viđenju ljudi i stvari, niti da se vladaš i postupaš u skladu sa istina-načelima, onda je jasno da nisi neko ko stremi ka istini, niti neko ko ulazi u istina-stvarnost. Ozbiljnije govoreći, ti još nisi dostigao tačku pokoravanja istini, pokoravanja Bogu, niti bogobojažljivosti. Naravno, očigledno je da nisi krenuo putem spasenja. Zar nije tako? (Jeste.)

Na osnovu vašeg stvarnog rasta i trenutnih okolnosti, u kojim aspektima osećate da ste ušli u istina-stvarnost? U kojim aspektima imate nadu u spasenje? U kojim oblastima tek treba da uđete u istina-stvarnost, ali ste daleko ispod merila za spasenje? Da li imate neku predstavu? (U situacijama kada antihristi i zli ljudi ometaju rad crkve, nanoseći štetu interesima Božje kuće, nedostaje mi osećaj pravde i istinske odanosti Bogu. Nisam u stanju da ustanem i branim interese Božje kuće, i nemam svedočanstvo o tim ključnim pitanjima. U tom pogledu, jasno je da sam daleko od merila za spasenje.) To je ozbiljan problem. Hajde da nastavimo da razgovaramo o tome. Osim prepoznavanja sopstvenog rasta, što podrazumeva pitanja razaznavanja i odbacivanja antihrista, kada se radi o drugim stvarima, na šta ste sve naišli u svakodnevnom životu što vam govori da niste ušli u stvarnost, da ne možete da primenjujete u skladu sa istina-načelima i da vam, uprkos tome što razumete doktrinu, još uvek nedostaje jasnoća u istini, nedostaje vam jasan put, i da ne znate kako da se uskladite sa Božjim namerama, niti kako da se pridržavate načela? (Nakon što sam toliko godina vršila svoju dužnost, mislila sam da mogu da napustim porodicu, karijeru i da u izvesnoj meri otpustim osećanja koja gajim prema roditeljima i rođacima. Međutim, povremeno sam se zaticala u određenim situacijama u stvarnom životu koje su me naterale da shvatim da u meni još uvek postoje osećanja i da želim da budem uz roditelje, da brinem o njima i da im budem verno dete. Ako to ne mogu da učinim, osećam se kao da im nešto dugujem. Slušajući Boga kada je nedavno govorio o tome da roditelji nisu naši poverioci, shvatila sam da ne razumem taj aspekt istine i da se nisam pokorila istini niti Bogu.) Da li još neko želi nešto da kaže? Zar se ne susrećete s poteškoćama u svakodnevnom životu? Ili živite u vakuumu i nikada se ne suočavate s problemima? Da li nailazite na poteškoće prilikom vršenja svojih dužnosti? Da li ste ikada površni? (Jesmo.) Da li se ikada prepuštate telesnim užicima i udobnosti? Da li radite za slavu i status? Da li često brinete ili ste zabrinuti za svoje buduće izglede i puteve? (Da.) Kako se onda nosite sa tim situacijama kada se suočite s njima? Da li možete da upotrebite istinu da ih razrešite? Ne odričete se rezervnog plana kada ste unapređeni i brinete o svojim izgledima i odredištu, pogrešno shvatate Boga i žalite se na Njega, ili se razmećete svojim sposobnostima kada ste otpušteni sa svog položaja – da li imate takve probleme? (Imamo.) Kako se nosite i kako rešavate takve situacije kada se nađete u njima? Da li sledite svoje sebične želje, ili možete da se držite istina-načela, da se bunite protiv tela i bunite se protiv svoje iskvarene naravi da biste primenjivali istinu? (Bože, kad god se nađem u takvoj situaciji, iz ugla doktrine razumem da ne treba da postupam u skladu sa sklonostima tela niti svoje iskvarene naravi. Ponekad mi proradi savest i osetim prekor i onda donekle promenim ponašanje. Ali to nije zato što su se moji stavovi o tim pitanjima promenili, niti zato što sam u stanju da primenjujem istinu. Ponekad, kada su moji sebični porivi relativno snažni i osećam da je ta poteškoća prevelika, onda, čak i ako osetim nalet energije, ipak ne mogu da je primenjujem. U tom trenutku ću slediti svoju iskvarenu narav, tako da ne opstaje čak ni moje spoljašnje lepo ponašanje.) Kakva je to situacija? Da li na kraju primenjujete istinu i jeste li postojani u svom svedočenju ili niste? (Nisam.) Da li posle razmišljate o tome i kajete se? Da li možete nešto da unapredite kada se ponovo suočite sa sličnim situacijama? (Posle neuspeha osetim malu grižu savesti i kada jedem i pijem Božje reči mogu da ih dovedem u vezu sa sobom, ali kada se ponovo nađem u sličnoj prilici, stara iskvarena narav se iznova ispoljava. Relativno malo napredujem u tom pogledu.) Zar se većina ljudi ne nalazi u takvom stanju? Kako vi gledate na to pitanje? Kad god se nađu u sličnim situacijama, način na koji se ljudi nose s njima, pored toga što se njihovo ponašanje poboljšava usled dejstva njihove savesti, ili je njihovo ponašanje ponekad relativno plemenito a ponekad relativno prosto u skladu s njihovim trenutnim prilikama i stanjem i u skladu s njihovim promenljivim raspoloženjima – pored svega toga, njihova primena nema nikakve veze sa istinom. U čemu je tu problem? Da li to predstavlja nečiji rast? Kakav je to rast? Da li je to mali rast, ili je to slabost, nedostatak u njihovoj ljudskosti, ili ispoljenje neprimenjivanja istine? Šta je to? (Mali rast.) Kada je nečiji rast mali, on ne može da primenjuje istinu, a pošto ne može da primenjuje istinu, njegov rast je mali. Koliko je mali? To znači da još nisi zadobio istinu po tom pitanju. Šta znači to da još nisi zadobio istinu? To znači da Božje reči još nisu postale tvoj život; Božje reči su za tebe još uvek neka vrsta teksta, doktrine ili argumenta. One još nisu utkane u tebe niti su postale tvoj život. Stoga, te takozvane istine koje ti razumeš su samo neka vrsta doktrine ili praznih parola. Zašto to govorim? Zato što ne možeš da pretvoriš tu doktrinu u svoju stvarnost. Kada se suočiš sa prilikama u svakodnevnom životu, ne nosiš se s njima u skladu sa istinom; još uvek se nosiš s njima u skladu sa Sotoninom iskvarenom naravi i pod uticajem savesti. Dakle, u najmanju ruku, ti po ovom pitanju očigledno ne poseduješ istinu niti si zadobio život. Ne zadobiti život znači ne posedovati život; ne posedovati život znači da po tom pitanju uopšte nisi spasen i da još uvek živiš pod Sotoninom vlašću. Bez obzira na to da li je ono što se primenjuje pod uticajem savesti lepo ponašanje ili neka vrsta ispoljenja, to ne predstavlja život; to je samo ispoljenje normalne ljudskosti. Ako savest utiče na to ispoljenje, to će u najboljem slučaju biti neka vrsta lepog ponašanja. Ako savest nije vodeći faktor, već je to nečija iskvarena narav, onda se takvo ponašanje ne može smatrati lepim ponašanjem; to je otkrivena iskvarena narav. Dakle, po kojim pitanjima ste već pretvorili istinu u stvarnost i stekli život? Po kojim pitanjima još niste zadobili istinu i učinili je svojim životom i još niste učinili istinu svojom stvarnošću? Drugim rečima, u kojim pitanjima proživljavaš Božje reči i uzimaš ih kao svoje merilo, a u kojim pitanjima to još uvek nisi učinio? Izbroj koliko ih je. Ako si ih sve prebrojao, ali nažalost ne postoji nijedno pitanje po kojem si postupio ili proživeo na osnovu Božjih reči, već si postupao u skladu sa svojom usijanom glavom, sa svojim predstavama, sa telesnim sklonostima ili porivima, ili sa svojom iskvarenom naravi, šta će onda biti krajnji ishod? Ishod će biti loš, zar ne? (Tako je.) Već dugi niz godina slušate propovedi, odričući se svoje porodice, napuštajući svoju karijeru, trpeći teškoće i plaćajući danak. Ako je to ishod, da li je to nešto zbog čega treba biti srećan i slaviti, ili nešto zbog čega treba biti tužan i zabrinut? (Tužan i zabrinut.) Osoba koja ne čini istinu stvarnom, koja Božje reči ne učini svojim životom, kakva je to osoba? Nije li to osoba koja živi pod potpunom kontrolom Sotonine iskvarene naravi, koja nije u stanju da vidi nadu spasenja? (Jeste.) Da li ste ikada razmišljali o tim pitanjima prilikom redovnog čitanja Božjih reči i preispitivanja sebe? Većina ljudi nije, zar ne? Većina ljudi naprosto pomisli: „Počeo sam da verujem u Boga sa sedamnaest godina, a sada imam četrdeset sedam. Toliko godina verujem u Boga, nekoliko puta su me lovili, ali Bog me je zaštitio i pomogao mi da pobegnem. Živeo sam u pećinama i kolibama, danima i noćima nisam jeo, probdeo sam tolike sate. Pretrpeo sam mnogo patnje i pretrčao velike razdaljine, sve zarad obavljanja svoje dužnosti, obavljanja svog posla i završetka zadatka. Moja nada u spasenje je toliko velika, da sam već krenuo putem spasenja. Baš imam sreće! Zahvalnost istinski pripada Bogu. To je Njegova blagodat! Bio sam bezvredan u očima sekularnog sveta, niko me nije cenio i nikada za sebe nisam mislio da sam poseban, ali zbog Božje podrške, jer me je On podigao – željnog – iz balege, postavljen sam na put spasenja, imam čast da vršim svoju dužnost u Njegovoj kući. On me je uzdigao i On me voli! Sada razumem mnoge istine, radio sam tolike godine. Sasvim sigurno ću primiti svoju nagradu u budućnosti. Ko bi to mogao da mi oduzme?” Ako je to jedino na šta možeš da pomisliš kada se preispituješ, zar to nije problematično? (Jeste.) Reci Mi, toliko godina veruješ u Boga, toliko si patio, putovao u daleke krajeve i obavio toliko posla. Zašto su posle toliko verovanja neki ljudi sada premešteni u grupe B? Zašto sada mnoge starešine i delatnici moraju da vraćaju darove i nose breme dugova? Šta se dešava? Zar nisu već spaseni? Zar oni već ne poseduju istinu i zar nisu zadobili život? Neki ljudi su sebe smatrali stubovima i temeljima Božje kuće, retkim primercima ovde. Šta se sada dešava? Da su sve te godine patnje i plaćanja cene dovele do toga da oni prime život i da poseduju istina-stvarnost, da se pokore Božjim rečima, da su zaista bogobojažljivi i da odano izvršavaju dužnosti, da li bi ti ljudi bili smenjeni ili premešteni u grupe B? Da li bi oni bili opterećeni dugovima ili bili ozbiljno unazađeni? Da li bi došlo do tih problema? To je poprilično sramotno, zar ne? (Jeste.) Da li ste ikada razmišljali u čemu je problem? Koliko patnje osoba može da podnese ili koliki danak plaća za svoju veru u Boga nije znak spasenja ili ulaska u istina-stvarnost, niti je to znak da poseduje život. Šta je, dakle, znak posedovanja života i istina-stvarnosti? Uopšteno govoreći, radi se o tome da li osoba može da primenjuje istinu i postupa u skladu s načelima; konkretno, radi se o tome da li osoba posmatra ljude i stvari, da li se vlada i postupa u skladu s istina-načelima, da li može da postupa u skladu s istina-načelima. Ukoliko u obavljanju dužnosti možeš da disciplinuješ svoje telo, da podneseš patnju i platiš danak za sve što radiš, ali nažalost nisi u stanju da dostigneš najvažniju tačku, to jest, ne možeš da se držiš istina-načela; ako, bez obzira na to šta radiš, uvek uzimaš u obzir svoje interese, uvek tražiš izlaz za sebe, uvek želiš da sačuvaš sebe i ako se nikada ne pridržavaš istina-načela, a Božje reči su za tebe puka doktrina, onda čak i ne spominji da nešto vrediš, niti da li tvoj život vredi ili ne; ti u ključnoj tački ne poseduješ život. Osoba bez života je najjadnija. Čovek koji veruje u Boga, a ipak ne uđe u istina-stvarnost, ne zadobije život, najjadnija je vrsta osobe i to je nešto najžalosnije što postoji. Zar nije tako? (Jeste.) Ne tražim od vas da budete u stanju da u svakoj prilici primenjujete u skladu s istina-načelima, ali u najmanju ruku, u obavljanju vaših značajnih dužnosti i u važnim pitanjima u svakodnevnom životu koja uključuju načela, trebalo bi da budete u stanju da postupate u skladu s istina-načelima. U najmanju ruku moraš da postigneš to merilo da bi u sebi video nadu za spasenje. Ali za sada, vi niste dosegli ni do najosnovnijeg zahteva, niste dostigli nijedan njegov delić. To je veoma žalosno i duboko zabrinjavajuće.

Tokom prve tri godine verovanja u Boga, ljudi su srećni i radosni. Svakog dana razmišljaju o primanju blagoslova i o divnom odredištu. Oni su uvereni da spoljašnje lepo ponašanje, kao što su patnja za Boga, trčanje unaokolo i što više pomaganja drugima, činjenje što više dobrih dela i davanje više novca jesu stvari koje vernici treba da čine. Kada prođe tri do pet godina verničkog života, iako su shvatili neke doktrine, ljudi i dalje veruju u Boga prema svojim predstavama i uobrazilji. Oni žive u skladu s pravilima lepog ponašanja, sa svojom savešću i dobrom ljudskošću, umesto da žive u skladu s istina-načelima, ili umesto da Božje reči učine svojim životom i merilom po kojem posmatraju ljude i stvari, po kojem se vladaju i postupaju. Koji put takvi ljudi slede? Nije li to put kojim je Pavle išao? (Jeste.) Da se trenutno ne nalazite u tom stanju? Ako se uglavnom nalazite u takvom stanju, da li je onda slušanje tolikih propovedi korisno? Bez obzira na to kakve propovedi slušate, vi ne slušate da biste shvatili istinu, niti da biste posmatrali ljude i stvari, niti da biste se vladali i postupali na osnovu istina-načela u svakodnevnom životu, već slušate radi obogaćivanja svog duhovnog sveta i svojih ljudskih iskustava. U tom slučaju, nema potrebe da ih slušate, zar ne? Ima ljudi koji kažu: „Ne mogu da ne slušam propovedi. Ako ih ne slušam, gubim elan u veri i nemam elana niti motivacije kada je u pitanju obavljanje dužnosti. Kada s vremena na vreme slušam propovedi, dobijam malo elana za moju veru, osećam se malo ispunjenije i obogaćenije, a onda kada naiđem na bilo kakve poteškoće ili negativnosti u svojoj dužnosti, imam određenu motivaciju i uglavnom ne postajem negativan.” Da li se propovedi slušaju da bi se postiglo to dejstvo? Većina ljudi koji su slušali propovedi tokom godina ne napuštaju crkvu, bez obzira na to kako su orezani, kako se dovode u red ili grde. Postizanje ovog dejstva donekle je povezano sa slušanjem propovedi, ali ono što želim da vidim nije samo da se plamen koji slabi u vašem srcu ponovo rasplamsa posle svake propovedi. Ne radi se samo o tome. Puki elan je beskoristan. Elan ne treba koristiti za činjenje zla ili za kršenje istina-načela. Elan služi da vas natera da stremite ka istini s jasnijim ciljem i pravcem – treba da težite ka istina-načelima i da ih primenjujete. Dakle, može li slušanje propovedi da postigne to dejstvo? Svaka propoved kao da ti rasplamsa srce, kao da te napuni energijom ili napumpa vazduhom. Ponovo se osećaš pun elana, znaš u kojem pravcu treba dalje da se krećeš i da nikada ne lenčariš niti da si negativan i da si retko kad slab. Međutim, ova ispoljenja nisu uslovi za postizanje spasenja. Postoji nekoliko uslova za postizanje spasenja: prvo, moraš da budeš spreman da čitaš Božje reči i slušaš propovedi; drugo, a to je i najvažniji uslov, bez obzira na to sa kakvim se velikim ili malim stvarima susrećeš u svakodnevnom životu, posebno s pitanjima koja se odnose na obavljanje tvoje dužnosti i na glavno delo Božje kuće, moraš da budeš u stanju da tražiš istina-načela, umesto da deluješ na osnovu sopstvenih ideja, da radiš šta god želiš, ili da budeš proizvoljan i nesmotren. Svrha toga što vam neumorno govorim o istini i objašnjavam načela različitih pitanja kao što je ovo nije da vas nateram da postignete nemoguće, ni da vas nateram da prevaziđete svoje sposobnosti, niti da vam samo podstaknem elan. Radije želim da vas navedem da tačnije razumete Božje namere, da shvatite načela i osnovu za činjenje različitih stvari i kako ljudi treba da se ponašaju da bi zadovoljili Božje namere, a ne da postupaju na osnovu svojih iskvarenih naravi, misli, gledišta i znanja kada se suočavaju s pitanjima, već da sve to zamene istina-načelima. To je jedan od glavnih načina na koji Bog spasava ljude. To je zato da bi mogao da uzmeš Božje reči kao svoju osnovu i načela u svemu na šta naiđeš i da bi Njegove reči vladale po svakom pitanju. Drugim rečima, to je zato da biste svakim pitanjem mogli da se bavite i rešavate ga na osnovu Božjih reči, umesto da se oslanjate na ljudsku pamet i sklonosti, ili da im pristupate u skladu sa ljudskim ukusima, ambicijama i željama. Kroz takav način propovedanja i razgovaranja o istini, Božje reči i istina se utiskuju u ljude, omogućavajući im da imaju život u kojem je istina njihova stvarnost. To je obeležje spasenja. Bez obzira na ono sa čime se suočavate, trebalo bi da uložite više truda u istina-načela i Božje reči. Takva je osoba koja teži spasenju i koja je mudra. Ljudi koji uvek ulažu trud u spoljašnje ponašanje, formalnosti, doktrine i prazne parole su nepromišljeni. Oni nisu ti koji teže spasenju. Nikada ranije niste tako razmišljali o stvarima, ili ste to retko činili, te je, kada je reč o pitanjima primene istina-načela, vaš um u osnovi prazan. Vi ne mislite da je to pitanje bitno i kad god se nađete u situacijama koje uključuju istina-načela, posebno kada su u pitanju određene ključne situacije, kada se suočite s antihristima ili zlim ljudima koji prekidaju i ometaju rad crkve, vi ste uvek veoma pasivni. Ne znate kako da se nosite s takvim pitanjima i pristupate im na osnovu sopstvenih sebičnih motiva i osećanja. Niste u stanju da ustanete da branite rad crkve i na kraju uvek doživite neuspeh i olako i na brzinu zataškavate priču. Ukoliko se ne sprovede istraga o tim pitanjima, moći ćeš da se provučeš. Ukoliko se sprovede istraga kako bi se utvrdila odgovornost, možda ćeš biti uklonjen s položaja ili će ti biti dodeljena druga dužnost; ili još gore, možda ćeš biti prebačen u grupu B, a neki će ljudi možda biti čak i uklonjeni. Da li su to posledice koje želite da vidite? (Ne.) Ako jednog dana zaista budete smenjeni sa svog položaja ili primorani da prestanete da obavljate svoju dužnost ili, u težem slučaju, ako budete poslati u običnu crkvu ili u grupu B, da li ćete se preispitati? „Da li sam verovao u Boga da bih na kraju ovde završio? Da li sam odustao od svog posla, svojih izgleda, svoje porodice i odrekao se toliko toga samo da bih bio prebačen u grupu B ili uklonjen? Da li sam verovao u Boga da bih Mu se protivio? To svakako ne bi trebalo da bude svrha moje vere u Boga. Čemu onda moja vera u Boga? Zar ne bi trebalo da o tome dobro razmislim? Ostavimo li za sada po strani to da verovanje u Boga udovoljava Njegovim namerama, u najmanju ruku bi trebalo da zadobijem život i uđem u istina-stvarnost. U najmanju ruku bi trebalo da mogu da osetim koji aspekt Božjih reči i istine je postao moj život. Trebalo bi da mogu da se oslonim na istinu da bih živeo i da bih nadvladao Sotonu i svoju sopstvenu iskvarenu narav, i trebalo bi da mogu da se bunim protiv tela i napustim svoje predstave. Kada me nešto zadesi, apsolutno treba da se pridržavam istina-načela. Ne bi trebalo da postupam u skladu sa svojom iskvarenom naravi, trebalo bi da mogu da postupam spontano i prirodno u skladu sa Božjim rečima, bez ikakvih poteškoća ili prepreka. Trebalo bi da duboko u sebi osetim da su Božje reči i istina već utkane u mene, da su postale moj život i deo moje ljudskosti. To je nešto prijatno, nešto što vredi slaviti.” Da li se inače tako osećate? Kada napravite presek sve patnje koju ste pretrpeli i danka koji ste platili za svoju veru u Boga tokom godina, u srcu ćete osetiti milinu, osetićete da postoji nada za vaše spasenje i da ste okusili slast razumevanja istine i davanja sebe za Boga. Da li ste osetili ili iskusili takve stvari? Ako niste, šta treba da uradite? (Da od sada ozbiljno počnemo da stremimo ka istini.) Od sada počnite ozbiljno da stremite – ali kako bi trebalo da stremite za njom? Treba da razmislite o pitanjima u kojima se često protivite Bogu. Bog uvek iznova priređuje okolnosti za tebe da bi te nečemu naučio, da bi te kroz njih promenio, da bi u tebe usadio Svoje reči, da bi te naveo da uđeš u aspekt istina-stvarnosti i da bi te po tim pitanjima sprečio da živiš u skladu sa Sotoninom iskvarenom naravi i da bi umesto toga živeo u skladu sa Božjim rečima, da bi Njegove reči bile utkane u tebe i postale tvoj život. Ali ti se često buniš protiv Boga po tim pitanjima, niti se pokoravaš Bogu niti prihvataš istinu, ne shvataš Njegove reči kao načela koja treba da slediš i ne proživljavaš Njegove reči. To Boga vređa, a ti uvek iznova gubiš priliku za spasenje. Dakle, kako treba da se preokreneš? Počev od danas, po pitanjima koja možeš da prepoznaš kroz razmišljanje i jasno da ih osetiš, treba da se pokoriš Božjoj orkestraciji, da prihvatiš Njegove reči kao istina-stvarnost, da prihvatiš Njegove reči kao život i promeniš način na koji živiš. Kada naiđeš na takve situacije, treba da se pobuniš protiv svog tela i svojih sklonosti i da postupaš u skladu s istina-principima. Zar to nije put primene? (Jeste.) Ako samo nameravaš da u budućnosti revnosno težiš, ali ti nedostaje poseban put primene, to nije dobro. Ako imaš taj poseban put primene i spreman si da se pobuniš protiv svog tela i na taj način počneš ispočetka, onda još uvek ima nade za tebe. Ako nisi voljan da primenjuješ na taj način i umesto toga se držiš istih starih načina, držeći se starih ideja i živeći po svojoj iskvarenoj naravi, onda tu više nema šta da se priča. Ukoliko se zadovoljavaš samo time da si službenik, šta tu još ima da se priča? Pitanje spasenja nema nikakve veze s tobom, niti si za to zainteresovan, tako da nema više o čemu da se raspravlja. Ako si zaista spreman da stremiš ka istini i spasenju, onda je prvi korak da počneš da se rastaješ od svoje iskvarene naravi, od svojih raznih pogrešnih misli, predstava i postupaka. Prihvati okruženja koja ti je Bog priredio za svakodnevni život, prihvati Njegovo ispitivanje, testiranje, grdnju i sud, a kada te nešto zadesi nastoj da postepeno primenjuješ u skladu s istina-načelima i postepeno pretvori Božje reči u načela i merila svog svakodnevnog vladanja i postupanja, i pretvori ih u svoj život. To je ono što treba da se ispolji kod nekoga ko stremi ka istini, i to je ono što treba da se ispolji u osobi koja teži spasenju. Zvuči lako, koraci su jednostavni i nema dugog izlaganja, ali sprovođenje u delo nije tako lako. To je zato što u ljudima ima previše iskvarenih stvari: njihove sitničavosti, sitnih spletki, sebičnosti i podlosti, njihovih iskvarenih naravi i svih vrsta smicalica. Povrh toga, neki ljudi poseduju znanje, naučili su neke filozofije za ovozemaljsko ophođenje i manipulativne taktike u društvu, a poseduju i neke nedostatke i mane u pogledu svoje ljudskosti. Na primer, neki ljudi su proždrljivi i lenji, drugi su leporečivi, neki imaju izuzetno podlu prirodu, drugi su sujetni, ili nepromišljeni i naprasiti u svojim postupcima, uz mnoge druge mane. Postoje mnogi nedostaci i problemi koje ljudi treba da prevaziđu po pitanju svoje ljudskosti. Međutim, ako želiš da postigneš spasenje, ako želiš da primenjuješ i iskusiš Božje reči i zadobiješ istinu i život, moraš više da čitaš Božje reči, da postigneš određeno razumevanje istine, da budeš u stanju da primenjuješ i pokoravaš se Njegovim rečima i da počneš tako što ćeš primenjivati istinu i pridržavati se istina-načela. To je samo nekoliko jednostavnih rečenica, ali ljudi ne znaju kako da ih primenjuju niti dožive. Nezavisno od tvog kova ili obrazovanja, i bez obzira na tvoje godine ili na to koliko dugo veruješ, u svakom slučaju, ako si na pravom putu primene istine, sa ispravnim ciljevima i pravcem, i ako su sve tvoje stremljenje i naprezanje radi primene istine, ono što ćeš na kraju zadobiti će nesumnjivo biti istina-stvarnost i Božje reči će postati tvoj život. Prvo odredi sebi cilj, zatim postepeno primenjuj u skladu s tim putem i na kraju ćeš sigurno nešto zadobiti. Da li verujete u to? (Da.)

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

D. Otpuštanje težnji, ideala i želja u pogledu karijere

U ovoj etapi razgovaramo o otpuštanju ljudskih težnji, aspiracija i želja. Na našem poslednjem okupljanju razgovarali smo otpuštanju određene vrste bremena koje potiče iz porodice. Što se tiče teme bremena koje potiče iz porodice, prvo smo govorili o očekivanjima koja gaje roditelji, a zatim o očekivanjima koja roditelji imaju od svog potomstva. Sve to ljudi treba da otpuste u procesu stremljenja ka istini, zar ne? (Da.) Što se tiče otpuštanja težnji, aspiracija i želja ljudi, naveli smo ukupno četiri stavke. Prva stavka su interesi i hobiji, druga je brak, a treća je porodica – o ta tri smo se već razgovarali. Koja nam je stavka još preostala? (Karijera.) Četvrta stavka je karijera; treba da razgovaramo o njoj. Da li je neko od vas ranije razmišljao o toj temi? Ako jeste, može to prvo da podeli sa svima. (Svojevremeno sam mislio da nečiji uspeh ili neuspeh u karijeri odražava njegov uspeh ili neuspeh kao osobe. Mislio sam da kada neko nije posvećen ili zabrlja u karijeri, to znači da nije uspeo kao osoba.) E, sad, kada je u pitanju otpuštanje karijere, šta treba otpustiti? (Ljudi treba da otpuste svoje ambicije i želje u vezi s karijerom.) To je jedno moguće viđenje. Šta mislite, šta biste sve mogli da otpustite kada je u pitanju „karijera”, a što se tiče teme otpuštanja ljudskih težnji, aspiracija i želja? Zar u procesu stremljenja ka istini ne bi trebalo da rešite različite probleme koje vam karijera donosi? (U prošlosti, dok sam živeo u sekularnom svetu, verovao sam da moram da imam uspešnu karijeru, da treba da steknem neko priznanje. Zbog toga sam se očajnički posvetio karijeri, u nameri da se istaknem. Čak i nakon što sam počeo da verujem u Boga, i u Božjoj kući sam želeo da se istaknem, da navedem druge da mi se dive. To je postala značajna prepreka za moj život-ulazak.) Ono što podrazumevate pod karijerom u suštini je lična težnja; ona se dotiče i puta kojim neko ide. Dakle, u našem razgovoru o „karijeri” pod temom otpuštanja ljudskih težnji, aspiracija i želja, za sada neću pominjati nijedan sadržaj koji se dotiče ljudskih težnji. Pre svega ćemo govoriti o tome šta doslovno znači „karijera”. Na šta se odnosi „karijera”? To je posao ili rad koji ljudi obavljaju da bi opskrbili svoje porodice dok žive na ovom svetu. Ta tema spada u okvir „karijere” pod temom otpuštanja ljudskih težnji, aspiracija i želja o kojoj želimo da razgovaramo. To su obim i načela za angažovanje na nekom poslu kako bi se opskrbila nečija porodica, i za izbor zanimanja u društvu dok verujemo u Boga i stremimo ka istini. Naravno, to će se manje-više doticati dela sadržaja o ljudskim težnjama i Božjim zahtevima u vezi posla kojim se vernik bavi. Takođe se može reći da se odnosi na misli i gledišta koja vernik treba da poseduje prema različitim poslovima i karijerama u svetu. Teme koje se tiču karijere prilično su obimne; mi ćemo ih razvrstati u kategorije, i na taj način pomoći ljudima da razumeju koja zahtevana merila Bog ima za karijere vernika i onih koji streme ka istini, kao i koje misli i gledišta Bog zahteva od vernika i onih koji streme ka istini dok se bave ili se opredeljuju za zanimanja. To će omogućiti ljudima da otpuste težnje i želje vezane za karijere koje postoje u okviru njihovih predstava i želja. Istovremeno, to će takođe ispraviti pogrešne stavove koje ljudi imaju o zanimanjima kojima se bave ili o karijerama kojima teže u svetu. Odvojićemo sadržaj o karijerama koje ljudi treba da otpuste u četiri glavne stavke: prva stavka koju ljudi treba da shvate jeste da ne treba da se bave dobročinstvom; druga stavka je da budu zadovoljni samo time što imaju šta da jedu i da obuku; treća stavka je da se klone raznih društvenih sila; četvrta stavka je da se klone politike. Razgovaraćemo o pitanjima koja se odnose na otpuštanje karijere na osnovu te četiri stavke. Razmislite, da li je sadržaj te četiri stavke bitan za ono o čemu ste razgovarali? (Nije.) O čemu ste razgovarali? (O ličnim težnjama.) Ono o čemu ste razgovarali ne uključuje istina-načela, već se samo odnosi na nekolicinu malih, ličnih težnji. Ove četiri stavke o kojima razgovaramo uključuju različita načela u okviru teme karijera. Ako ljudi shvate ta različita načela, biće im lako da se odreknu onoga čega bi trebalo da se odreknu u vezi s karijerom tokom procesa stremljenja ka istini. Biće im lako da to otpuste jer će proniknuti u aspekte istine. Međutim, ako ne razumeš te istine, biće ti veoma teško da ih otpustiš. Hajde da razgovaramo o svakom od ta četiri principa otpuštanja karijere pojedinačno.

1. Nemoj se baviti dobročinstvom

Prvo, nemojte se baviti dobročinstvom. Šta znači ne baviti se dobročinstvom? Lako je razumeti doslovno značenje tih reči. Vi svi manje-više imate neku predstavu o pitanju dobročinstva, zar ne? Na primer, sirotišta, svratišta i slične dobrotvorne organizacije koje postoje u društvu – to su sve organizacije i svrhe koje se odnose na dobročinstvo. Dakle, kada je reč o karijerama u koje se ljudi upuštaju, prvi Božji zahtev je da se ne bave dobročinstvom. Šta to znači? To znači da ljudi ne bi trebalo da rade stvari koje podrazumevaju dobročinstvo, niti da se bave bilo kojom delatnošću vezanom za dobročinstvo. Zar to nije lako razumeti? Kao neko ko veruje u Boga, ko živi u fizičkom telu, ko ima porodicu i život i potreban mu je novac da bi izdržavao sebe i svoju porodicu, ti treba da radiš. Bez obzira kojom vrstom zanimanja se baviš, prvi Božji zahtev za ljude je da se ne bave dobročinstvom. Ne treba da se baviš dobročinstvom zato što veruješ u Boga, niti da se baviš dobročinstvom da bi se izdržavao. Taj posao nije zanimanje kojim treba da se baviš. To nije zanimanje koje ti je Bog poverio, a svakako nije dužnost koju ti je Bog poverio. Stvari poput dobročinstva nisu bitne za vernike, niti za one koji streme ka istini. Nasuprot tome, moglo bi se reći da ako se baviš dobročinstvom, Bog to neće upamtiti. Čak i da to radiš dobro, na sopstveno zadovoljstvo, i dobiješ priznanje od društva, pa čak i od braće i sestara, Bog to neće prepoznati, niti upamtiti. Bog te neće upamtiti, niti će te na kraju blagosloviti, neće napraviti izuzetak i dozvoliti da postigneš spasenje, a neće ti dati ni divno odredište jer si se nekada bavio dobročinstvom, jer si nekada bio veliki filantrop, pomagao mnogima, činio brojna dobra dela, bio od koristi mnogima, ili čak spasao mnoge živote. Drugim rečima, bavljenje dobročinstvom nije neophodan uslov za spasenje. Šta onda dobročinstvo podrazumeva? U stvarnosti, u većoj ili manjoj meri, svako ima jednu ili dve stvari na umu koje se definitivno mogu smatrati nekom vrstom dobročinstva. Na primer, usvajanje pasa lutalica. Zbog toga što neke zemlje nemaju strogu kontrolu kućnih ljubimaca, ili zbog loših ekonomskih uslova, često vidite pse lutalice na ulicama ili u određenim krajevima. Šta se podrazumeva pod „psima lutalicama”? To znači da ima ljudi koji ne mogu sebi da priušte da zadrže svoje pse ili to ne žele, pa ih napuste, ili su se možda psi iz nekog razloga izgubili i sada lutaju ulicama. Možda mislite: „Verujem u Boga, pa treba da usvojim ove životinje, jer činjenje dobrih dela je Božja namera, to je nešto što donosi slavu Božjem imenu i to je odgovornost koju vernici treba da preuzmu. To je obaveza koja se ne može izbeći.” Dakle, kada vidite pse lutalice ili ulične mačke, vodite ih kući i usvajate ih, živite skromno da biste im kupili hranu. Neki ljudi za to čak odvajaju dobar deo svoje plate i novac za životne potrebe i na kraju usvajaju sve više pasa i mačaka i moraju da iznajme kuću. Zbog toga s vremenom počinje da im nedostaje novac za sopstvene životne potrebe, a njihova plata više ne može to da pokrije, tako da nemaju drugog izbora nego da se zadužuju. Ali bez obzira na to koliko prilike postanu teške, oni osećaju da je to obaveza koju ne mogu da izbegnu, odgovornost koju ne mogu da skrajnu, da to treba da smatraju dobrim delom i da tako treba da nastave. Oni smatraju da primenjuju istinu i da se pridržavaju načela. Oni troše veliku količinu novca, energije i vremena na usvajanje tih napuštenih mačaka i pasa kako bi se bavili dobročinstvom i u srcu se osećaju veoma lagano i ostvareno, zadovoljni su sobom, a neki ljudi čak misle: „Ovo je slavljenje Boga, ja usvajam stvorenja koja je Bog stvorio – ovo je nemerljivo dobro delo, i Bog će ga sigurno upamtiti.” Da li je to ispravan način razmišljanja? (Nije.) Bog ti nije poverio taj zadatak. To nije ni tvoja obaveza ni tvoja odgovornost. Ako naiđeš na napuštene mačke ili pse i dopadnu ti se, u redu je da usvojiš jednu ili dve životinje. Međutim, ako udomljavanje napuštenih životinja smatraš oblikom dobročinstva, verujući da je dobročinstvo nešto što vernik treba da čini, onda se gadno varaš. To je iskrivljeno razumevanje i shvatanje.

