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Kako stremiti ka istini (1)

Prilično dugo u zajedništvu razgovaramo o ovoj temi kako stremiti ka istini, a sve o čemu smo razgovarali obuhvatalo je jedan aspekt praktičnog delovanja u vezi s tim kako stremiti ka istini: otpuštanje. Odnosno, celokupan sadržaj našeg razgovora govori o stvarima koje ljudi treba da otpuste tokom vere u Boga i stremljenja ka istini, a to su i stvari koje ljudi treba da otpuste u svom životu i na životnom putu kojim idu. Upravo su to neke od stvari koje utiču na ljudsko stremljenje ka istini. Dakle, koja je bila prva stavka u našem sadržaju o otpuštanju? (Otpuštanje različitih negativnih ljudskih emocija.) A koja je bila druga stavka? (Otpuštanje ljudskih stremljenja, težnji i želja.) Prva stavka u našem sadržaju o otpuštanju bila je otpuštanje različitih negativnih emocija, a druga otpuštanje ljudskih stremljenja, težnji i želja. Svaka od tih stavki je obuhvatila priličan broj podtema i pojedinosti, zar ne? (Jeste.) Bez obzira na to o čemu smo razgovarali, odnosno koje su kategorije i stavke bile unutar tog sadržaja i bez obzira na to koliko je primera navedeno, odnosno koliko stanja i koliko suština problema je razotkriveno, ukratko, celokupan sadržaj o kome smo razgovarali odnosi se na razne probleme sa kojima se ljudi susreću tokom vere u Boga i stremljenja ka istini ili u svom stvarnom životu, kao i na puteve primene koje ljudi treba da odaberu i istina-načela kojih treba da se pridržavaju kad god nailaze na te probleme. Različiti aspekti koji su obuhvaćeni tim problemima nisu prazni i ne postoje isključivo u ljudskim mislima ili duhovnim svetovima. Naprotiv, oni postoje u stvarnim ljudskim životima. Prema tome, ako hoćeš da stremiš ka istini, kakvi god problemi da te zadese, nadam se da možeš da tragaš za istinom i pronađeš odgovarajuća istina-načela koja ćeš uzeti za svoje polazište, da možeš da otkriješ put primene i time stekneš put koji ćeš slediti kad god te ovi problemi zadese. To je glavni cilj razgovora u zajedništvu o celokupnom tom sadržaju. Iako smo završili razgovor o svim ovim istinama, ljudima će biti potrebno izvesno vreme da uđu u ove istina-stvarnosti. Ljudi treba da počnu od razgovora u zajedništvu o ovim istinama i za svoje polazište treba da uzmu razna istina-načela, da promene svoja gledišta o svakakvim stvarima, kao i svoje životne stavove i načine postojanja. Na taj način, tokom vere u Boga ili tokom života i postojanja, prihvatajući ova istina-načela, ljudi će, a da to ni ne shvataju, uspeti da promene svoje razne pogrešne misli, gledišta ili stavove i načine postojanja koji su prethodno postojali, koji su stari i koji su potekli od Sotone i uspeće da odbace svoje iskvarene naravi. Prema tome, ove reči o kojima smo ranije razgovarali i reči o kojima ćemo razgovarati u budućnosti nisu nekakvo znanje ili nekakvo učenje i, sasvim sigurno, nisu teorija, već se koriste da bi ljude vodile, usmeravale i pomogle im u rešavanju različitih problema i teškoća sa kojima se susreću u svom svakodnevnom životu. Kad god naiđeš na neki problem ili se suočiš sa nekom okolnošću, odnosno sa osobom, događajem ili stvari, u sadržaju našeg razgovora možeš da potražiš istina-kriterijume kojih treba da se pridržavaš i da ih primenjuješ, kako bi u svom postupanju mogao da imaš istinu kao svoju osnovu i kriterijum, umesto da postupaš prema svojim iskvarenim naravima i svojim starim, neispravnim gledištima. Svrha čovekovog verovanja u Boga jeste stremljenje ka istini, ali svrha stremljenja ka istini nije u ispunjavanju čovekovog praznog života, u promeni njegovog praznog života ili u tome da se njegov duhovni svet obogati. Koja je svrha stremljenja ka istini? Za ljude, svrha je da odbace svoje iskvarene naravi kako bi bili spaseni; naravno, odbacivanje čovekovih iskvarenih naravi ujedno je sa ciljem da se on pokori Bogu, da se boji Boga i kloni zla. Ali za Boga, svrha i značaj ljudskog stremljenja ka istini nisu tako obični; nije reč samo o tome da će neko biti spasen. Umesto toga, reč je o tome da Bog zadobije čoveka koji više nije obmanut Sotoninim iskvarenim naravima, kao i, naravno, o zadobijanju one vrste čoveka koji može biti usklađen sa Bogom; još važnije, reč je o tome da Bog bude u stanju da, među stvorenim ljudskim rodom, zadobije onu vrstu čoveka kakvog želi, onog koji može da upravlja svim stvarima i da zauvek postoji sa svim stvarima. Značaj toga nije nešto tako jednostavno kao puko spasavanje, kao što je to slučaj kod ljudi. Prema tome, bilo da je to zbog ljudi ili zbog Boga, stremljenje ka istini vrlo je važno. I pošto je tako važno, sadržaj jednog aspekta postupanja u vezi sa stremljenjem ka istini – onog koji se tiče „otpuštanja” – od suštinske je važnosti za svakoga ko želi da teži postizanju spasenja. Pošto je primena „otpuštanja” toliko važna, različita istina-načela povezana sa „otpuštanjem”, kao i različita stanja, otkrovenja iskvarenih naravi i iskvarene misli i gledišta u vezi sa primenom „otpuštanja” koji su razotkriveni, jesu stvari koje ljudi moraju temeljno da razumeju. Tek kad ljudi ispitaju i shvate pogrešne misli i gledišta koje u svakodnevnom životu često otkrivaju, kao i svoje iskvarene naravi i otkrovenja iskvarenosti i time spoznaju sebe, kad shvate i prihvate aspekt istine i zatim postupaju prema odgovarajućim istina-načelima, oni će postići svrhu stremljenja ka istini. U osnovi smo došli do kraja našeg razgovora iz ovog perioda o dve glavne stavke „otpuštanja” unutar teme kako stremiti ka istini. Koja je bila prva stavka? Otpuštanje različitih negativnih ljudskih emocija. Koja je bila druga stavka? Otpuštanje ljudskih stremljenja, težnji i želja. Iako smo našim razgovorom o ove dve stavke obuhvatili veliki sadržaj, mnogo je važnije to da ti moraš da shvatiš svako od konkretnih istina-načela koja su obuhvaćena ovim temama. Tek kad shvate istina-načela, ljudi mogu da se vladaju i da postupaju prema ovim istina-načelima u svom svakodnevnom životu i na svom životnom putu, da postepeno ulaze u istina-stvarnost i da, tokom stremljenja ka istini, postepeno postižu rezultate razumevanja i zadobijanja istine.

Dve stavke o primeni „otpuštanja” u okviru teme kako stremiti ka istini o kojima smo ranije razgovarali odnose se na ljudske iskvarene naravi, na njihove razne misli i gledišta i na razne probleme s kojima se susreću u svom svakodnevnom životu. Ipak, postoji još jedna važnija, odnosno, moglo bi se reći, čak veća stavka u okviru „otpuštanja” o kojoj zaista moramo da razgovaramo. Koja je to stavka? Ona obuhvata ljudske stavove prema Bogu, njihove misli i gledišta u vezi sa Bogom i načela primene na osnovu kojih se u svom svakodnevnom životu ophode prema Bogu. Može se reći da je ova stavka donekle važnija od prve dve. Pošto se ova stavka neposredno odnosi na ljudske stavove prema Bogu, njihove misli i gledišta u vezi s Bogom i na odnos između ljudi i Boga, ona je poslednja o kojoj ćemo razgovarati u okviru ove stavke „otpuštanja” i naravno da je i najvažnija. Neke od tema unutar dve stavke o kojima smo prethodno razgovarali odnose se na određene stavove i gledišta koje ljudi formiraju u vezi sa Bogom ili na odnos između ljudi i Boga; ipak, u smislu tačke gledišta koju smo usvojili u našem razgovoru, razne probleme kod ljudi u osnovi smo raščlanjivali s ljudske tačke gledišta – različite ljudske iskvarene naravi ili pogrešne misli i gledišta smo raščlanjivali u kontekstu različitih ljudskih problema. Ono o čemu ćemo danas razgovarati odnosi se na ljudske stavove prema Bogu i na njihove misli i gledišta u vezi sa Bogom. To su najvažnije stvari koje ljudi moraju da otpuste tokom stremljenja ka istini. Ni ova stavka nije tako jednostavna, jer ma o kome da je reč ili kakva god da je on osoba, niko nema samo jednu vrstu stava prema Bogu ili jednu vrstu misli i gledišta u vezi s Bogom i, naravno, odnos između ljudi i Boga nije samo jedna vrsta odnosa, niti on obuhvata samo jednu vrstu ljudskog stanja. Zbog različitih ljudskih stavova prema Bogu i zbog različitih misli i gledišta koje ljudi formiraju prema Božjem identitetu, statusu i liku, kao i drugih razloga, između ljudi i Boga nastaju razne vrste odnosa. Prema tome, danas ćemo razgovarati o ovoj stavki i uočiti kakvi ozbiljni problemi ili nepomirljivi