Postoje i ljudi koji, verujući u sopstveni kapacitet za opstanak, koriste ono malo viška novca koji imaju da pomognu siromašnima oko sebe. Nude im odeću, hranu, dnevne potrepštine, pa čak i novac, smatrajući to nekom vrstom obaveze koju treba da ispune. Možda čak dovedu neke siromašne ljude svojoj kući, propovedaju im jevanđelje i daju im novac za trošak. Ti siromasi pristaju da veruju u Boga, a nakon toga im obezbeđuju stan i hranu, misleći da ispunjavaju svoju dužnost i obavezu. Postoje i ljudi koji primete da ima nezbrinute siročadi. Imaju nešto malo viška novca, pa onda pomažu siročićima, osnivaju domove za pružanje socijalne pomoći i sirotišta i usvajaju siročiće. Kada ih usvoje, oni im obezbeđuju stan, hranu i školovanje, pa ih odgajaju čak i do odraslog doba. Ne samo da se oni time bave, već to prenose i na sledeću generaciju. Oni veruju da je to nemerljivo dobro delo, nešto što mora biti blagosloveno i delo dostojno da ga Bog pamti. Čak i tokom perioda propovedanja jevanđelja, neki ljudi vide moguće primaoce jevanđelja iz osiromašenih oblasti koji imaju verska ubeđenja i osećaju se pozvanim da im pomognu i daju im milostinju. Ali propovedanje jevanđelja je propovedanje jevanđelja, nije ni dobročinstvo ni pružanje pomoći. Svrha propovedanja jevanđelja je da se oni koji mogu da razumeju Božje reči i prihvate istinu, to jest Božje stado, dovedu u Njegovu kuću, u Njegovo prisustvo, dajući im priliku za spasenje. Nije svrha da se pomaže siromašnima da bi imali šta da jedu i obuku, da bi imali život normalne osobe i da ne bi gladovali. Stoga, iz bilo koje perspektive i u bilo kojem pogledu, bilo da se radi o pružanju pomoći kućnim ljubimcima ili životinjama, ili o pomaganju siromašnim pojedincima ili onima koji ne mogu da zadovolje svoje osnovne potrebe, to pitanje angažovanja u dobrotvorne svrhe nije ono što Bog zahteva kao deo dužnosti, odgovornosti ili obaveze koju neko treba da ispuni. To nema veze s ljudima koji veruju u Boga i primenjuju istinu. Ako ljudi imaju dobro srce i voljni su da to urade, ili povremeno naiđu na određene ljude kojima je potrebna pomoć, mogu to da čine ako su u mogućnosti. Međutim, na to ne treba da gledaš kao na zadatak koji ti je Bog poverio. Ako imaš mogućnost i uslove, ponekad možeš da pomogneš, ali to samo predstavlja tebe lično, a ne Božju kuću i svakako ne Božje zahteve. Naravno, to ne znači da si zadovoljio Božje namere i sigurno ne znači da primenjuješ istinu. Naprosto predstavlja tvoje lično ophođenje. Ako to povremeno učiniš, Bog te neće osuditi za to, ali neće to ni upamtiti – to je sve. Ukoliko to pretvoriš u karijeru, ako otvaraš staračke domove, domove za pružanje socijalne pomoći, sirotišta, skloništa za životinje ili se čak angažuješ u vreme prirodnih katastrofa i prikupljaš sredstva od braće i sestara u crkvi ili od zajednice za područja ili ljude pogođene katastrofama, šta misliš, koliko ti dobro ide? Štaviše, neki ljudi posle zemljotresa, poplava ili drugih prirodnih nepogoda ili katastrofa koje je izazvao čovek, obraćaju se crkvi da traže priloge od braće i sestara. Što je još gore, neki čak koriste priloge da pomognu na tim mestima i ljudima koje je zadesila nesreća. Smatraju da je to obaveza svakog vernika i obaveza koju crkva, kao socijalna društvena organizacija, treba da ispuni. Oni to smatraju pravednim razlogom, ne samo zato što zahtevaju priloge od braće i sestara, već i zato što pozivaju crkvu da izdvoji svoja sredstva od priloga za pomoć područjima koja su pogodile nesreće. Šta misliš o tome? (To nije dobro.) Da li samo nije dobro? Razgovarajte o prirodi tog pitanja. (Prilozi su namenjeni propovedanju jevanđelja, širenju rada na jevanđelju. Oni nisu namenjeni za pomoć u slučaju nesreća ili za pomoć siromašnima.) (Humanitarna pomoć nema veze sa istinom; njeno pružanje ne znači da se istina primenjuje, a svakako ne svedoči o promeni naravi.) Neki ljudi veruju da, pošto svi žive na istoj planeti, stanovnici Zemlje čine jednu veliku porodicu, te kada je jedna strana u nevolji, drugi bi trebalo da se udruže kako bi joj pružili podršku. Oni smatraju da treba tako da postupe da bi ljudi u unesrećenom području osetili toplinu drugih ljudi i iskusili toplinu i pomoć crkve. Oni to smatraju neizmerno dobrim delom, činom koji ukazuje poštovanje Bogu i divnom prilikom da svedoče o Bogu. Kada se od nekih ljudi zahteva da se drže načela dok izvršavaju dužnosti i da usklade svoju primenu sa Božjim rečima i obavezama na poslu, nedostaju im polet i motivacija. Oni o tome ne razmišljaju u svom srcu. Međutim, kada se radi o trošenju priloga za pružanje pomoći ljudima siromašnih ili zaostalih nacija, kupovini opreme za obavljanje dužnosti i prikupljanju pomoći koja će im obezbediti dovoljno hrane i odeće za život, oni postaju posebno zainteresovani i željni da se bace na posao, kojeg im nikada nije dosta. Zašto su tako poletni? Zato što žele da postanu veliki filantropi. Čim se pomene veliki filantrop, počinju da se osećaju posebno plemenito. Osećaju se posebno počastvovanim da žrtvuju svoj trud zarad života tih siromašnih ljudi i da ispoljavaju sopstvenu svetlost i toplinu. To kod njih izaziva veliko uzbuđenje, te su samim tim neki ljudi posebno voljni da se uključe u takve aktivnosti. Ali koja se svrha nalazi u pozadini te izuzetne spremnosti da se time bave? Da li je to zaista da bi se Bogu ukazala čast? Da li je Bogu potrebna takva vrsta časti? Da li je Bogu potrebno takvo svedočanstvo? Hoće li Božje ime biti osramoćeno ako ne daš novac ili ne pružiš pomoć? Da li će Bog izgubiti Svoju slavu? Da li će Bog stvarno biti slavljen kada to učiniš? Da li će biti zadovoljan? Da li je stvarno tako? (Ne, nije.) O čemu se onda tu radi? Zašto su ti ljudi toliko voljni da to rade? Da li je njihova namera da zadovolje sopstvenu sujetu? (Jeste.) To rade da bi dobili pohvale od onih kojima su pomogli, da bi bili pohvaljeni za svoju velikodušnost, širokogrudost i bogatstvo. Neki ljudi naprosto poseduju herojski duh: žele da budu spasitelji. Zašto onda ne spasiš sebe? Da li znaš kakvo si ti stvorenje? Ako imaš sposobnost da spasiš druge, zašto ne možeš da spasiš sebe? Ako si toliko velikodušan, zašto se ne bi prodao i dao novac tim ljudima da im pomogneš? Zašto koristiti priloge? Ako imaš tu sklonost, treba da prestaneš da jedeš i piješ, ili da jedeš samo jedan obrok dnevno i da iskoristiš novac koji uštediš da pomogneš tim ljudima, da im omogućiš da dobro jedu i da se toplo obuku. Zašto zloupotrebljavaš Božje priloge? Zar to nije velikodušnost na račun Božje kuće? (Jeste.) Biti velikodušan na račun Božje kuće, zaslužiti titulu „velikog filantropa” od drugih, zadovoljiti sopstvenu sujetnu želju da budeš potreban drugima – zar to nije besramno? (Jeste.) Pošto je to besraman čin, da li treba ili ne treba da se vrši? (Ne treba.) Priroda širenja jevanđelja koje obavlja Božja kuća nije da se bavi dobročinstvom; ona se bavi traženjem ovaca koje mogu da razumeju Božje reči, vraćanjem tih ljudi u Božje prisustvo, prihvatanjem Božje grdnje i suda i primanjem Božjeg spasenja. To se zove saradnja sa Božjim planom upravljanja za spasavanje čovečanstva, a ne bavljenje dobročinstvom, ne nuđenje pomoći niti propovedanje jevanđelja gde god ima sirotinje. To je dobročinstvo pod maskom propovedanja jevanđelja, kako bi se obezbedilo da su ti ljudi dobro nahranjeni i dobro obučeni, da koriste savremenu tehnologiju i uživaju u modernom životu – mogu li takvi postupci da spasu ljude? Takvim postupcima ne može se postići svrha propovedanja jevanđelja i spasavanja ljudi. Propovedanje jevanđelja nije bavljenje dobročinstvom; njegova svrha je osvajanje srca, dovođenje ljudi pred Boga, omogućavanje tim ljudima da prihvate istinu i Božje spasenje – a ne pružanje pomoći. Zbog rada u crkvi, neki pojedinci ostavljaju svoj posao i porodicu kako bi se u potpunosti usredsredili na svoje dužnosti, a Božja kuća im pokriva životne troškove. Ali to nije pomoć, niti je dobročinstvo. Kada Božja kuća propoveda jevanđelje i uspostavlja crkvu, ona ne uspostavlja socijalne ustanove niti svratišta. Ne radi se o korišćenju tih pogodnosti ili sredstava da bi se ljudi potkupili niti da bi bili pušteni u Božju kuću da jedu i piju na tuđ račun. Božja kuća ne podržava parazite ni prosjake, niti prima skitnice i siročad, niti pruža pomoć ljudima koji nemaju šta da jedu. Ako neko ne može sebi da priušti da jede, to je zato što je lenj ili nesposoban. Sam je kriv za to i nema nikakve veze s nama koji propovedamo jevanđelje. Mi propovedamo jevanđelje kako bismo pridobili ljude, pridobili one koji mogu da razumeju Božje reči i prihvate istinu, a ne da vidimo ko je siromašan, ko je jadan, ko je potlačen ili ko nema kome da se obrati, kako bismo mogli da ga primimo ili mu pomognemo. Propovedanje jevanđelja ima svoja načela i merila, a postoje i zahtevana merila za moguće primaoce jevanđelja. Ne radi se o traženju prosjaka. Stoga, ako smatraš da je rad na propovedanju jevanđelja dobrotvorni poduhvat, varaš se. A još se više varaš ako veruješ da se baviš dobročinstvom kada vršiš dužnost propovedanja jevanđelja. Taj pravac, kao i polazna tačka, suštinski su pogrešni. Ako neko ima takvo gledište ili daje takav pravac svojim postupcima, treba brzo da se ispravi i promeni svoju tačku gledišta. Bog nikada ne sažaljeva siromašne niti potlačene na dnu društvene lestvice. Prema kome Bog pokazuje milost? U najmanju ruku, to mora biti neko ko veruje u Boga, neko ko može da prihvati istinu. Ako ne slediš Boga, već Mu se opireš i bogohuliš, da li će Bog imati milosti prema tebi? To nije moguće. Stoga, ljudi ne treba pogrešno da misle: „Bog je milostivi Bog. Žali one koji su potlačeni, koji su neprepoznati, koji su poniženi, koji su skrajnuti i nemaju kome da se obrate u društvu. Bog ih sve sažaljeva i Bog ih pušta u Svoju kuću.” To je pogrešno! To su tvoje predstave i uobrazilja. Bog nikada nije rekao niti učinio tako nešto. To su samo tvoje puste želje, tvoje ideje o ljudskoj dobroti, koje nemaju veze sa istinom. Pogledaj ljude koje je Bog izabrao i doveo u Svoju kuću. Bez obzira na njihovu društvenu klasu, da li se Bog sažalio na nekog ili pokazao milost prema nekome zato što nije imao šta da jede i doveo ga u Svoju kuću? Ne, ni prema kome. Naprotiv, oni ljudi koje je Bog izabrao, bez obzira na njihovu društvenu klasu – čak i ako su bili seljaci – nema slučajeva da nisu imali za hranu, a među njima nema ni prosjaka. To je svedočanstvo Božjih blagoslova. Ako te je Bog izabrao i deo si Božjeg izabranog naroda, On neće dozvoliti da postaneš toliko siromašan da ne možeš sebi da priuštiš za hranu, niti da dođe do toga da moraš da prosiš za hranu. Umesto toga, Bog će te opskrbiti odećom i hranom u izobilju. Neki ljudi koji veruju u Boga uvek u sebi nose određene zablude. Šta oni to misle? „Većina vernika dolazi iz najnižih slojeva društva, a neki su čak i prosjaci.” Da li je tako? (Ne, nije.) Postoje čak i neki koji šire neosnovane glasine da sam Ja nekada bio prosjak. Rekao sam: „Ako je tako, da li sam ikada obukao kostret ili nosio štap? Ako kažeš da sam bio prosjak, kako je moguće da ne znam za to?” Ja sam taj o kome pričamo, ali čak ni Ja ne znam; to je potpuno besmisleno! Šta znače Božje reči: „Lisice imaju jazbine, ptice gnezda, a Sin Čovečiji nema gde da nasloni glavu”? Da li Bog kaže da je On postao prosjak? Da li On kaže da nije imao podršku i da nije mogao da priušti sebi da jede? (Ne.) Ne kaže. Šta onda znači ta izjava? Znači da su svet i ljudski rod napustili Boga; to pokazuje da nije bilo mesta za Boga i Bog je došao da spase čovečanstvo, ali Ga nisu prihvatili. Niko nije bio voljan da primi Boga. Ta izjava ukazuje na ružnu stranu iskvarenog ljudskog roda i odražava patnju koju je ovaploćeni Bog podneo u ljudskom svetu. Kada je Bog to rekao, neki ljudi su pomislili: „Bog voli prosjake, a nama je mnogo bolje nego prosjacima, tako da je naš status uzvišeniji u Božjim očima.” Samim tim, spremni su da pomognu prosjacima. Posredi je potpuno pogrešno tumačenje od strane ljudi, ono pripada njihovim pogrešnim mislima i gledištima. To nema apsolutno nikakve veze sa Božjom suštinom, Njegovom naravi ili Njegovom milošću i ljubavlju.

Neki ljudi kažu: „Govoriš o otpuštanju ’karijere’ u okviru teme otpuštanja ljudskih težnji, aspiracija i želja i kažeš ljudima da se ne bave dobročinstvom. Ali zašto uvek naglašavaš da prema životinjama treba lepo da se postupa i da se ne zlostavljaju? Šta to znači? Čak i u Božjoj kući ima pasa i mačaka i ljudima nije dozvoljeno da ih zlostavljaju.” Reci Mi, postoji li razlika između ovoga i dobročinstva? Da li je to isto? (Ne, nije.) O čemu je ovde reč? (Nezlostavljanje različitih vrsta životinja je izraz normalne ljudskosti.) To jeste izraz normalne ljudskosti. Šta bi onda trebalo da bude primena i ispoljavanje normalne ljudskosti? (Kada neko odluči da ih zadrži, mora da ispuni svoju odgovornost.) Ispunjavanje sopstvene odgovornosti – postoji li nešto konkretnije? (Moraju da se brinu o njima.) To je specifična radnja. Koja načela treba poštovati? To podrazumeva istinu. Dozvolite Mi da objasnim, a vi slušajte i vidite da li to podrazumeva istinu. Briga o stvorenjima koja je Bog stvorio izraz je normalne ljudskosti. Jasnije rečeno, to znači da ispunjavate svoju odgovornost prema njima i da se o njima dobro brinete. Pošto ste odlučili da ih zadržite, morate da ispunite svoju odgovornost. Kućni ljubimci postoje da bi ih ljudi čuvali i brinuli se o njima. Oni nisu kao divlje životinje kojima nije potrebna tvoja briga. Najveće poštovanje i briga koju možete da pokažete prema divljim životinjama jeste da izbegavate namerno uništavanje njihovog staništa i da ih ne lovite niti ubijate. Što se tiče živine, stoke ili kućnih ljubimaca koje ljudi mogu da drže u svojim domaćinstvima, ako odlučiš da ih zadržiš, treba da ispunjavaš svoju odgovornost. To jest, shodno svojim okolnostima, budi s njima koliko možeš, a ako si zauzet, samo se postaraj da budu nahranjeni i da im je udobno. Sve u svemu, treba da ih ceniš. Šta znači ceniti ih? Poštuj život koji je Bog stvorio i brini se za stvorenja koja je On stvorio. Neguj ih, brini se o njima: to nije dobročinstvo, to je ispravno postupanje prema njima. Da li je to načelo? (Jeste.) To nije dobročinstvo. Na šta se odnosi dobročinstvo? Tu se ne radi o ispunjavanju odgovornosti niti o poštovanju života. Radi se o prevazilaženju vaših kapaciteta i energije i pretvaranju tih aktivnosti u karijeru. To nema nikakve veze sa gajenjem kućnih ljubimaca. Ako neko ne može da pronađe u sebi ni tračak ljubavi niti odgovornost za kućne ljubimce koje gaji, kakva je to osoba? Da li poseduje ljudskost? (Ne, ne poseduje.) U najmanju ruku, toj osobi nedostaje ljudskost. U stvarnosti, psi i mačke ne postavljaju veoma visoke zahteve prema ljudima. Bez obzira na to koliko ih volite ili da li ih uopšte volite, u najmanju ruku treba da budete odgovorni za to da se o njima brinete, treba da ih hranite na vreme i da izbegavate da ih zlostavljate – to je dovoljno. U zavisnosti od vaše finansijske situacije, treba da im obezbedite koju god hranu ili kvalitet života koje možete da priuštite. To je sve. Njima ne treba mnogo da prežive. Samo treba da se uzdržite od zlostavljanja. Ako ljudi ne mogu da pronađu u sebi ni to malo ljubavi, to pokazuje koliko im je ljudskost manjkava. Šta se podrazumeva pod zlostavljanjem? Udarati ih i grditi bez razloga, ne hraniti ih na vreme, ne šetati ih na vreme i ne brinuti se o njima kada obole. Iskaljivati svoj bes na njima, udarati ih i grditi ako si nesrećan ili loše raspoložen. Ophoditi se prema njima na neljudski način. To je zlostavljanje. Ako možeš da ih ne zlostavljaš i možeš naprosto da ispuniš svoju odgovornost, to je dovoljno. Ako nemaš nimalo saosećanja da bi ispunio svoju odgovornost, onda ne treba ni da držiš kućnog ljubimca. Trebalo bi da ga oslobodiš, da nađeš nekoga kome se sviđa i pustiš ga da se brine o njemu, da mu pružiš šansu da živi. Neki ljudi koji drže pse čak ne mogu da se uzdrže od zlostavljanja. Oni drže pse samo da bi na njima iskalili svoje frustracije, koriste ih kao ventil kada su loše raspoloženi ili utučeni i imaju potrebu da se izduvaju. Ne usuđuju se da udaraju ili grde drugu osobu, plaše se posledica i odgovornosti koje će morati da snose. Slučajno imaju kućnog ljubimca, psa, pa svoje frustracije iskaljuju na psu, jer, na kraju krajeva, on ne razume i neće se usuditi da se usprotivi. Takvim ljudima nedostaje ljudskost. Postoje i ljudi koji drže pse i mačke, ali ne mogu da ispune svoje obaveze. Ako ti se ne sviđa, onda nemoj da držiš kućnog ljubimca. Ali ako odlučiš da ga zadržiš, moraš da ispuniš svoju odgovornost. On ima svoje životne i emotivne potrebe. Potrebna mu je voda kada je žedan i hrana kada je gladan. On takođe ima potrebu da bude blizak s ljudima i da mu oni pružaju nežnost. Ako si loše raspoložen i kažeš: „Nemam vremena za tebe, odlazi!” – to nije dobro ophođenje prema kućnom ljubimcu. Ima li u tome savesti ili razuma? (Nema.) Ima ljudi koji kažu: „Koliko je prošlo od kada si poslednji put okupao svog psa i svoju mačku? Prljavi su!” „Šta? Da ih okupam? Ne znam ni ko će mene da kupa. Izgleda da nikoga nije briga ni kada se ja danima ne okupam!” Da li je to humano ili odražava neku ljudsku osećajnost? (Ne.) Bez obzira na to da li su dobro raspoloženi ili ne, kada se mačka ili pas trljaju o njih i pokazuju privrženost, oni ih samo šutnu i kažu: „Beži, dosado! Stalno nešto tražiš čim me vidiš, kao neki uterivač dugova. Uvek si gladan ili žedan. Nisam raspoložen da se igram s tobom!” Ako nemaš nimalo saosećanja, onda ne bi trebalo da držiš kućne ljubimce. Trebalo bi odmah da ih pustiš. Ta mačka ili pas pate zbog tebe! Previše si sebičan i ne zaslužuješ da imaš kućne ljubimce. Da li će tvoja mačka ili pas imati da jede i pije zavisi od tvoje pažnje. Taj princip bi trebalo da ti je jasan. Zašto se takmičiš sa životinjama? Kažeš: „Nema ko da me kupa, ko će mene da kupa?” Ko će tebe da kupa? Ti si čovek. Treba sam sebe da kupaš. Možeš sam da se brineš o sebi, ali mačkama i psima je potrebna tvoja briga jer ih odgajaš, a zato što ih odgajaš, imaš obavezu da se brineš o njima. Ako čak ni tu obavezu ne možeš da preuzmeš, onda ne zaslužuješ da ih zadržiš. Otkud potreba da se takmičiš s njima? Čak kažeš: „Ja se brinem o tebi, ali ko se brine o meni? Kada si potišten, dolaziš kod mene po utehu. A ko mene teši kada se osećam loše?” Zar ti nisi čovek? Ljudi treba sami da se prilagođavaju i podešavaju. Mačke i psi su mnogo jednostavniji: ne mogu sami da se prilagode, pa su im potrebni ljudi da ih paze. To je razlika između odnosa prema životinjama i dobročinstva. Koje je načelo ophođenja prema životinjama? Ceni život, poštuj život i ne zlostavljaj ih. U bavljenju svim stvarima koje je Bog stvorio, drži se njihovih prirodnih zakona, odnosi se prema različitim stvorenjima koja je Bog stvorio ispravno i u skladu sa zakonima koje je On odredio, održavaj odgovarajuće odnose sa svim vrstama stvorenja i ne uništavaj niti rasturaj njihova staništa. To su načela poštovanja i negovanja života. Međutim, načela poštovanja i negovanja života ne odnose se na dobročinstvo. To je jedno od načela univerzalnih zakona koje je Bog odredio i kojih svako stvoreno biće treba da se pridržava. Ali poštovanje tog načela nije isto što i bavljenje dobročinstvom.

Ali ima onih koji pitaju: „Zašto nam Bog ne dozvoljava da nam dobročinstvo bude zanimanje? Ako nam ne dozvoljava da se bavimo dobročinstvom, šta onda društvo treba da radi u vezi s tim ljudima ili živim bićima kojima je potrebna pomoć? Ko će im pružiti pomoć?” Da li to ima ikakve veze s tobom, koji im pružaš pomoć? (Ne, to nema nikakve veze s nama.) Zar ti nisi deo čovečanstva? Da li to ima neke veze s tobom? (Ne, to nije misija ljudi.) Tačno, to nije tvoja misija, niti ti je Bog to poverio. Šta je tvoja misija? Da ispuniš dužnost stvorenog bića, da slušaš Božje reči, da se pokoriš Božjim rečima, da prihvatiš istinu kako bi postigao spasenje, da činiš ono što ti Bog kaže i kloniš se onoga što ti Bog kaže da ne činiš. Ko će se brinuti o pitanjima dobročinstva? To nije tvoja briga. U svakom slučaju, od tebe se ne zahteva da se baviš, niti da se brineš o njima. Bilo da su to državne ustanove ili različite organizacije u zajednici koje se bave dobročinstvom, to se nas ne tiče. Ukratko, onima koji veruju u Boga i streme ka istini, praćenje Božjeg puta i Njegove volje treba da budu merilo, cilj primene i pravac. To je nešto što ljudi treba da shvate i to je večna istina koja se nikada neće promeniti. Naravno, povremeno učiniti nešto da bi se pomoglo drugima nije zanimanje; to je periodična aktivnost i Bog ti to ne zamera. Neki pitaju: „Zar Bog ne pamti takve stvari?” Ne, Bog ih ne pamti. Ako si jednom dao novac prosjaku ili nekome ko nije imao kartu da se vrati kući, ili pomogao beskućniku; ako si povremeno činio nešto slično, ili čak samo nekoliko puta u životu, da li On, iz vizure Boga, pamti takve stvari? Ne, Bog ih ne pamti. Kako onda Bog karakteriše ta dela? Bog ih ne pamti, niti ih osuđuje – On ih ne karakteriše. Zašto? Zato što oni nemaju nikakve veze sa stremljenjem ka istini. To su lični postupci koji nisu od značaja za praćenje Božjeg puta i izvršavanje Njegove volje. Ako si lično voljan da ih učiniš, ako učiniš nešto dobro iz trenutnog naleta dobre volje ili te savest na to povremeno podstiče, ili ako učiniš nešto dobro u trenutku poleta ili impulsa, bilo da kasnije zažališ zbog toga ili ne, bilo da primiš nagradu ili ne, to nema značaja u sleđenju Božjeg puta niti u sprovođenju Njegove volje. Bog to ne pamti, niti te osuđuje zbog toga. Šta znači da Bog to ne pamti? To znači da te Bog neće poštedeti Svoje grdnje i suda tokom tvog spasenja zato što si jednom to učinio, niti će napraviti izuzetak i dozvoliti ti da se spaseš zato što si učinio neka dobra ili dobrotvorna dela. Šta znači da te Bog ne osuđuje zbog toga? To znači da ta dobra dela koja si učinio nemaju nikakve veze sa istinom, ona samo predstavljaju tvoje lično lepo ponašanje, ona ne krše Božje upravne odluke, niti narušavaju bilo čije interese. Naravno, ona ne sramote ime Božje, a kamoli slave Njegovo ime. Ona ne krše Božje zahteve, niti podrazumevaju suprotstavljanje Božjim namerama i sigurno ne znače pobunu protiv Boga. Samim tim, Bog te neće osuditi zbog toga, to samo predstavlja neku vrstu ličnog dobrog dela. Iako takva dobra dela mogu dobiti pohvalu od sveta i priznanje od društva, u Božjim očima, ona nemaju nikakve veze sa istinom. Bog ih ne pamti, niti će zbog njih nekoga osuditi, što znači da pred Bogom ta dela ne znače mnogo. Međutim, postoji jedna mogućnost, a to je da ako nekoga spasite i pružite mu finansijsku pomoć ili neki oblik materijalne pomoći, ili mu čak ponudite emotivnu podršku i omogućite toj zloj osobi da uspe u svojim namerama, omogućavajući joj da počini još zločina i da bude pretnja društvu i čovečanstvu, što će prouzrokovati određene gubitke, onda bi to bila potpuno druga priča. U slučaju običnog dobročinstva, Božje stanovište je da ga On ne pamti, niti ga osuđuje. Ali činjenica da On to ne pamti niti osuđuje ne znači da te Bog podržava ili podstiče da se baviš dobročinstvom. Bez obzira na to, očekuje se da nećeš uložiti svoju energiju, vreme i novac u stvari koje nemaju baš nikakve veze sa spasenjem ili primenom istine i izvršavanjem tvoje dužnosti, jer imaš važnija posla. Svrha tvog vremena, energije i života nije ni dobročinstvo, ni prikazivanje tvoje ličnosti i harizme kroz karijeru u dobročinstvu. Posebno za one koji otvaraju fabrike, upravljaju školama ili vode posao sa ciljem da obezbede osnovne potrebe siromašnima ili da im pomognu da ostvare svoje aspiracije, oni to rade kako bi pomogli siromašnima. Ako odlučiš da na taj način pomogneš siromašnima, na to će ti svakako otići značajna količina vremena i energije. Na kraju ćeš u tu svrhu potrošiti i upotrebiti značajan deo vremena i energije u životu i samim tim ćeš imati malo vremena da stremiš ka istini; možda čak nećeš imati nimalo vremena da stremiš ka istini i sigurno nećeš biti u prilici da vršiš svoju dužnost. Umesto toga, rasipaćeš svoju energiju na ljude, događaje i stvari koje nemaju veze sa istinom, niti sa delovanjem crkve. To je bezumno ponašanje. Takvo bezumno ponašanje svodi se na to da neki ljudi uvek žele da promene ljudsku sudbinu i svet putem svojih dobrih namera i nešto malo ograničenih sposobnosti. Svojim trudom i dobrom voljom žele da promene ljudsku sudbinu. To je sulud poduhvat. A kad je sulud, nemoj ga ni preduzimati. Naravno, razlog da se tako nešto ne čini jeste da si ti neko ko stremi ka istini, da želiš da stremiš ka istini i spasenju. Ako kažeš: „Ne zanima me spasenje, a stremljenje ka istini mi nije toliko važno”, onda možeš da radiš šta god želiš. Što se tiče dobročinstva, ako je to tvoja aspiracija i težnja u onome kako se vladaš, i ako veruješ da je to način na koji se ispoljava tvoja vrednost kao osobe, da je dobročinstvo jedini način da izraziš vrednost svog života, onda nastavi s tim. Možeš da koristiš sve veštine i sposobnosti koje imaš, niko te ne ograničava. Pretpostavka o kojoj ovde razgovaramo, da se ne treba baviti dobročinstvom, jeste da, pošto želiš da stremiš ka istini i spasenju, treba da otpustiš aspiraciju i želju da se baviš dobročinstvom. Nemoj da mu težiš kao životnoj aspiraciji i želji. Ne upuštaj se u to na ličnom nivou, a ni dom Božji se neće u to upuštati. Naravno, u domu Božjem postoji jedna situacija, a to je briga o životnim uslovima neke siromašne braće i sestara. To dolazi sa pretpostavkom. Mislim da ste svi svesni te pretpostavke: to nije dobročinstvo, to je radni aranžman unutar Božje kuće koji se tiče života braće i sestara. To nema veze sa dobročinstvom. U Božjoj kući, osim što nema bavljenja dobročinstvom, takođe nema učešća u bilo kojoj od društvenih dobrotvornih aktivnosti; na primer, Božja kuća ne gradi škole, ne otvara fabrike, niti upravlja preduzećima. Ukoliko neko otvara fabrike, gradi škole, upravlja preduzećima ili učestvuje u bilo kakvim komercijalnim aktivnostima na ime obezbeđivanja finansijskih sredstava za normalan rad crkve, to se sve kosi sa upravnim odlukama Božje kuće i treba mu stati na put. Dakle, odakle dolaze sredstva za obavljanje dela Božje kuće? Da li znate? Sredstva dolaze od onoga što braća i sestre prilože, iz priloga za održavanje normalnog obavljanja dela. Šta to podrazumeva? Novac koji braća i sestre prinose Bogu, sve što prinesu za Boga, predstavlja prilog, a kakva je korist od priloga? Tako se obezbeđuje normalno sprovođenje rada crkve. Naravno, postoje različiti troškovi povezani sa ovim normalnim radom, a tim troškovima treba upravljati shodno načelima i načela se ne smeju kršiti. Samim tim, kada rad crkve uključuje finansijska pitanja, a neke starešine i delatnici rasipaju priloge i nanose značajne gubitke, Božja kuća će im odrediti strogu kaznu. Zašto će kazna biti stroga? Zašto niko ko rasipa priloge ne može da prođe nekažnjen? (Zato što Božje priloge prinose braća i sestre Bogu i samo Bog može njima da raspolaže. S druge strane, ti prilozi imaju za cilj da održe pravilno sprovođenje dela Božje kuće. Ako starešine ili delatnici rasipaju priloge, to će direktno dovesti do toga da delo Božje kuće bude pogođeno i da pretrpi gubitak. To prekida i ometa delo Božje kuće, tako da Božja kuća mora da odredi strogu kaznu.) Recite mi, da li Božja kuća treba da odredi strogu kaznu? (Da.) Zašto treba to da uradi? Zašto mora da izrekne strogu kaznu? (Rasipanje priloga je ponašanje antihrista. Nečiji odnos prema prilozima odražava njegov odnos prema Bogu. Ako ta osoba može da rasipa priloge, to znači da nema bogobojažljivo srce.) Pokrili ste samo jedan aspekt toga; u oviru ovoga, još uvek postoje važni principi o kojima moramo razgovarati u zajedništvu.

Recite mi zašto ljudi koji rasipaju priloge treba da budu strogo kažnjeni? O tome ćemo sada razgovarati. Prvo, hajde da razgovaramo o tome kako dolaze Božji prilozi. Sva braća i sestre znaju da Božje priloge daje Bogu Njegov izabrani narod. Prema biblijskim propisima, ljudi treba da prilože jednu desetinu svoje zarade, iako, naravno, mnogi danas prilažu više od jedne desetine, a neki bogati pojedinci prilažu mnogo više od desetine. Pored toga, što se tiče određene siromašne braće i sestara koji prilažu desetinu, odakle njima novac? Nisu retki ljudi koji ga uštede tako što skromno žive. Kao što na selu i u ruralnim područjima neki ljudi prilažu desetinu svoje zarade od prodaje žita, neki od prodaje kokošijih jaja, a neki od prodaje koza i pilića. Mnogi ljudi žive skromno da bi priložili desetinu ili više – odatle potiče taj novac. Većina ljudi zna da se do tog novca teško dolazi. Dakle, zašto braća i sestre daju priloge? Da li to zahteva Božja kuća? Da li je spasenje nemoguće bez davanja priloga? Da li je to u skladu s biblijskim propisima? Ili to čine da bi podržali delo Božje kuće, smatrajući da je delo Božje kuće značajno i da se ne može obaviti bez finansiranja, pa bi trebalo da prilože još više? Da li je to njihov jedini razlog? (Nije.) Dakle, zašto braća i sestre daju priloge? Da li zato što su naivni? Možda imaju novca napretek? Da li prilažu novac koji su odvojili na stranu ili novac koji nisu uspeli da potroše? Kome se daju ti priloži? (Bogu.) Zašto ljudi daju priloge? Zaboravite na ostalo, mnogim ljudima je najosnovniji razlog za davanje priloga taj što priznaju Božje delo. Bog govori i dela na tome da ljudima slobodno obezbedi život i istinu i da ih vodi. Stoga, ljudi treba da ponude desetinu od onoga što zarađuju. To je prilog. Tokom vekova, Bog je blagoslovio ljude hranom, vodom i životnim potrepštinama i sve je pripremio za njih. Kada ljudi mogu da uživaju u svemu tome, treba desetinu onoga što im je Bog pružio da prilože na oltar, što je deo koji ljudi vraćaju Bogu i omogućavaju Bogu da uživa u njihovoj žetvi. To je simbol naklonosti koji ljudi, kao stvorena bića, treba da poseduju i ponude. Pored tog aspekta, postoji i drugi. Neki kažu: „Božje delo je tako veliko, ja ne mogu mnogo da učinim sam, pa ću dati prilog, moj deo.” Na taj način pokazuju svoju podršku delu Božje kuće i deluju kao pokrovitelji. Bez obzira na izvor ili iznos ovih novčanih priloga, među njima ne manjka ljudi koji novac štede tako što skromno žive. Ukratko, da nema Boga i Njegovog dela, da postoji samo crkva i ove ljudske organizacije i udruženja, onda lični prilozi ne bi imali nikakvu vrednost niti značaj, jer bez Božjeg dela i Njegovih reči novac koji prilažu ničemu ne bi koristio. Ali pored Boga koji govori i deluje, s napretkom Božjeg dela spasavanja ljudskog roda, novac koji ljudi prinose i prilozi postaju posebno važni. Oni su posebno važni zato što se taj prineti novac koristi za rad crkve i ne bi trebalo da ga otuđuju, prisvajaju, zloupotrebljavaju ili čak rasipaju ljudi s pogrešnim namerama. Zar nije tako? (Jeste.) Pošto su ti prilozi važni, svaku paru treba koristiti u ključnim oblastima; ništa ne treba rasipati niti neodgovorno trošiti. Samim tim, moramo na poseban način da postupamo prema onima koji rasipaju, zloupotrebljavaju, prisvajaju ili otuđuju prineti novac, priloge, i strogo ih kaznimo. Pošto je taj priložen novac, prilozi, ključan za Božje delo, i uzimajući u obzir razloge zbog kojih braća i sestre prilažu taj novac, priloge, novac koji prilažu treba rasporediti za najkritičnije oblasti. Svaku paru treba koristiti prema načelima i postizati rezultate; ne treba ga rasipati, a svakako ne treba da ga prisvoje zli pojedinci. To je jedan aspekt. Pored toga, bez obzira da li je novčani prilog veliki ili mali, to je prilog braće i sestara. Izvor tog novca nisu komercijalne aktivnosti crkve, kao na primer otvaranje preduzeća ili vođenje fabrika kako bi se zarađivalo od građana. Ne dolazi od dividendi zarađenih proizvodnjom nečega, ne dolazi od dividendi ili prihoda crkve, već od priloga ljudi. Prosto rečeno, prilog je nešto što braća i sestre daju Bogu; novac koji se daje Bogu treba da pripada Bogu. Za šta se koristi Božji novac? Neki kažu: „Božji novac, prilozi, se koristi za Božji užitak.” Da li je sve to zaista zbog Božjeg užitka? U koliko toga Bog može da uživa? Ne mnogo, zar ne? Dok je Bog ovaploćen, Njegova hrana, odeća, boravište i druge potrebe, kao i Njegova tri dnevna obroka, su prosečni, a onoga u čemu On uživa nema mnogo. Naravno, to je sasvim normalno. Priloženi novac, prilozi braće i sestara, uglavnom se koriste za održavanje normalnog obavljanja dela crkve, a ne za zadovoljavanje nečijih potrošačkih želja. Prilozi nisu tu da bi ih ljudi trošili, niti da bi ih ljudi koristili. Ne radi se o tome da onaj ko upravlja finansijama ima prednost u korišćenju tog novca, niti da onaj ko je starešina ima posebno ovlašćenje da raspoređuje sredstva. Ma ko da raspolaže priloženim novcem, on treba da se koristi u skladu s načelima koja je odredila Božja kuća. To je načelo. Dakle, kakva je priroda osobe koja krši to načelo? Zar time ne krši upravne odluke? (Krši.) Zašto se kaže da su prekršili upravne odluke? Prilozi koje ljudi daju Bogu namenjeni su da Bog uživa u njima. Pa kako ih Bog koristi? Bog ih koristi za delo crkve, da bi održao njen normalan rad. To je načelo po kojem Bog koristi priloge. Međutim, antihristi i zli ljudi ne koriste priloge na taj način. Oni ih rasipaju, razbacuju ili nepromišljeno doniraju, otvoreno kršeći ovo načelo kako bi upotrebili priloge. Zar to nije kršenje upravnih odluka? Da li ti je Bog dozvolio da ih koristiš na taj način? Da li ti je dao pravo da ih koristiš na taj način? Da li ti je rekao da ih koristiš na taj način? Nije, zar ne? Zašto ih onda koristiš na taj način, tako nesmotreno i rasipnički? To je kršenje načela! To načelo nije obično načelo; povezano je sa upravnim odlukama. Pošto se ti novčani prilozi ne zarađuju bavljenjem poslovnim ili komercijalnim aktivnostima, već su prilozi koje braća i sestre daju Bogu, svaki trošak treba pažljivo kontrolisati i strogo njime upravljati. Ne sme da bude rasipanja niti razbacivanja. Razbacivanje ili rasipanje bilo koje količine novca ne samo da dovodi do značajnih gubitaka u delovanju doma Božjeg, već takođe predstavlja značajan finansijski gubitak za Božju kuću. Rasipanje priloga nije samo rasipanje priloga; ono takođe pokazuje nedostatak odgovornosti prema ljubavi sadržanoj u prilozima braće i sestara. Stoga, oni koji rasipaju priloge moraju biti strogo kažnjeni. Ukorite one s lakšim prekršajima i odmah zahtevajte da vrate novac. One koji naprave teže prekršaje, pored povraćaja novca, takođe treba proterati ili izbaciti. Postoji još jedan bitan razlog zašto treba izreći strogu kaznu onima koji rasipaju priloge. Crkva se razlikuje od bilo koje društvene organizacije. U kojoj god zemlji ili društvenoj sredini da se nalazi, ona je izolovana, napuštena od sveta i od čovečanstva. Ne samo da crkva ne može da dobije podršku niti zaštitu od bilo koje zemlje, već istovremeno ne može da dobije nikakvu pomoć niti socijalnu zaštitu od države. U najboljem slučaju, u zapadnim zemljama, nakon registracije i osnivanja crkve, donacije za crkvu se odbijaju od poreza, ili se donirani materijali mogu koristiti za sticanje nekih poreskih olakšica. Osim toga, crkva ne može da dobije nikakvu socijalnu zaštitu niti pomoć od bilo koje zemlje niti u bilo kojem društvenom sistemu. Ako crkvena zajednica postane mala i više ne može da funkcioniše, država joj neće priteći u pomoć. Umesto toga, radije će pustiti da postepeno nestane sama od sebe, jer crkva ne ostvaruje nikakav prihod i ne može da plati nikakav porez državi. Dakle, državi je nebitno da li crkva postoji ili ne. Crkva se nalazi u takvom stanju opstanka u bilo kojem društvenom sistemu. Recite Mi, da li je to lako? (Nije lako.) Da, zaista nije lako. Crkvu odbacuju i društvo i čovečanstvo, ona ne prima nikakvo priznanje niti saosećanje, a kamoli podršku, od bilo kojeg društvenog sistema. Crkva opstaje pod tim uslovima. Ako je neko još uvek u stanju da rasipa priloge, još uvek u stanju da bude bezdušan, da baca novac, ne preuzimajući nikakvu odgovornost, da za tren protraći 100.000 juana, da dok trepne potroši 1.000.000 juana kao da je to samo broj, bez imalo griže savesti, da li mislite da takva osoba poseduje ljudskost? Zar takvi ljudi ne zaslužuju kletve? (Zaslužuju.) Imajući u vidu razne gore navedene okolnosti, za one koji rasipaju priloge, koji ih razbacuju ili čak imaju loše namere sa prilozima, želeći da ih pronevere ili ih, ne usuđujući se da ih pronevere, rasipaju: sve treba strogo kazniti, ne treba biti nimalo popustljiv prema njima. Recite Mi, da li je to ispravan pristup? (Jeste.) Znači, ako vam se u budućnosti pruži mogućnost da imate ovlašćenje da koristite priloge, kako ćete se ponašati? Ako ne možete da se kontrolišete, ako rasipate priloge, onda kada dođe vreme da vas crkva strogo kazni, da li ćete imati bilo kakvih prigovora ili žalbi? (Ne.) Dobro je što se nećete žaliti. Dobićete ono što zaslužujete!