sukobi i dalje postoje između ljudi i Boga, i šta još tačno ljudi moraju da otpuste. Nakon što to shvatiš, ako si neko ko stremi ka istini, tvoj odnos sa Bogom će se popraviti i tvoje gledište u vezi sa Bogom će se postepeno približavati onom ispravnom, pozitivnom i usklađenom sa istinom. Treća stavka sadržaja o otpuštanju treba da bude otpuštanje prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu – to je treća stavka među stvarima koje ljudi treba da otpuste. Pre nego što započnemo zvaničan razgovor na ovu temu, hajde da prvo ukratko razmotrimo koji problemi u svakodnevnom životu uključuju prepreke između ljudi i Boga i ljudsko neprijateljstvo prema Bogu. Osim nekih subjektivnih stvari koje imaju veze sa samim ljudima, zar ne postoje svakojaki problemi u načinu na koji se ljudi ophode prema Bogu tokom svoje vere u Boga i tokom stremljenja ka istini? Ljudi imaju svakakve pogrešne misli i gledišta i pogrešna načela primene u svom ophođenju prema raznim događajima i stvarima i, isto tako, imaju svakakve pogrešne misli i gledišta i pogrešna načela primene u svom ophođenju prema Bogu. Ako si u stanju da se prema svakakvim ljudima, događajima i stvarima odnosiš i postupaš na osnovu istina-načela – odnosno, ako spoznaš pogrešne misli i gledišta koje formiraš u vezi sa svakakvim ljudima, događajima i stvarima i da istovremeno ispraviš i otpustiš ove pogrešne misli i gledišta, a zatim se suočiš s raznim problemima i rešiš ih shodno ispravnim mislima i gledištima koje Bog saopštava ljudima – onda će tvoja načela u postupanju prema svakakvim ljudima, događajima i stvarima biti relativno u skladu sa istina-načelima. Može li se ovo smatrati znakom da je neko spasen? Posmatramo li to sada – ne, ne može. Da nisam pomenuo sadržaj današnjeg razgovora, ljudi bi možda pomislili: „Kad je reč o najrazličitijim stvarima, u stanju sam da ih posmatram i da postupam u skladu sa istina-načelima u Božjim rečima, pa mislim da sam osoba koja stremi ka istini, osoba koja je postigla rezultate u stremljenju ka istini i osoba koja je spasena.” Sudeći prema temi koju sam danas pokrenuo – različiti stavovi koje ljudi formiraju prema Bogu – da li ta njihova zamisao odgovara činjenicama? (Ne, ne odgovara.) Sasvim je jasno da ne odgovara činjenicama. Može biti da imaš određenu osnovu i određeni pozitivan stav u svom ophođenju prema svakakvim ljudima, događajima i stvarima, ali i dalje postoje svakakve prepreke između tebe i Boga, a tvoj stav prema Bogu je i dalje neprijateljski kad je reč o raznim stvarima. Taj problem je ozbiljan i najveći od svih problema. Tokom perioda u kome slediš Boga i izvršavaš svoju dužnost, način na koji je obavljaš se u svim aspektima drugima čini pristojnim i, gledano spolja, deluje u skladu sa istinom i načelima. Međutim, u tvom srcu postoje mnoge predstave o Bogu i prepreke između tebe i Boga, a ti čak i dalje gajiš neprijateljski stav prema Bogu kad se susretneš sa mnogim problemima. Te stvari su vrlo ozbiljne. Ako u tvom srcu te stvari zaista postoje, to ne dokazuje da si spasena osoba. Pošto između tebe i Boga i dalje postoje brojne prepreke i ti još uvek gajiš neprijateljski stav prema Bogu kad je reč o ključnim, važnim stvarima, ne samo da ti nisi spasena osoba, već si i u opasnosti. Čak i ako veruješ da si u stanju da postupaš prema istina-načelima kad se u životu suočiš sa mnogim problemima, te da su tvoji postupci relativno usklađeni sa istinom, moglo bi se reći da je to samo spoljni izgled i to ne može da dokaže da si spasen. To je zato što u svom odnosu sa Bogom nisi postigao usklađenost i zato što se Bogu još uvek ne pokoravaš niti Ga se bojiš. Stoga, kad god te zadese razne stvari, tvoje spoljno ponašanje ili tvoje misli i gledišta mogu samo da pokažu da si se pridržavao doktrina, krilatica i propisa za koje veruješ da su u tim stvarima ispravni, a ne da si se pridržavao istina-načela. Ovo može delovati kao logičko zaključivanje i može zvučati komplikovano, ali nakon što budemo razgovarali o posebnom sadržaju otpuštanja prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu i ljudi to budu pažljivo ispitali, oni će shvatiti značenje Mojih reči.

Pre nego što zvanično započnemo razgovor na temu otpuštanja prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu, hajde da prvo razmotrimo kakve prepreke postoje između ljudi i Boga. Kakve prepreke između ljudi i Boga i kakvo neprijateljstvo prema Bogu postoje koje možeš da osetiš i primetiš u svom svakodnevnom životu ili koji nastaju kod drugih ljudi? Takva ispoljavanja sasvim sigurno postoje. Oko ljudi se događaju svakodnevno i tebi se dešavaju svakodnevno, pa o njima ne moraš mnogo ni da razmišljaš – čim otvoriš usta, izleteće čitav niz tih problema. Zar nije tako? (Jeste.) Koje su tačno prepreke između ljudi i Boga? Hajde da prvo porazgovaramo o tome šta je tačno obuhvaćeno pojmom „prepreke”. Taj pojam uključuje sukobe, prkos, predstave, pogrešna razumevanja i tome slično, zar ne? Navedite Mi još nešto. (Kad tokom izvršavanja svoje dužnosti neko bude otkriven ili orezan, on može imati neka pogrešna razumevanja o Bogu i prema Njemu postati oprezan, razmišljajući da će, što važniju dužnost vrši, brže biti otkriven. Prema tome, u njegovom srcu će između njega i Boga postojati neke prepreke, te on čistoga i otvorenog srca neće moći da prihvati određene dužnosti i naloge.) Šta je ovde prepreka? (Oprez i pogrešna razumevanja.) Oprez i pogrešna razumevanja. To je jedna vrsta prepreke. Može li neko da navede još nešto? Zar između vas ostalih i Boga nema nikakvih prepreka? Je li vam srce čisto i osveštano? Zar nikada niste imali nikakve štetne ili negativne misli o Bogu? (Bože, ja mogu nešto da dodam. U okolnostima koje Bog za mene orkestrira, kad god se stvari odvijaju nesmetano, odnos između mene i Boga deluje relativno normalno. Ali ako se nekad suočim s nevoljom ili s nečim što ne odgovara mojim predstavama, počinjem da nagađam o tome šta će Bog uraditi, šta će me sledeće zadesiti i kakav će rezultat toga biti. Mnogo razmišljam, pa u svom umu čak često imam pritužbe, donosim sud o Bogu i pogrešno Ga razumem, i tada se moje srce zatvara. Želim da kažem i nešto što sam primetio. Kad naiđu na neželjene okolnosti, neki ljudi u svom srcu osećaju otpor i kažu: „Zašto me Bog tera da se susretnem sa ovim okolnostima? Zašto se to nije desilo drugim ljudima?” Oni ne mogu da se pokore okolnostima koje Bog za njih uređuje i između njih i Boga nastaje sukob.) Problem koji si prvo pomenuo bio je o tome da između ljudi i Boga postoje prepreke, da, kao po nekom uslovnom refleksu na određene okolnosti, ljudi stvaraju prepreke između sebe i Boga, oprezni su prema Bogu i pogrešno Ga razumeju. Drugi problem koji si pomenuo bio je u tome da ljudi postaju neprijateljski nastrojeni prema Bogu zato što su ispunjeni prkosom. Može li još neko nešto da doda? (Kad god me Višnji orezuje i moj loš kov biva otkriven, ja o sebi donosim presude i mislim da ne mogu da budem spasen, pa nemam motiv da stremim ka istini iako to želim. Ovo je svojevrsno pogrešno razumevanje o Bogu. Osim toga, kad se razbole i suoče sa smrću, neka braća i sestre razmišljaju: „Zar se Bog ne seća sveg mojeg trčkaranja i davanja za Njega?” U svom srcu, oni se sa Bogom svađaju, na Njega galame i s Njim se bore. Takvo stanje je prilično uobičajeno.) Što se tiče prepreka između čoveka i Boga i neprijateljstva prema Bogu, problemi koje većina ljudi ispoljava uglavnom su oprez i pogrešna razumevanja, kao i prkos i nezadovoljstvo koje ljudi otkrivaju kad se susretnu sa određenim stvarima, što je, drugim rečima, neprijateljstvo prema Bogu. To je u suštini sve. Različiti problemi s ljudskim unutrašnjim stavovima prema Bogu zapravo umnogome izlaze van okvira problema o kojima ste govorili. Postoje i neki problemi kojih niste svesni. S jedne strane, to je stoga što ljudi ne ispituju kakvi problemi u njima postoje svaki put kad se suoče s raznim okolnostima. S druge strane, ljudi nikada nisu pokušali da pažljivo razmotre kakav je tačno njihov odnos s Bogom, niti koji su ispravni stavovi i gledišta koje ljudi treba da imaju prema Bogu. Prema tome, na osnovu različitih ljudskih ispoljavanja i ovih stanja koja trenutno zaista postoje u ljudima, danas ćemo konkretno razgovarati o različitim ispoljavanjima prepreka između ljudi i Boga i ljudskog neprijateljstva prema Bogu. Cilj razgovora o ovim različitim ispoljavanjima je u tome da se ljudima omogući da samoinicijativno otpuste te prepreke između sebe i Boga, i neprijateljstvo koje stvaraju prema Bogu svaki put kad im se takve stvari dese u svakodnevnom životu, da s Njim postignu skladan odnos i da se naposletku s Njim potpuno usklade. Time će u potpunosti otkloniti prepreke između sebe i Boga i svoje neprijateljstvo prema Bogu, počeće da se boje Boga i da Mu se istinski pokoravaju. Jedino je to normalan odnos između ljudi i Boga i samo takvi ljudi jesu istinska stvorena bića.