Što se tiče ljudi koji rasipaju priloge, zar ih ne mrzite? Zar vas ne ljute? Da li si u mogućnosti da ih nadgledaš ili sprečiš? To podiže stvari na viši nivo – vreme je da ti budeš stavljen na probu. Ako neko u tvom okruženju rasipa priloge i uporno želi da potroši 20.000 juana na mašinu koja može da se kupi za 2000 juana – ako želi da kupi najbolju, vrhunsku, najsavremeniju i najmoderniju mašinu, ako neko ko želi da potroši novac na najskuplju mašinu samo zato što novac pripada Božjoj kući i ne ide iz njegovog džepa – da li si u stanju da ga sprečiš? Ako ne možeš da ga sprečiš, možeš li da ga upozoriš? Možeš li da ga prijaviš nadređenima? Ako si zadužen za raspolaganje prilozima, možeš li da odbiješ da daš saglasnost u toj situaciji? Ako ništa od toga ne možete da uradite, onda i vi treba da budete strogo kažnjeni. Vi takođe rasipate priloge; vi ste u savezu s tom zlom osobom, vi ste njen saučesnik i oboje treba da budete strogo kažnjeni. Kakav stav neko ima prema Bogu ako može da rasipa i da neodgovorno postupa s prilozima? Da li nosi Boga u srcu? (Ne.) Mišljenja sam da takvi ljudi imaju isti stav prema Bogu kao i Sotona. Neki kažu: „Sve što se odnosi na Boga, na Božje ime, Njegove priloge ili Njegovo svedočanstvo – ništa od toga me se ne tiče. Kakve veze sa mnom imaju ti ljudi koji rasipaju priloge?” Kakvi su oni stvorenja? Postoje određene starešine i nadzornici koji potpisuju sve, bez obzira na to kakva su crkvena pravila za nabavku. Oni nikada ne dovode u pitanje zahteve, ne proučavaju ih pažljivo, niti ih proveravaju; svaki zahtev za nabavku robe, bilo da je roba skupa ili jeftina, praktična ili nepraktična, neophodna ili bespotrebna – oni svaki odobre svojim potpisom. Šta je tvoje odobrenje? Da li je ono samo potpis? Po Mom mišljenju, to je tvoj stav prema Bogu. Tvoj stav prema Božjim prilozima je tvoj stav prema Bogu. Svaki pokret tvoje olovke, svaki put kada napišeš svoje ime, to je dokaz tvog bogohuljenja i nepoštovanja Boga. Zašto oni koji na taj način hule i ne poštuju Boga ne bi bili strogo kažnjeni? Moraju biti strogo kažnjeni! Bog te opskrbljuje istinom, životom, svime što imaš, a ti Njemu i stvarima koje Mu pripadaju prilaziš s takvim stavom – kakvo si ti to stvorenje? Svaki potpis na fakturi je dokaz tvog bogohuljenja i tvog nepoštovanja Boga; to je najubedljiviji dokaz. Bez obzira na to koji se materijali nabavljaju, bez obzira na količinu, ti čak i ne proveravaš obrazac za saglasnost, samo mahneš olovkom i potpišeš. Spreman si da proizvoljno potpišeš kupovinu u iznosu od 100.000 ili 200.000 juana. Jednog dana ćeš morati da platiš cenu za svoj potpis – ko god da potpiše, snosi odgovornost! Pošto se tako ponašaš, pošto možeš nasumično da potpišeš a da prethodno ne pregledaš zahteve i proizvoljno trošiš priloge, ti treba da snosiš odgovornost i platiš cenu svojih postupaka. Ako se ne plašiš da se suočiš s posledicama, onda samo napred, potpisuj svoje ime. Tvoj potpis predstavlja tvoj stav prema Bogu. Ako možeš tako da se ponašaš čak i prema Bogu, da se ophodiš prema Njemu na tako otvoren i drzak način, kako onda očekuješ da se Bog ophodi prema tebi? Bog je već imao dovoljno strpljenja s tobom, dao ti je dah i dozvolio ti da živiš do sada. Umesto da nastaviš da postupaš prema Bogu na isti način i sa istim stavom, treba da priznaš i pokaješ se pred Bogom i preokreneš svoj stav. Prestani da se slepo nadmećeš sa Bogom. Ako na isti način i sa istim stavom nastaviš da postupaš prema Bogu, onda znaš kakve će biti posledice. Ako ne možeš da dobiješ Božji oproštaj, tvoje verovanje će biti uzaludno. Kakva će onda biti korist od tvog verovanja? Ti veruješ u Boga, ali traćiš Njegovo poverenje u tebe i Njegov nalog za tebe. Reci Mi, kakvo si ti to stvorenje? Neki ljudi se ponašaju kao starešine ili nadzornici u Božjoj kući. Oni godinama obavljaju svoje dužnosti i može se reći da sam sa njima godinama u kontaktu. Na kraju sam došao do zaključka o njima: ti ljudi su gori od pasa. Njihovi postupci ne samo da su srceparajući, već su pored toga i odvratni. Volim da gajim pse i da se družim s njima. Psi koje sam tokom godina odgajio ispali su prilično dobro. Psi koje volim u principu ne napadaju ljude namerno. Ako psu pokažete imalo dobrote, to će se desetostruko vratiti. Sve dok si zaista dobar prema njemu, čak i ako staviš novine ili par cipela u dvorište, on će ležati pored njih i čuvati ih. Ponekad, ako baciš nešto što ti ne treba, pas će misliti da si ga izgubio i čuvaće ti ga ne pomerajući se s tog mesta. Posle nekog vremena, sažeo sam ono što sam naučio i rekao: „Ljudi su gori od pasa!” Psi čuvaju kuće – oni koriste svoje sposobnosti i veštine da svojim životom čuvaju tvoju kuću. Ljudi nemaju ni srce, a kamoli da čuvaju nešto svojim životom. Neće reći ni reč da zaštite crkveno delo. Manje vrede od psa čuvara! To je razlika koju sam napravio između ljudi i pasa. Ti ljudi koji rasipaju priloge manje vrede od pasa čuvara. Da li se slažeš da ih treba strogo kazniti? (Da.) Bog polaže Svoje poverenje u ljude i poverava im posao i dužnosti. To je Bog koji ih uzdiže i ima dobro mišljenje o njima. Ne radi se o tome da li zaslužuju da rade taj posao, niti da li imaju dobar kov i ljudskost, ni da li su dorasli poslu. Pa ipak, ljudi ne uspevaju da prepoznaju uslugu koja im je učinjena, uvek misle da su sposobni da se bave crkvenim delom, da su to zaslužili sopstvenim trudom i davanjem. Sve što imaju, dao im je Bog. Šta su zavredeli? Da li su zaspali na lovorikama? Bog uzdiže ljude da obavljaju svoje dužnosti, ali oni ne uspevaju da prepoznaju uslugu koja im je učinjena, niti da shvate šta je dobro za njih. Oni ne zaslužuju Njegovo poverenje niti Njegovo uzdizanje. Oni rasipaju Božje poverenje i Njegovo uzdizanje. Žao mi je, ali u takvim slučajevima oni moraju biti strogo kažnjeni. Bog daje ljudima prilike, ali ljudi ne znaju šta je dobro za njih, ne znaju da cene prilike koje im Bog daje. Daje im šansu, ali je oni ne žele. Oni misle da sa Bogom mogu kako hoće, da On oprašta, da neće videti niti znati šta se dešava. Samim tim, oni se usuđuju da beskrupulozno rasipaju priloge, izdajući Božje poverenje, bez i najmanje ljudskog integriteta i savesti. Zašto uopšte još uvek veruju? Ne bi trebalo da se bakću s tim, treba samo da obožavaju Sotonu. Bogu nije potrebno njihovo obožavanje. Nisu Ga dostojni!

Nismo li, manje-više, već dovoljno razgovarali o prvoj temi otpuštanja karijere – nebavljenju dobročinstvom? Da li ste razumeli istina-načela sadržana u toj temi? Koja su to načela? (Načela su da dobročinstvo nije misija koju je Bog poverio ljudima. Uopšte nema veze sa primenjivanjem istine, niti s težnjom ka spasenju. Kada osoba učini nekoliko dobrih dela, ona su samo odraz nečijeg ličnog ponašanja.) Bavljenje dobročinstvom nije povezano sa stremljenjem ka istini. Nemoj pogrešno da veruješ da dobročinstvom primenjuješ istinu, niti da si neko ko je postigao spasenje. To je ogromna zabluda. Primena istine ne podrazumeva dobročinstvo, niti podrazumeva bavljenje dobročinstvom. Cilj verovanja u Boga je da se postigne spasenje. Verovanje u Boga ne znači gomilanje zasluga ili činjenje dobrih dela, ne znači uživanje u činjenju dobrih stvari niti u čovekoljublju, ni u dobročinstvu. Verovanje u Boga nema veze s dobročinstvom; radi se o stremljenju ka isini i o prihvatanju Božjeg spasenja. Dakle, pretpostavke ljudi da se vera u Boga svodi na dobročinstvo ili bavljenje dobročinstvom, ili da je dobročinstvo isto što i verovati u Boga i udovoljavati Mu, sve su užasno pogrešne. U koju god dobrotvornu organizaciju da se uključiš i šta god da radiš što ima veze s dobročinstvom, to te samo lično predstavlja. Bilo da se radi o povremenim postupcima ili nečemu što ti je zanimanje, te stvari samo odražavaju tvoje lepo ponašanje. To ponašanje može imati veze s religijom, društvenim ponašanjem ili moralnim merilima, ali nema apsolutno nikakve veze s verovanjem u Boga i sa stremljenjem ka istini, ili sa sleđenjem Božjeg puta i nema ama baš nikakve veze s Njegovim zahtevima. Ali opet, zašto se neko ne bi bavio dobročinstvom? Bog je Bog koji je milostiv prema ljudima, koji poseduje milost i ljubav. On sažaljeva čovečanstvo, pa zašto onda Bog ne pamti čovekova dobrotvorna dela? Zašto Bog ne pamti dobročinstvo? Zar to nije problem? Da li je zahtev da se ljudi ne bave dobročinstvom znak da Bog ne voli ljude? Zar to nije u suprotnosti sa sažaljenjem koje Bog gaji prema čovečanstvu? (Nije.) Zašto nije? (Zato što postoje načela Božje milosti i ljubavi, a Njegova milost i ljubav su usmerene prema određenim pojedincima. On ih daruje onima koji prihvataju istinu, primenjuju istinu i iskreno se kaju. Što se tiče onih bezvernika koji ne mogu da prihvate istinu, oni nisu ti koje Bog namerava da spase.) Postoje načela Božje milosti i ljubavi, a Njegova milost i ljubav su usmerene prema određenim pojedincima. Da čujem dalje, šta još ima? Postoji li veza između bavljenja dobročinstvom i vere u Boga? (Ne postoji.) Dakle, da li je uključivanje u dobročinstvo u suprotnosti s verovanjem u Boga? Kada učestvuju u bilo kojem obliku dobročinstva, zar ljudi ne moraju da ulažu vreme, energiju, pa čak i novac? Kada se baviš dobročinstvom, ne možeš da radiš stvari samo reda radi i da o poslu ne razmišljaš niti da se u njega udubljuješ. Ako se prema njemu istinski odnosiš kao prema zanimanju, sigurno ćeš morati da uložiš vreme, energiju, pa čak i znatnu količinu novca. Kada uložiš vreme, energiju i novac, zar onda nećeš biti vezan i pod kontrolom dobrotvornog rada koji obavljaš? Da li ćeš i dalje imati energije da stremiš ka istini? Da li ćeš i dalje imati energije da vršiš svoju dužnost? (Ne.) Kada se trudiš da izgradiš bilo koju karijeru u životu, bez obzira za koju se opredeliš, ako to radiš puno radno vreme, neizbežno ćeš uložiti i žrtvovati svoju životnu energiju i ceo svoj život. To će te koštati tvog doma, tvojih osećanja, tvojih telesnih zadovoljstava i tvog vremena. Slično tome, ako zaista smatraš dobročinstvo svojim zanimanjem i baviš se njime u skladu s tim, poješće ti sve vreme i energiju. Čovek ima ograničenu količinu energije. Ukoliko dobročinstvo upravlja tobom i želiš da se baviš i dobrotvornim radom i svojom verom na jednak i uravnotežen način i, štaviše, želiš da radiš obe stvari dobro, to neće biti lak zadatak. Ako želiš da pronađeš ravnotežu između te dve stvari istovremeno, ali nisi u mogućnosti, moraćeš da se opredeliš. Ako treba da izabereš šta ćeš da zadržiš, a šta da odbaciš, za šta ćeš da se opredeliš? Zar ne bi trebalo da izabereš najznačajniji i najvredniji poduhvat koji ćeš izvršiti? Dakle, ako ti se i vera i dobročinstvo istovremeno jave u životu, za šta treba da se opredeliš? (Trebalo bi da se opredelim da verujem u Boga.) Zar većina ljudi ne bira da veruje u Boga? Videvši da ste svi to izabrali, zar nije sasvim normalno da Bog ne dozvoljava ljudima da se bave dobročinstvom? (Jeste.) Bavljenje dobročinstvom pomoglo je mnogim živim bićima i mnogima je stavilo hleb na sto, ali šta ćeš ti na kraju dobiti od toga? Zadovoljićeš svoju sujetu. Da li se time nešto zaista zadobija i da li je to ono što treba da zadobijaš? Tvoja aspiracija će biti ostvarena, tvoja vrednost će biti dokazana, to je to – ali da li je to put kojim treba da ideš u životu? (Nije.) Šta ćeš na kraju zadobiti od toga? (Prazninu.) Ništa nećeš zadobiti. Tvoja sujeta će biti privremeno zadovoljena, dobićeš nešto pohvale od drugih, ili odlikovanja i počasti u društvu, ali to je sve, a sva tvoja energija i vreme će biti potrošeni. Šta ćeš zadobiti? Počasti, dobru reputaciju i priznanja – sve su to isprazne stvari. Međutim, istine koje ljudi treba da shvate i životni putevi kojima treba da idu u ovom životu ne mogu se razumeti niti zadobiti samo bavljenjem dobročinstvom. Verovanje u Boga je drugačije. Ako se iskreno daješ Bogu i stremiš ka istini, onda će tvoje ulaganje vremena i energije dati dobre i pozitivne rezultate. Ukoliko znaš i shvataš stvari u koje ljudi treba najviše da proniknu – kako ljudi treba da žive, kako treba da obožavaju Boga, kako gledaju na različita pitanja, koja gledišta i stavove treba da imaju kada postupaju, koji je najispravniji način da se vladaju i kako da se vladaju na način koji će Stvoritelj upamtiti, na način koji znači da neko ide pravim putem – onda je to pravi put i onda se nešto zaista zadobije. U životu ćeš steći mnogo toga što nevernici ne mogu da nauče, stvari koje neko ko ima ljudskost treba da poseduje. Te stvari dolaze od Boga, od istine i one će postati tvoj život. Iz toga ćeš se preobraziti u osobu koja prihvata istinu kao svoj život; tvoj život više neće biti prazan i više nećeš biti zbunjen niti kolebljiv. Zar to nisu veći i vredniji dobici? Zar to nije vrednije od obavljanja nekog dobrotvornog rada kojim bi se na trenutak zadovoljila tvoja sujeta? (Jeste.) Ovi dobici koji uključuju istinu i put kojim ljudi treba da idu, podariće ti novi život. U ljudskom svetu ne postoji ništa što se može uporediti s tim novim životom i ništa ga ne može zameniti. Naravno, taj novi život je neprocenjiv i večan. To je nešto što postižeš nakon što posvetiš svoje vreme, energiju i mladost, nakon što platiš određenu cenu i podneseš određene žrtve. Zar nije vredno toga? Svakako je vredno. Ali šta ćeš zadobiti ako se baviš dobročinstvom? Nećeš ništa zadobiti. One počasti i ordenje nisu dobitak. Odobravanje i priznanje drugih, ljudi koji kažu da si dobra osoba ili veliki filantrop – da li se to može smatrati dobitkom? (Ne.) Sve je to prolazno i sve će s vremenom izbledeti. Kada više ne budeš mogao da držiš te stvari, kada više ne budeš mogao da ih osetiš, bićeš ispunjen kajanjem i reći ćeš: „Šta sam u životu postigao? Brinuo sam o nekoliko mačaka i pasa, usvojio nekoliko siročadi, pomogao nekim siromašnim ljudima da žive bolji život, da dobro jedu i pristojno se oblače, ali šta je sa mnom? Za šta sam ja živeo? Da li je moguće da sam živeo samo za njih? Da li je to moja misija? Da li je to odgovornost koju mi je Nebo poverilo? Da li je to obaveza koju mi je Nebo dalo? Svakako nije. Za šta, onda, čovek živi u ovom životu? Odakle ljudi dolaze i kuda odlaze u budućnosti? Ne razumem ta najosnovnija pitanja.” I tako, kada dostigneš tu fazu, osetićeš da počasti nisu dobitak i da su to samo spoljašnje stvari. To je zato što bi ti bio ista osoba i da nisi bio uključen u dobročinstvo, pošto bi i posle bavljenja dobročinstvom do tog dana, dobijajući sva ta priznanja i počasti – u bilo kojem od ta dva slučaja, tvoj unutrašnji život ostao isti. Stvari koje ne shvataš ostaće ti nepoznate, ostaćeš smeten i zbunjen. Ne samo da ćeš tada biti još više začuđen i još više zbunjen, već ćeš se i osećati nelagodnije. U tom trenutku će biti prekasno za kajanje. Tvoj život će proći, tvoje najbolje godine će proći, a ti ćeš ih provesti na pogrešnom putu. Stoga, pre nego što odlučiš da se baviš dobročinstvom, ili ako si tek počeo da se baviš dobročinstvom, ako želiš da stremiš ka istini i postigneš spasenje, treba da otpustiš takve ideje. Naravno, takođe treba da otpustiš sve aktivnosti vezane za taj posao i da se svim srcem baciš na put verovanja u Boga i težnje ka spasenju. Na kraju, čak i ako ono što stekneš i zadobiješ nije toliko veliko niti opipljivo koliko si prvobitno zamišljao, u najmanju ruku, nećeš biti ispunjen kajanjem. Bez obzira na to koliko malo zadobiješ, to će i dalje biti više od onoga što će dobiti oni koji su proveli ceo svoj život u religiji, verujući u Gospoda. To je činjenica. Stoga, prilikom izbora karijere, u jednom pogledu, ljudi treba da otpuste svoje ideje i planove da se bave dobročinstvom. U drugom, oni takođe treba da isprave predstave u pogledu svojih misli. Nema potrebe da zavide onima u društvu koji se bave dobročinstvom niti da razmišljaju o tome koliko su oni altruistični, veliki, plemeniti i nesebični, govoreći: „Pogledajte kako se plemenito i nesebično ponašaju dok pomažu drugim ljudima. Zašto ne možemo da budemo nesebični? Zašto to ne možemo da postignemo?” Prvo, ne treba da im zavidite. Drugo, nema potrebe da prekorevate sebe. Ako ih Bog nije izabrao, oni imaju svoje misije i težnje. Bez obzira na to čemu teže, bilo da se radi o slavi i dobitku ili o ostvarivanju sopstvenih aspiracija i želja, to ne treba da te brine. Ono što treba da te brine jeste za čemu treba da težiš i kakvim putem treba da kreneš. Najpraktičnije pitanje je da, kada te je Bog već izabrao i ti si došao u Božju kuću, i član si crkve, i pošto si pored toga u redovima onih koji obavljaju svoje dužnosti, treba da razmisliš o tome kako da kreneš na put spasenja dok obavljaš svoju dužnost, kako da primenjuješ istinu, kako da uđeš u istina-stvarnost i dostigneš tačku u kojoj se Božje reči urezuju u tebe i postaju tvoj život kroz tvoje težnje i razne danke koje plaćaš. U ne tako dalekoj budućnosti, kada se osvrneš na stanje u kojem si bio kada si prvi put poverovao u Boga, videćeš da se tvoj unutrašnji život promenio. Više nećeš biti osoba čiji se život zasniva na njenoj iskvarenoj naravi. Više nećeš biti nadmena, neuka, agresivna i bezumna osoba koja misli da joj nema ravna, kao što si nekada bio. Umesto toga, Božja reč će postati tvoj novi život. Znaćeš kako da slediš Božji put i znaćeš kako da postupaš sa svim što sretneš u životu u skladu sa Božjim namerama i u skladu s istina-načelima. Provodićeš svaki dan veoma stabilno i imaćeš precizan cilj i pravac u svemu što radiš. Znaćeš šta treba, a šta ne treba da radiš. Sve te stvari će ti u glavi biti jasne kao dan, kao ogledalo. Tvoj svakodnevni život neće te zbunjivati, iscrpljivati niti te činiti malodušnim. Umesto toga, biće ispunjen svetlošću, imaće ciljeve i pravac. Istovremeno, u srcu ćeš osetiti nagon. Osetićeš da si se promenio, da si stekao novi život i da si postao osoba koja je Božje reči učinila svojim životom. Zar to nije dobro? (Jeste.) Ovde ćemo zaključiti naš razgovor o nebavljenju dobročinstvom, što je prvi princip u okviru teme otpuštanja karijere.

2. Budi zadovoljan time da imaš samo hranu i odeću

Koje je drugo načelo teme otpuštanja karijera? Budi srećan samo zato što imaš šta da jedeš i šta da obučeš. Da bi preživeli u društvu, ljudi se bave različitim vrstama rada ili poslova kako bi imali od čega da žive, kako bi bili sigurni da imaju izvor prihoda za životne troškove i da sebi obezbede redovnu ishranu. Shodno tome, bez obzira da li pripadaju nižim klasama ili nešto višem sloju, ljudi se izdržavaju baveći se različitim zanimanjima. Pošto za svrhu imaju da se izdržavaju, stvar je prilično jednostavna: obezbediti mesto za život, jesti tri obroka dnevno, povremeno, kada se želja javi, priuštiti sebi meso, ići redovno na posao, imati prihod, ne ići okolo u ritama niti oskudevati u hrani – to je sasvim dovoljno. To su osnovne životne potrebe ljudi. Kada se ostvare te osnovne potrebe, zar nije relativno lako obezbediti hranu i odeću da ih utopli? Zar to nije u okviru njihovih mogućnosti? (Jeste.) Dakle, ako nečija karijera postoji samo zarad hrane i odeće, zarad izdržavanja, kojim god zanimanjem da se bave, dokle god je u okviru zakona, u principu će to biti u skladu s merilima ljudskosti. Zašto kažem da je u skladu s merilima ljudskosti? Zato što motiv, namera i svrha zbog kojih se baviš tom profesijom nemaju nikakve veze sa bilo kojim pitanjem ili idejom osim sa pukim izdržavanjem – služi samo da bi se obezbedilo dovoljno hrane, dovoljno tople odeće i da bi mogao da izdržavaš svoju porodicu. Zar nije tako? (Jeste.) To su osnovne potrebe. Kada se obezbede te osnovne potrebe, ljudi mogu da uživaju u osnovnom kvalitetu života. Kada to uspeju da postignu, mogu da imaju za normalan život. Zar nije dovoljno da osoba ima za normalan život? Zar to nije ono što ljudi treba da postignu u okviru ljudskosti? (Jeste.) Ti si odgovoran za sopstveni život, nosiš ga na svojim ramenima – to je neophodno ispoljenje normalne ljudskosti. To je dovoljno i prikladno da postigneš. Međutim, ako nisi zadovoljan, onda, dok normalna osoba možda da jede meso jednom ili dva puta nedeljno, ti insistiraš da ga jedeš svakog dana, pa i da ti pretekne. Na primer, ako trošiš dvesta ili dvesta pedeset grama mesa dnevno kada ti je za zdravlje potrebno samo stotinu grama, ta prekomerna ishrana može da dovede do bolesti. Šta uzrokuje bolesti kao što su masna jetra, visok krvni pritisak i visok holesterol? (Previše mesa u ishrani.) U čemu je problem ako jedeš previše mesa? Zar to nije zbog nedostatka kontrole nad ishranom? Zar to nije zbog proždrljivosti? (Jeste.) Odakle dolazi proždrljivost? Zar to nije zato što je nečiji apetit prevelik? Da li su preveliki apetit i proždrljivost u skladu s potrebama normalne ljudskosti? (Nisu.) Oni premašuju potrebe normalne ljudskosti. Ako stalno želiš da premašuješ potrebe normalne ljudskosti, to znači da ćeš morati da radiš više, da zaradiš više novca i da radiš mnogostruko više od normalnih ljudi. Bilo da radiš prekovremeno ili da radiš više poslova, moraćeš da ostvariš veći prihod da bi sebi priuštio da jedeš meso tri puta dnevno i kad god poželiš. Zar to ne prevazilazi okvire normalne ljudskosti? Da li je dobro izaći iz okvira normalne ljudskosti? (Nije.) Zašto nije dobro? (U jednom pogledu, ljudska tela su sklona bolestima; u drugom, da bi zadovoljili svoje porive i apetite, ljudi moraju da ulože više vremena, energije i novca u svoj rad. To oduzima vreme i energiju koje bi mogli da iskoriste da streme ka istini i da obavljaju svoje dužnosti, što utiče na to kako hodaju putem verovanja u Boga i stremljenja ka istini.) Ljudi treba da se zadovolje samo osnovnim potrebama, da ne osećaju glad niti hladnoću i da imaju dovoljno hrane i tople odeće za normalnu ljudskost. Trebalo bi da zaradiš dovoljno novca da bi mogao da zadovoljiš normalne telesne potrebe za ishranom. To je dovoljno, to je način života koji ljudi normalne ljudskosti treba da imaju. Ako uvek žudiš za zadovoljstvima tela, zadovoljavaš svoj telesni apetit bez obaziranja na svoje fizičko zdravlje i zanemaruješ pravi put; ako uvek želiš da jedeš dobru hranu, da uživaš u dobrim stvarima, da imaš dobro životno okruženje i dobar kvalitet života, da jedeš retke poslastice, da nosiš firmiranu odeću i nakit od zlata i srebra, da živiš u palatama i voziš luksuzne automobile – ako stalno želiš tome da težiš, čime treba u životu da se baviš? Ako imaš samo običan posao koji ti omogućava da obezbediš sebi osnovne potrepštine i da rešiš potrebu za hranom i odećom, da li on može da zadovolji sve te želje? (Ne može.) Naravno da ne može. Na primer, ako želiš da imaš svoj biznis i malo preduzeće sa samo jednom tezgom koja može da obezbedi dovoljno hrane i odeće za celu tvoju porodicu, možda imaš manje od onih iznad tebe, ali imaš mnogo više od onih ispod. Povremeno možeš da jedeš meso i cela tvoja porodica može pristojno da se obuče. Možeš da iskoristiš preostalo vreme da veruješ u Boga, da prisustvuješ skupovima, da obavljaš svoje dužnosti i još ćeš imati energije da stremiš ka istini. To je sasvim dovoljno. Jer, na osnovu toga što imaš sigurnost u svom životu, dok se baviš tim zanimanjem, moći ćeš da oslobodiš vreme i energiju da nastaviš da stremiš ka veri u Boga i ka istini. To je u skladu sa Božjim namerama. Međutim, ako nikada nisi zadovoljan, sigurno ćeš pomisliti: „Ovo preduzeće ima potencijal. Zarađujem ovoliko novca mesečno sa samo jednom tezgom. Ona može da obezbedi hranu i odeću mojoj porodici. Ako bih imao dve tezge, mogao bih da udvostručim zaradu. Ne samo da bi moja porodica mogla da ima hranu i odeću, već bismo mogli i da uštedimo nešto novca. Mogli bismo da jedemo šta god poželimo, pa čak i da putujemo i kupimo neke luksuzne stvari. Mogli bismo da jedemo i uživamo u stvarima koje većina ljudi ne može sebi da priušti. To bi bilo sjajno. Daj da dodam još jednu tezgu!” Nakon što dodaš još jednu tezgu, postaješ bogatiji; osećaš ukus privilegija i pomisliš: „Izgleda da je ovo tržište prilično veliko. Mogu da dodam još jednu tezgu, proširim poslovanje i uvedem više različitih proizvoda kako bih se još više proširio. Ne samo da mogu da uštedim novac, već mogu i da kupim automobil i preselim se u veću kuću. Mogu sa celom porodicom da putujem širom zemlje, pa i u inostranstvo!” Što više o tome razmišljaš, to ti postaje privlačnije. Tada postaješ odlučan u nameri da dodaš još jednu tezgu. Posao se sve više širi, zarađuješ sve više novca, sve više uživaš, ali sve manje ideš na okupljanja, od jednom nedeljno do jednom u dve nedelje ili u mesec dana i, na kraju, samo jednom u šest meseci. U sebi misliš: „Posao se proširio, zaradio sam mnogo novca, podržavam delo Božje kuće i dajem veliki prilog.” Voziš kabriolet, tvoja žena i deca nose nakit od zlata i dijamanata, obučeni su od glave do pete u firmiranu odeću, a putovali ste čak i u inostranstvo. Misliš: „Sjajno je imati novac! Da sam znao da će zarada tako lako doći, počeo bih ranije. Sjajno je imati novac! Dani bogatog čoveka prolaze u velikoj udobnosti i lagodnom životu! Kada jedem ukusnu hranu, ukus je neuporediv. Kada na sebi nosim firmirane stvari, osećam ushićenje, a gde god se pojavim, prate me zavidni i ljubomorni pogledi. Stekao sam poštovanje i divljenje ljudi i osećam se drugačije, kao da mi se kičma malo ispravila.” Tvoje telesne žudnje su zadovoljene, kao i sujeta. Ali prašina na koricama Božjih reči je sve deblja, dugo ih nisi čitao, a tvoje molitve Bogu postale su kraće. Okupljanja su se preselila na drugo mesto i nisi više siguran ni gde se održavaju. U crkvu više ni povremeno ne svraćaš. Recite mi, da li je to približavanje spasenju ili udaljavanje od njega? (Udaljavanje.) Kvalitet života ti se poboljšava, telo ti je uhranjeno, a ti si postao izbirljiviji. Ranije nisi išao na lekarski pregled ni jednom u osam ili deset godina, ali sada kada si bogat, ideš na pregled svakih šest meseci da proveriš da li imaš visok krvni pritisak, visok šećer u krvi ili povišen holesterol. Kažeš: „Čovek mora da vodi računa o svom telu. Što kaže narod: ’Ako išta moraš, to je da budeš zdrav. Ako išta ne smeš, to je da budeš siromašan.’” Tvoje misli i stanovišta su se promenili, zar ne? Sada kada si bogat i više nisi obična osoba, osećaš da nešto vrediš, da je tvoj identitet častan i još više ceniš svoje telo. Promenio se i tvoj odnos prema životu. Ranije se nisi zamarao lekarskim pregledima, misleći: „Mi siromašni ne moramo da brinemo o tome. Zašto da idem na pregled? Ako sam ozbiljno bolestan, ionako ne mogu sebi da priuštim lečenje. Samo ću sedeti i trpeti, a kad više ne budem mogao, pretpostavljam da će ovo telo naprosto umreti. Ništa strašno.” Ali sada je drugačije. Kažeš: „Ljudi ne treba da žive sa bolešću. Ako su bolesni, ko će da potroši novac koji su zaradili? Neće moći da uživaju u životu. Život je kratak!” Drugačije je, zar ne? Tvoji stavovi prema novcu, prema životu tela i prema uživanju svi do jednog su se promenili. Slično tome, zahladio je i tvoj odnos prema verovanju u Boga, prema stremljenju ka istini, kao i prema primanju spasenja.