Kad je reč o otpuštanju prepreka između njih i Boga i njihovog neprijateljstva prema Bogu, ljudi prvo treba da otpuste svoje predstave i uobrazilje. Ovo je veoma važan element sadržaja, zar ne? (Jeste.) Zar u svakom čoveku ne postoje predstave i uobrazilje o Bogu? (Da, postoje.) Nijedan čovek ne živi u praznom prostoru i nijedan čovek nije robot. Svaki čovek ima slobodnu volju i ima različite misli i gledišta koje je stekao iz spoljnog sveta; naravno, svaki čovek ima i različite predstave i uobrazilje o Bogu koje je stvorio unutar svoje subjektivne volje na osnovu sopstvenih potreba, sklonosti i želja. To što se nazivaju „predstavama” i „uobraziljama” znači da zasigurno nisu u skladu sa istinom niti činjenicama; u najmanju ruku, one nisu u skladu s Božjim namerama, Božjim identitetom i Božjom suštinom. Stoga su ove predstave i uobrazilje ona prva velika stvar koju ljudi treba da otpuste. Dakle, šta uglavnom obuhvata sadržaj koji se odnosi na predstave i uobrazilje o Bogu? S jedne strane, on obuhvata prethodno postojeće predstave koje ljudi imaju o Bogu i pre nego što su u Njega počeli da veruju. S druge strane, on obuhvata nove predstave koje ljudi formiraju o Bogu nakon što u Njega počnu da veruju, a te nove predstave su konkretnije i stvarnije predstave i uobrazilje. Pre nego što ljudi počnu da veruju u Boga, srce im je ispunjeno uobraziljama o Bogu, a za te uobrazilje se može reći i da su predstave koje su zajedničke svim ljudskim bićima. Baš kao što Kinezi Boga nazivaju „Starcem na nebu” uprkos tome što u Njega ne veruju, i kao što Ga zapadnjaci – od kojih većina zaista veruje u Boga – nazivaju „Gospodom”. Iako mnogi ljudi ne veruju u Boga, većina ljudi veruje da Bog postoji i prepuna je uobrazilja o Njemu, smatrajući da Bog među svime postoji i da se nad svime uzdiže, te da je On sveprisutan, svemoguć i da poseduje velike, neverovatne moći. Dakle, ko je tačno ovaj Bog? Niko ne zna, ali u svakom slučaju svi znaju da je Bog najveći i da On vlada nad svime. Kakav je onda konkretan lik Božji? Svaki čovek u svojoj glavi ima neku predstavu o tome kakvi su pojava i lik Božji koje je sâm zamislio i odredio. Ranije smo razgovarali o ovim univerzalnim ljudskim predstavama i uobraziljama, i one nisu glavni sadržaj današnjeg razgovora. Danas ćemo razgovarati o različitim vrstama predstava i uobrazilja koje su oprečne Bogu i neusklađene s Njegovom suštinom i koje ljudi treba da otpuste, a u okviru raznoraznih predstava i uobrazilja koje se odnose na prepreke između ljudi i Boga i njihovog neprijateljstva prema Bogu. Nećemo razgovarati o onim praznim, nerealnim i nedokučivim predstavama i uobraziljama. Moglo bi se reći da, s obzirom na vaš trenutni rast, te stvari u osnovi nisu problem i neće uticati na vaše stremljenje ka istini, još manje na vaše sleđenje Boga, a čak i da neki pojedinci još uvek imaju neke nestvarne uobrazilje u svom umu, one neće uticati na njihovo sleđenje Boga, pa stoga one i nisu tako veliki problem. Ljudske predstave i uobrazilje o kojima ćemo razgovarati odnose se na ljudske stavove prema Bogu u njihovom svakodnevnom životu, kao i na ljudsko obavljanje dužnosti, puteve kojima ljudi idu i, naravno, još više se odnose na ljudska stremljenja. Među raznim predstavama i uobraziljama koje imaju o Bogu, ljudi, pre svega, imaju jako veliki broj predstava i uobrazilja o Njegovom delu, koje su znatno realnije od raznih uobrazilja koje nevernici imaju o Bogu, i koje nisu ni prazne ni nedokučive. To su stvari koje postoje u umu svakog čoveka dok sledi Boga. Drugim rečima, ljudi su ispunjeni brojnim izmišljenim i nestvarnim predstavama i uobraziljama o Božjem delu. Na primer, ljudi zamišljaju da je Božje delo puno čuda i prepuno čudesa koje ljudi ne mogu da predvide niti da postignu. Naravno, najveće ljudske predstave i uobrazilje u tom smislu jesu da Božje delo može trenutno da upotpuni čoveka, ili one da izgovaranjem svega nekoliko reči ili izvođenjem čuda ili čudesa, Bog u trenu može da preobrazi nekog čoveka i pretvori ga u nekoga ko se oslobodio telesnog života i raznih praktičnih telesnih teškoća. Taj čovek, kako oni zamišljaju, ne jede i ne pije i nema nikakve fizičke potrebe, kao da je neki robot; osim toga, oni veruju da taj čovek ima čiste misli, bez ikakvih sebičnih obzira i da je u sebi izrazito osveštan. Zamišljaju da nije potrebno stremiti ka istini ne bi li se to postiglo, nije potrebno u zajedništvu razgovarati o istini niti prihvatiti da godinama budeš orezivan; umesto toga, Bog sve to može postići uz svega nekoliko reči, jer će sve što Bog kaže biti ostvareno i šta god da On naredi biće postojano. Naročito u početku, kad su tek prihvatili treću etapu Božjeg dela, ljudi su bili još više ispunjeni svakakvim predstavama i uobraziljama o Njegovom delu. Kad su neki ljudi čuli da će se „Božje delo uskoro okončati”, nisu znali koje će se godine, meseca ili dana ono okončati, a ipak su osećali strepnju i čak su napustili svoje poslove i porodice. Neki poljoprivrednici su prestali da gaje useve, a drugi su prestali da uzgajaju goveda i ovce. Neki ljudi su čak rasprodali svoje nekretnine i automobile, podigli sav novac koji su imali u banci, sakupili svoju imovinu i počeli da sa sobom nose svoje zlato, srebro i dragocenosti, spremni da slede Boga. Bilo je to zato što su ljudi mislili da se Božje delo završava i da više nema potrebe da žive svojim životom, verovali su da je Bog razorio porodice i brakove, te da treba da odustanu od svojih brakova, poslova i budućnosti, i da napuste sva ovozemaljska zadovoljstva kako bi sledili Boga. Kad bi ih neko upitao: „Kuda ideš s tim koferom u pratnji cele svoje porodice?”, oni bi mu rekli: „Idem u carstvo nebesko.” Ako bi ih zatim upitao: „A gde je carstvo nebesko?”, oni bi odgovorili: „Još uvek ne znam, ići ću kud god da me Bog povede.” Bilo da su oni postupali impulsivno ili su o tome promislili, ova ispoljavanja u svakom slučaju otkrivaju jednu činjenicu, a to je da ljudi imaju veliki broj uobrazilja o Božjem delu. Oni ne znaju kako će Bog delati da bi ih spasao, kako će se osećati ili u kakvom stanju i okruženju će živeti nakon što ih On spase. A ne znaju ni kakve su tačno Božje namere niti kakav rezultat Bog Svojim delom želi da postigne na ljudima. Pa, šta znaju? Sećaju se samo jedne rečenice: dan Božji je blizu, spustile su se katastrofe, Božje delo će se uskoro okončati, a mi treba sve da napustimo i da sledimo Boga. To su izvor i osnova za formiranje svih njihovih predstava i uobrazilja, i upravo su na osnovu tih predstava i uobrazilja oni načinili svakakve izbore i doneli svakakve odluke. Kakve su izbore načinili i kakve su odluke doneli? Odlučili su da napuste svet, da napuste svoje studije, napuste svoje karijere, napuste svoje brakove, napuste svoje porodice i da čak napuste telesnu, porodičnu ljubav i tome slično i, otpuštajući sve ovo, oni čekaju da se Božje delo okonča. Šta je cilj njihovog čekanja da se Božje delo okonča? Da budu uzneseni i slede Boga. Da budu uzneseni tačno gde? Oni misle da, bez obzira na to gde će biti uzneseni ili tačno kog dana će biti uzneseni, u svakom slučaju neće ići u pakao. Čak i da to nije raj, veruju da će ići na neko više mesto i da, čak i ako to nije raj ili fizičko carstvo, ne mogu pogrešiti ako slede Boga i da će verovatno biti uzneseni gde god da se Bog nalazi. Iako su ove predstave i uobrazilje koje ljudi imaju savršene, mogu li se one obistiniti? Da li je trenutak koji iščekuju – kraj Božjeg dela – već stigao? (Nije.) I pošto Božje delo još nije završeno, da li se ljudi osećaju razočarano ili zabrinuto? Osećaju li žaljenje? Neki ljudi su razočarani, zar ne? Neki ljudi postaju negativni kad pri vršenju svoje dužnosti naiđu na teškoće ili osećaju žaljenje kad dožive nedaću u svom porodičnom životu ili kad trpe progon i nemaju izlaz. Naravno, nekim ljudima nije bilo lako da istrpe sve do sadašnjeg trenutka, ali su u svom srcu zaista veoma zabrinuti. Zbog čega su zabrinuti? Razmišljaju: „Zašto se Božje delo još uvek nije završilo? Koliko će još trajati Božje delo? Treba li da odem kući i da nastavim sa svojim životom? Treba