Jednom kada osoba krene stazom na kojoj nije srećna samo zato što ima šta da jede i šta da obuče, težiće višem kvalitetu života i uživanju u boljim stvarima. To je znak opasnosti, to je pad u iskušenje, što će doneti nevolje, i to je loš predznak. Jednom kada neko oseti užitak i ukus bogatstva, počinje da brine da će jednog dana izgubiti novac i postati siromašan. Posledica toga je da takvi ljudi sada pridaju posebnu važnost tom razdoblju kada imaju novac i cene položaj i status bogataša. Često čuješ nevernike kako kažu: „Bolje je nemati pa imati, no imati pa nemati.” To znači da kada nemaš ništa, nije ti nimalo teško da se odrekneš; odrekneš se za tren oka, jer nema ničega što je vredno zadržavanja. Novac i materijalne stvari ti ne predstavljaju prepreku i lako ih otpuštaš. Ali kada jednom poseduješ te stvari, postaje ti teško da ih se odrekneš, teže nego da se uzneseš na nebo. Kada si siromašan, veoma ti je lako da odeš kada dođe vreme da napustiš svoju kuću i obaviš svoje dužnosti. Međutim, ako si tajkun, misli ti se roje u glavi i kažeš: „O, moja kuća vredi dva miliona juana, moj auto vredi petsto hiljada juana. Zatim, tu su osnovna sredstva, ušteđevina, akcije, fondovi, investicije i druge stvari, sve skupa vredno oko deset miliona juana. Ako odem, kako ću sve to da ponesem sa sobom?” Nije ti lako da otpustiš te materijalne stvari. Misliš: „Ako se odreknem tih stvari i napustim ovu kuću i svoju porodicu, da li će mesto u kojem budem živeo imati slične uslove? Da li bih mogao da tolerišem život u kolibi od blata ili kući od slame? Da li bih mogao da podnesem vonj štale? Trenutno mogu da se tuširam toplom vodom svakog dana. Da li bih mogao da podnesem mesto gde ne mogu da se istuširam toplom vodom čak ni jednom godišnje?” Misli ti se množe i ti to ne možeš da podneseš. Dok imaš novac, bahato grabiš koliko ti treba za kupovinu, bez oklevanja kupuješ šta god poželiš, izuzetno si velikodušan i novac ti nikada ne predstavlja prepreku. Ali ako bi morao da se odrekneš svega toga, bilo bi ti neprijatno svaki put kada bi se latio novčanika, pitajući se šta bi se dogodilo ako bi bio prazan. Ako bi želeo da pojedeš činiju vrelih rezanaca, morao bi da izračunaš koji je restoran najjeftiniji i za koliko obroka još imaš novca. Morao bi strogo da se pridržavaš budžeta, da živiš kao siromah. Da li bi mogao to da podneseš? Nekada si odeću bacao posle dva pranja i kupovao novu ako bi se isteglila i bilo te je bilo sramota da je nosiš. Sada nebrojeno puta pereš i nosiš istu majicu, a čak i ako se okovratnik pocepa, ti oklevaš da je baciš. Ušiješ ga i nastaviš da je nosiš. Da li bi mogao to da podneseš? Gde god da odeš, ljudima bi odmah bilo jasno da si siromašan i ne bi želeli da komuniciraju s tobom. Kada odeš u kupovinu i pitaš za cenu, na tebe se niko ne bi obazirao. Da li bi mogao to da podneseš? To nije lep osećaj, zar ne? Ali da nemaš ta novčana i materijalna dobra, ne bi morao da ih otpustiš i ne bi morao da se suočiš sa tim izazovom. Bilo bi ti mnogo lakše da napustiš sve i stremiš ka istini. Stoga je Bog odavno rekao ljudima da treba da budu zadovoljni samo time što imaju šta da jedu i šta da obuku. Kojim god poslom ili profesijom da se baviš, nemoj to da posmatraš kao karijeru i nemoj na to da gledaš kao na odskočnu dasku ili kao na sredstvo za napredovanje u svetu ili za sticanje bogatstva i udoban život. Bilo koji posao ili profesija kojima se baviš samo su sredstvo da se zaradi za život. Sve dok to može da podrži normalan život i da ti garantuje tri obroka dnevno i osnovne potrepštine, trebalo bi da budeš zadovoljan; ne bi trebalo da imaš prekomerna očekivanja u pogledu svojih osnovnih životnih potreba. Ako naiđeš na posebne okolnosti i imaš neke privremene poteškoće, možeš da pokušaš da radiš i neki dodatni posao da bi rešio svoje hitne potrebe – to je prihvatljivo. Kojim god poslom da se baviš, sve dok je on ispravan i zakonit i neće dovesti ni do kakvih nevolja ili tužbi, možeš da ga obavljaš. Nemoj da radiš neke rizične ili čak nezakonite stvari da bi zadovoljio svoje prekomerne telesne želje, pa da posledično padneš u iskušenje ili da završiš u živom blatu. To bi bilo opasno. U lakšim slučajevima, mogao bi da upadneš u finansijske teškoće; u težim slučajevima, mogao bi da završiš u zatvoru, pa će ti do kraja života biti teško da ponovo staneš na noge. To bi bilo veoma problematično. Ako neko ko veruje u Boga to uradi, uništiće svoju šansu da postigne spasenje. Postoji odlomak u Bibliji u kome se kaže: „Zato, ako imamo hranu i odeću, budimo time zadovoljni” (1. Timoteju 6:8). Vreme kad ne radiš upotrebi da veruješ u Boga, da prisustvuješ okupljanjima, da izvršavaš svoje dužnosti i da stremiš ka istini. To je tvoja misija i to su vrednost i smisao života vernika. A svaka profesija kojom se baviš služi samo za održavanje telesnog života normalne ljudskosti. Bog neće zahtevati da se istakneš, postaneš izvanredan ili da se proslaviš u svojoj profesiji. Ako je tvoja profesija povezana s naučnim istraživanjima, to će zahtevati značajan deo tvoje energije, ali princip primene ostaje isti – budi srećan samo zato što imaš šta da jedeš i šta da obučeš. Ako ti tvoja profesija nudi mogućnosti za napredovanje i značajan prihod na osnovu tvojih mogućnosti i taj prihod prevazilazi granice onoga što podrazumeva biti srećan samo zato što imaš šta da jedeš i šta da obučeš, šta treba da izabereš? (Da odbijem ponudu.) Načelo koje treba da poštuješ je ono koje je Bog preporučio – budi srećan samo zato što imaš šta da jedeš i šta da obučeš. Bez obzira na to kojom se profesijom baviš, ako ona prevazilazi granice onoga što znači biti srećan samo zato što imaš šta da jedeš i šta da obučeš, neizbežno ćeš uložiti energiju, vreme ili novac izvan granica osnovnih potreba da bi zaradio taj dodatni prihod. Na primer, trenutno si možda na nekom nižem položaju na kojem zarađuješ dovoljno da obezbediš sebi osnovne potrepštine, ali zbog dobrog učinka, tvoji nadređeni žele da te unaprede na rukovodeći položaj ili na neko direktorsko mesto s nekoliko puta većom platom. Da li je ta povišica data tek tako? Kada se plata poveća, za toliko se povećava i količina rada koji ulažeš. Zar za ulaganje truda ne treba energije i vremena? To je isto kao da kažeš da se novac koji zarađuješ dobija u zamenu za veliki deo tvoje energije i vremena. Da bi zaradio više novca, potrebno je da uložiš više vremena i energije. Što više novca zarađuješ, to ti posao oduzima više vremena i energije, a istovremeno se vreme koje posvećuješ verovanju u Boga, prisustvovanju skupovima, obavljanju dužnosti i stremljenju ka istini srazmerno smanjuje. To je prosta činjenica. Kada se tvoja energija i vreme posvete gomilanju bogatstva, propustićeš priliku da dobiješ nagrade od svoje vere u Boga. Bog ti neće biti naklonjen, niti će te Njegova kuća obavestiti o onome što si propustio samo zato što si unapređen i velika količina tvog vremena i energije je sada zauzeta, usled čega nemaš vremena da vršiš svoje dužnosti niti da prisustvuješ okupljanjima u Božjoj kući. Da li je to nešto što se dešava? (Nije.) Božja kuća te neće ni u šta uputiti niti dozvoliti da imaš poseban tretman, a Bog se zbog toga neće blagonaklono ophoditi prema tebi. Ukratko, ako u svojoj veri u Boga želiš da zadobiješ istinu i da dobiješ život, moraš naporno da radiš na svom stremljenju i da se trudiš najviše što možeš da više vremena i energije uložiš u stremljenje ka istini i dobro obavljanje svoje dužnosti. Veoma je važno da u svojoj veri u Boga ljudi izaberu da streme ka istini, a to od njih zahteva da plate cenu. Bog određuje ishode ljudi na osnovu toga da li oni imaju istinu ili je nemaju. Ako žudiš za životom tela, nisi zadovoljan samo time što imaš hranu i odeću i želiš da živiš bolji život, da zaradiš više novca i da u odnosu na druge imaš superioran način života, onda svoju energiju i svoje vreme nikako nećeš moći da trošiš na stremljenje ka istini. Ako se kvalitet tvog telesnog života poboljša, a ti, nakon mnogo godina verovanja u Boga, ne uspeš da zadobiješ istinu budući da većinu svog vremena i energije trošiš na telesno uživanje, a ne na stremljenje ka istini i obavljanje svoje dužnosti, zar tvoj život neće pretrpeti gubitak? To će uticati na tvoj ishod i tvoje odredište, zar ne? (Da.) Ako si dobar u vaganju prednosti i mana, znaš da se to ne isplati. Uživaš u svom fizičkom životu, jedeš bolju hranu i zadovoljavaš svoj trbuh; oblačiš se dobro, sa stilom i udobno. Kupiš još poneki skupoceni predmet i luksuznu robu, ali posao ti je naporan, vrlo zahtevan i oduzima ti vreme i energiju. Kao vernik, nemaš vremena da prisustvuješ skupovima niti da slušaš propovedi. Takođe ti nedostaje vremena da razmisliš o istini i Božjim rečima. Mnoge istine još uvek ne razumeš i ne možeš da prepoznaš, ali ti nedostaje vremena i energije da o njima razmisliš i potražiš ih. Tvoj fizički život se poboljšava, ali tvoj duhovni život ne može da raste i počinje da siromaši. Da li je to dobitak ili gubitak? (Gubitak.) Ogroman gubitak! Moraš da izvagaš prednosti i mane! Ako si pametna osoba koja iskreno voli istinu, trebalo bi da izvagaš obe strane i vidiš šta je najvrednije i najznačajnije što možeš da dobiješ. Ako ti se ponudi unapređenje i imaš priliku da zaradiš više novca i obezbediš sebi bolji fizički život, šta treba da izabereš? Ako si voljan da stremiš ka istini i rešen si da stremiš ka istini, onda treba da se odrekneš takvih prilika. Na primer, pretpostavimo da neko iz tvog preduzeća kaže: „Radiš ovaj posao već deset godina. Većini ljudi u firmi plate rastu i oni dobijaju unapređenje posle tri do pet godina. Ali tvoja plata je ista kao i ranije. Zašto se ne potrudiš malo više? Zašto ne činiš nešto da poboljšaš svoj učinak? Vidi onu tamo, ovde je tri godine i već vozi kabriolet i živi u većoj kući: zamenila je dvosoban stan za petosobnu kuću. Kada je došla, bila je samo siromašna studentkinja. Sada je bogata žena, obučena od glave do pete u firmiranu odeću, odseda u luksuznim hotelima, živi u vili i vozi luksuzan auto.” Kada vidiš koliko joj je dobro, zar te to ne bi kopkalo? Zar se ne bi loše osećao? Da li bi mogao da izdržiš takva iskušenja? Da li bi se i dalje držao svoje prvobitne namere? Da li bi se držao načela? Ako iskreno voliš istinu, ako si voljan da stremiš ka istini i veruješ da je zadobijanje nečega u istini najvažnija stvar, najvrednija stvar u tvom životu i da si izabrao ono što je najvažnija i najvrednija stvar u tvom životu, onda nećeš zažaliti i neće te pokolebati stvari kao što su unapređenja. Bićeš uporan, reći ćeš: „Srećan sam samo zato što imam šta da jedem i šta da obučem; kojim god zanimanjem da se bavim, to činim radi hrane i tople odeće, da omogućim svom telu da živi, a ne radi telesnog uživanja i svakako ne radi postizanja ugleda. Ne jurim za unapređenjima niti velikim platama; iskoristiću svoj ograničeni životni vek da stremim ka istini.” Ako poseduješ takvu rešenost, nećeš se pokolebati i srce te neće zagolicati; kada vidiš kako druge unapređuju, daju im povišice ili kako nose zlatni i srebrni nakit i firmiranu odeću, kako uživaju u boljem kvalitetu života od tebe i bolje se oblače od tebe, nećeš osećati zavist. Zar nije tako? (Jeste.) Međutim, ako ne voliš istinu i ne stremiš ka njoj, nećeš moći da se obuzdaš i nećeš dugo izdržati. U takvoj prilici i takvom okruženju, ako ljudi nemaju istinu kao svoj život, ako im nedostaje malo rešenosti, ako im nedostaje pravi uvid, često će biti neodlučni i osećaće se slabo. Pošto izdrže neko vreme, čak će postati negativni, razmišljajući: „Kada će se ovi dani okončati? Ako Božji dan ne dođe, koliko dugo ću biti potrčko u firmi? Drugi zarađuju više od mene. Zašto ja mogu da imam samo za hranu i odeću? Bog mi ne kaže da zaradim više novca.” Ko te sprečava da zaradiš više? Ako si u mogućnosti, možeš više da zaradiš. Ako izabereš da zarađuješ više novca, da vodiš bogataški život i da živiš ekstravagantno, to je u redu; niko te ne sprečava. Međutim, moraš da snosiš odgovornost za sopstvene odluke. Na kraju, ako ne dostigneš istinu, ako Božje reči ne postanu život u tvojoj nutrini, ti ćeš biti jedini koji će zažaliti zbog toga. Moraš da budeš odgovoran za sopstvene postupke i odluke. Niko ne može da plati ceh, niti da preuzme odgovornost za tebe. Pošto si izabrao da veruješ u Boga, da hodaš putem spasenja i da stremiš ka istini, ne žali zbog toga. Pošto je to ono što si izabrao, ne bi trebalo da ga vidiš kao propis ili zapovest koju treba da slediš; namesto toga, trebalo bi da razumeš da tvoja upornost i odluke imaju smisao i vrednost. Na kraju krajeva, ono što zadobijaš su istina i život, a ne samo propis. Ako se zbog svoje upornosti i odluka naročito stidiš, neugodno ti je ili nisi u stanju da se suočiš sa ljudima oko sebe, onda nemoj i dalje da istrajavaš. Zašto da sebi otežavaš stvari? Šta god poželiš u svom srcu, šta god želiš, teži toj stvari – niko te ne sprečava. U ovom trenutku, to o čemu sada u zajedništvu razgovaramo daje ti samo načelo. Koji god posao da ljudi rade, ako nisu zadovoljni kad dostignu tačku da imaju šta da jedu i šta da obuku, onda je to čemu oni teže povezano sa slavom, dobitkom i telesnim uživanjem. A ako imaju prekomerne želje – ne samo da žele da uživaju u većem fizičkom zadovoljstvu, već takođe žele da se nađu na listi bogatih – to čemu teže jesu isključivo slava i dobitak. Svaka cena koju plaćaju je zarad slave, dobitka, statusa i telesnog uživanja; to je besmisleno i to je isprazno, baš poput sna. Na kraju ne zadobijaju baš ništa. Danas možda imaš knedle za obrok i vrlo su ti ukusne, ali nakon pažljivog preispitivanja vidiš da nisi ništa zadobio. Ako ih jedeš svakog dana, možda će ti dosaditi, prestani da ih jedeš i pređi na nešto drugo, kao što su kukuruzne zemičke, pirinač ili palačinke. Tako se prilagođavaš i tvoje fizičko telo postaje zdravije. Ako svakodnevno jedeš tešku hranu, tvoje fizičko telo može da postane nezdravo, zar ne?

Biti zadovoljan samo time što imaš šta da jedeš i šta da obučeš – da li je ova izjava ispravna? (Jeste.) Zašto? Pre svega, čovek mora da razume sledeće: ako čovek proživi ceo svoj život samo za telesne stvari poput hrane, odeće i uživanja, da li takav život ima ikakvu vrednost? (Nema.) Pošto nema nikakvu vrednost, čemu bi ljudi trebalo da teže i šta bi trebalo da zadobiju da bi živeli vrednim životom? (Trebalo bi da streme ka istini.) Ako ljudi treba da idu putem stremljenja ka istini, zar ne bi trebalo da napuste neke stvari? Ako su ljudi uvek sputani time šta će jesti i obući i stalno se drže telesnih uživanja, mogu li i dalje da streme ka istini i da je zadobiju? (Ne mogu.) Stoga je ispravna izjava „Biti zadovoljan samo time što imaš šta da jedeš i šta da obučeš”. Ona je veoma važna naročito za one koji streme ka istini; od velike je koristi za stremljenje ka istini i za njeno zadobijanje. Koja je svrha imati hranu i odeću? Da se osigura da telo može normalno da preživi. Koja je svrha preživljavanja? Nije radi telesnog uživanja, niti radi uživanja tokom života, a još manje radi uživanja u nekim stvarima koje se doživljavaju u životu. Sve to je nevažno. Pa, šta je najvažnija stvar? Ona se odnosi na to koje stvari čovek treba da radi, a koje su najvrednije, imaju najviše smisla i mogu da zadobiju odobravanje Stvoritelja. (Čovek treba da ide putem verovanja u Boga i stremljenja ka istini i da ispunjava sopstvene dužnosti.) Kao čovek, kojim god poslom da se baviš, ti si stvoreno biće. Stvorena bića treba da rade stvari koje bi trebalo da rade i stvari koje Bog od njih zahteva da rade – to je ono što je najvrednije. Dakle, koje to vredne stvari rade stvorena bića? Svako stvoreno biće ima nalog koji mu je poverio Stvoritelj, misiju koju bi trebalo da ispuni. Bog je odredio sudbinu života svakog čoveka. Koju god misiju je Bog predodredio da on treba da završi u svom životu, to je ono što bi on trebalo da radi. Ako to dobro uradiš, kad na kraju staneš pred Boga da bi položio račun, Bog će pružiti zadovoljavajući odgovor. Reći će da je život koji si živeo bio vredan i plodonosan, da si Božje reči pretvorio u svoj život, te da si stoga stvoreno biće koje je u skladu s merilom. Pretpostavimo, međutim, da se ceo tvoj život svodi samo na življenje, borbu i žrtvovanje zarad hrane, odeće i zadovoljstva. I kad na kraju staneš pred Boga i On te upita: „Koliko si ispunio od zadatka i misije ovog života koje sam ti Ja dao?”, a ti sve to sabereš i otkriješ da si energiju i vreme svog života potrošio na jelo, piće i veselje – uprkos tome što si nekoliko godina verovao u Boga, nisi ispunio svoju dužnost, a još manje si pripremio bilo kakva dobra dela. Zar u tom slučaju u ovom životu nisi postigao ništa? Prilika da izvršavaš svoju dužnost teško se dobija, ali ti ćeš je upropastiti time što se ne baviš svojim pravim poslom. Iako si voljan da stremiš ka istini, ti ne plaćaš veliku cenu, pa nećeš ništa zadobiti. Kad te Bog na kraju testira, Njegove reči neće postati tvoj život, a ti ćeš i dalje biti isti stari Sotona – način na koji gledaš na stvari i način na koji postupaš i dalje će se zasnivati na ljudskim predstavama i uobraziljama, i na Sotoninim iskvarenim naravima, pa ćeš i dalje biti potpuno neprijateljski nastrojen prema Bogu i s Njim ćeš biti u neskladu. Tada ćeš se pokazati kao beskoristan i Bog te više neće želeti. Od tog trenutka pa nadalje, više nećeš biti Božje stvoreno biće. To je tragično! Stoga, kojim god zanimanjem da se baviš, sve dok je ono zakonito, njega je uredio i predodredio Bog. Međutim, to ne znači da te Bog podržava ili podstiče da zaradiš više novca ili da postigneš veliki uspeh u karijeri kojom se baviš. Bog to ne odobrava, niti to od tebe zahteva. Bog, štaviše, nikada neće koristiti zanimanje kojim se baviš da bi te odgurnuo u svet i predao Sotoni, čineći da ti neobuzdano težiš slavi i dobitku. Umesto toga, kroz zanimanje kojim se baviš, Bog ti dozvoljava da zadovoljiš svoje osnovne potrebe – to je sve. Pored toga, unutar Božjih reči On ti je između ostalog saopštio šta je tvoja dužnost, šta je tvoja misija, čemu treba da težiš i šta treba da proživiš. To su vrednosti koje treba da proživiš i put kojim treba da ideš u svom životu. Kada Bog progovori i ti shvatiš šta je rekao, šta treba da učiniš? Ako ti je dovoljno da radiš tri dana nedeljno da zadovoljiš svoje potrebe za hranom i odećom, ali odlučuješ da radiš i drugim danima, onda ne možeš da obavljaš svoju dužnost. Kada neka dužnost od tebe zahteva da obaviš svoj deo posla, ti kažeš: „Na poslu sam, na svom sam radnom mestu”, a kada neko pokuša da te kontaktira, uvek tvrdiš da nemaš vremena. Kada imaš vremena? Tek posle 20 časova, kada si malaksao, umoran i iscrpljen, kada imaš volje, ali ne i snage. Radiš šest dana u nedelji, a kad god neko pokuša da te kontaktira telefonom, uvek tvrdiš da nemaš vremena. Samo nedeljom imaš vremena, pa čak i tada moraš da provodiš vreme s porodicom, da obavljaš kućne poslove, da povratiš snagu i malo se opustiš. Neki ljudi čak odu na odmor, provedu neko vreme u slobodnim aktivnostima i odu da troše novac i kupuju stvari. Neki ljudi grade svoje odnose sa kolegama i umrežavaju se sa direktorima i nadređenima. Kakvo je to verovanje? Ovakva osoba je bezvernik skroz-naskroz; u čemu je poenta baviti se formalnostima? Nemoj reći da veruješ u Boga; ti nemaš nikakve veze s vernicima. Ti ne pripadaš crkvi; u najboljem slučaju, ti si samo prijatelj crkve. Božjoj kući je potreban neko da se bavi spoljnim poslovima i ti ćeš možda pristati da pomogneš, ali radi se o tome da ti u stvari samo ne odbijaš. Nije poznato da li možeš da popuniš mesto koje ti je namenjeno ili kada možeš da ga popuniš. I pošto stigneš na mesto koje ti je namenjeno, neizvesno je da li možeš da mu posvetiš sve svoje vreme i čitavo svoje srce – to su sve nepoznanice. Niko ne zna kada bi mogao da budeš prezauzet poslom ili da odeš na poslovni put i nestaneš bez traga na dve nedelje ili mesec dana – niko ne može da te nađe. To više nije prava vera, to je puka formalnost. Kada je reč o takvim ljudima, treba im oduzeti njihove knjige Božjih reči i onda ih treba udaljiti i reći im: „Ako ne možeš da otpustiš taj posao, ako nemaš vremena za okupljanja i ne možeš da obaviš svoju dužnost, Božja kuća te neće prisiljavati. Hajde sada da se raziđemo. Kada budeš u stanju da budeš srećan samo zato što imaš šta da jedeš i šta da obučeš, da odustaneš od svojih zahteva za kvalitetnim životom i izdvojiš više vremena za obavljanje svoje dužnosti, onda ćemo te formalno prihvatiti u naše redove i računati te kao člana crkve. Ako to ne možeš da postigneš, već samo u slobodno vreme samo svraćaš, pomažeš i gradiš površne odnose sa braćom i sestrama, to se ne računa kao vršenje tvoje dužnosti stvorenog bića i svakako se ne može smatrati zvaničnim verovanjem u Boga.” Kako nazivamo takve ljude? (Prijateljima crkve.) Prijateljima crkve, dobrim prijateljima crkve. „Jer, ko nije protiv nas, za nas je” (Marko 9:40). Prema tome, takvi ljudi se nazivaju prijateljima crkve. Nazivati nekoga prijateljem crkve ukazuje na to da je on još uvek u fazi posmatranja, da još uvek nije zvanično vernik, da se ne ubraja u članove crkve, niti ga već smatraju za nekoga ko obavlja svoju dužnost; u najboljem slučaju, još ga treba posmatrati, zato što nije jasno da li može da obavlja svoju dužnost. Međutim, neki ljudi, zbog ograničenja koja im postavljaju porodično okruženje ili uslovi, moraju da rade nekoliko dana u nedelji kako bi zaradili za život i izdržavali svoju decu. Nećemo im postavljati nikakve krute zahteve. Ako mogu da obave svoje dužnosti tokom vremena koje im preostane, onda se računaju kao članovi Božje kuće, kao neko ko zvanično veruje u Boga, jer su već ispunili osnovni uslov, a to je da budu srećni samo zato što imaju šta da jedu i šta da obuku. Imaju objektivne poteškoće, a ako ih sprečiš da rade, njihova porodica neće imati od čega da živi, biće gladna i smrzavaće se. Ako im ne dozvoliš da rade, ko će izdržavati njihove porodice? Da li ćeš ih ti izdržavati? Stoga crkvene starešine, nadzornici i svi koji imaju veze s njima nemaju pravo da zahtevaju da oni napuste svoje poslove i da se ne staraju o svojim porodicama. To ne treba da se radi. To bi značilo od ljudi tražiti nemoguće; treba da imaju sredstva za život. Ljudi ne žive u vakuumu, nisu mašine. Moraju da prežive, da imaju za život. Kao što smo ranije razgovarali, ako imaš decu i porodicu, onda bilo da si oslonac ili član porodice treba da preuzmeš odgovornost za izdržavanje svoje porodice. Načelo za ispunjavanje te odgovornosti je obezbeđivanje hrane i tople odeće, to je načelo. Za neke ljude to je stanje u kojem se nalaze i ne mogu ništa da urade po tom pitanju. Nakon izvršavanja svojih obaveza prema porodici, prilagođavaju svoj raspored kako bi obavili svoju dužnost. Božja kuća to dopušta i dozvoljava; ne možeš tražiti nemoguće od ljudi. Da li je to načelo? (Jeste.) Niko nema opravdanje da od onih koji tek odnedavno veruju u Boga i tek treba da izgrade osnovu zahteva da napuste svoj posao, svoje porodice, razvedu se, zanemare svoju decu ili odbace svoje roditelje. Ništa od toga nije neophodno. Božje reči od ljudi zahtevaju da slede istina-načela, a ta načela uključuju različite situacije i uslove. Zahteve i mere treba donositi u skladu sa istina-načelima, na osnovu tih različitih situacija i uslova; samo je to tačno. Stoga, kakvu god karijeru da imaš, trebalo bi da budeš zadovoljan samo time što imaš šta da jedeš i šta da obučeš. To je veoma važno. Ako tu stvar ne možeš jasno da vidiš i uporno traćiš sve svoje vreme i svu svoju energiju na svoju karijeru i na težnju slavi i uspehu, izgubićeš dužnost koju bi trebalo da obavljaš i upropastićeš svoje šanse da budeš spasen.

Ovaj poslednji period je takođe jedno posebno razdoblje. S jedne strane, posla u radu crkve ima mnogo i taj posao je složen; s druge strane, u ovom trenutku kad se jevanđelje carstva Božjeg širi, potrebno je više ljudi da posveti svoje vreme i energiju, da uloži svoj trud i izvršava svoje dužnosti kako bi zadovoljili potrebe različitih segmenata rada unutar Božje kuće. Stoga, bez obzira na tvoje zanimanje, ako si, nakon što zadovoljiš svoje osnovne životne potrebe, u stanju da svoje vreme i energiju posvetiš da bi došao pred Boga da izvršavaš dužnost stvorenog bića, obavljajući svoj deo u raznim segmentima rada, onda je u očima Božjim, to, s jedne strane, poželjno, a, s druge strane, posebno je dragoceno i vredno da On to upamti. Naravno da je vredno da ljudi ulože takav napor i žrtvu. Zato što je, iako si napustio telesna uživanja, ono što zadobijaš neprocenjivo – to je večni život, to da Božje reči postaju tvoj život. To je neprocenjivo blago koje se ne može dobiti u zamenu za novac niti za bilo šta drugo. To neprocenjivo blago se dobija energijom i vremenom koje ulažeš, kroz sopstvene napore i cenu koju plaćaš. Za tebe su to dobra sreća, posebna naklonost i veliki blagoslov. To što Božje reči i istina postaju čovekov život je neprocenjivo blago, pa je vredno da u zamenu za njega ljudi ponude sve što imaju. Dakle, na osnovu toga što ti tvoje zanimanje omogućava da imaš hranu i odeću, ako si u stanju da platiš cenu i uložiš vreme i energiju u stremljenje ka istini – ako izabereš taj put – onda je to nešto dobro što vredi slaviti. Ne treba da se osećaš obeshrabreno niti zbunjeno zbog toga; treba da budeš siguran da si doneo pravu odluku. Možda si propustio prilike za unapređenje, povišice i veće prihode, za veće uživanje u telesnom životu ili za bogat život, ali si iskoristio priliku za spasenje. Činjenica da si izgubio ili otpustio sve to znači da ti je tvoja odluka donela nadu i vitalnost za spasenje. Ništa nisi izgubio. Naprotiv, ako, nakon što si obezbedio hranu i odeću, posvetiš dodatno vreme i energiju, zaradiš više novca, stekneš više materijalnih zadovoljstava i telo ti je podmireno, a pritom sopstvenim rukama uništavaš nadu za sopstveno spasenje, onda to bez ikakve sumnje nije dobro za tebe. Treba da zbog toga budeš zabrinut i uznemiren; treba da prilagodiš svoj stav prema poslu i životu i svoje zahteve koji se tiču kvaliteta telesnog života; treba da otpustiš želje, planove i zamisli za svoj telesni život koji se ne poklapaju sa stvarnošću. Treba da dođeš pred Boga, da Mu se moliš, da odlučiš da izvršavaš svoju dužnost, da uključiš svoj um i telo u različite zadatke u Božjoj kući, težeći tome da, na dan kad se Božje delo završi, kad Bog bude ispitivao rad i rast svih različitih vrsta ljudi, ti budeš jedan od ljudi koji su zadobili Božje odobravanje. Kad se Božje veliko delo završi, kad se jevanđelje carstva Božjeg proširi po celoj vaseljeni, kad se taj radosni prizor odigra, tu će biti tvoj trud, tvoje ulaganje i tvoja žrtva. Kada Bog zadobije slavu, kada se Njegovo delo bude proširilo po celoj vaseljeni, kada svi budu slavili ostvarenje velikog Božjeg dela, u tom trenutku radosti, ti ćeš biti onaj koji je povezan s tom radošću. Ti ćeš učestvovati u toj radosti, a ne onaj koji će plakati i škrgutati zubima, koji će se udarati po grudima dok svi drugi viču i skaču od radosti i ne onaj koji dobija kaznu, koga će se Bog u potpunosti gnušati, odbaciti ga i ukloniti. Naravno, još bolje je to što ćeš, kada se ostvari veliko Božje delo, posedovati Božje reči kao život. Ti ćeš biti osoba koja je spasena, koja se više ne buni protiv Boga, koja više ne krši načela, već neko ko je u skladu sa Bogom. Istovremeno, takođe ćeš se radovati zbog toga što si se u početku svega odrekao: visoke plate, telesnih zadovoljstava, dobrog materijalnog položaja, izuzetnog životnog okruženja, kao i uvažavanja, unapređenja i pohvala starešina. Nećeš žaliti zato što nisi odustao od stvari kao što su mogućnosti za napredovanjem, mogućnosti da dobiješ povišicu i stekneš bogatstvo, niti prilike da se prepustiš luksuznom načinu života. Ukratko, zahtevana merila za profesiju kojom se neko bavi, a koji su takođe načela primene kojima treba da se pokori, sažeti su u ovoj izreci: „Biti srećan samo zato što imaš šta da jedeš i šta da obučeš”. Ljudi treba da se drže stremljenja ka istini da bi dostigli život. Oni ne treba da napuste istinu i pravi put da bi zadovoljili sopstvene telesne nagone i svoje telesno uživanje. To predstavlja drugo načelo kojeg ljudi treba da se pridržavaju u pogledu karijere.