li da se vratim na posao i za sebe potražim budućnost u svetu? Treba li da otkupim svoju kuću? Bog nam na to ne odgovara niti nam daje jasan odgovor! Zar ne bi trebalo da nam se kaže kad će se Božje delo okončati i koje će još delo On izvršiti, tako da možemo da budemo spremni? Bog nam ove stvari ne govori, On samo nastavlja da izražava istine, da besedi o istinama i da govori o spasenju. Nikad ne govori o tome šta će biti kasnije, o budućnosti ili o tome kad će ljudski rod ući u prelepo odredište, odnosno kad će se okončati život tela; On nas samo ostavlja da unedogled čekamo.” Ljudi nemaju znanje o Božjem delu. Još konkretnije, nije im jasno kako Bog spasava ljude, koje metode On koristi da spase ljude, koji konkretan posao Bog obavlja u celom Svom delu da bi ljudima omogućio da budu spaseni i tako dalje. Umesto toga, ljudi uvek žive u svojim predstavama i uobraziljama i posmatraju Božje delo kao neku formalnost ili neku fantastičnu magiju. Kao da je Njegovo delo samo retoričko i u sebi nema nikakav konkretan sadržaj – Bog treba samo da kaže nekoliko reči i šta god da On kaže biće ostvareno i šta god da naredi biće postojano, i nakon toga će se ljudi promeniti i postaće upravo onakvi kako je predviđeno u Knjizi otkrivenja, pretvarajući se u svece i postajući osveštani. Kakve god maštovite i prazne ideje da imaju o Božjem delu, bilo da su one konkretne ili uopštene, sve u svemu, ljudi su puni predstava i uobrazilja o Njegovom delu, i uvek žive unutar šupljih predstava i uobrazilja u svom pristupu Božjem delu i svom pristupu svakom konkretnom segmentu dela koje Bog čini i svakoj konkretnoj stvari koju On kaže da bi spasao ljudski rod. Naravno, većina ljudi ima samo jednu predstavu i uobrazilju o Božjem delu, a ona je da će, nakon što se Božje delo završi, ljudi konačno biti na dobitku i, ukoliko mogu da čekaju da se Njegovo delo završi i u tom trenutku prežive, oni će pobediti, i sve od čega su odustali i sve što su žrtvovali, muke koje su istrpeli i cena koju su platili, sve će to biti vredno toga. Sudeći prema ovome, ljudi su, s jedne strane, puni svakakvih uobrazilja o Božjem delu. S druge strane, ljudi ne streme ka istini u svojoj veri u Boga; umesto toga, njihova vera je nešto poput kockanja – oni ulažu svoj život i svu svoju imovinu, svoju budućnost, svoj brak i sve što poseduju, i misle da samo treba da istrpe dok se Božje delo ne završi i da će, ukoliko budu živi kad Bog proglasi Svoje delo završenim, tada biti na dobitku i povratiće sve što su uložili. Zar ljudi tako ne razmišljaju? (Da.) Sada, kad smo toliko toga rekli o tome, koje su glavne ljudske predstave i uobrazilje o Božjem delu? (Ljudi veruju da je Božje delo puno čuda i da Bog uz svega nekoliko reči može da pročisti ljude, da oni mogu da uđu u carstvo nebesko bez potrebe da plate ikakvu cenu ili da streme ka istini.) To su predstave i uobrazilje koje ljudi imaju o Božjem delu. Kakve još predstave i uobrazilje postoje? (Ljudi ne znaju kakav tačno rezultat Bog Svojim delom želi da postigne na ljudima i misle da će, ukoliko mogu da izdrže sve dok se Božje delo na završi, za njih biti nade da uđu u carstvo nebesko.) I ovo je predstava i uobrazilja – ljudi smatraju da je Božje delo samo formalnost i postupak. Šta još? (U svojoj veri u Boga, ljudi ne streme ka istini, već je njihova vera pomalo nalik kockanju.) Je li to predstava i uobrazilja? To je suština ljudske vere u Boga i suština njihovog stremljenja. Kakve predstave i uobrazilje u ovome postoje? Zar ljudi ne misle da će se, kao nekom čarolijom, promeniti ukoliko sve napuste i vrše svoju dužnost dok slede Boga? (Da.) Ljudske misli su izuzetno šuplje, bave se natprirodnim stvarima i pune su mašte. Ljudi misle da ne moraju da prihvate grdnju, sud ili orezivanje, ili opskrbu Božjim rečima, da je samo potrebno da na ovaj način slede Boga, izvršavajući koje god dužnosti se od njih traže, i da će se ukoliko slede do kraja, promeniti, i na kraju ući u carstvo nebesko kad se Božje delo završi. Zar ovo nisu ljudske predstave i uobrazilje? (Jesu.)