Što se tiče teme otpuštanja karijera, danas smo razgovarali o dva načela. Da li ste ih razumeli? (Jesmo.) Sada kada su načela jasna, sledeći korak je da se na osnovu tih načela proceni kako ih sprovesti u delo. Na kraju krajeva, oni koji mogu da se pridržavaju tih načela su oni koji slede Božji put, dok oni koji ne mogu da se pridržavaju načela odstupaju od Božjeg puta. Prosto ko pasulj. Ako možeš da se pridržavaš načela, dostići ćeš istinu; ako se ne pridržavaš načela, izgubićeš istinu. Dostizanje istine pruža nadu u spasenje; neuspeh u dostizanju istine će dovesti do gubitka nade u spasenje – naprosto je tako. U redu, zaključimo ovde naš današnji razgovor u zajedništvu. Doviđenja!
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Kako stremiti ka istini (21)

Tema zajedništva je u poslednje vreme bila prilično široka. Koliko toga možete da se setite? Koliko toga možete da dokučite? (Kada Bog završi sa zajedništvom, možemo ponečeg da se setimo. Ima delova o kojima možemo da steknemo nekakvu predstavu zato što se trenutno nalazimo u sličnim okolnostima. A za ostale delove, pošto se nikada nismo našli u takvim situacijama, nismo u stanju da zapamtimo mnogo toga.) Kada se zateknete u okolnostima sličnim onim koje su spomenute u zajedništvu, da li se setite šta smo pričali? (Pomalo. Kada se suočim sa sličnim okolnostima, mogu da se setim tog aspekta istine o kojem je Bog govorio u zajedništvu, jedne ili dve odgovarajuće rečenice iz onoga što je rekao, a posle toga tražim te Božje reči da ih jedem i pijem i tada osetim kao da imam nekakav pravac.) Jeste li dokučili načela? (Što se toga tiče, dosta mi nedostaje. Još uvek ne mogu sasvim da shvatim načela; mogu samo da se povežem sa Božjim rečima i da ih donekle razumem.) Da li znate na šta se pre svega odnosi shvatanje istine i sposobnost sagledavanja istine? Kada nekome nedostaje sposobnost da sagleda istinu, zar se ne kaže često da „ta osoba ne razume istinu” ili da „nije dokučila taj aspekt istina-načela”? Zar nemate običaj da kažete tako nešto? (Imamo.) Kada se kaže da neko razume istinu i da ima sposobnost da je sagleda, na šta se to odnosi? Da li se odnosi na razumevanje doktrine koja se tiče istine? (Ne. Moje tumačenje je da ako je ta osoba sposobna da sagleda istinu posle slušanja Božjeg zajedništva, ona može da se poveže s njom i da stekne znanje o sebi i pronađe načela za primenu istine.) Shvatanje istine i sposobnost da je sagleda pre svega se odnosi na sposobnost osobe da razume istina-načela. To jest, kada se u zajedništvu razgovara o određenoj istini, bez obzira na to o kakvim se posebnim pojedinostima radi, koliko je primera navedeno ili o koliko pitanja ili stanja se raspravlja – u svemu tome leži istina-načelo. Ako možeš da shvatiš i dokučiš to istina-načelo, onda si sposoban da sagledaš istinu. Na šta se odnosi sposobnost sagledavanja istine? Odnosi se na sposobnost da se razumeju istina-načela i da se, kada dođe do suočavanja s pitanjima, bude u stanju da se sagledaju ljudi i stvari, da se vlada i postupa na osnovu istina-načela. To se zove sposobnost sagledavanja istine. Neki ljudi, bez obzira na to kako se s njima u zajedništvu razgovara o istini, koliko se primera navede, koliko se stanja raspravlja ili koliko je diskusija konkretna, još uvek ne znaju o kojoj se istini tu raspravlja i nisu u stanju da sagledaju ljude i stvari, da se vladaju i deluju na osnovu istina-načela. Odnosno, ne mogu da se poistovete s njima, niti da ih primene. Iako o nekim rečima i doktrinama mogu da govore po nekoliko sati, da o njima raspravljaju jasno i logično, šteta je što nisu u stanju da primene Božje reči, što ne mogu da primene istina-načela na rešavanje ili nošenje s problemima. To se ne može nazvati razumevanjem istina-načela, niti sposobnošću da se sagleda istina. Bez obzira na to o koliko doktrina govore, beskorisno je. Istina-načela su specifična merila za primenu u svakom pitanju i svakoj kategoriji onoga što se odnosi na istinu. Pošto su to specifična merila za primenu, ona su svakako Božje namere. To su merila koja Bog zahteva od tebe u određenim stvarima i svojstveni put primene kojim treba da kreneš. To su istina-načela. Ona nisu samo Božje namere, već merila koja Bog zahteva od ljudi. Ako pretpostavimo da si dokučio istina-načela, onda si u stanju da sagledaš istinu. Ako imaš sposobnost da sagledaš istinu, onda ćeš, kada se suočiš sa problemima, primenjivati na osnovu istina-načela. Moći ćeš da postupaš u skladu sa Božjim namerama i moći ćeš da ispuniš Božje zahteve. Nasuprot tome, ako ne shvataš istina-načela, to jest ako ti nedostaje sposobnost da sagledaš istinu, onda se ništa od onoga što radiš neće zasnivati na istina-načelima, niti na Božjim rečima. Tvojim postupcima nedostaju temelj i norme, odnosno nemaš tačno određena merila. Stoga ne možeš da ispuniš Božje zahteve. Da bi procenio da li je neko sposoban da stvarno obavlja posao, proveri da li je u stanju da sagleda istinu. Ako jeste, onda može da rešava stvarne probleme. Ako nije, bez obzira na to koliko doktrine može da izrecituje, sve je beskorisno. Onaj ko voli da razgovara o rečima i doktrinama, ali se ne bavi stvarnim pitanjima, jeste školski primer fariseja. Bez obzira na to koliko bezbrojnih odlomaka Božjih reči možeš da zapamtiš, od toga nema koristi. Fariseji bi tečno deklamovali svete spise, a onda bi otišli da se mole na uglovima ulica; sve što su radili bilo je da bi ih ljudi videli, da bi se pokazali, a ne da bi se bavili stvarnim problemima. Takvi ljudi se koncentrišu na sakupljanje svake vrste duhovnog, opšte hvaljenog i prihvaćenog, dubokog i ezoteričnog znanja, doktrine, reči i krilatica i svuda ih objavljuju. Oni na površini čak ispoljavaju nekakvo lepo ponašanje, navodeći njime ljude na stranputicu, kako bi ovi mogli da im se dive i da ih slave. Ali kada dođe do stvarnih pitanja, osim što se pridržavaju pravila i citiraju neke reči i doktrine, oni ne mogu da se bave nikakvim stvarnim problemima. Što se tiče unutrašnjih stanja ili suštine ljudi, i kako postupati i rešavati ta pitanja, oni ne uspevaju da shvate bilo šta, niti da shvate bilo koju istinu. Samo mogu isprazno da govore o nekim rečima i doktrinama. To se zove školski primer fariseja. Razlog zašto fariseji mogu samo da raspravljaju o rečima i doktrinama, ali ne mogu da se pozabave nijednim stvarnim problemom jeste taj što ne shvataju istinu i ne mogu da shvate suštinu problema od početka do kraja. Dakle, kada dođe vreme za rešavanje problema, oni pribegavaju iznošenju neistina i širenju smešnih stanovišta. Oni nisu u stanju da prozru bilo koju osobu niti suštinu bilo kojeg pitanja. Samim tim, nisu u stanju da reše nikakve probleme. Nedostaje im i najmanja sposobnost razumevanja. Bez obzira na to koliko su propovedi čuli ili o koliko su doktrine razgovarali, oni ne shvataju šta su istina-načela, niti Božje namere. Uprkos tome što su siromašni i jadni, oni i dalje veruju da shvataju istinu i ponosno tvrde da su duhovni ljudi. Zar to nije žalosno? (Jeste.) Žalosno je i mučno. Mogu da razgovaraju o toliko reči i doktrina, pa čak i da poštuju određena pravila, ali ne mogu da reše nijedan konkretan problem. Oni će samo pribeći oponašanju načina na koji bi drugi mogli da govore, rekavši: „O, ovde se nešto dogodilo. Pogledajte samo kako je ova priča ispala zapletena, bizarna i neobična. O, ta osoba nema ni savesti ni razuma, njena ljudskost je loša i ona nije svesna sebe. Kad god joj se nešto desi, ponaša se nepromišljeno.” Pitaš ih: „S obzirom na takvo ponašanje, kako bi se ophodio ili postupao prema takvoj osobi? Na osnovu kojih načela bi se nosio sa njom? Šta je suština njenog ponašanja? Da li je takva osoba antihrist ili ide antihristovim putem? Da li je ona lažni starešina, ili je naprosto njena ljudskost loša, ili je temelj njene vere plitak?” Ali oni kažu: „Teško je u to proniknuti.” Ne znaju kako to da reše, a kada se suoče sa raznim pitanjima, bave se samo površinskim pojavama i okolnostima. Kada je konkretno reč o određenim individualnim ispoljenjima, otkrovenjima, rečima i postupcima, oni mogu samo da ih opišu ili nabroje, ili mogu da donesu neke jednostavne i preliminarne zaključke, ali ne mogu da shvate suštinu problema. Ne znaju kako da postupaju niti kako da se nose s takvim ljudima; kako da razgovaraju o istini da bi ih naveli da se preispitaju, da spoznaju sebe i povežu se sa Božjim rečima; kako da im pomognu u njihovom život-ulasku, niti kako da na odgovarajući način rasporede te ljude kada je reč o administraciji i osoblju. Mogu da govore samo o raznim vrstama ponašanja i stanjima ove ili one kategorije ljudi. Kada ga pitaš: „Da li si uspeo da izađeš na kraj sa tim ljudima?” on odgovara: „Ne još, još uvek ih posmatram.” To je ishod. Zar to ne ukazuje na nedostatak sposobnosti za rešavanje problema? (Da.) Zar nedostatak sposobnosti za rešavanje problema ne ukazuje na nemogućnost da se sagleda istina? (Da.) Ukoliko ti ljudi nisu u stanju da sagledaju istinu, zar oni nisu nesposobni da shvate istina-načela? Njihovo nerazumevanje istina-načela ne potiče od toga što nisu čuli dovoljno propovedi, već od toga što im nedostaje sposobnost da sagledaju istinu – oni ne poseduju taj kov. Kako onda skoro uvek tako elokventno govore i diskutuju? Tako što su čuli i doživeli mnogo toga i zapamtili sve te doktrine, te je normalno da su u stanju da razgovaraju o nekim rečima i doktrinama. Posebno oni koji su nekoliko godina služili kao starešine ili delatnici: usavršili su se kroz redovnu primenu, mogu da razgovaraju i govore o raznim rečima i doktrinama, a govore posebno tečno, kao da drže govore i predavanja. Ali to ne znači da imaju ni rast ni stvarnost, niti da razumeju istina-načela. Moraš da imaš dobru moć razlučivanja i ne smeš da dozvoliš da te takvi ljudi zavedu. Kada vidiš nekoga ko je u stanju da bez ponavljanja neprekidno govori dan ili dva tokom okupljanja, on na tebe ostavlja zadivljujući utisak; zar to ne ukazuje na nedostatak moći razlučivanja? Zar to ne ukazuje na to da ne shvataš istinu? (Ukazuje.) Ukazuje na to da ne shvataš istinu. Ako bi shvatao istinu, mogao bi da razabereš da li je bilo šta u njihovom govoru sadržalo određena nečela primene za rešavanje nekih stanja ili problema. Pretpostavimo da pažljivo slušaš i otkriješ da ne postoji nijedna rečenica koja se bavi stvarnim stanjima ili problemima ljudi, da je ono što oni govore samo gomila krilatica, gomila reči, gomila doktrina lišenih načela, posebnih rešenja i konkretnih puteva primene, pa čak i ako govore dva ili tri dana, sve je to isprazna doktrina. Pretpostavimo i da ti se te reči, u trenutku kada ih čuješ, učine korisne i plodonosne, ali nakon razmišljanja pomisliš: „Kako da rešim ovaj problem? Izgleda da se njime nisu bavili”, a kada ih ponovo pitaš, samo recituju gomilu doktrine, zbog čega i dalje ne znaš kako da postupiš. Zar to nije zavaravanje i obmanjivanje? (Jeste.) Iako još uvek ne znaš kako da postupiš, i dalje im se diviš i ugledaš se na njih: to znači biti zavaran i obmanut. Zar nisi često prevaren na taj način? (Jesam.) Onda, kao starešine i delatnici, zar ne zavaravate često druge na taj način? (Da.) Da li sada malo bolje shvatate šta znači imati sposobnost za sagledavanje istine i šta su istina-načela? (Malo ih bolje razumem.) Šta su istina-načela? (Istina-načela su određene norme za primenu kada se zaista zateknemo u određenim situacijama; ona sadrže Božje namere, kao i određena merila i puteve koje treba sprovesti u delo. Ako neko dokuči istina-načela, on je sposoban da sagleda istinu.) Sposobnost da se sagleda istina omogućava čoveku da dokuči istina-načela. To je odnos između ta dva pojma. Ne može se reći da kada shvataš istina-načela imaš sposobnost da sagledaš istinu. Naprotiv, kada imaš sposobnost da sagledaš istinu, možeš da razumeš istina-načela. Tako to ide, zar ne? (Da.) Dakle, da li većina vas ima sposobnost da sagleda istinu? Da li svaki put možete da razumete istina-načela sadržana u svim temama o kojima govorim? Ako možeš da ih razumeš, onda poseduješ sposobnost da sagledaš istinu i imaš duhovno razumevanje. Ako se posle slušanja razgovora sećaš samo nekih stvari, nekog određenog ponašanja ili načina obavljanja stvari koji uključuju neke ljude ili kategorije ljudi o kojima se razgovaralo tokom zajedništva, ali ne razumeš šta su istina-načela o kojima se ovde govori, i kada se suočavaš sa pitanjima ne znaš kako da ih povežeš sa određenim činjenicama o kojima se razgovara u zajedništvu, ili kako da praktično postupaš na osnovu istina-načela, onda nemaš duhovno razumevanje. Nemati duhovno razumevanje znači nemati sposobnost sagledavanja istine. Bez obzira na to koliko propovedi čuješ, ti ne shvataš principe istine, a kada nešto iskrsne, zbuniš se; možeš samo površinski da sagledaš okolnosti, ispoljenja i slično. Ne možeš da sagledaš suštinu problema i ne možeš da pronađeš puteve primene, niti način za nošenje s problemima. To je znak nerazumevanja načela istine i nemogućnost da se sagleda istina. Takvi ljudi nemaju duhovno razumevanje. Odvojite vreme da razmislite i uronite u te probleme i doći ćete do zaključaka. Ako nikada ne razmišljaš o tim pitanjima, ako su ti misli nejasne, onda ne poseduješ pravo razumevanje.

Prvi praktični postupak za stremljenje ka istini: otpuštanje

II. Otpuštanje ljudskih težnji, ideala i želja

D. Otpuštanje težnji, ideala i želja u pogledu karijere

Nastavimo da razgovaramo u zajedništvu o temama o kojima sve ovo vreme pričamo. Na prethodnom okupljanju razgovarali smo u zajedništvu o četvrtom segmentu otpuštanja ljudskih težnji, aspiracija i želja – posebnom sadržaju odeljka „karijere”. Što se tiče posebnog sadržaja u „karijerama”, ispravnog razumevanja koje ljudi treba da imaju o karijerama, ili specifičnih puteva primene i kriterijuma za primenu koje Bog iziskuje od ljudi u pogledu karijera, naveli smo četiri tačke. Koje su to četiri tačke? (1. Ne baviti se dobrotvornim radom; 2. Biti srećan samo što imaš šta da jedeš i da obučeš; 3. Kloniti se raznih društvenih sila; 4. Kloniti se politike.) Razgovarali smo o dve od te četiri tačke. Prva tačka je nebavljenje dobročinstvom, a druga je biti srećan samo što imaš šta da jedeš i šta da obučeš. Zar poseban način na koji je svaka od ove četiri tačke sročena ne predstavlja konkretna načela primene za otpuštanje karijere? (Predstavlja.) Ta četiri posebna načela primene predstavljaju merila koja Bog postavlja ljudskom rodu u pogledu otpuštanja karijere. Naravno, merila koja Bog postavlja čovečanstvu su istina-načela otpuštanja karijere i oni su posebni putevi primene kada se ljudi suočavaju s tim pitanjima; to jest, radeći ono što treba da radiš u okviru tih granica, ti ispunjavaš Božje zahteve, ali ako ideš izvan tih granica, ideš protiv načela, protiv istine i protiv Božjih zahteva. Što se tiče teme karijera, razgovarali smo u zajedništvu o dva načela primene: prvi je ne baviti se dobročinstvom, a drugi je biti srećan samo što imaš šta da jedeš i šta da obučeš. Što se tiče tačke nebavljenja dobročinstvom, naveli smo određene konkretne primere i razgovarali o nekim posebnim situacijama. Koja su primarna pitanja u ovoj temi? Pitanja o tome šta ljudi treba da rade prilikom izbora profesije ili u pogledu karijere. U najmanju ruku, prva stvar je ne baviti se poslovima vezanim za dobrotvorne svrhe; dovoljno je baviti se poslovima koji imaju veze samo sa sopstvenim životom ili preživljavanjem. Ako postoji dobrotvorna organizacija u kojoj si zaposlen i radiš samo zato što si se prijavio na oglas za posao, to nije isto kao da se baviš dobrotvornim radom – to su posebne okolnosti. Tu možeš da budeš zaposlen i da primaš platu, jer si samo radnik, ništa više od službenika koji prima platu. Što se tiče toga čime se dobrotvorna organizacija bavi, bilo da se radi o fondacijama, socijalnoj zaštiti, usvajanju siročadi ili životinja, pomaganju ljudima u područjima pogođenim prirodnim nepogodama ili osiromašenim područjima, prihvatanju izbeglica i tako dalje, ta osnovna delatnost nema nikakve veze s tobom. Ti nisi odgovorno lice organizacije i ne koristiš svoje vreme i energiju za taj dobrotvorni cilj. To je nešto sasvim drugo. Ti se ne baviš dobročinstvom; ti si zaposlen u dobrotvornoj organizaciji. Zar to nisu po prirodi dve različite stvari? (Jesu.) Njihova priroda je različita, a te posebne okolnosti nisu narušile načelo. Osim toga, bilo da se radi o maloj ili velikoj dobrotvornoj organizaciji, bez obzira na oblast u kojoj se dobrotvorni rad obavlja, ti nemaš ništa s tim. To nije nešto što Bog zahteva od tebe da radiš. Nebavljenjem time, ti ne narušavaš istinu, a čak i da se baviš, Bog to ne pamti. Pošto imaš za cilj da stremiš ka istini i spasenjem, ne treba da ulažeš svoju energiju i vreme u stvari koje nemaju veze sa spasenjem, stremljenjem ka istini ili pokoravanjem Bogu, jer dobročinstvo nema ni vrednost ni smisao. Zašto bavljenje njime nema nikakvu vrednost ni smisao? Bez obzira na to koga spasavaš ili kome pomažeš, to ne može ništa da promeni. To ne može da promeni ničiju sudbinu, niti da reši probleme nečije sudbine, a kada povremeno pomažeš ljudima, to ih ustvari ne spasava. Samim tim, na kraju su takvi napori uzaludni i lišeni bilo kakve vrednosti ili smisla. Na primer, neki ljudi usvajaju vukove: počinju sa jednim ili dva i na kraju podižu stotine ili hiljade. Oni to shvataju kao karijeru, ulažu svu svoju ušteđevinu, uključuju čitavu svoju porodicu i posvećuju svu svoju energiju u poznim godinama. Sva njihova energija i njihovi životi vrte se oko te jedne stvari, a krajnji ishod, uprkos tome što su uspeli da spasu i zaštite vukove, jeste da su na tu stvar protraćili poprilično vremena i godina. Nemaju viška vremena ni energije da streme ka istini i da obavljaju svoje dužnosti. Stoga, u poređenju sa obavljanjem dužnosti i primanjem spasenja, bilo koji poduhvat, čak i ako ga mnogi ljudi prepoznaju a društvo hvali, nije toliko važan koliko ljudi koji streme ka spasenju, istini i obavljanju svojih dužnosti. Nije ni smislen ni vredan koliko to stremljenje. Postoji još jedna važna stvar: ako te je Bog izabrao i ako si deo Njegovog izabranog naroda, Bog ti apsolutno nikada neće poveriti da ostvariš karijeru u dobročinstvu, koju svet ili društvo mogu da prepoznaju. Bog ti apsolutno nikada neće poveriti tako nešto. Ako ti pripadaš Božjem izabranom narodu, koja je najveća nada koju ti Bog daje? Ti kao stvoreno biće treba da obaviš svoju dužnost, da budeš u stanju da stremiš ka istini i vratiš se pred Boga i da budeš u stanju da primiš spasenje i tu ostaneš. To je ono što najviše zadovoljava Božje namere, ono što najbolje zadovoljava Njegove namere, a ne obavljanje nečega što ljudi u ovom svetu ili društvu smatraju značajnim, smislenim ili sjajnim. Ako si Božji izabranik, On ti poverava dužnost koju treba da obaviš, isključivo u vezi sa Božjim delom i delom crkve. Sve izvan dela crkve i Božjeg upravljanja nije tvoja briga. Ma šta radio, čak i ako veruješ da je dobro i da si voljan to da radiš, to nema nikakvu vrednost, ne zaslužuje da se upamti, niti Bog to pamti. Da li će to da postane vanvremensko nasleđe, da li će se zauvek pamtiti ili dobiti pohvale savremenika, sve je to nevažno. Ma koliko ljudi to priznavalo, to ne znači da ono što radiš Bog odobrava niti da On to pamti. To ne znači da je ono što radiš smisleno ili vredno. Mišljenja i procene ovog sveta i ovog društva ne predstavljaju Božje vrednovanje tebe. Stoga, kada je reč o karijerama, ne treba da trošiš svoje ograničeno vreme i dragocenu energiju na besmislene poduhvate. Umesto toga, usredsredi svoju energiju i vreme na svoju dužnost koju ti je Bog dao i na pitanja stremljenja ka istini i spasenju. To je ono što zaista ima vrednost i smisao. Takav način života učiniće tvoj život vrednim i smislenim. Neki ljudi usvajaju hiljade pasa i svaki dan im je usmeren na brigu i život posvećen usvojenim psima. Jedva da imaju vremena da jedu i spavaju, a kamoli da peru odeću ili razgovaraju sa ljudima. Zadaci koje preuzimaju prevazilaze okvire njihovih sposobnosti. Oni vode iscrpljujuće, žalosne živote. Zar to nije bezumno? (Jeste.) Ti nisi spasitelj, pa nemoj ni da pokušavaš to da budeš. Svaka zamisao da želiš da spasiš svet, promeniš svet ili upotrebiš sopstvenu snagu da promeniš trenutno stanje ili ovaj svet je bezumna. Naravno, takvi pokušaji su još bezumniji, a krajnje posledice će te samo dovesti u užasno stanje, iscrpiti, zaviti u neizrecivu bedu i na kraju nećeš znati da li treba da se smeješ ili da plačeš. Ljudi nemaju toliko energije, niti su kadri da bilo šta promene. Ono malo energije i vremena što poseduješ treba da bude uloženo i utrošeno u obavljanju tvoje dužnosti kao stvorenog bića. Što je još važnije, naravno, treba ga utrošiti i posvetiti stremljenju ka istini da bi se postiglo spasenje i pokornost Bogu. Osim toga, svi drugi poduhvati su besmisleni. Karijera je nešto što mora da se odradi kao deo fizičkog života osobe. Ona se ne smatra smislenom; samo je neophodna za fizički život i opstanak. Da bi živeo i preživeo, moraš da imaš neko zanimanje; to zanimanje je samo posao koji ti omogućava da se izdržavaš. Bez obzira na to da li tvoje zanimanje pripada nižim ili višim društvenim slojevima, ono je naprosto način da se preživi; njegova plemenitost i značaj su nebitni. Štaviše, bez obzira na njegov značaj, Božji zahtev za čovečanstvo je sledeći: ukoliko želiš da stremiš ka istini i da ideš putem spasenja, merilo za izbor zanimanja za preživljavanje je da budeš srećan samo što imaš šta da jedeš i šta da obučeš. Nemoj da trošiš preteranu količinu energije i vremena trčeći unaokolo i baveći se svojom hranom, odećom, smeštajem i prevozom – već samo koliko je dovoljno za obezbeđivanje osnovnih potreba. Kada ti je stomak pun, a telo toplo i odeveno; kada postigneš te osnovne uslove za opstanak, onda treba da obaviš svoju dužnost kao stvoreno biće, da pokloniš svoju dragocenu energiju i vreme svojoj dužnosti, onome što ti je Bog poverio, i da ponudiš svoje srce. Najvažnije je da, dok obavljaš dužnost, takođe moraš da se potrudiš oko istine, da stremiš ka istini i da kreneš putem stremljenja ka istini – nemoj samo da lutaš. To je načelo. Bog ne zahteva da uložiš svu svoju snagu radi svog preživljavanja i svog svakodnevnog života. Njemu nije potrebno da živiš glamuroznim životom i da Ga kroz to proslavljaš, niti Mu je potrebno da u ovom svetu postigneš ikakva velika dela ili stvaraš čuda, daš doprinos čovečanstvu, pružiš pomoć bilo kom broju ljudi ili rešiš probleme zapošljavanja za bilo koji broj ljudi. Njemu nije potrebno da imaš grandioznu karijeru, da postaneš istaknuta ličnost u raznim profesijama ili oblastima, da postaneš slavna osoba ili velika figura, niti da postaneš neko ko je veoma cenjen i poštovan, a da zatim koristiš te počasti da slaviš ime Božje, objavljujući svetu: „Ja sam hrišćanin, ja verujem u Svemogućeg Boga.” Bogu nije potrebno da ti to radiš. Bog se samo nada da možeš da budeš jednostavan, običan čovek u društvu stvarnog sveta, da ćeš biti zadovoljan time da imaš samo hranu i odeću, i da ćeš tražiti da zadobiješ istinu i ispuniti dužnost stvorenog bića na temelju življenja normalnog života i sticanja sposobnosti za preživljavanje. To je Božji zahtev za tebe. Bez obzira na to koje darove, jake strane ili posebne sposobnosti poseduješ, Bog ne želi da ih koristiš da bi postigao svetski uspeh. Umesto toga, On se nada da ćeš upotrebiti sve darove ili sav kov koji imaš da bi obavio svoju dužnost, na ono što ti On poverava i na stremljenje ka istini, postižući na kraju spasenje. To je najvažnije i Bog ne zahteva ništa više od toga. Ako dobro živiš, Bog neće reći da si neko ko Ga slavi. Ako je tvoj život običan i ako pripadaš nižoj društvenoj klasi, to Boga ne sramoti. Ako je tvoja porodica relativno siromašna, ali ispunjavaš Božja merila da budeš srećan samo što imaš šta da jedeš i šta da obučeš, to Ga takođe ne sramoti. Dok živiš i preživljavaš, cilj tvoje težnje je da budeš srećan samo što imaš šta da jedeš i šta da obučeš, da imaš za osnovne potrebe i da živiš normalno, da budeš u stanju da imaš redovne dnevne obroke i da pokriješ svoje dnevne troškove – to je dovoljno. Kada si ti zadovoljan, Bog je takođe zadovoljan – to je ono što Bog traži od ljudi. On od tebe ne traži da budeš neka bogata, poznata ili uzvišena osoba, niti ti dopušta da budeš prosjak. Prosjaci se ne bave nikakvim poslom; po ceo dan mole za hranu, izgledaju jadno, jedu ostatke tuđe hrane, oblače se u prnje, nose zakrpljenu odeću ili čak navlače platnenu vreću na sebe – kvalitet njihovog života je izuzetno nizak. Bog ne zahteva da živiš kao prosjak. U pitanjima koja se tiču fizičkog života, Bog ne zahteva od tebe da Ga slaviš, niti neke situacije naziva sramotnim za Njega. Bog neće suditi nekome na osnovu toga da li se bori da preživi ili živi u izobilju. Umesto toga, On te procenjuje na osnovu načina na koji primenjuješ i da li zadovoljavaš Božje zahteve u vezi sa stremljenjem ka istini i sa načelima koja Bog zahteva od tebe. To je sve. Da li si razumeo i dokučio ta dva načela primene vezana za karijere? Prvo načelo je ne baviti se dobročinstvom, a drugo je biti srećan samo što imaš šta da jedeš i šta da obučeš. Oba ta načela su laka za razumevanje.

U crkvi ima ljudi koji i dalje čvrsto veruju da je dobročinstvo dobra stvar. Misle: „Gde god postoji potreba, treba da pomognemo. Što se mene lično tiče, poklonio sam odeću i nešto novca, a čak idem i u područja pogođena prirodnim nepogodama i volontiram.” Šta mislite o tome? Treba li to zaustaviti ili se mešati? (Ne treba se mešati.) Ima i onih koji kažu: „Kada vidim da neko prosi, a naročito izgladnela deca, sažalim se.” Oni takve ljude brže-bolje vode u svoje kuće, spremaju im dobru hranu, a onda ih ispraćaju sa odećom i lepim stvarima, pa ih čak i povremeno posećuju. Oni su spremni da obave ta dela dobročinstva i da se tako vladaju, verujući da će, ako se tako vladaju, podržati pravdu i da će ih Bog zbog toga pamtiti i da će postati najdivniji ljudi na svetu. Što se tiče takvih ljudi, da li ih crkva zaustavlja ili im se meša? (Ne meša se.) Delimo s njima propovedi koje treba da se dele i objašnjavamo im Božje namere i istina-načela. Ako nakon što su sve shvatili i spoznali i dalje insistiraju da stvari rade na svoj način, postupajući po svojoj volji, mi se ne mešamo. Svaki pojedinac mora da preuzme odgovornost za svoje reči i dela, a ljudi su sami odgovorni za krajnji ishod i kako ih Bog okarakteriše. Drugi ne moraju da snose tu odgovornost, ne moraju da plaćaju račun. Ako naiđemo na takve ljude koji sve razumeju, ali i dalje insistiraju na dobrotvornom radu, nećemo ispravljati njihove misli i stanovišta, niti ćemo se mešati, a svakako ih nećemo osuditi. Još uvek postoje neki ljudi koji, pošto poveruju u Boga, teže svetovnim stvarima, bogatstvu, položajima u vladi ili karijeri. Da li im se mešamo? (Ne mešamo se.) Razgovarajte u zajedništvu s njima o bitnim istinama da bi ih shvatili, a kada završite razgovor, oni mogu sami da biraju. Na njima je da odluče kojim će pravcem ići. Šta će oni da izaberu, šta žele da rade i kako – mi se u to ne mešamo. Naša odgovornost je da razgovaramo s njima o Božjim namerama i istina-načelima. Ako shvate i dokuče, možeš da ih pitaš: „Dakle, šta bi trebalo da bude tvoj sledeći korak? Kada ćeš početi da propovedaš jevanđelje?” Onda oni kažu: „Sačekaj malo, imam jednu pošiljku da isporučim, imam neki posao i projekat koji moram da preuzmem, nešto što će mi na kraju doneti mnogo novca. Hajde da se kasnije vratimo na propovedanje jevanđelja.” A ti kažeš: „Koliko dugo da čekam?” Onda oni odgovaraju: „Možda dve ili tri godine.” Ako je tako, onda ćao. Ne moraš više da gubiš vreme s takvim ljudima. To se tako rešava, zar to nije lako? (Jeste.) To je ono što se zove spoznati pravi put, a ipak namerno pogrešiti. Takvi ljudi neće prineti žrtvu za greh. Bog ne zaustavlja, niti se meša u život takvim ljudima; čak i u tom trenutku, On ih ni na koji način ne ocenjuje. Pušta ih da slobodno biraju. Takođe treba da naučite to načelo. Bez obzira na to koliko mogu da razumeju, ukratko, naša odgovornost je da im jasno prenesemo Božje namere. Ono što izaberu posle toga, koji bi trebalo da budu njihovi sledeći koraci, to je njihova lična stvar i njihova sloboda. Niko ne treba da se meša i nema potrebe da objašnjavate prednosti i mane kako biste ih pritiskali. Da li je to odgovarajući pristup? (Jeste.) Ako je odgovarajući, onda tako treba postupiti. Nemoj da postupaš protivno načelima i ne teraj ih da idu protiv svoje volje. To su prva dva načela otpuštanja karijere; ta dva načela su relativno lako razumljiva i odmah dokučiva.

3. Drži se podalje od raznih društvenih sila

Što se tiče teme otpuštanja karijere, koje je treće načelo koje Bog zahteva od ljudi da primenjuju? Kloniti se raznih društvenih sila. To načelo je malo teže razumeti, zar ne? (Jeste.) Iako ga je možda malo teže razumeti, ono je takođe jedno od načela. To je načelo koje ljudi treba verno da poštuju da bi opstali u ovom društvu. To je takođe i stav, pristup i način opstanka koji ljudi moraju da poseduju da bi opstali u ovom društvu i bez sumnje se može reći da je to neka vrsta mudrosti za opstanak u društvu. Kloniti se raznih društvenih sila naizgled deluje kao pitanje koje je daleko od svakog pojedinca, ali u stvari, te razne društvene sile skrivene su oko svakoga. To su apstraktne sile, neopipljivi entiteti koji postoje oko svakoga. Kada izabereš zanimanje, bez obzira kojem društvenom sloju to zanimanje pripada, ono je zaogrnuto značajnom silom tog zanimanja. Bez obzira da li se baviš zanimanjem visokog ili niskog ranga, postoje odgovarajuće grupe ljudi unutar tog zanimanja. Ako unutar društva te grupe imaju određeno dugogodišnje iskustvo, određene kvalifikacije ili određene temelje u društvu, onda one nesumnjivo tvore nevidljivu silu. Na primer, nastavnička profesija se možda ne smatra vrhunskim zanimanjem, ali ne nalazi se ni na dnu lestvice. Nešto je više plasirana od poslova kao što su poljoprivreda ili razne vrste fizičkog rada, ali nešto niže od zaista visoko cenjenih poslova u društvu. U okviru tog zanimanja, osim jednostavnog posla kojim se baviš, tržište rada je preplavljeno ljudima koji se bave tim poslom. Stoga se u toj profesiji ljudi vrednuju po godinama i količini iskustva. Viši nivoi te profesije tvore klasu koja kontroliše elemente kao što su osoblje, trendovi, javne politike, propisi i pravila; to predstavlja odgovarajuću silu unutar profesije. Na primer, u nastavničkoj profesiji, ko je vođa, glavni gazda koji vodi i kontroliše profesiju, koji kontroliše tvoje izdržavanje i platu? U nekim zemljama možda postoji sindikat prosvetnih radnika; u Kini je to biro za obrazovanje i Ministarstvo prosvete. Te ustanove predstavljaju odgovarajuće uticajne krugove nastavničke struke u društvu. Slično tome, ko je neposredno nadređen poljoprivrednicima? To može biti vođa tima, seoski starešina ili predsednik opštine, a sada se čak uvode i odbori za upravljanje poljoprivredom. Zar to nije sfera sila koje pripadaju toj profesiji? (Jeste.) Za te različite sfere sila može se reći da kontrolišu i utiču na tvoje misli, na tvoje reči i postupke, pa čak i na tvoju veru i put kojim ideš u životu. Oni ne kontrolišu samo tvoje izdržavanje; oni kontrolišu sve što ima veze s tobom. Pogotovo u zemlji velike crvene aždaje, nevernici uvek održavaju ideološke seminare, izveštavaju o svojim mislima i proveravaju da li postoje ikakvi problemi sa njihovim mislima, da li ima nekih koje sadrže antipartijske, antidržavne ili antiljudske elemente. Bez obzira kojom se profesijom baviš, bilo da se radi o tradicionalnijem ili modernijem zanimanju, u profesionalnoj sferi oko tebe će postojati različite pripadajuće sile. Neke od tih sila su tvoji nadređeni, oni koji su neposredno odgovorni za isplatu tvoje zarade i životnih troškova. Drugi mogu biti apstraktne sile. Na primer, pretpostavimo da si neki neupadljivi službenik na svom radnom mestu; u tvojoj profesionalnoj sferi će biti različitih sila. Neki se dodvoravaju šefu i uvek su mu u blizini – to je jedna vrsta sile. Zatim, tu je grupa sila koja je bliska generalnom direktoru i oni se posvećuju rešavanju pitanja za generalnog direktora. Druga grupa može biti bliska direktoru odeljenja za marketing. Sve te različite sile postoje. Koja je svrha tih sila? Kako te sile nastaju? Kada svaki pojedinac uzima ono što želi, a takođe se priklanja i dodvorava onima koji imaju moć da bi postigao svoje ciljeve i preživeo, tada nastaju razne sile. Neke sile zagovaraju jednu vrstu pristupa, dok druge zagovaraju drugačiji pristup. Neke sile mogu da teže da posao obavljaju po pravilu službe i da slede propisane norme, dok druge mogu da postupaju besprizornije, ne osvrćući se ni na zakon ni na profesionalnu etiku. Živeći u okruženju u kojem se ove razne sile mešaju, kako treba da se opredeliš? Kako da preživiš? Da li treba da se zbližiš s partijskom organizacijom, ili s menadžerom ili s generalnim direktorom? Da li treba da se dodvoravaš direktoru, šefu odeljenja ili da se povežeš sa šefom biroa ili s direktorom fabrike? (Ni sa jednim od njih.) Međutim, da bi preživeli, ljudi se obično odriču svog dostojanstva, svojih načela vladanja, a posebno granica svog vladanja. U složenom mozaiku tih sila ljudi će se nesvesno opredeliti za neku stranu, da bi bili uz većinu i da bi se uskladili sa raznim silama. Oni traže silu koja će ih prihvatiti i zaštititi, ili traže silu koju će možda lakše prihvatiti, onu koju mogu da kontrolišu i približe joj se ili čak postanu deo nje. Zar to nije ljudski instinkt? (Jeste.) Zar to nije neka vrsta veštine ili načina preživljavanja? (Jeste.) Bilo da se radi o urođenom instinktu ili o veštini da se ljudi prilagode ovom društvu i raznim grupama, da li je to načelo primene koje neko treba da poseduje u svom ophođenju? (Nije.) Neki mogu da kažu: „Iako sada kažeš da nije, kada se zaista nađeš u takvoj situaciji, u stvarnom životu ćeš se opredeliti za neku od strana i tražiti utočište kod bilo koje od koje možeš imati koristi i koja ti omogućava da preživiš. A duboko u sebi možda i osećaš da ljudi moraju da se oslanjaju na takve sile da bi mogli da žive, da ne mogu da žive nezavisno, zato što bi ih takav način života učinio ranjivim i izloženim zlostavljanju. Ne možeš uvek da budeš nezavisan i distanciran; moraš da naučiš da popustiš i ostaneš blizak raznim silama. Moraš da budeš pažljiv, da podilaziš ljudima i da igraš kako muzika svira. Moraš da pratiš većinu, da budeš dobar u laskanju, da analiziraš trendove i da imaš razvijenu intuiciju. Moraš da otkriješ i da se uputiš u ono što tvoji nadređeni vole ili ne vole, u njihovu ćud i ličnost, u njihovo poreklo, u ono šta vole da čuju, koliko godina imaju, kada im je rođendan, koje su im omiljene marke odela, cipela, kožnih torbi, koji su im omiljeni restorani, modeli automobila, marke kompjutera i telefona, koje softvere vole da koriste u svojim kompjuterima, koja vrsta zabave im prija, s kim vole da se druže i o čemu vole da razgovaraju.” Da bi opstao, nesvesno i prirodno ćeš im se približiti, postaćeš deo njih, bićeš preterano ljubazan i radićeš ono što nerado radiš i govorićeš ono što nisi voljan da kažeš kako bi zadovoljio svoje šefove i kolege i naterao sebe da manevrišeš sa velikom veštinom i kontrolišeš sve na svom radnom mestu, ne bi li tako obezbedio svoj život i opstanak. Bez obzira na to da li su tvoji postupci neetički i da li prekoračuju tvoje lične granice ponašanja, ili čak i ako to znači da treba da se odrekneš svog dostojanstva, nije te briga. Ali upravo ta ravnodušnost označava početak tvog propadanja, i to je znak da ti nema pomoći. Dakle, naizgled se ne može prigovarati ljudima koji nemaju drugog izbora nego da se približe raznim društvenim silama zarad svog života i opstanka. Međutim, ponašanje ljudi, odluke koje donose i putevi za koje se odlučuju, narušavaju njihovu ljudskost i karakter. Istovremeno, kako se ljudi približavaju ili uklapaju u razne sile, oni stalno uče da koriste razne spletke i strategije da bi tim silama ugodili i zadovoljili ih, da bi unapredili sopstvene živote i učinili svoje uslove opstanka povoljnijim. Što više to rade, to im je potrebno više energije i vremena da održe takvo stanje i odnose. Stoga, u tvom ograničenom vremenu, svaka reč koju izgovoriš, svaka radnja koju preduzmeš i svaki dan koji proživiš, ne samo da su besmisleni, oni su potpuno truli. Šta znači to da su truli? To znači da si sa svakim danom sve kvarniji, do te mere da više ne ličiš ni na ljudsko biće ni na duha. U svetlu tih okolnosti, nedostaje ti spokojno srce da staneš pred Boga i, naravno, nedostaje ti dovoljno vremena da obaviš svoju dužnost. Ne možeš da uložiš celo svoje telo i um u obavljanje svoje dužnosti, a istovremeno ne možeš da uložiš svoje telo i um u stremljenje ka istini. Dakle, tvoji izgledi za spasenje su sumorni, a nada slaba. Pošto si se upleo u razne društvene sile, izabrao da im se približiš i odlučio da se uklopiš u njih i prihvatiš ih, posledice tog izbora su da moraš da posvetiš celo svoje telo i um održavanju tog stanja, trošeći svoje dane. Osećaš se fizički i mentalno iscrpljeno, kao da svaki dan provodiš u mašini za mlevenje mesa, a ipak zbog svojih odluka moraš da nastaviš tako iz dana u dan. Unutar tog složenog okruženja sa raznim silama, kada se uklopiš u njih, svaka reč koju izgovore, trendovi sadržani u njima, kao i buduća pitanja, ponašanje svakog pojedinca i njihove najintimnije misli, a pogotovo šta tvoji neposredni nadređeni, najviši nivo tih sila, misle – sve je to ono što moraš da procenjuješ i o čemu moraš da prikupljaš informacije na vreme. Ne možeš sebi da priuštiš da to ne radiš ili da ih zanemariš. Šta oni misle, šta rade iza scene, kakvi su im planovi i namere, čak i šta planiraju i kalkulišu za svakog ponaosob, šta odlučuju o njima i stav koji imaju prema njima – ako želiš sve to da poznaješ kao svoj džep, onda duboko u srcu moraš da znaš kako te stvari stoje. Ako želiš da pronikneš u njih, moraš da posvetiš svu svoju energiju proučavanju i ovladavanju tim stvarima. Moraš da ideš s njima na večere, da ćaskaš s njima, da ih zoveš telefonom, da više komuniciraš s njima na poslu, a možda i da ideš na odmor blizu njih i da vodiš evidenciju o njihovom kretanju. Kao ishod toga, bez obzira na to kakvi su ti dani, jesu li ispunjeni radošću ili bolom, čak i ako si imao srca da obaviš svoju dužnost i da stremiš ka istini, da li bi bio u stanju da pronađeš vreme da se dovoljno smiriš da obaviš svoju dužnost svim svojim telom i umom? (Ne.) U takvim uslovima, tvoja vera u Boga i obavljanje tvoje dužnosti ne bi bili ništa više do neka vrsta hobija kojim se baviš u slobodno vreme. Bez obzira na tvoje zahteve i želju za tvojom verom u Boga, u tvom trenutnom stanju, vera u Boga i obavljanje dužnosti verovatno su tek poslednje stavke na tvojoj listi želja. Što se tiče stremljenja ka istini i primanja spasenja, možda se ne usuđuješ da razmišljaš o njima, ili možda čak ne možeš ni da razmišljaš o njima – zar nije tako? (Jeste.) Stoga, za bilo koga od vas, bez obzira na radno okruženje u kojem se nalaziš, ako želiš da se približiš ili uklopiš u razne sile, ili ako si se već približio i postao deo njih, bez obzira na tvoje razloge ili izgovore, krajnja posledica može biti samo da tvoja nada u spas naprosto ispari. Najdirektniji gubitak koji iz toga proizilazi je to što ćeš jedva naći vremena da pročitaš Božje reči ili da obaviš svoju dužnost. Naravno, ti nikako ne uspevaš da budeš mirnog srca pred Bogom, niti da Mu se iskreno moliš – nećeš moći da postigneš ni taj minimum. Pošto je okruženje u kojem si se zatekao veoma komplikovano zbog ljudi i dešavanja, jednom kada se poistovetiš sa raznim silama, to je slično kao da si zagazio u mulj – jednom kada se tu nađeš, nije lako izvući se. Šta znači da nije lako izvući se? Znači da kada jednom zagaziš u domen raznih sila, shvatićeš da nisi u stanju da se izvučeš iz raznih pitanja upletenih u te sile i iz svih vrsta razmirica koje iz njih proističu. Shvatićeš da te razni ljudi i dešavanja stalno upliću i nećeš moći da ih izbegneš čak i da pokušaš, jer si već postao jedan od njih. Dakle, svaki događaj koji se desi u domenu tih sila povezan je s tobom i uključivaće tebe, osim ako ne dođe do određene situacije; to jest, da budeš ravnodušan prema koristima i nedostacima, kao i prema razmiricama, i da sve posmatraš iz ugla slučajnog prolaznika. U tom slučaju, moguće je da ćeš se kloniti tih razmirica ili bilo kakvih mogućih nezgoda. Međutim, čim se ti uklopiš u te sile, čim im se približiš, čim svesrdno počneš da učestvuješ u svakom događaju koji ima veze s njima, nesumnjivo ćeš se naći u klopci. Nećeš moći da ostaneš posmatrač; moći ćeš samo da budeš učesnik. A kao učesnik ćeš postati žrtva domena tih sila.

Neki kažu: „Bez obzira na to kojim se zanimanjem baviš ili kojoj grupi pripadaš, nije strašno što te drugi mrcvare – ključno je da li možeš da opstaneš. Ako se ne povežeš sa organizacijama ili raznim silama, ako nemaš nikoga da te podrži u društvu ili u raznim grupama, nećeš moći da se snađeš.” Da li stvari zaista tako stoje? (Ne.) U raznim društvenim grupama, svrha toga što se ljudi priklanjaju raznim silama je ta da „pronađu hlad ispod velikog drveta”, da pronađu sile koje će ih podržati. To je najosnovniji zahtev ljudi. Pored toga, ljudi žele da iskoriste te sile kako bi napredovali kroz hijerarhiju, kako bi postigli svoj cilj traženja koristi ili moći. Ako u svojoj profesionalnoj sferi naprosto zarađuješ za život i srećan si što imaš šta da jedeš i šta da obučeš, onda ne moraš da se približavaš nijednoj sili. Ako im se približiš, to znači da ne želiš samo da zarađuješ za život i zadovoljavaš osnovne potrebe za hranom i odećom – sigurno imaš druge namere, bilo zbog slave, bilo zbog novca. Ima li ikoga da kaže: „Pored toga što zarađujem za život, hoću i da se dokažem”? Da li je to potrebno? (Nije potrebno.) Kada jednom zaradiš svoj novac, kada si u mogućnosti da obezbediš tri obroka dnevno i imaš šta da obučeš, to je dovoljno – u čemu je svrha težnje ka gordosti? Za koga težiš? Za svoju zemlju, svoje pretke, svoje roditelje ili za sebe samog? Reci mi, da li je važnije težiti gordosti ili biti srećan samo što imaš šta da jedeš i šta da obučeš? (Važnije je biti srećan samo što imaš šta da jedeš i šta da obučeš.) Težnja za gordošću je narav ispunjena naglošću; šta god da činiš, činiš radi gordosti. To je apstraktan, šupalj koncept. Najpragmatičnije je zaraditi novac da bi mogao da se izdržavaš. Trebalo bi da razmišljaš o tome na sledeći način: „Bez obzira na situaciju, bez obzira na to ko je na čijoj strani, ili ko se s kim zbližio na bilo kojem nivou u upravi firme, ništa od toga nije bitno. Ko god da je unapređen ili degradiran, ko god da dobije povišicu ili upotrebi bilo koja sredstva da bude visoko pozicioniran u firmi, sve je to nebitno. Radim samo da bih imao šta da jedem. Ono čemu bilo ko od vas teži nema nikakve veze sa mnom. Ja svakako odradim svojih osam sati dnevno, plaćen sam onoliko koliko zaslužujem, i sve dok mogu da izdržavam sebe i svoju porodicu, zadovoljan sam. To je sve; to je ono malo što tražim.” Radi ono što radno mesto od tebe zahteva i radi to dobro i primaj svoju platu i sve bonuse čiste savesti – to je dovoljno. Da li je takav odnos prema opstanku i nečijem zanimanju ispravan? (Jeste.) Zašto je ispravan? (Zato što osoba živi sa stavom koji je u skladu sa onim što Bog zahteva. Prvo, to znači ne raditi svoj posao na površan način i biti sposoban da dobro obavljaš posao na kojem si angažovan. Drugo, to znači ne tražiti utočište niti podilaziti bilo kojim silama; održavanje potreba normalnog života je dovoljno. To je u skladu sa Božjim rečima.) Naravno, to je u skladu sa Božjim rečima. Da li je to nešto što Bog zahteva od tebe da bi te zaštitio? (Da.) Od čega da te zaštiti? (Da mi Sotona ne naudi. U suprotnom, kada smo upleteni u takve razmirice, život postaje veoma bolan, a pored toga nećemo imati mnogo vremena da verujemo u Boga i da obavljamo svoje dužnosti.) To je jedan aspekt. A šta je, drugi, glavni aspekt? Kada se prikloniš raznim silama, krajnji ishod je da ćeš i ti biti uništen. Zaista nije vredno toga! Kao prvo, nećeš moći da se zaštitiš. Kao drugo, nećeš podržavati ni podsticati pravdu. Kao treće, bićeš u dosluhu s raznim silama, nagomilavaćeš svoje grehe. Stoga od zbližavanja s tim silama nema nikakve koristi. Čak i ako dobiješ povišicu ili unapređenje udovoljavajući raznim silama, koliko laži ćeš morati da izgovoriš zajedno s njima? Koliko loših dela ćeš morati da počiniš iza scene? Koliko ljudi ćeš morati da mučiš iza zatvorenih vrata? Zašto u ovom društvu svakakvi ljudi i razne profesije moraju da imaju te sile? Zato što ovom društvu nedostaju pravičnost i pravda. Ljudi mogu da se zaštite samo ako se oslanjaju na razne sile da preduzmu akciju, a svoje mesto mogu da obezbede samo ako se oslanjaju na njih da govore i deluju. Ima li tu pravičnosti? (Nema.) U tome nema pravičnosti; sve se zasniva na tim silama. Ko ima veću silu, ima poslednju reč, dok oni bez sile ili sa manje sile nemaju pravo glasa. Čak i priprema zakona funkcioniše na sledeći način: ako imaš popriličnu silu, zakoni koje smišljaš mogu da se donose i sprovode. Ako tvoja sila nije dovoljno velika, nijedan od zakona i propisa koje predložiš neće proći i oni neće ući u nacionalno zakonodavstvo. To važi za bilo koju grupu ljudi: ako je tvoja sila poprilična, možeš da se boriš za svoje interese i maksimalno ih iskoristiš; ako nemaš silu, tvoji interesi mogu da ti budu oduzeti ili zaplenjeni. Svrha stvaranja različitih sila jeste da se upotrebom tih sila kontroliše situacija, idući čak i protiv javnog mnjenja, zakona i ljudskog morala. One mogu da prevaziđu zakon, moralnost i ljudskost – mogu da prevaziđu sve. Što je veća nečija sila, to će veći biti njegov uticaj, i za toliko će više imati prilike da radi šta mu se prohte, da diktira dešavanja. Da li je to pravičnost? (Nije.) Tu nema pravičnosti. Moć i sila su njegov identitet i one ukazuju koliki deo koristi može da ostvari. Ako pripadaš nekoj društvenoj grupi i sve što želiš jeste da preživiš i da imaš hranu i odeću, i tvoja težnja nije ni za statusom ni za ugledom, niti hoćeš da zadovoljiš sopstvene želje, onda bi se činilo sasvim nepotrebnim da se priklanjaš bilo kakvim silama. Ako želiš da posvetiš sve svoje vreme obavljanju svojih dužnosti, ako želiš da ideš putem stremljenja ka istini i na kraju postigneš spasenje, ali takođe želiš da podilaziš raznim silama, te dve stvari su protivrečne. Ne mogu međusobno da se dopunjavaju jer su dijametralno suprotne, nespojive su kao voda i ulje. Pristupanje raznim silama neće imati nikakvog pozitivnog uticaja na tvoje verovanje u Boga, niti na tvoje stremljenje ka istini. Neće ti pomoći da jasnije prepoznaš Sotonino grozno lice, neće ti dati više moći odlučivanja, niti će ti dozvoliti da veruješ u Boga, a da te svet ne odbaci i vlada ne progoni. Neki ljudi žive u malom selu, ali u srcu nose velike snove. Misle: „Rođen sam na selu. Poljoprivrednik sam. Iako me maltretiraju, još uvek mogu da se provučem tako što zasadim nešto žitarica i povrća i uzgojim nešto živine, goveda i ovaca. Ako verujem u Boga i stremim ka istini, ti uslovi su prilično dobri; imam ono osnovno što mi je potrebno da preživim. Ali zašto uvek osećam da nešto nedostaje u životu i preživljavanju u ovom društvu i među ovim ljudima?” Šta nedostaje? Nema snažnu podršku. Pogledajte kako ljudi biraju kuću: uvek se odluče za onu koja se nalazi u podnožju velike planine. Tu planinu smatraju svojom potporom i zbog nje imaju osećaj da je tamo bezbedno živeti. Da se kuća nalazi na litici, ne bi imali taj osećaj sigurnosti, već bi mislili da će svakog časa da se strmeknu niz liticu. Slično tome, kada neka osoba živi na selu, ako ne uspostavi odnos sa nekim ko ima ugled i status i ne odlazi mu u posete s vremena na vreme da bi pridobila njegovu naklonost, uvek će se osećati pomalo izolovano živeći u tom selu i stalno će biti u opasnosti da bude maltretirana i da ne može da sastavi kraj s krajem. Zato ljudi uvek žele da se dodvore seoskom starešini. Da li je to dobra ideja? (Nije.) Naročito kada je reč o verovanju u Boga, u nekim zemljama u kojima ih država progoni, ima ljudi koji kažu: „Ako propovedamo jevanđelje seoskom starešini, a on ne poveruje, ali njegova majka, baba, žena ili ćerka poveruju, zar to neće biti približavanje seoskom starešini? Ako brat ili sestra iz naše crkve ima istaknut položaj u selu ili je rođak seoskog starešine, zar crkva tamo neće imati čvrsto uporište? Zar neće imati status? Zar naša braća i sestre koji veruju u Boga neće moći bez problema da jedu i obrađuju zemlju u tom selu? Ne samo to, već kada velika crvena aždaja ili Odeljenje za rad ujedinjenog fronta dođu da istraže, imaćemo nekoga ko će nam držati leđa. To bi bilo sjajno!” Uvek želiš da budeš blizu neke organizacije ili neke grupe sila kako bi bio siguran da nisi u opasnosti, kako bi bio siguran da na miru možeš da veruješ u Boga i da te ne progone – to je stvarno sjajno! Istovremeno, druženje sa uticajnim ljudima čini da se osećaš kao neko ko ima uticaja, zar ne? To je divna misao, ali da li seoski starešina uopšte želi da se zbliži s tobom? Da li je seoski starešina neko od koga možeš da imaš koristi? Da li će ti seoski starešina dozvoliti da ga iskoristiš? Ti, obična osoba, želiš da se približiš organizaciji ili seoskom starešini i misliš da ćeš običnim propovedanjem jevanđelja uspeti to da postigneš? Zar ne treba da ponudiš neke pristojne poklone ili da obaviš neke značajne zadatke da bi se zbližio sa seoskim starešinom? Kakvo je vaše iskustvo? Da li je lako zbližiti se sa seoskim starešinom? Teško bi bilo zbližiti se čak i sa njegovim psom! A davanje poklona seoskom starešini ne bi urodilo plodom; trebalo bi da se zbližiš sa njegovom ženom, majkom, tetkom ili babom, da kreneš od relativno lakših meta. Zašto se treba zbližiti sa babom seoskog starešine? Seoski starešina ima blizak odnos sa njom, zato počneš od nje, pa preko babe, sede glave u porodici koja može da kaže koju lepu reč o tebi, postepeno se zbližiš sa seoskim starešinom. To je ono što se naziva „posrednim pristupom”, zar ne? Ako daš poklon direktno seoskom starešini, on može da te pita: „Ko si ti?” A ti ćeš odgovoriti: „Ja sam taj i taj iz porodice Li iz istočnog dela sela.” „Koja porodica Li? Zašto ih ne poznajem?” Ako ne može čak ni da te prepozna, da li će ti biti lako da se zbližiš s njim? (Ne, neće.) A ako mu daš poklon, kakav će mu poklon goditi? Zlatne poluge, zlatne šipke – imaš li jednu takvu? Morski krastavci – da li ih uopšte želi? On će znati da li su tvoji morski krastavci uvezeni ili domaći; on već ima mnogo sličnih stvari. Stežeš kaiš i štediš iz dana u dan da bi ga kupio, ne usuđujući se da ga pojedeš – pa ni da ga dodirneš. Ti mu ga daš, a on ga i ne pogleda. Daš mu kaiš, a on kaže: „Ovo je domaća proizvodnja, a?” Kažeš: „To je goveđa koža.” A on kaže: „Ko još danas nosi kaiš od goveđe kože? Niko. Ljudi nose kaiševe od prave kože sa logotipom neke evropske marke ili one sa utisnutim dijamantima. Imaš li jedan takav?” Kažeš: „Kako to izgleda? Nikada ih nisam video.” On kaže: „Ako ne znaš o čemu pričam, nemoj ni da se trudiš da dolaziš ovamo. Je li ti misliš da ovaj kaiš daješ prosjaku?” Možeš li da padneš u milost takve osobe? Misliš da imaš lukav mali plan, da si sve razradio, ali on naprosto gleda s visine na tvoje darove. On gleda s visine na tvoje darove, a ti ipak insistiraš da mu se dodvoriš. Da li je to poželjno? Čak i da ima visoko mišljenje o tvojim poklonima, da li je poželjno da mu se dodvoravaš? (Nije.) Samo da bi imao šta da jedeš, samo da bi imao moćnog pokrovitelja u selu, bio bi spreman da se podvrgneš takvom poniženju. Zar ne mislite da je to sramno? (Jeste.) Juriti babu seoskog starešine, juriti njegovu ženu i svastiku, oslanjati se na sve vrste nasumičnih metoda, davati poklone i pokušavati da se zbližiš. Drugi ti kažu: „Nema ti vajde od tih poklona; ti si taj koga starešina ima na oku.” Da li bi i tada pokušao da se zbližiš? Nijedan poklon koji bi mogao da pokloniš ne bi bio prikladan. Starešina ih neće ni pogledati jer će smatrati da su svi ispod njegovog nivoa. Što je najgore, morao bi da se cenjkaš. Da li bi i tada još uvek pokušavao da se zbližiš s njim? (Ne.) Da li ćeš i dalje tražiti tu vrstu pokrovitelja? Kakav je čovek seoski starešina? Da li je on neko ko ti dozvoljava da mu se neobavezno približiš? (Nije.) Čak i da uspostaviš odnos i zbližiš se s njim, šta onda? Može li on da kontroliše tvoju sudbinu ili da ti pomogne da postigneš spasenje? Ili kada dođe vreme da se suočiš sa stvarnim progonom i nezgodnim situacijama, kada Bog dozvoli i orkestrira takve situacije, možeš li da izbegneš da se suočiš s njima? Da li seoski starešina ima poslednju reč o tome? (Nema.) U velikom rasporedu stvari koje je Bog priredio, ne postoji sila koja ima poslednju reč, a kamoli seoski starešina – nijedna sila nije vredna ni pomena u tom pogledu. Stoga, budući da si na ovom svetu, bilo da se nalaziš u selu, okrugu, gradu ili u bilo kojoj zemlji, čak i u bilo kojoj profesiji kojom se baviš u bilo kojoj zemlji, sve razne sile koje postoje ne mogu da imaju vlast nad tvojom sudbinom, niti mogu da promene tvoju sudbinu. Nijedna sila nije gospodar tvoje sudbine, a kamoli suveren tvoje sudbine, niti određuje tvoju sudbinu. Naprotiv, kada se jednom uklopiš u razne sile koje postoje u društvu, tada ti stiže nepogoda i počinje tvoja nesreća. Što se više zbližiš s njima, to si u većoj opasnosti; što si više deo njih, to je teže da se izvučeš. Ne samo da ti te razne sile ne donose nikakve koristi, već dok si deo njih, one te neprestano čerupaju i gaze, uvrću ti duh i um, te tako gubiš svoj mir i više ne veruješ u postojanje pravičnosti i pravde na ovom svetu. Oni će upropastiti tvoju najlepšu želju da stremiš ka istini i spasenju. Dakle, opstati u ovom društvu, bez obzira na tvoj društveni sloj, okruženje ili grupu, ili u bilo kojoj profesiji da se nađeš, traženje sile na koju možeš da se osloniš, da ti bude štit, jeste pogrešna i ekstremna zamisao i stanovište. Ako samo pokušavaš da preživiš, treba da se držiš podalje od tih sila. Čak i ako te sile samo brane tvoja legitimna ljudska prava, to nije razlog ili izgovor da se petljaš s njima. Bez obzira na izglede opstanka tih raznih sila u društvu, bez obzira na to koji su njihovi ciljevi ili pravac njihovog delovanja, ukratko, kao neko ko veruje u Boga, kao neko ko stremi ka istini, ti ne treba da postaneš jedan od njih, niti treba da postaneš zagovornik unutar tih raznih sila. Umesto toga, trebalo bi da se distanciraš od njih, da ih se kloniš, da izbegavaš razne razmirice u koje se upliću, da izbegavaš razna pravila igre koja određuju i takođe da izbegavaš štetne stvari i štetne reči koje ove sile zahtevaju da neko uradi i izrekne u okviru svoje profesije ili u okviru tih sila. Ne bi trebalo da postaneš jedan od njih i svakako ne bi trebalo da postaneš jedan od njihovih saučesnika. To je Božji zahtev za tebe u okviru raznih oblasti i profesija u kojima postoje različite sile: da se držiš podalje od njih i kloniš ih se, da ne postaneš njihovo žrtveno jagnje, da ne postaneš njihov predmet izrabljivanja i da ne postaneš njihov sluga niti glasnogovornik.

Naravno, u ovom društvu osim nečijih neposrednih supervizora u raznim oblastima i profesijama, i osim u civilnim organizacijama, postoje i određene nezakonite društvene grupe koje ljudi treba da izbegavaju – ne upuštajte se ni u šta s takvim ljudima, niti se na bilo koji način povezujte s njima. Na primer, sa zelenašima. Ima ljudi kojima je potreban novac za njihov posao i nisu u stanju da dobiju legalan kredit, ali postoji način da reše taj problem tako što će se zadužiti kod zelenaša. Pozajmljivanje od zelenaša ne podrazumeva samo visoku kamatu, već sa sobom nosi i poveliki rizik. Neki ljudi, da bi zaradili mnogo novca i izbegli stečaj, na kraju pribegavaju tom koraku: zajmu od zelenaša. Da li su zelenaši građani koji poštuju zakon? (Nisu.) Oni su nezakonita društvena organizacija i uvek ih treba izbegavati. Bez obzira na situaciju u koju te dovodi tvoj opstanak ili trenutno stanje stvari, nikada ne treba da uzimaš u obzir taj put, već treba da ga se kloniš i izbegavaš. Ma kakvi problemi da ti iskrsnu u životu i finansijama, nemoj ni da razmišljaš o njima niti da razmatraš da kreneš tim putem. Zar ti ljudi ne podsećaju na partijsku organizaciju? Između društva koje se navodno drži zakona i podzemlja postoje određene sličnosti. Nemoj misliti da ćeš kod njih uspeti da pronađeš rešenje za svoje izdržavanje ili prekretnicu; to je pusta želja. Kada se jednom odlučiš na taj potez, kada kreneš tim putem, život će ti krenuti nizbrdo. Naravno, postoji još jedna vrsta takozvane društvene organizacije koju ne želimo da imenujemo, a kojoj nikada ne smeš da se približiš, pogotovo kada se suočavaš sa nekim posebnim i bolnim problemima, kada se suočavaš s posebnim okruženjem ili kada se nađeš u posebno opasnim okolnostima. Ne razmišljaj o ekstremnim merama da bi se zaštitio, da bi se izbavio iz opasnosti i izvukao se iz teškoća. Kada je tako, bolje je da budeš zaglavljen u nezgodnoj situaciji nego da se petljaš s takvim ljudima ili da se na bilo koji način povezuješ s njima. Zašto treba tako da postupiš? Da li se to zove imati integritet? Da li je to vrsta integriteta koju hrišćani treba da imaju? (To nije vrsta integriteta koju hrišćani treba da imaju.) Šta je onda? (Naprosto nije u redu da budeš blizak s njima.) Zašto nije u redu? (Zbližavanje će voditi u lošiji život i u veće opasnosti u budućnosti.) Da li je to samo da bi se izbegla buduća opasnost? Zašto onda prvo ne izađeš iz neposredne opasnosti? Zašto ne možeš da se zbližiš s tim silama? Šta kaže Biblija, kada je bio iskušavan, kako je Gospod Isus odgovorio Sotoni? (Gospod Isus je rekao: „Odlazi od mene, Satano! Jer u Pismu piše: ’Gospodu Bogu svome klanjaj se, i njemu jedinom služi’” (Matej 4:10).) Onaj kome ljudi treba da se klanjaju je Bog, i On je jedini kome ljudi treba da služe. Istovremeno, Onaj za koga ljudi treba da žive je samo Bog. Ako Bog dozvoli da ti se oduzme život, šta treba da uradiš? (Da se pokorim.) Treba da se pokoriš Bogu i da Ga hvališ. Božje ime treba da bude slavljeno, a ljudi treba da se pokore Bogu i da ne traže sopstveni život. Međutim, ako Bog ima nameru da živiš, ko može da ti oduzme život? Niko ne može da ti ga oduzme. Dakle, bez obzira na okolnosti ili opasnosti s kojima se suočavaš, čak i kada se suočiš sa smrću, ako postoji sila koja te može spasiti od smrti, onda ta sila nije prava, već je od Sotone. Šta treba da kažeš? „Odlazi, Sotono! Radije bih umro nego imao bilo kakve veze s tobom!” Zar to nije pitanje načela? (Jeste.) „Tvoje sile mi ne dozvoljavaju da živim, a neću ni umreti zato što me je Bog napustio. Sve je u Božjim rukama. Nikako ne mogu da se oslonim ni na kakvu silu i da činim ustupke da bih nastavio da živim.” To je načelo koje ljudi treba da podrže. Ako se nađeš u nedoumici i neko kaže da postoji sila u društvu koja može da te spase; ako ta sila uspe da te spase, ali da pritom osramoti tebe, hrišćane, crkvu i Božju kuću; ako bi to osramotilo Božju kuću, kako bi reagovao? Da li bi prihvatio ili odbio? (Odbio bih.) Treba da odbiješ. U principu se ne oslanjamo ni na kakve sile da bismo preživeli. Dakle, bez obzira na okolnosti ili opasne situacije sa kojima se suočavamo, najosnovnija stvar, osim potčinjavanja Božjim orkestracijama i uređenjima, jeste da ne treba ni da razmišljamo o tome da koristimo razna ekstremna sredstva da izbegnemo opasne situacije. Kada ljudi ispune svoje obaveze i ulože neophodan trud, ostalo treba prepustiti Božjem orkestriranju. Da je neko rekao da postoji nezakonita društvena organizacija koja može da te spasi, da li bi pristao? (Ne bih pristao.) Zašto ne bi pristao? Zar ne želiš da živiš? Zar ne želiš da se brzo izvučeš iz škripca? Čak i kada pokušavaš da se izvučeš iz škripca i ostaneš živ, moraš da imaš načela za svoje vladanje. Moraš da znaš šta treba, a šta ne treba da radiš. U srcu treba sve da ti bude jasno i ne smeš da ostaneš bez svojih načela.

Što se tiče izbegavanja raznih društvenih sila, pored različitih sila sa kojima se ljudi susreću u životu, postoje i razne sile koje se često pojavljuju u društvu: treba se kloniti i njih. Bilo u životu ili na poslu, izbegavaj bilo kakvu vezu ili interakciju s njima. Upravljaj sopstvenim životom i radom, a istovremeno nemoj biti zaplašen moćnim izgledom tih sila. Dok ih odbacuješ i udaljavaš se od njih u svom srcu, budi mudar u održavanju svojih odnosa sa njima i drži ih na distanci. To je ono što treba da uradiš. U srcu treba da ti bude jasno da taj posao radiš samo da bi imao za svoj naredni obrok, za svoje izdržavanje. Tvoja svrha je jednostavna, da imaš hranu i odeću, a ne da se boriš protiv njih sa bilo kojim određenim ciljem. Čak i ako ti svašta kažu ili su grubi prema tebi; čak i ako živiš u zemlji u kojoj se verska uverenja progone, gde se hrišćanstvo progoni, a neki ljudi se rugaju tvom verovanju, iznose zajedljive primedbe ili šire neosnovane glasine o tome, jedino što ti preostaje jeste da istraješ. Zaštiti se, ostani miran pred Bogom, često Mu se moli, redovno stupaj u Njegovo prisustvo i ne dozvoli da te vanjska veličina ili podmuklost tih sila zastraše. Pored primene moći razlučivanja prema njima duboko u svom srcu, takođe moraš da se držiš podalje od njih. Biraj reči, pazi na svaki svoj korak, održavaj miran suživot i koristi mudrost u ophođenju s njima. Zar to nisu načela primene koja treba da slediš? (Jesu.) Naravno, bilo da želiš da ih se kloniš, da ih odbiješ, ili da ih čak i prezreš u svom srcu, treba da budeš mudar u pogledu toga kako deluješ spolja. Ne bi trebalo da im dozvoliš da to osete ili primete. Neka ti bude jasno u srcu da radiš samo da bi zaradio za život i nemaš drugog izbora osim da živiš među njima. Prvo, pokušaj da ih se kloniš. Kada kolektivno učestvuju u bilo kakvom nezakonitom ponašanju, treba da se držiš podalje od njih i da ih izbegavaš, i nemoj da učestvuješ u njihovim krivičnim delima. Istovremeno, zaštiti se i ne dozvoli da upadneš u neprijatnu situaciju da budeš žrtva njihovog zajedničkog napada ili podmetanja. Da li je to lako postići? Nekima koji su mladi i naivni može biti teško kada prvi put uđu u to složeno društveno okruženje. Ili možda nekim pojedincima nedostaju kov ili prilagodljivost i nisu baš vešti u upravljanju međuljudskim odnosima, što otežava stvar. U svakom slučaju, jedno je jasno: dovoljno je da koristiš svoje lične sposobnosti da završiš zadatak koji je pred tobom. Ne vređaj nikoga; ne budi previše strog prema svakome kome nedostaju vera, moralne granice, savest i razum. Nemoj im, zbog jedne jedine reči ili incidenta, propovedati visoka načela ili govoriti o stvarima kao što su vera u Boga, kako se vladati, ili o savesti i ljudskosti. Za tim nema potrebe; sačuvaj dobar savet za one koji razumeju. Nemoj čak ni da koristiš ljudski jezik sa onima koji nisu bolji od zveri, a kamoli da im govoriš o nečemu što sadrži istinu. To je bezumno ponašanje. Ako su veoma moćna sila, onda, dok se u srcu udaljavaš od njih i odbacuješ ih, spolja treba da održavaš prijateljsko i skladno ponašanje prema njima. Trudi se da postigneš cilj da zaradiš dovoljno za hranu i odeću – to je dovoljno. U tako složenom životnom okruženju u kojem se prepliću razne sile, Bogu nisi potreban da učestvuješ u bilo čemu da bi dokazao da si neko ko sledi Boga, ko stremi ka istini, ili ko je dobra i poštena osoba. Umesto toga, On želi da budeš bezopasan kao golub i mudar kao zmija, da svako malo staneš pred Boga, da se smiriš pred Njim i moliš, da dopustiš Bogu da te zaštiti i da postigneš cilj da sam sebe zaštitiš. Koji je konkretan ishod koji treba da postigneš? Ne smeš da dozvoliš da ti zli ljudi nameštaju, treba da izbegneš da te razne sile upletu u svoju mrežu i da ne postaneš njihov džak za boksovanje, njihova potrošna roba, njihov žrtveni jarac ili predmet njihovih šala. Kada saznaju da veruješ u Boga, smejaće ti se i reći: „Vidi ga, veruje u boga”, ili: „Vidi onog bogomoljca, njegov bog je ovakav ili onakav; opet se moli svom bogu i tvrdi da mu je novac koji zarađuje dao bog.” Zato se s njima i ne upuštaj u razgovore o veri. Ne daj im nimalo prostora. Ne moraš da ulažeš svoju energiju u druženje s njima, u održavanje odnosa s njima, da ih navodiš da kažu koliko si dobar, koliko si dobra osoba, niti da zadobiješ njihovo odobravanje. To ti ne treba. Brini se o svom poslu na principijelan način; ti si običan službenik, samo još jedan koji se bavi tom profesijom. Bog ne zahteva od tebe da propagiraš Njegove reči među njima, da im govoriš o Njegovoj istini. On traži od tebe da se udaljiš od njih, da se zaštitiš, da se ne zaglaviš u njihovom mulju ili bilo kakvom iskušenju, a posebno da se ne uplićeš u kojekakve razmirice, u haos koji su sami stvorili, u njihove spletke i zamke, ili u komplikovane situacije. U svakom trenutku treba da budeš svestan svoje svrhe u toj profesiji: ne radi se o napredovanju, uzdizanju do vrha, pretvaranju u imućnu osobu ili o pokazivanju tvoje vrednosti društvu. Ne radi se o tome da učiniš bilo šta kako bi ostavio utisak na upravu ili na svoje nadređene. Tvoja svrha je da zaradiš svoju koricu hleba, da zaradiš za život, da budeš u stanju da opstaneš u ovom svetu i ovom društvu, a zatim da imaš vremena i uslova da obaviš svoju dužnost, da stremiš ka istini i postigneš spasenje. Stoga ni na jednom radnom mestu ne moraš da težiš ka prilikama za napredovanje, za dalje obrazovanje, studije u inostranstvu, ka visokom mišljenju nadređenih, niti čak ka pažnji uprave firme. Ništa od toga ti ne treba. Ako pokušavaš da preživiš, da održiš svoj život, onda možeš da se odrekneš svega toga. Potrebno je samo da se zaštitiš u okviru svoje profesije – to je dovoljno. Bog od tebe ne traži mnogo. Načelo koje treba da poštuješ je da se udaljiš od raznih sila, treba da izbegavaš da se nađeš u mašini za mlevenje mesa ili da nađeš propast u relativno jednostavnom okruženju gde možeš da zaradiš za život – takvo postupanje bilo bi budalasto. Jasno je da si u stanju da zaradiš za život najjednostavnijim metodama rada, ali si često voljan da učestvuješ u razmiricama, da imaš udela ili da učestvuješ u stvarima koje nisu povezane s tvojim poslom i životom, što kao posledicu ima da upadneš u razne složene ljudske odnose, u složene zaplete i sukobe raznih društvenih sila. Dakle, ne možeš da se žališ na Boga za priređivanje tvojih okolnosti; možeš samo sebe da kriviš, tvoja propast je tvoja zasluga. Često kažeš da si previše zauzet i iscrpljen na poslu i da ti nedostaje vremena za okupljanja i obavljanje dužnosti. Bez obzira na razloge, ako se nađeš u takvim okolnostima, ubrzo ćeš biti eliminisan iz Božje kuće. Tvoja nada u spasenje će nestati. To je bio put kojim si išao, put koji si izabrao, i to je ishod koji ćeš na kraju dobiti. Ako u svom okruženju primenjuješ u skladu s načelima o kojima je Bog razgovarao u zajedništvu, ako se dobro štitiš i možeš da staneš pred Boga mirnog srca, čak i onda dok pokušavaš da nađeš ravnotežu između posla i obavljanja dužnosti, još uvek ćeš imati šansu za spasenje. Ali preduslov za to je da moraš da se udaljiš od raznih sila u društvu, da umiriš svoje srce, a istovremeno, u okviru svojih sposobnosti i ograničenih sredstava, da budeš u stanju da obaviš svoju dužnost i kreneš putem stremljenja ka istini. Na taj način, bez obzira na to koliko je izazovno tvoje porodično okruženje ili koliko su ograničena tvoja lična sredstva, pod Božjom zaštitom, blagoslovima i vođstvom, na kraju ćeš napredovati korak po korak na putu stremljenja ka istini. Tada će tvoja nada u spasenje postati jača. Možda ćeš zbog svoje lične težnje, truda i plaćanja danka na kraju dostići spasenje. Međutim, neki će možda odustati na pola puta. Njima je život previše monoton, izolovali su se od sveta, životi su im samotni i usamljenički i oni osećaju da nemaju šta da rade ako se ne upliću u kojekakve razmirice i nisu u stanju da pronađu svoju vrednost ili vide svoju vrednost i svoju budućnost. Dakle, oni napuštaju načela koja je Bog zahtevao od njih, opredeljujući se da ne budu sami ili tihi, već da se uklope u razne sile u društvu. Drhte nad svakom, i najmanjom pojedinošću, udružuju se u borbama i zapletima, svađaju se i bore s njima. Upadaju u kojekakve razmirice, osećajući da im je život postao ispunjen, vredan i srećan – više nisu usamljeni. Šta je to što su takvi ljudi izabrali? Izabrali su put zanemarivanja svojih dužnosti i nestremljenja ka istini. To je kraj: kada se stigne do te tačke puta, više nema nade za spasenje. Zar nije tako? Dosta ljudi, čak i nakon što čuju ove reči, imaju dobar osećaj u vezi s njima i ne smatraju ih previše izazovnim da ih sprovedu u delo. Međutim, nakon što su ih primenjivali neko vreme, oni misle: „Zar takav život nije previše naporan? Ljudi me često smatraju za čudaka, nemam prijatelje, nemam saputnike; previše je samotno, previše izolovano i svakodnevni život mi je jednoličan. Osećam da to zapravo nije dobar ili srećan život.” Potom se ponovo vraćaju svom ranijem životu i takvi ljudi bivaju eliminisani. Njihova nada u spas nestaje. Oni ne mogu da istrpe samoću, niti mogu da podnesu neprijatnost ismevanja i samotnog života u skladu sa Božjim zahtevima usred te grupe ljudi. Umesto toga, vole da žive među raznim silama koje se bore jedna protiv druge i stapaju se s različitim silama, upliću se u njih, svađaju se s njima i bore se protiv njih. Takvi ljudi, može se reći, nisu izabranici Božji. Čak i ako se osećaju dobro nakon što su čuli te propovedi, oni i dalje biraju da postanu deo raznih društvenih sila, a ne da se udalje od njih. Suvišno je reći da takvi ljudi svakako nisu oni kojima je spasenje namenjeno. Međutim, ako izabereš put udaljavanja od raznih sila u društvu i pod uslovom da uspeš da se finansijski izdržavaš i uspeš da obaviš svoju dužnost kao stvoreno biće, onda u najmanju ruku, na osnovu te odluke, imaš nadu za spasenje. Poseduješ osnovne preduslove; shodno tome, ta nada za spasenje postoji.

Svojevremeno je u crkvi bio neko ko se nekako upoznao sa pripadnikom bele rase čiji je otac bio poslanik u parlamentu. Zapravo, biti poslanik u parlamentu i nije neki visok položaj, ali taj momak je smatrao da je velika čast razgovarati sa sinom poslanika iz inostranstva. Mislio je da je to osoba koja ima status. Kasnije je pokazivao sina tog poslanika okolo, upoznavao ga sa svakim koga bi sreli i govorio je: „Ovo je poslanikov sin”. Pitao sam: „Poslanikov sin? Koji nivo poslanika je njegov otac? Šta on može da učini za tebe?” Odgovorio je: „Njegov otac je poslanik!” Rekao sam: „Da li to što je njegov otac poslanik ima neke veze s tobom? Ti nisi poslanik, čemu onda to razmetanje?” Taj momak je bio baš zadovoljan sobom. Samo zato što je uspostavio vezu s poslanikovim sinom, ponašao se uobraženo gde god bi se pojavio i na ulici se pravio da ne vidi ljude koje je poznavao. Ljudi su pitali: „Zašto nam se ne javiš?” Odgovarao je: „U društvu sam poslanikovog sina!” Možeš li da poveruješ koliko je bio sujetan? Da li je to bezvernik ili nije? (Jeste.) Kakav je krajnji ishod za takve ljude u Božjoj kući? (Oni će biti eliminisani.) Ta osoba mora da bude uklonjena iz crkve, jer je bezvernik i oportunista. On se veže za svakoga ko deluje kao da ima položaj i silu, a ako vidi da postoji sila u Božjoj kući, veže se za nju. Kao rezultat toga, pošto je neko vreme boravio u Božjoj kući, shvata da ovde nema načina da zaradi novac, pa pronalazi posao kao dostavljač hrane. Ali taj posao ga ne čini dovoljno uglednim, pa se on kasnije dodvorava poslanikovom sinu, misleći da mu se time poboljšao status i da više ne mora da dostavlja hranu. Reci Mi, zar to nije nerazumno? Zar jedan deo ljudi u crkvi nije takav? (Jeste.) Neki ljudi se osećaju ponosno samo zato što poznaju nekoga ko je na položaju ili ima silu. Misle da vrede i da se razlikuju od ostalih. Ima ljudi koji su na nekom beznačajnom zvaničnom položaju uz koji ide nešto malo sile, ali veruju da se razlikuju od drugih u crkvi i da treba da imaju poslednju reč. Zar ti ljudi nisu bezvernici? (Jesu.) Zatim, tu su i oni kojima nedostaje stvarni uticaj, ali se stalno hvale, govoreći: „Poznajem predsednika!” ili: „Poznajem prijatelja rođaka predsednikovog sekretara!” Vidiš, oni naprave tako zamršenu vezu i ipak imaju smelosti da kažu tako nešto. Zašto su takvi bestidnici? Njihova priča je toliko zamršena da niko ne zna o kome zapravo govore, a druge i ne zanima da čuju tu priču, jer im nije stalo do tih stvari. Samo takvi pojedinci smatraju da su stvari te vrste najvažnije, najznačajnije i najimpresivnije. Neki ljudi često kažu da poznaju ministre, direktore ili visoke zvaničnike. Neki čak idu toliko daleko da tvrde: „Poznajem ljude sa obe strane zakona; obe staze za mene predstavljaju sigurno tlo.” Drugi bi mogli da kažu: „Poznajem svastiku načelnika okruga.” A ima i onih koji tvrde: „Znam ženu koja se u crkvi sprijateljila s gradonačelnikovom majkom.” Koriste ih kao pravo na hvalisanje. Kakva je korist od poznavanja tih ljudi? Mogu li da ti pomognu da postigneš bilo šta? Čak i da si gradonačelnik, direktor, pokrajinski guverner, ili čak guvernerova majka ili otac, da li tvoj status ima neku primenu u crkvi? (Nema.) Zar gradonačelnici, guverneri i njima slični nisu deo ljudske rase? Mogu li oni da postanu veći od Boga? Zar nije odvratna činjenica da ti bezvernici pridaju važnost takvim silama? (To je odvratno.) Neki ljudi čak tvrde da poznaju šefa policije, a drugi kažu: „Bio sam mesni policajac i šef lokalne policijske stanice”, dok drugi kažu: „Bio sam direktor mesne kancelarije i nosio sam crvenu traku oko ruke.” Kako se osećate kada čujete da govore o tim takozvanim silama? Neki bezvernici, oni koji ne streme ka istini i koji se samo zovu vernicima, toliko su glupi da ne znaju da li ti ljudi govore istinu ili ne, pa to shvataju kao stanje stvari i veoma ih cene. Ali za one koji streme ka istini, šta oni pomisle u svom srcu kada čuju takve stvari? Kako oni ocenjuju te ljude? Već na prvi pogled mogu da kažu da su bezvernici, da samo pričaju o raznim svetovnim silama i stvarima i da su došli u Božju kuću da se time hvale. A da ne spominjemo to da oni poznaju daleke rođake nekog zvaničnika ili poznate ličnosti; čak i da su oni sami ti o kojima pričaju, u domu Božjem oni ne vrede ništa, njihove titule i položaji ne vrede ništa, pa čime se onda hvale? Poseduju li istinu? Da li obavljaju svoju dužnost u skladu s načelima? Oni su ništa, a ipak imaju drskosti da se razmeću! Zar to nije besramno? Zar nije mučno? (Jeste.) Koliko je to mučno? Imati poznanstva sa obe strane zakona je nešto čime će čak i da se hvale – da li su ljudi koji se time hvale glupi? Zar nisu bezumni? (Jesu.) Ne plaše se čak ni da upadnu u neprilike. Biti povezan sa obe strane zakona: zar takav neko nije bandit? Banditima i manipulantima se ne pridaje značaj u domu Božjem; oni su bezvernici i treba ih izbaciti! Ipak, oni to i dalje koriste da bi se hvalisali. Zar to nije glupo? Da li je to nešto čime se treba ponositi? Čak se i diče time! Neki ljudi nose debele zlatne narukvice i, kada se napiju, pokazuju ih ljudima, govoreći: „Moji preci su bili pljačkaši grobnica i te veštine se već generacijama prenose u mojoj familiji. Pogledajte ovu debelu narukvicu na mom zglobu. Našao sam je u nekoj velikoj grobnici kasno jedne noći tog i tog datuma i uzeo je za sebe. Šta kažete na to? Zadivljujuće, a?” Neki ljudi to čuju, prijave ih, onda ih uhapse, a oni nemaju pojma ni koji su zakon prekršili. Ljudi ih pitaju: „Da li ti je ta zlatna narukvica iz našeg doba? To je relikvija!” Iz gluposti sebi prave problem. Nemojte se slepo hvaliti stvarima koje se nikada nisu dogodile; pazite da ne privučete policiju i ne upadnete u neprilike. Lako je upasti u neprilike hvališući se; ako se igraš s vatrom, verovatno ćeš se opeći i na kraju uništiti sebe, a to je ono što zaslužuješ. Ne znaš ni šta da kažeš, nemaš pojma o čemu se radi – zar to nije glupo? (Jeste.) Ako se hvališ da možeš da pojedeš dvadeset krofni odjednom, to je u redu; to nije kršenje načela. U najgorem slučaju, ljudi će misliti da si blesav i neće te ozbiljno shvatati, ali to nije protivzakonito. Načelo klonjenja od raznih društvenih sila u suštini podrazumeva potrebu za mudrošću u svakom kutku društva i u bilo kojoj grupi u kojoj se nađeš. To je kao što je Bog rekao tokom Doba blagodati: „Stoga, budite mudri kao zmije i bezazleni kao golubovi” (Matej 10:16). Dobro se zaštiti; dokle god možeš da se izdržavaš, to je dovoljno. Ne pokušavaj i ne gaji zablude da ćeš iskoristiti društvene sile kako bi stekao poziciju u društvu, postao deo njih, stekao njihovo priznanje i prihvatanje. To su bezumne ideje i dekadentne misli. Gledišta ljudi treba da budu ispravljena. Bez obzira na društvenu sredinu ili zajednicu u kojoj se nalaze, ako slede Božji put, to će dovesti do odbacivanja od strane društva ili čovečanstva. Ali sve dok od Boga dobijaš dah, nećeš ostati bez načina da preživiš. Tvoje poverenje mora biti takvo. Životi ljudi ne zavise od raznih sila kako bi se osigurala njihova bezbednost, izdržavanje, budućnost ili sve što poseduju. Oni se oslanjaju na jednu jedinu reč od Boga, na Njegovu volju, vođstvo i zaštitu – to poverenje moraš da imaš. Stoga, da bi preživeo u društvu, tvoja osnovna sredstva za preživljavanje treba da budu da izabereš profesiju koja će te izdržavati, a ne da se oslanjaš na bilo koju vrstu sile. Oslanjanje na profesiju da bi se izdržavao: to načelo je da ljudi, pod Božjim vođstvom i voljom, uživaju u svemu što im je Bog dao, uključujući materijalna dobra i novac – a ne da se oslanjaju na milostinju ili raspodelu od raznih društvenih sila da bi sebi obezbedili izdržavanje. Materijalne stvari i novac na koji se oslanjaš svakog dana da preživiš, baš kao i dah koji udišeš, sve dolazi od Boga, On ih daje, i niko ti ne može oduzeti ono što ti je Bog dao. Materijalne stvari, bilo šta što je spoljašnje u odnosu na tebe, kao što je tvoj dah, ne daju ti se ni od čije milostinje i, naravno, niko ti ih ne može oduzeti. Ako ti ih je Bog dao, niko ti ih ne može oduzeti. Tu činjenicu možemo videti iz Jovovih iskustava, a ti bi trebalo da imaš takvo poverenje. Sa tim istinskim samopouzdanjem, imaćeš osnovu i motivaciju da podržiš načelo klonjenja od raznih društvenih sila. Tada, na tom temelju, tvoje telo i um mogu biti mirni pred Bogom, možeš da staneš pred Njega i ponudiš svoje telo, um i duh, da obaviš svoju dužnost, da stremiš ka istini i postigneš predivan ishod spasenja. Trebalo bi da poseduješ to znanje i da razumeš te istine. Stoga, iako fraza „kloni se raznih društvenih sila” može da zvuči lako, kada se suočavaš sa pitanjima, moraš da odmeriš svoje odluke na osnovu raznih načela i stvarnih situacija. Ukratko, krajnji cilj nije da se naprosto udaljiš i odvojiš od njih, već da koristiš metod i put primene da se kloniš raznih društvenih sila da bi postigao smirenost pred Bogom, da bi Mu ponudio svoje telo i um, i da bi stao pred Boga, krenuo putem stremljenja ka istini i na kraju stekao nadu za spasenje i ostvarenje svojih želja. Shodno tome, da bi postigao to konačno spasenje, moraš da slediš načelo klonjenja od raznih društvenih sila. To je neophodan put, jedan od presudnih puteva ka postizanju spasenja. Zar nije tako? (Jeste.) O načelu klonjenja od raznih društvenih sila jasno smo razgovarali u zajedništvu. Postoji li nešto u vezi s tim načelom da vam je ostalo nejasno? Kada su u pitanju određene posebne situacije, da li znaš kako da im pristupiš? Ako je pridruživanje određenoj sili samo formalnost ili nužnost određene profesije, da li je to u suprotnosti s načelom klonjenja od raznih društvenih sila? Ako je to samo nužnost ili formalnost u okviru tvoje profesije, onda je prihvatljivo. Sile o kojima govorimo nemaju veze s tim, s površinskim organizacijama ili grupama; ovde govorimo o silama. Na šta se odnosi reč „sile”? Odnosi se na autoritete, snagu u grupama i snagu kojom te stvari funkcionišu ili čak divljaju u društvu, zar ne? (Jeste.) Ako ste razumeli ovo načelo primene, pređimo na razgovor u zajedništvu o sledećem.

4. Drži se podalje od politike

Četvrto načelo je kloniti se politike. Politika je osetljiva tema. Pre trideset godina, rasprava o određenim liderima, javnim politikama ili aktuelnim političkim pitanjima, čak i unutar crkve, izazvala bi negodovanje određenog broja ljudi. Mnogi bi našli izgovor da odu čim bi se pokrenuo razgovor o politici, i nisu imali smelosti da se dotiču takvih tema, govoreći: „Pokretanje političkih tema znači da si protiv partije i nacije; ti si kontrarevolucionar i bićeš uhapšen. Da nema braće i sestara, prijavio bih te.” U ono vreme su ljudi bili posebno osetljivi na politiku. Da li je i dalje tako? Ako se o politici raspravlja ili je ona razotkrivena unutar crkve, ako se razotkrivaju velika crvena aždaja i Sotona, ili se pokrenu teme koje se čine političkim, da li većina ljudi i dalje ima takav stav? Zar nije došlo do nekih promena? (Jeste.) Kada smo na ranijim okupljanjima, između ostalog, pričali o tome koji se vođa demona suprotstavljao Bogu ili progonio hrišćane, neki ljudi bi se zakašljali, kao da im se nešto zaglavilo u grlu i izlazili bi napolje da to iskašlju. Posle nekog vremena, malo bi oslušnuli i pomislili: „Aha, kontrarevolucionarni razgovor je prestao”, i vratili bi se. Ali kada bi se vratili i videli da još uvek raspravljaš o tome, ponovo bi počeli da kašlju i otišli bi. Pitao sam se zašto stalno kašlju? Razgovarali smo o tome kako da raspoznamo Sotonu i razotkrili njegovu suštinu i njegovo podlo lice. Da li je to politička rasprava? (Nije.) Neki bezumni ljudi, oni takozvani duhovni ljudi kojima nedostaje duhovno razumevanje, snažno su se opirali tim temama. Nisu mogli da uvide razliku između istine i stvarnog bavljenja politikom, niti da shvate šta je Komunistička partija podrazumevala pod „kontrarevolucionarima”. Ispali su neznalice, Komunistička partija im je isprala mozak i uplašili su se da bi i oni mogli da budu okarakterisani kao kontrarevolucionari. Nisu se usudili da razgovaraju niti da pomenu temu razotkrivanja velike crvene aždaje. Da li je razotkrivanje velike crvene aždaje bavljenje politikom? Da li je pobuna protiv velike crvene aždaje kontrarevolucionarna? (Ne, nije.) Trenutno se usuđujete da kažete da nije, ali da li biste se usudili da kažete istu stvar u kontinentalnoj Kini? Da li su oni koji slede Boga politički kriminalci koji deluju protiv države i partije? (Nisu.) Zašto kažete da nisu? Šta je politički kriminalac? Da li si se nekada bavio politikom? (Ne, nismo.) Ako se nisi bavio politikom, kako si onda mogao da postaneš politički kriminalac? (Etiketu nameće velika crvena aždaja.) Ako učestvuješ u krađi, ti si lopov. Ako učestvuješ u ubistvu, ti si ubica. Ako učestvuješ u pljački, ti si pljačkaš. Na osnovu čega se utvrđuju te optužbe? Optužbe se utvrđuju tek kada učestvuješ u tim kriminalnim aktivnostima i ti postaješ počinilac tog protivzakonitog čina. Ali ako nisi učestvovao, taj zločin i ta optužba nemaju nikakve veze s tobom. Ako ne slediš Sotonu ili partiju, ako se protiviš Komunističkoj partiji, protiviš se velikoj crvenoj aždaji i mrziš veliku crvenu aždaju, a slediš Boga, da li se baviš politikom? (Ne.) Onda, ako te osude da si kontrarevolucionar ili politički kriminalac, da li ta optužba stoji? (Ne stoji.) Ne stoji; to je besmisleno. To je poput poljoprivrednika koji nema profesiju, koji samo obrađuje malo zemlje, žanje useve i odlazi na pijacu da ih proda. Onda ga vidi neko sa crvenom značkom na rukavu i kaže: „Alo, da li imaš dozvolu za rad? Da li imaš sanitarnu potvrdu?” Poljoprivrednik kaže: „Ko bi mi izdao dozvolu za rad? Nemam zanimanje, nisam zaposlen, šta će mi dozvola za rad?” Poljoprivrednik nema ni zvanje ni zanimanje, a traže mu dozvolu za rad samo da bi mogao nešto da proda – zar to nije besmisleno? Kada veruješ u Boga i slediš Ga, velika crvena aždaja te optužuje da se baviš politikom. Da li si radio na izradi nekog člana Ustava? Da li si učestvovao u planiranju nekog političkog pokreta? Koji si nivo državnog zvaničnika? Da li si učestvovao u unutrašnjim neslaganjima na bilo kojem nivou vlasti? Na kojim si sastancima nacionalne skupštine ili na kojim si državnim konferencijama učestvovao? (Ni na jednoj.) Nemaš čak ni pristup informacijama, a kamoli da učestvuješ u politici, ali si na kraju osuđen kao politički kriminalac – zar to nije izmišljena optužba? Reci Mi, zar ova zemlja nije besmislena? (Jeste.) Neki ljudi su i dalje glupi. Oni ovako razmišljaju: „Oh, ne, biti osuđen kao politički kriminalac ili kontrarevolucionar je ogromna sramota za vernike!” Nije li to bezumno? Postoje čak i neki ljudi koji, nakon što su osuđeni kao kontrarevolucionari ili politički kriminalci zbog vere u Boga i osuđeni na 15 ili 20 godina zatvora, nakon puštanja na slobodu osećaju da je to sramotno. Misle da ne mogu nikome da izađu na oči, uključujući školske drugove, prijatelje i porodicu. Naročito kada ljudi upiru prstom u njih i šapuću im iza leđa, oni osećaju da su učinili nešto sramno. Nije li to bezumno? (Jeste.) Ovo doba te odbacuje, a velika crvena aždaja te progoni – da li su oni pravedni? Ako se celo čovečanstvo podigne da te progoni, da li to znači da istina više nije istina? Istina je uvek istina, bez obzira na to koliko je ljudi ustalo da joj se suprotstavi. Suština istine ostaje nepromenjena, kao što zla Sotonina suština ostaje nepromenjena. Čak i ako niko ne prepoznaje ili ne prihvata istinu, ona je i dalje istina, i ta činjenica se nikada neće promeniti. Ako bi celo čovečanstvo ustalo protiv Boga i odbilo da prihvati Njegove reči, to bi pokazalo da je čovečanstvo i dalje zlo. Sotonina sila zla ne može postati pravednost samo zato što iza nje stoji mnogo ljudi ili mnogo velikih sila. Hiljadu puta izrečena laž postaje istina; to je Sotonina obmana, Sotonina logika, a ne istina. Ako ceo svet odbaci vernike, a velika crvena aždaja ih progoni i kleveće, da li treba da se stide? (Ne.) Ne treba da se stide. Kada si progonjen zbog pravednosti, to dokazuje da je ovaj svet zaista zao, i to potvrđuje Božje reči: čitav svet leži u sili onog zloga. Kada si progonjen zbog pravednosti, bez obzira na to koliko je ispravan tvoj put i koliko su pravedna tvoja dela, niko neće ustati da ti aplaudira. Umesto toga, svi prljavi poslovi koje ljudi na ovom svetu sklapaju, dokle god su dobro upakovani i reklamirani, kada se predstave javnosti, oni postaju nešto pozitivno. Ti ljudi su zli; svako njihovo delo je prljavi trik.

Nastavimo naše zajedništvo o pitanju klonjenja od politike. Šta je politika? Moraš da znaš šta je politika pre nego što shvatiš kako da se udaljiš od nje. Šta je politika? Na svom najosnovnijem nivou, ona podrazumeva želju da se bude na položaju i da se ostvari karijera državnog zvaničnika. To je jedna oblast politike. Politika znači biti na funkciji i imati karijeru zvaničnika. Od visoko do nisko rangiranih zvaničnika, od malih šefova odeljenja i šefova odeljenja u vladinim kancelarijama, do sekretara partijskih ogranaka i sekretara partijskih odbora, do direktora, šefova biroa, ministara i šefova na različitim nivoima – sve to spada u kategoriju politike. Na šta se odnosi politika? Najjednostavniji način da se to kaže jeste da je to sila i vlast, to je simbol za vrstu vlasti u društvu. To je jedna strana politike. Šta još spada pod politiku? (Bože, zar se politika ne odnosi i na borbu za preuzimanje, uspostavljanje ili učvršćivanje političke moći države?) Kadrovski sukobi i borba za vlast spadaju pod politiku. Šta još? Zamešateljstva, strategije i metode koje se koriste u tim borbama, kao i razni izbori, kampanje i marketing vezan za politiku i vlast – sve to spada pod politiku. To je najjednostavnije shvatanje politike koje možemo da imamo. Približavanje organizaciji i partiji i težnja ka napretku – zar to nije ono kako obični ljudi shvataju politiku? Oni to nazivaju „malim čovekom koji može da sagleda širu sliku”. Vidiš, iako mu je položaj nizak, on ima široku perspektivu. I tako se zbližava s organizacijom i partijom, težeći napretku. Počinje učlanjenjem u Komunističku omladinsku ligu, pa u Komunističku partiju. Postepeno se približava partiji, sluša partijska uputstva, prati njene vodeće politike i usmerenje. Strogo se pridržava smernica koje je partija izdala, primenjuje ih i u potpunosti otelotvoruje kvalitete člana partije. On govori i deluje u ime partije, štiti interese partije, njenu vladavinu, njen status i njen imidž u umu naroda. On je čuvar svega za partiju. Zar to sve nije deo politike? (Jeste.) Ti čuvaš organizaciju, a ta organizacija je partija. Bez obzira na to o kojoj se političkoj partiji ili organizaciji koju je partija osnovala radi, čim počneš da učestvuješ u njihovom radu, ti se baviš politikom. Da li je neko od vas učestvovao? (Nije.) Onda možeš da budeš siguran da nisi politički kriminalac, niti ispunjavaš uslove da tako budeš nazvan. U najmanju ruku, politički kriminalac bi morao da ode u inostranstvo i osnuje organizaciju ili grupu za ljudska prava, da se uključi u različite aktivnosti u oblasti ljudskih prava, da se suprotstavi politikama i vladavini aktuelne vlade, kao i različitim akcijama koje vlada preduzima. Pored toga, potrebno je da uspostavi propise, sisteme, pravila i statut, zajedno sa različitim klauzulama i članovi organizacije moraju da se pridržavaju svega toga. Organizacija mora biti ustrojena i disciplinovana, s vođama na vrhu i aktivnim članovima ispod, čineći tako kompletnu i sistematsku organizacionu strukturu od vrha do dna. Tek tada se to može nazvati političkom grupom, a samo aktivnosti koje se sprovode unutar te političke grupe mogu se smatrati bavljenjem politikom. Da li je neko od vas učestvovao u tome? Ako nije, da li imate nameru da učestvujete, ili planirate da se pridružite političkoj partiji i barem budete na položaju kao član parlamenta ili savetnik? Da li postoji neko ko odgovara tom opisu? Ako imaš takve planove, to znači da se već baviš politikom; čak i ako još uvek nisi učestvovao, imaš nameru da to učiniš. Ali ako nemaš takvu nameru, to je dobro. Da li se građansko glasanje na izborima računa u bavljenje politikom? Ako se sistem zemlje zasniva na slobodi i demokratiji, a građani imaju pravo glasa, da li se glasanje za nekog kandidata računa kao bavljenje politikom? (Ne.) Ne računa se, to je javna politika i sistem te zemlje u kojoj ljudi imaju pravo glasa. To se ne računa kao bavljenje politikom. Ti samo izražavaš svoj lični izbor odabirom određene osobe, ali se ne uključuješ u njenu političku borbu za vlast. Nijedna politička aktivnost nema nikakve veze s tobom. Ti jednostavno daješ glas nekome kao građanin te zemlje. Ta aktivnost je samo prosto ostvarivanje tvojih građanskih prava i nije oblik političke aktivnosti ili čina.

a. Ne učlanjuj se ni u jednu partiju

Što se tiče toga šta je politika, o toj temi se više ili manje razgovaralo u zajedništvu, tako da bi trebalo da bude prilično jasno kako se kloniti politike. Kako se kloniti politike? Prvo, hajde da razgovaramo o tome kako da se klonimo politike, a onda ćemo razgovarati o tome zašto to morate da učinite. Upravo smo razgovarali o tome šta je politika. Šta je politika? Pre svega, učestvovanje u borbi za vlast – to je isto što i bavljenje politikom. Svi smo mi obični ljudi, pa hajde da ne govorimo o ljudima kao što su predsednici, partijski lideri ili oni koji zauzimaju pozicije u nacionalnim političkim grupama na visokom nivou. Umesto toga, hajde da razgovaramo o nečemu sa čime obični ljudi mogu da se poistovete, kao što je sekretar partijskog ogranka u vladinoj agenciji. Da li je sekretar partijskog ogranka politička ličnost? Biti na partijskom položaju u vladinoj agenciji čini tu osobu istaknutom političkom ličnošću. Dakle, kako se kloniti politike? Šta znači kloniti se? (Nemati ništa s tim političkim ličnostima.) Nemati ništa s njima? Ali na poslu baš i ne možeš da ih izbegneš. Ako ih izbegavaš, možda će to primetiti i optužiti te, govoreći: „Zašto ne razgovaraš sa mnom? Zašto se kriješ od mene? Zar ti se ne sviđam, ja, sekretar ogranka partije? Ako imaš bilo kakvo mišljenje o meni, zar to ne znači da postoji problem u tvom načinu razmišljanja? Hajde da razgovaramo.” Želeće da popije „čaj” s tobom. Da li je taj čaj prijatan? Da li se usuđuješ da prihvatiš poziv? Na primer, sekretar ogranka partije ti priđe i pita: „Kaži mi, Sjao Žanže, koliko dugo radiš ovde?” A ti kažeš: „Poprilično dugo, oko pet godina.” Onda on odgovara: „Deluješ mi kao fin momak. Da li si se učlanio u partiju?” Šta bi mu odgovorio? Koji je prikladan odgovor da bi se distancirao od politike? (Samo kažeš: „Trenutno ne ispunjavam kriterijume da postanem član partije.”) To je mudro. Da li je ta izjava tačna? (Nije.) To je zapravo samo način da ga se otarasiš. Ti pomisliš: „Podmukla lisice, stari vraže, šta te briga da li ću se učlaniti u partiju ili ne? Ti hoćeš da se ja učlanim u partiju. Čemu uopšte služi partija?” To je ono što misliš ali ne možeš da kažeš starom vragu. Umesto toga, moraš da se trudiš da tvoje spoljašnje ponašanje izgleda pristojno. Kažeš: „Čuj, iskusni članu partije, ti ne razumeš poteškoće s kojima se mi mladi suočavamo. Imamo ograničeno iskustvo i tek treba da vidimo rezultate u našem radu, tako da ne ispunjavamo uslove da se učlanimo u partiju. Partija je sveta; ne možemo tek tako da se učlanimo bez dobrog razloga. Nosio sam se mišlju da se učlanim u partiju…” Odgovori mu samo u nekoliko reči. Da li u srcu želiš da se učlaniš u partiju? (Ne.) Čak i ako ti ponudi posebne uslove, da nakon što se učlaniš dobiješ unapređenje ili zvaničnu funkciju, tebe to ne zanima, zar ne? Osnovni uslovi za obavljanje funkcije i za karijeru zvaničnika su da prvo moraš da se učlaniš u organizaciju, da se učlaniš u partiju ili da budeš blizak partiji. Moraš da budeš blizak partiji pre nego što možeš da dobiješ funkciju ili da napreduješ. Da bi se klonio politike, prvi korak je da se udaljiš od političkih partija. Neki ljudi mogu da pitaju: „Da li to znači samo da se kloniš Komunističke partije?” Ne, to znači da se kloniš svih vrsta političkih stranaka. Šta jedna stranka predstavlja? Predstavlja političku silu. Grupa koja za svoj cilj uzima politički manifest, program i ciljeve stranke naziva se politička stranka. Bez obzira na cilj i program stranke, njihov jedini cilj je da budu sila i da iskoriste svoju silu i snagu da se bore za još više sile i moći u političkoj areni i na političkoj sceni. To je svrha postojanja političke stranke. Svrha postojanja bilo koje stranke nije za korist naroda, već za korist sile i moći. Drugim rečima, to je zarad držanja vlasti i posedovanja sopstvene sile. Zar nije tako? (Jeste.) Stoga je prvi korak klonjenja od politike da se zvanično ne učlanimo ni u jednu političku stranku. Neko će možda pitati: „Šta ako sam nekada bio član neke stranke?” To je pomalo nezgodno. Ako si voljan da napustiš stranku, to bi bilo najbolje, i da zvanično prekineš veze s njima. Ako ne želiš da napustiš partiju ili ako ti je teško da je ostaviš, onda bi trebalo da sam sa sobom razmisliš šta da radiš. U svakom slučaju, bilo zvanično ili duhovno, treba da se kloniš prvog velikog pitanja koje uključuje politiku, a to je da se kloniš stranaka. Kada se udaljiš od stranaka, postaješ nezavisni pojedinac. Neće te odvući nikakva politička sila, niti ćeš raditi za bilo koju političku silu. Neučlanjivanje ni u jednu stranku je najosnovniji jedinstveni put koji treba primenjivati da bi se neko klonio politike.

b. Ne zbližavaj se ni sa jednom političkom silom

Kada je reč o veri u Boga, moraš se kloniti svih političkih sila, a posebno zle ateističke sile Komunističke partije. Ona se neprestano služi taktikom ujedinjenog fronta, uvek pokušava da potkopa i ukine verske grupe – ona je najzlobnija sila na svetu. Na primer, kineska komunistička vlada šalje špijune i doušnike u crkvu da bi saznali i dokučili aktivnosti crkve, i da bi saznali imena i prezimena i adrese starešina i delatnika na svim nivoima. Kada vide da neko stremi ka istini, uvek pokušavaju da ga privuku pogodnostima, da ga navedu na stranputicu i da ga kontrolišu. Oni iznalaze svakakve izgovore da bi kontaktirali tu osobu, govoreći: „Nismo se dugo videli. Hajde da malo iskreno porazgovaramo.” Koji je njihov cilj? Oni žele da te pridobiju i namame da obavljaš poslove za njih, da te navedu da im otkriješ sve o crkvi kako bi mogli da je kontrolišu. Ako to još nisi shvatio, moraš da razmisliš o tome šta oni zaista žele. Ako si shvatio, ako si prozreo Sotonine spletke, onda moraš da smisliš izgovor i kažeš: „Jao, juče mi je mama javila da se ne oseća dobro i tražila je da je odvedem u bolnicu. Zar to nije nesrećna slučajnost?” Odbijaš ih od sebe iznova i iznova, a kada đavo to vidi, pomisliće: „Svaki put kad ga pozovem, nešto iskrsne, svaki put kad mu se približim, nešto se desi; on ne zna kako da ceni usluge, naći ću nekog drugog!” Oni mogu da traže koga god žele, ali barem ti ne bi trebalo da im se približavaš. Kada je reč o bilo kojoj političkoj sili, načelo za ophođenje prema njoj je da joj se ne približavaš. Primera radi, ako radiš u nekoj ustanovi, a sekretar partijskog ogranka želi da te obučava i unapredi, trebalo bi da nađeš izgovore da ga izbegavaš. Trebalo bi da ti u srcu sve bude jasno kao dan: „Neću se zbližiti s tobom, đavole! Bog mi je u srcu i Bog mi kaže da se klonim politike. Ti si političar i kloniću te se. Hoćeš da me unaprediš i daš mi zvaničan položaj da bih obavljao poslove za vas i da bih svoje talente koristio kako bih tebi bio na usluzi – malo morgen! Čak i da samo čistim u crkvi i da tu dužnost obavljam čitavog života, nikada neću biti podli zvaničnik vlade KPK! Radije bih da živim u siromaštvu nego da služim vama đavolima!” Ali u stvarnosti, umesto toga moraš da kažeš sledeće: „Vama vođama, nacija je u srcu, bavite se bezbrojnim poslovima i služite narodu, brinući se za obične ljude! Kod nas, običnih ljudi, svest je niska i brinemo samo o svojim stomacima; nismo na istom nivou i ne možemo da radimo ono što radite vi, vođe.” Uvek se ponašaš priglupo pred njim, tako da on ne može da dokuči šta misliš. Čak i ako si sposoban, to ne pokazuješ. Samo u kritičnim trenucima to pokažeš i on vidi da si zaista sposoban. Obično napraviš neke sitne greške kako bi pomislio da nisi baš toliko sposoban, ali tako da i dalje ne može bez tebe na poslu. To se zove mudrost. Poigravaš se sa đavolom, iskorišćavaš ga i zarađuješ novac od njega, ali mu se ne približavaš i prezireš ga u srcu, zar nije tako? To je ono što znači ne zbližiti se. Možeš li to da uradiš? (Mogu.) U podne, vođa vozi svoju malu limuzinu i svuda traži poznati restoran da u njemu ruča. Poziva te: „Sijao Žanže, hajde da izađemo i pojedemo nešto; šta želiš da jedeš danas?” Ti mu odgovoriš: „Već nekoliko dana nisam jeo rezance sa sosom od pasulja i već dugo nisam jeo zemičke na pari; to mi se baš jede. Idem kući da ručam, hoćeš i ti sa mnom?” Tako mu odgovoriš, a kad to čuje, kaže: „Šta da jedem? To su splačine za svinje, ljudi to ne jedu!” Ne želi da jede ništa što mu kažeš i razmišlja u sebi: „Ovaj tip je oličenje one izreke – ko se rodi kao budala vazda je budala. Ko danas jede zemičke na pari i pržene rezance sa sosom od pasulja? Zvaničnici jedu mnogo bolje od toga!” Ti zvaničnici odlaze u restorane i troše državne pare, uživaju u slavi i sjaju zvaničnog položaja i jedu samo luksuzne obroke: jedno jelo košta više od hiljadu juana. Jedu majmunski mozak i ježevu kožu. Ti demoni i đavoli jedu sve, nema toga što ne mogu da jedu ili da piju. O čemu razmišljaš u svom srcu? „Neću da učestvujem u vašim gresima, kloniću vas se, vi ste leglo đavola, vi bednici koji jedete ljudsko meso i pijete ljudsku krv! Radije bih se vratio i jeo pržene rezance od pasulja i zemičke na pari nego uživao u tvom ekstravagantnom načinu života. Čak i ako budem morao da jedem splačine, neću ti prići ni blizu; neću se uplesti u tvoju pokvarenost, niti ću imati udela u tvojim gresima. Đavoli jedu ljudsko meso i piju ljudsku krv, a ne ljudi. Kakav će biti krajnji ishod? Svakako ćeš otići u pakao i biti kažnjen! Pravim ustupke i kompromise i zarađujem za život pod tvojom silom, ali moj cilj je da preživim, da sledim Boga i obavim svoju dužnost. Ne pokušavam da dobijem unapređenje niti da se bavim politikom; prezirem te iz dna duše!” Dakle, kako god da te vođa nagovara da uživaš u obilnom obroku, ti ne ideš. Ako te tokom vikenda pozovu na karaoke, da budeš okružen lepim ženama i da piješ dobro vino; ako te pozovu u čajdžinicu da se opustiš i zabaviš, ili da idete na dreg šou, da li ćeš prihvatiti poziv? Ako želiš da se približiš organizaciji ili partiji, moraćeš da ideš na takva mesta. Ali u ovom trenutku kažeš: „Primenjujem Božje reči, klonim se politike, neću da učestvujem ni u jednom od njih, neću da učestvujem u njihovim gresima.” Sledećeg dana, kada se okupe, pričaju o tome kako je lepa tamo neka gospođica, kako je uvek u centru pažnje, kako lepo peva, kako je ukusno francusko vino iz neke određene godine, gde je dobra zabava, koji su termalni izvori najbolji… Razgovaraju o tim stvarima – da li im zavidiš? Jesi li ljubomoran? Moraš da staviš slušalice, da začepiš uši; ne slušaj te đavole kako izgovaraju đavolje reči, kloni ih se, smiri svoje srce, nemoj da učestvuješ u gresima grešnika, kloni se njihovih prljavih života i nemoj biti upleten u njihovu pokvarenost. Tvoj cilj je da se kloniš politike. Što se tiče onih koji teže napredovanju, koji žele da se približe organizaciji i žele da budu unapređeni – cilj takvog života je zapravo da se bave politikom, da uđu pravo u politiku, sa ciljem da dobiju položaj u političkim krugovima i da žive život koji ne priliči ni čoveku ni demonu. Međutim, ti si upravo njihova suprotnost. Moraš da se kloniš tako poganog života. Cilj klonjenja od takvog života je da ne poželiš i da te nije briga za bilo kakvu političku perspektivu. Tvoja budućnost je da stremiš ka istini i dostigneš spasenje. Stoga, treba da ti bude jasno u srcu da je sve što sada činiš smisleno i vredno; to činiš zbog stremljenja ka istini, zarad postizanja spasenja. To nije besmislena žrtva, niti se ti ponašaš na čudan način. Štaviše, nisi sam. Dakle, krajnja svrha klonjenja od ovih grešnih životnih stilova je zapravo da se odvojiš od tih ljudi, da se distanciraš od onoga što oni nazivaju politikom. To je drugo načelo primene za klonjenje od politike – ne približavaj joj se.

c. Nemoj da se baviš politikom

Ne zbližavati se s političarima je najmanje što treba činiti, a osim toga i ne učestvovati u politici. Na primer, ako postoji prilika za unapređenje u šefa odeljenja, direktora ili šefa biroa, svi odmah žele da se dokažu, da poboljšaju svoj učinak, da kupuju poklone direktorima, da traže veze, da istraže sve mogućnosti i upotrebe sva sredstva kako bi rukovodstvo i nadređeni uvideli njihove talente, sposobnosti i vrednosti, pa čak i njihove adute o koje mogu da se okoriste. Radije bi bili ulizice, radije bi laskali direktorima i nadređenima i činili sve što od njih zatraže, čak i ako im to nije po volji. Neki ljudi daju novac, a neki čak nude svoja tela da bi učestvovali u političkim borbama. U tim borbama, neki se povezuju s direktorima, drugi im daju mnogo novca i poklona, a neki im nude svoja tela, sa krajnjim ciljem da ih ti direktori unaprede ili da im budu mentori, da bi ušli u politiku. Kao vernik, ako znaš da takva praksa uključuje učestvovanje u politici, onda treba da je se kloniš. Kao prvo, nemoj da daješ poklone niti da se povezuješ sa drugima zarad sopstvenih političkih izgleda ili zvaničnog položaja. Takođe, nemoj da se trudiš da otkrivaš svoje sposobnosti čelnicima, i svakako nemoj da posežeš za bilo kakvim krajnjim merama da se utrkuješ za njihovu pažnju. Neka se drugi utrkuju bez tebe. Svaki put kada te šef predloži, reci: „Ne mogu da prihvatim, nisam kvalifikovan.” Treba samo da kažeš da nisi kvalifikovan i da pustiš druge da napreduju; ima mnogo ljudi koji će rado da se utrkuju. Kada šef kaže: „Sjao Žanže, sada je na tebe red”, ti reci: „Još uvek nisam kvalifikovan, šefe, izvinite. Nisam sposoban za taj posao. Neka Sjao Li ide prvi, a ako Sjao Li ne može, onda neka Sjao Vang dobije to mesto. Neka oni to rade.” Šef će reći: „Da li si ti pri zdravoj pameti? Ako oni dobiju to mesto, propustićeš sve pogodnosti: nećeš dobiti ni kuću ni bilo kakve bonuse i povišice.” Onda mu ti odgovori: „Ako ne dobijem ništa, onda ništa nisam dobio. Imam dovoljno za hranu i trošak, zato ne brinite za mene gospodine. Ako i dalje brinete, onda mi samo dajte malo veći bonus na kraju godine.” Ne učestvuj u njihovoj borbi. Ko želi da se utrkuje, neka se utrkuje. Ne pribegavaš nikakvim sredstvima, ne trošiš energiju, niti plaćaš bilo koju cenu. Ne trošiš ni paru, ne kažeš ni reč, radiš samo ono što moraš, ne ulažeš dodatni trud da budeš unapređen. Čak i ako imaš uslove, veze i odgovarajuću bazu ljudi, ti i dalje ne učestvuješ. To se zove istinsko odustajanje, istinsko klonjenje. Ti svetovni ljudi te uvek sažaljivo gledaju i stalno govore: „Glup si i prostodušan!” Ali ti kažeš: „Možete da pričate šta god hoćete o meni, ali ja neću da učestvujem u tome.” Ljudi pitaju: „Zašto nećeš da učestvuješ?” Ti odgovaraš: „Zarađujem koliko mi treba. Nisam kvalifikovan. Svi ste vi bolji od mene, zato napredujte vi.” Da li možeš da se suzdržiš od učešća? (Mogu.) Naravno da možeš ako ti se ponudi da budeš unapređen u zamenika šefa odeljenja ili zamenika direktora, to možeš da odbiješ, ali šta ako ti se ponudi položaj šefa biroa ili guvernera pokrajine, da li ćeš i tada da odbiješ? Možda to neće biti lako: što je viši položaj, primamljiviji je, a što je veća vlast koja s njim dolazi, to je veće iskušenje, jer što više vlasti imaš, to bolji tretman dobijaš, tvoje reči postaju uticajnije i tvoje fizičko uživanje je sve veće. Vidiš, gradonačelnik, guverner i predsednik, svi oni imaju svoje zvanične rezidencije. Sve što potroše u kući ili van nje, pokriva država. Stoga, što si više u dodiru s višim klasama, većem si iskušenju izložen, a što više prilika imaš da budeš s njima, to je teže odupreti se tim prilikama. Da bi izbegao iskušenje, radi na početnom nivou, nemoj da priđeš ni blizu višim krugovima. Uzdržavaj se od ulaska u te krugove pa makar nameravao ući samo jednom nogom. To se zove klonjenje. Ništa što kažeš ili uradiš ne treba da ima ikakve veze s politikom; sve se svodi na to da se kloniš tih stvari. Ko god da bude izabran za visokog zvaničnika na nekom konkursu, ko god da bude u prilici da koristi moć, nemoj da mu zavidiš, nemoj da se osećaš uvređeno, niti se žali, jer si na još jednom iskušenju ili u okolnostima koje je Bog priredio, primenio načelo klonjenja od politike, načelo koje On zahteva. Udovoljio si Božjem zahtevu i u Sotoninim očima ti si pobednik; u Božjim očima ti si pobednik, i Bog te blagonaklono gleda. Neki ljudi kažu: „Ako me Bog bude blagonaklono gledao, da li će učiniti da mi plata bude malo veća?” Ne, Božja blagonaklonost i priznavanje tebe kao pobednika znači da si korak bliže spasenju, a Bog te gleda sa sve više i više naklonosti – to je velika čast. Da li je lako uzdržati se od učešća u političkim poslovima? Ko uživa u konkurenciji, neka se takmiči. Ko voli da iznosi svoj stav o takvim poslovima, neka to i čini. Ko voli da se bavi njima, neka bude zauzet njima. U svakom slučaju, nije te briga, niti se mučiš s tim stvarima, jer ne tražiš unapređenje i karijera zvaničnika nije tvoj cilj. To je treće načelo klonjenja od politike – ne učestvovati.

d. Ne priklanjaj se nijednoj strani

Četvrto načelo klonjenja od politike je ne priklanjati se nijednoj strani. „Priklanjanje” je žargon koji se koristi u političkim krugovima, a uobičajena je pojava u političkom svetu da se skoro svako nekome priklanja. Kada učestvuješ u politici, moraš jasno da izneseš svoj stav, bilo da si se priklonio Strani A ili Strani B. Čim se uključiš u politiku, moraš nekome da se prikloniš. Ako se ne uključiš, ne moraš da se priklanjaš ili možeš da kažeš da se nikome ne priklanjaš. Ako ostaneš neutralan i ne obraćaš pažnju na njihove razmirice ili na to zašto su dve strane zavađene, onda se ne priklanjaš nikome. Niko od tebe ne može da dobije odgovor niti da odgonetne da li podržavaš Stranu A ili Stranu B. Kažeš: „Nisam ni na čijoj strani, suzdržan sam. Imam dobar odnos i sa A i sa B, ali nisam blizak ni sa jednom od njih. Ne učestvujem ni u jednoj njihovoj svađi.” Ljudi su zbunjeni: Koga na kraju podržavaš, Stranu A ili Stranu B? Uvek pokušavaju da te pridobiju, ali niko ne uspeva. Krajnji rezultat je da oni shvate da se ne priklanjaš nijednoj strani. Na kraju, tvoj neposredni nadređeni kaže: „Prevrtljivče, zašto me nisi podržao u onom ključnom trenutku?” Ti mu odgovoriš: „Šefe, ne usuđujem se da težim takvoj časti, nemam istu intelektualnu dubinu, niti sam baš dorastao svom poslu; bojim se da vas ne razočaram. Šefe, molim vas poštedite me, ja sam samo beznačajna osoba koja zarađuje svoju crkavicu; ja sam samo obična osoba, ne usuđujem se da se ikome priklonim. Molim vas, budite blagi prema meni i pustite me, sigurno ću vas podržati sledeći put.” U stvarnosti, ti ga samo skidaš s kičme. Nisi ga uvredio, a on ne može ništa da učini po tom pitanju. Oni mogu da se svađaju i raspravljaju koliko god hoće, to nema nikakve veze s tobom, ti si posmatrač. Zašto kažem da si posmatrač? Ti ne juriš državnu karijeru, da budeš zvaničnik, da postaneš prepoznatljiv, da osvetlaš obraz svojim precima, niti da uđeš u politiku. Ti ne težiš za političkim izgledima; tvoj cilj je da se kloniš karijere zvaničnika i tih političkih ličnosti. Dakle, ti namerno odlučuješ da se nikome ne prikloniš, da ne biraš ni Stranu A ni Stranu B, a ko se kome priklanja nema nikakve veze s tobom. Kad god neko pokuša da te ubedi, ti se samo smeješ i glumiš ludu, govoreći: „Ne znam ko je u pravu, vi ste svi moji dobri drugari, biće mi drago ko god da pobedi.” Kažu: „Ti si stvarno neuhvatljiv čovek!” A ti kažeš: „Nisam prevrtljivac, samo sam glup; vi ste stručnjaci!” Pretvaraš se da te oni zbunjuju. Da li je u redu da se nikome ne prikloniš? Ne budi naivan, nemoj da pristupaš onima koji pokušavaju da te iskoriste. Bez obzira o kojem se nivou politike radi, voda je uvek mutna – ne vidi se dno. Nije kao bistar izvor gde se vidi dno; to je mutna voda, močvara. Ako je šef dobar prema tebi, zbližavaš se s njim i priklanjaš mu se, ne znajući hoće li ti to doneti sreću ili nesreću i ne znajući kakva će biti njegova sudbina. Ne možeš da znaš kakva će biti njegova budućnost, da li će završiti u lancima ili će napredovati i postati istaknuta ličnost. To je močvara puna krokodila, ima i velikih i malih. Kao beznačajna osoba, nećeš moći da kažeš da li je svaka reč koju kaže istinita ili lažna, prema kome se lepo odnosi, a prema kome ne, i koja je svrha njegovih svakodnevnih postupaka – naprosto ne možeš to da razlučiš. Stoga, ako želiš da se zaštitiš, najjednostavnije i najviše načelo je da se nikome ne prikloniš. Ako je dobar prema tebi, budi lepo raspoložen prema njemu; ako nije, i dalje budi lepo raspoložen prema njemu, ali samo nemoj da mu se priklanjaš. Kada nešto iskrsne, samo se nasmej i pretvaraj se da si zbunjen; kada te bilo šta pita, reci da ne znaš, da nisi siguran ili da to nikada ranije nisi video. Možeš li tako da reaguješ? (Da, sada mogu.) Da li je prikladno primeniti ova načela u crkvi? (Nije.) Takvi trikovi su pogodni samo za mesta gde borave đavoli, a ne da se koriste među braćom i sestrama. To je mudrost. Na mestima gde borave đavoli, moraš da budeš mudar kao zmija; ne smeš da budeš nerazuman, moraš da budeš mudar. Ko god te vuče prema sebi, ne daj se i ne budi na njegovoj strani. Ko god stvara oseća otpor prema tebi ili te ne voli, ne suprotstavljaj mu se niti mu se protivi. Ne dozvoli da postane svestan da osećaš otpor protiv njega. U tome se sastoji mudrost. Ne takmiči se ni sa jednom političkom silom, ne približavaj se nijednoj od njih, ne sarađuj ni sa jednom od njih niti pokazuj dobru volju prema bilo kojoj od njih. To je mudrost, to nije priklanjanje. Zar nije tako? (Jeste.) Da li si naučio kako se to radi? (Jesam.) U teškim vremenima moraš da se pretvaraš da si gluv i nem, da si lud i priglup, i da im se predstaviš kao neuka budala. Ako ti kažu da nešto učiniš, učini to, prihvati njihov savet bez pitanja, i neka vide koliko si poslušan. Do koje mere poslušan? Poslušan kao ulizica, uvek slušaš, nikada ne govoriš ako nisi pitan, nikada se ne raspituješ o šefu, niti o informacijama u vezi sa bilo čime – budi posebno poslušan. Ali nikada ne treba da mu razotkriješ svoje prave misli; kada jednom izložiš svoje prave misli i namere, on će te mučiti. Ne smeš da dozvoliš da oseti da nisi na njegovoj strani ili da ga odbacuješ. Zašto treba tako da postupiš? Zato što on veruje da ako nisi s njim, onda si protiv njega. Jednom kada postaneš suparnik u njegovim očima, ti ćeš biti onaj koga želi da muči: ophodiće se prema tebi kao da si mu trn u oku, kamen u cipeli, i moraće da te muči. Dakle, moraš da budeš mudar i da se pretvaraš da si priglup. Ne pokazuj svoje sposobnosti; ako izražavaš svoje misli, gledišta, stanovišta ili stavove prema bilo čemu, onda si priglup. Da li je to jasno? (Jeste.) Kada se suočavaš sa Sotonama i đavolima, posebno kada se zbližiš sa nekom grupom u političkom svetu, moraš da budeš posebno oprezan, da se zaštitiš, da ne misliš da si pametan ili da se praviš pametan, ne šepuri se naokolo, ne pokušavaj da se dokazuješ – moraš da budeš neprimetan. Ako želiš da obezbediš svoj opstanak u tako složenom okruženju, a takođe želiš da veruješ u Boga, da obavljaš svoju dužnost, da stremiš ka istini i da postigneš spasenje, onda prva stvar koju treba da uradiš jeste da zaštitiš sebe. Jedan od načina da se zaštitiš je da ne izazivaš nijednu političku silu i da ne postaneš meta njihovih napada ili mučenja – tako ćeš biti malo bezbedniji. Ako uvek odbijaš da ih saslušaš, poslušaš ili da im se približiš, oni će te mrzeti i želeće da te muče. S druge strane, ako vide da si nadaren i sposoban za posao, i ako vide da možeš da im budeš od koristi, i da ako ti povere neki svoj posao nećeš razotkriti njihove tajne niti ugroziti njihov ugled u budućnosti, onda će želeti da rade na tebi. Da li je dobro da oni rade na tebi? (Nije.) Reci Mi onda, ako te drže na oku i žele da rade na tebi, zar to nije isto kao da si opsednut zlim duhom? (Jeste.) Ako bace oko na tebe, u nevolji si. Dakle, pre nego što te primete, ne smeš da dozvoliš da im se svidiš; moraš da se pretvaraš da si priglup, kao da ništa ne možeš da obaviš kako treba. U najvećem broju slučajeva, obavi posao tek onoliko koliko treba. Iako možda neće biti zadovoljni time, neće moći da ti ukažu na greške niti da pronađu razloge da te se otarase. To je dovoljno i dobija se željeno dejstvo. Ako poslove obavljaš previše dobro, ako sve radiš s lakoćom i oni su posebno zadovoljni tobom i imaju visoko mišljenje o tebi, to nije dobro. S jedne strane, mogu da te vide kao pretnju svojoj političkoj karijeri, dok će s druge možda želeti da rade na tebi, a ni jedno ni drugo nije dobro za tebe. Dakle, da bi se situirao u ovom društvu, pored izbegavanja i klonjenja od raznih sila, postoji nešto još važnije, a to je umešno upravljanje odnosima i poslovima koji se tiču raznih sila ili tvojih neposrednih nadređenih. Na primer, ako se previše hvališ, ako želiš da se previše dokazuješ, ili ako radiš stvari bez ikakvog razmišljanja, možeš da se nađeš između dve vatre i da ne možeš ništa da izbegneš ili da moraš da uradiš nešto što ne želiš. Šta može da se uradi po tom pitanju? Upravo zato je teško nositi se s tim. Treba često da se moliš Bogu, da budeš tih pred Njim, da dopustiš Bogu da te usmerava, da ti daje mudrost, da ti daje reči koje treba da izgovoriš, da te usmerava u onome što treba da radiš i da ti pomogne da saznaš kako da se na ispravan način nosiš s tom situacijom, tako da možeš da se sačuvaš i da te Bog štiti u tako složenom okruženju. Tek kada primiš Božju zaštitu i kada si u stanju da se sačuvaš, možeš da imaš osnovne uslove da budeš miran pred Bogom, da jedeš i piješ Božje reči, da razmišljaš o njima i da stremiš ka istini. Da li ti je to jasno? (Jeste.) To je načelo nepriklanjanja.

e. Ne otkrivaj svoj stav

Postoji još jedno načelo klonjenja od politike, a to je neotkrivanje svog stava. Bez obzira na to da li uključuje politička gledišta, stavove ili trendove, ili nameru i cilj lidera, njihove izraze, njihove misli, ili da li su u pravu ili ne, ti ne treba da otkriješ svoj stav. Kada te šef pita: „Da li se slažeš sa onim što sam upravo rekao? Kakav je tvoj stav?” Ti mu reci: „Šta ste rekli? Ne čujem baš najbolje.” Šef se naljuti kada to čuje i prestane da priča s tobom. U sebi misliš: „Odlično, ionako nisam hteo ništa da kažem!” Treba da se praviš da si gluvonem i ne treba uvek da objavljuješ svoj stav ili da pokazuješ koliko si pametan, govoreći: „Šefe, imam mišljenje o tome, imam neke ideje.” Naprosto je bezumno da uvek podižeš ruku i zauzimaš stav. Ne treba naglas da iznosiš svoje mišljenje o šefu, a kada imaš mišljenje o nekom kolegi ili vidiš da šef radi nešto pogrešno, drži jezik za zubima. E, sad, šta ako te direktor pita o tim stvarima, šta ćeš da kažeš? „Odlično ste to odradili, vi ste viši nivo u odnosu na nas, obične radnike. Zaista ste obzirni!” Treba da ga hvališ, da mu se obraćaš tako laskavim tonom da počne da ga hvata ushićenje, a kada vidiš da si postigao svoj cilj, prestani da ga hvališ, da ti se ne bi smučilo. Bez obzira na javne politike, mišljenja, naređenja koja dolaze odozgo od tvog šefa, ili na njegov stav prema bilo čemu, ti se ponašaš kao da si priglup i izgovaraš nekoliko dvosmislenih rečenica. Kada te šef čuje, reći će: „Ovaj momak je oduvek bio zbunjen, pa je normalno da je zbunjen i u vezi sa ovim pitanjem.” Dobro je, uspeo si da se snađeš koristeći obmanu. Bez obzira na to šta šef kaže, nikada ne treba javno da otkrivaš svoj stav. Ako ručaš sa šefom i on te pita za stav o nečemu, ti kažeš: „Uh, pogledajte samo koliko sam pirinča pojeo; skočio mi je šećer i malo mi se vrti u glavi, tako da nisam dobro čuo šta ste upravo rekli. Možemo li neki drugi put da razgovaramo o tome?” Samo budi neodređen kada razgovaraš s njim. Ako šef pošalje nekoga da sazna šta misliš o njemu, o partijskom komitetu ili o nacionalnim javnim politikama, da li treba da izneseš bilo kakvo gledište? (Ne.) Tvoj javni stav treba da bude da nemaš stav, ali šta je sa tvojim pravim stavom? Čak i da imaš stav, nemoj im reći: to se zove zavarati utvaru. Postoji alegorijska izreka, „Plastično cveće na grobu zavara utvaru”, zar ne? Kada se nađeš pred bitnim pitanjima ispravnog i pogrešnog postupanja, iako imaš stav i gledište, ne treba da ih iznosiš. Zašto? Ta pitanja ne uključuju veru u Boga, ne uključuju istinu, sve su to stvari đavoljeg sveta i nemaju nikakve veze s nama vernicima. Nije važno kakvi su naši stavovi, važno je da te stvari nemaju nikakve veze s nama; iako možemo da imamo stav, u stvarnosti je to razumevanje i razlučivanje njihove suštine; naš stav i naše načelo primene je da ih se klonimo, da ih odbacujemo i da odbacujemo njihov uticaj i kontrolu. Što se tiče stavova drugih ljudi, oni nemaju nikakve veze s nama; to je stvar đavoljeg sveta i nema nikakve veze s vernicima. Ništa od toga ne uključuje stremljenje ka istini, niti uključuje spasenje, a kamoli bilo kakav Božji stav prema tebi; tako da ne moraš da imaš niti da izraziš bilo kakav stav. Naprosto možeš da se nasmeješ i kažeš: „Šefe, moje razmišljanje je plitko, a um mi je zamućen; dugo sam proučavao politiku, ali nikada nisam doživeo nikakvu političku revoluciju u svojim mislima, tako da kao obična osoba još uvek ne mogu da shvatim politiku koja dolazi odozgo ili šta zapravo imate na umu. Molim vas za oproštaj.” To je dovoljan odgovor. Da li je to zavaravanje utvare? (Jeste.) Ili takođe možeš da kažeš: „Šefove oči su svetle, oči ljudi su bistre, ali ja sam jedini čije oči imaju zbunjen pogled: ne mogu ništa jasno da vidim, niti da shvatim! Nisam član partije, tako da nemam partijski duh. Ne mogu da razumem te stvari. Recite nam šta treba, šefe, vi imate prednost. Šta god da kažete, mi ćemo to saslušati i sprovesti u delo. Meni je to dovoljno.” Zar to nije jednostavno? Da li se time postiže načelo neotkrivanja svog stava? (Da, postiže se.) Time što otaljavaš posao i ne razjašnjavaš svoj stav, ti sebi omogućavaš da se zaštitiš. Da li šef zna šta misliš pod tim što kažeš? Ne zna. On samo misli da si idiot: „Ovaj momak ne traži unapređenje. S tako povoljnim uslovima, većina ljudi bi već bila unapređena na viši položaj, možda čak i na mesto gradonačelnika. Ovaj momak bi mogao da bude guverner provincije, ali on naprosto ne želi da napreduje, stalno se pravi glup i ne zbližava se s organizacijom – on je tipična budala!” Šta bi ti pomislio u srcu? „Za tebe sam ja budala. Ali za Boga sam bezopasna golubica. Vredniji sam od tebe. Ti, stari vraže, ti imaš zvanični položaj i nešto malo učestvuješ u politici, i misliš da te to čini superiornim. U mojim očima nisi ništa bolji od malog mrava!” Da li možete to da kažete? (Ne, ne možemo.) Ne možete to da kažete. Budite oprezni jer zidovi imaju uši; možete da razgovarate sa svojim psom kod kuće i to je sve. Veoma je malo ljudi na ovom svetu kojima možeš da veruješ ili da im se poveriš; tako da, kada se suočavaš sa glavnim principijelnim pitanjima, bilo u političkim krugovima ili u bilo kojoj društvenoj grupi, treba da naučiš da ne otkrivaš svoj stav, posebno kada se radi o politici, sili ili priklanjanju nekoj od strana. Svakako ne smeš da izraziš jasan stav. Ako to učiniš, biće isto kao da si došao mečki na rupu. Kako je biti ispred mečkine rupe? Ako želiš da saznaš, samo izrazi stav i čekaj. Zar nije tako? (Jeste.) Da li je moguće da ne otkriješ svoj stav? Zavisi od toga čemu stremiš u srcu. Ako zaista težiš državnoj karijeri, ako želiš da postaneš zvaničnik, ne samo da ćeš zauzeti stav, već ćeš ga jasno izraziti, i to pred svojim šefom, penjaćeš se na lestvici – ako je to slučaj, završićeš kao prilično neuspela senka čoveka. Ne kloniš se politike; baviš se njome. Ako učestvuješ u politici, onda samo napred i gubi se. Nemoj da se zadržavaš u Božjoj kući. Ti si bezvernik, ti si od đavolâ, pripadaš svetu, a ne Božjoj kući – ti nisi jedan od Božjih izabranika. Iako boraviš u Božjoj kući, ušunjao si se u nju, želeo si nešto da pojedeš, da dobiješ blagoslov – neko takav ovde nije dobrodošao. Ali, s druge strane, ako imaš odlične kvalifikacije i u takvom si položaju da imaš mnogo prilika da postaneš zvaničnik i započneš karijeru, ali ipak možeš da izbegneš zbližavanje, učešće, priklanjanje i zauzimanje stava, onda možeš da uspeš da se kloniš politike. Da li se sećaš tih načela? Jesu li izvodljiva? (Jesu.) Vidiš, svi ljudi u političkim krugovima koji uvek žele da se pokažu, da se istaknu, kao i oni koji žele da izraze svoja gledišta i stavove, sa posebno jakom željom da se izraze – svi imaju samo jedan cilj: hoće da budu na položaju državnog zvaničnika. Blaže rečeno, oni žele da se bave politikom; ali u stvarnosti, oni samo žele funkciju, da imaju vlast i da iskoriste svoj položaj da uživaju u hrani, piću i zadovoljstvu. Položaj žele da iskoriste za ostvarivanje raznih ličnih ciljeva i za povećanje prestiža. Zar nije tako? (Jeste.) Neki ljudi ni sami nemaju baš dobar kov; imaju mane. Ipak, oni i dalje žele da postanu zvaničnici i da se bave politikom. Iz toga proizilazi da se oni oslanjaju na svoj trud i penju se uz lestvicu po svaku cenu; podilaze svojim šefovima i deluju kao lični poslušnici vladinih zvaničnika. Na kraju, oni ostvaruju svoj cilj da se bave politikom i ostvaruju svoj san o karijeri zvaničnika.

Što se tiče klonjenja od politike, razgovarali smo o pet načela. Prvo načelo je da se ne bude član nijedne stranke. Vidite, vladari svake zemlje pripadaju nekoj političkoj stranci, da ne pominjemo autoritarne lidere, koji takođe pripadaju nekoj političkoj stranci. Prema tome, prvo načelo klonjenja od politike je da ne budeš član nijedne stranke. Zar nisam upravo to rekao? (Da.) A koje je drugo načelo? (Ne zbližavati se s njima.) Ne zbližavajte se ni s njima niti s političkim krugovima. Šta je treće načelo? (Neučestvovanje.) Tako je, ne učestvovati ni u jednoj od njihovih aktivnosti, ni u jednom pokretu, niti u ideološkim raspravama, odnosno ne biti deo njih. Šta je četvrto načelo? (Ne priklanjati se nijednoj strani.) Ne priklanjaj se, pusti ih da raspravljaju o tome ko je u pravu, a ko ne; ukratko, ti se ne priklanjaš nikome. Šta je peto načelo? (Ne otkrivati svoj stav.) Ne otkrivati svoj stav. Neko kaže: „Ako ne otkrivaš svoj stav, zar nisi samo smetalo?” Kažeš: „Nemam mišljenje, ja sam samo običan čovek, nemam mnogo škole, moj proces razmišljanja nije baš sjajan – kakvo mišljenje ja mogu da imam? Ja sam samo prosečan građanin, ostavite me na miru.” Nikada, ni u jednom trenutku nemaš mišljenje. Kada te pozovu da zauzmeš stav, pretvaraš se da hrčeš, da spavaš, a kada ljudi vide da nisi zainteresovan da napreduješ, neće tražiti od tebe da izneseš svoje mišljenje, što je za tebe savršeno, zar ne? Koliko je to ukupno načela? (Pet.) Ako se pridržavaš ovih pet načela, možeš da se kloniš politike i da ne budeš pod prinudom i pritiskom bilo koje političke sile, niti da te neka od njih zadržava. Bilo da imaš posla s političkim krugovima na vrhu ili na dnu, ako primeniš ovih pet načela u praksi, moći ćeš da se kloniš politike. To je tema koja se odnosi na nečiju profesionalnu karijeru. Naravno, čak i ako nemaš zanimanje, ta načela primene ostaju ista, nepromenjena. Čak i ako si nezaposlen, i dalje treba da primenjuješ ta načela da bi se klonio politike – načela su uvek ista. Zašto onda treba da se kloniš politike? Šta je politika? To je borba, igra moći. Politika je i zavera i strategija. Šta je još politika? Politika su i oni pokreti ili aktivnosti koje pokreću razne sile. Vidiš, ne možete ni da objasnite šta je politika, ali velika crvena aždaja optužuje ljude u crkvi da se bave politikom. Zar to nije besmisleno? Oni lako pronađu grešku kada to žele, zar ne? (Da.) To je očigledno lažna optužba. Neke budale i ljudi pomućenog uma, nakon slušanja đavoljih reči velike crvene aždaje, ostaju zarobljenog uma i ne usuđuju se da primene moć razlučivanja ni prema njoj ni prema Sotoni. Kad god se pojavi tema razlučivanja velike crvene aždaje ili Sotone, oni se kriju u nekom uglu i ne usuđuju se ni reč da prozbore; samo pročiste grlo ili se pretvaraju da im nešto nije jasno. Zašto se pretvaraju? Ne moraju da se pretvaraju: oni čak i ne shvataju šta je politika, pa kako onda mogu da se bave njome? Može li osoba pomućenog uma poput njih da se bavi politikom? Stoga je za većinu običnih ljudi klonjenje od politike dostižno u stvarnosti. Upravo smo naglasili jednu tačku u načelu, a to je da ne radimo ništa nerazumno, da izbegavamo da se nesvesno bavimo politikom, da ne budemo uvučeni u politiku, a da toga nismo ni svesni, i da na kraju ne postanemo žrtveno jagnje ili žrtveni predmet ne shvatajući šta se dogodilo. Dakle, razlog zašto razgovaramo o tim načelima s jedne strane jeste da vam damo do znanja da vaša inteligencija naprosto nije dovoljna da sagledate pravu suštinu politike. S druge strane, ako primenjujete ta načela, moći ćete bolje da se zaštitite i izbegnete da budete nasankani u bilo kojoj situaciji ili u situacijama u kojima niste svesni ili niste obavešteni. Ako se naprosto pridržavaš tih načela, možeš donekle da osiguraš sopstvenu bezbednost u bilo kojoj grupi. Stoga, ta načela nisu samo tvoja zaštitna amajlija, već i načela za koja te Bog upozorava da ih se pridržavaš kada se radi o politici. Prateći ta načela, možeš da uživaš u dobrobitima koje ti donosi istina, a moglo bi se reći i da te Bog štiti. Ako osećaš da je Božja zaštita nejasna i prazna i ne možeš da je vidiš niti osetiš, onda možeš da odlučiš da primenjuješ tih pet načela. Tako ćeš zaista moći da iskusiš Božju zaštitu, koja je stvarnija vrsta zaštite. To nije samo korišćenje Božjih reči da bi se zaštitio, već i zaštita sebe primenom Božjih reči i pridržavanje načela istine koja ti je Bog otkrio. U svakom slučaju, krajnji cilj je postignut, a ti si u stanju da se kloniš politike i time zaštitiš od zlih grupa ljudi, izbegneš razna iskušenja i krize i tako stišaš svoje telo i um pred Bogom u stanju smirenosti, mira i sigurnosti, tako da možeš da stremiš ka istini. Međutim, ako si bezuman i ne znaš kako da slediš načela koja Bog prenosi i pokušavaš da se izdvojiš i predstaviš nasumično, često ne postupajući nimalo mudro i uplićući se u razne sporove i sukobe koji proizilaze iz politike i grupa; ako često upadaš u različite zamke i iskušenja, a tvoj svakodnevni život je pometen i ometen tim stvarima, i provodiš sve svoje vreme baveći se i rešavajući te borbe koje uključuju razmirice i ometanja, onda bi se moglo reći da tvoje srce nikada neće stati pred Boga, i da nikada nećeš zaista biti tih pred Njim. Ako ne možeš da postigneš to malo, onda nema nade da ćeš da shvatiš Božje reči, da produbiš ili shvatiš istinu, da primenjuješ istinu i kreneš putem stremljenja ka istini da bi se spasao. Ako su te takve stvari uhvatile u zamku, to je isto kao da su te đavoli uhvatili u zamku. Ako nemaš načela da se baviš tim stvarima, one će progutati tvoj krajnji cilj. Tvoja svakodnevica, tvoje srce i tvoj život biće upleteni u te razmirice i borbe. Sve o čemu ćeš razmišljati jeste kako da se otarasiš tih stvari, kako da se boriš i raspravljaš s tim ljudima, i kako da dokažeš svoju nevinost i da zahtevaš pravdu. Kao rezultat toga, što se više uplićeš u te poslove, to više želiš da brzo dokažeš svoju nevinost, da zahtevaš pravdu i da dobiješ objašnjenje, i srce će ti postati haotičnije i komplikovanije. Što je tvoje spoljašnje okruženje komplikovanije, to će komplikovanije biti tvoje unutrašnje biće, a što je haotičnije tvoje spoljašnje okruženje, to će haotičnije biti i tvoje unutrašnje biće. To će biti tvoj kraj, Sotona će te kontrolisati i zarobiti. Ako i dalje budeš želeo da stremiš ka istini i da budeš spasen, to neće biti moguće! Bićeš potpuno bezvredan, bez mogućnosti iskupljenja. Tada ćeš reći: „Žao mi je zbog svega. Sotonin politički krug nije ništa drugo do kaljuga! Da sam znao, poslušao bih Božje reči.” Davno sam ti rekao, ali Mi nisi verovao. Insistirao si da dobiješ objašnjenje od njih, da dobiješ odobravanje, reč hvale i priznanja iz njihovih usta. Odbio si da se pridržavaš načela i kriterijuma koje ti je Bog preneo, tako da zaslužuješ da te oni razvlače dok ne umreš. Na kraju, Sotona će biti uništen, a i ti ćeš biti uništen s njim, postajući njegova pogrebna žrtva. To si i zaslužio! Ko te je naterao da slediš Sotonu? Ko te je naterao da tražiš objašnjenje od Sotone? Ko te je naterao da budeš tako bezuman? Bog ti je dao mudrost, ali je nisi primenio. Dao ti je načela, ali ih se nisi pridržavao. Insistirao si da ideš svojim putem, da se boriš protiv tih ljudi svojim umom, sposobnošću i nadarenošću. Možeš li da pobediš đavole? Štaviše, borba protiv đavolâ nije ono što ti je Bog poverio. Ono što ti je Bog poverio jeste da slediš Njegov put, a ne da se boriš protiv đavolâ. Ne vredi ti da se boriš protiv njega. Bog to ne pamti. Čak i da ga pobediš, nećeš dostići spasenje. Da li sada razumeš? Stoga, na polju politike i u političkim krugovima, moraš da zapamtiš ta načela koja ljudi treba da slede. Možda nekima od vas koji trenutno obavljate svoju dužnost u punom radnom vremenu ove reči mogu da se učine nerealnim i relativno dalekim. Ali u najmanju ruku, one ti omogućavaju da saznaš šta je politika, kako treba da se odnosiš prema politici, kako da gledaš na one koji žive u političkim krugovima ili teže političkim izgledima i kako da im pomogneš da reše svoje probleme ako veruju u Boga. To su osnovne stvari koje treba da znate. Kada u potpunosti razumeš i prihvatiš te načela, moći ćeš da im pomogneš, a kada naiđeš na takve ljude, moći ćeš da rešavaš njihove probleme koristeći odgovarajuća načela. Pa, hajde da prekinemo naše zajedništvo ovde u vezi sa temom klonjenja od politike. Doviđenja!
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