Ljudi su ispunjeni raznoraznim predstavama i uobraziljama o Božjem delu. Ono o čemu smo upravo razgovarali u zajedništvu odnosi se na ljudske predstave o danima Božjeg dela. Osim tih predstava, postoji još jedna vrsta predstave i uobrazilje. Kad god se suoče sa nekim stvarnim poteškoćama, ljudi se u svojoj subjektivnoj volji često nadaju da će od Boga dobiti nalet nadahnuća i da će im onda sinuti neka pametna ideja, bez potrebe da jedu i piju Božje reči, da se opremaju istinom ili da dokuče istina-načela u uobičajenim prilikama, te da Bog može da im pomogne da reše sve moguće probleme na koje nailaze u svom svakodnevnom životu, koliko god oni bili veliki ili mali. Ljudsko shvatanje i razumevanje Božjeg dela je izuzetno maštovito i šuplje i, osim toga, ljudi su ispunjeni predstavama i uobraziljama o Božjim metodama spasavanja čoveka. Ljudi ne žele da tragaju za raznim istinama u Božjem delu ni da se praktično bave svim stvarima u skladu sa istina-načelima. Umesto toga, nadaju se da će im, kad god se susretnu sa bilo kakvim problemom, Bog dati svetlost i otkrovenja, baš kao što je dao otkrovenja prorocima, tako da će, šta god da ih zadesi u stvarnom životu, imati mudrost, sposobnost i načine da izađu na kraj sa raznoraznim problemima, bez potrebe da se mole Bogu, da tragaju za istinom ili da jedu i piju Božje reči, kao da žive u nekom čarobnom svetu. Sudeći prema njihovim uobraziljama, ljudi smatraju da će, čim počnu da veruju u Boga, svi postati mudri i pametni. Neki čak misle da će se, čim počnu da veruju u Boga, prolepšati i više neće imati nikakve telesne teškoće i probleme, prepreke izazvane iskvarenim naravima niti ikakve stvarne teškoće u svom svakodnevnom životu. Dokle god imaju volju da udovolje Bogu, oni veruju da će im On dati snagu i za njih stvoriti dobre i nadmoćne okolnosti, da će sve to učiniti stvarnim i obistiniti sve njihove težnje i želje; i da će im Bog, posebno kad se suoče sa stvarima koje nadilaze ono što njihov kov i instinkti mogu da postignu, još i više pripomoći kako bi mudro ili s lakoćom mogli da urade stvari koje žele. Ima i nekih ljudi koji su lošeg kova i ni u jednoj oblasti ne poseduju baš nikakve veštine, koji smatraju da Bog mora samo da izvede neka čuda ili čudesa, pa će im kov najednom postati bolji, a oni odjednom pametniji. Veruju i da Bogu ništa nije teško da postigne i da Bog može da im pomogne da postignu stvari koje sami ne mogu da postignu i da im pomogne da reše teške probleme koje sami ne mogu da prevaziđu i koji nadilaze njihove sposobnosti. Sve u svemu, ljudi imaju brojne predstave i uobrazilje o Božjem delu. S jedne strane, ispunjeni su raznim uobraziljama o trajanju Božjeg dela i u tom smislu su takođe preduzeli razne radnje i platili su razne cene. Istovremeno, ljudi su ispunjeni raznoraznim predstavama i uobraziljama o raznim teškoćama i problemima sa kojima se susreću, pa čak i onima o svojim sopstvenim iskvarenim naravima. Većina ovih predstava i uobrazilja su šuplje, maštovite i nerealne i, povrh toga, nadilaze ljudski kov i um i izlaze van okvira njihovih instinkata. Ljudi se često nadaju da Bog neće postupati na osnovu njihovih stvarnih teškoća ili na osnovu njihovog kova, uma i instinkata, već da će im omogućiti da sve to prevaziđu, da prevaziđu svoju normalnu ljudskost i svoj kov i instinkte kako bi učinili određene stvari. Ljudi su ispunjeni predstavama i uobraziljama o Božjem delu, a sadržaj njihovih uobrazilja je izrazito natprirodan. Te predstave i uobrazilje su sasvim oprečne i protivne istinama koje Bog izražava. Ljudi u sebi ne razmišljaju: ako Bog radi ove natprirodne stvari, zašto On onda ljudima i dalje govori tako mnogo reči i opskrbljuje ih sa tako mnogo istina? Ne bi bilo potrebe da On to radi. Božje delo je tako praktično jer se Bog nada da će ljudima obezbediti sve svoje reči i istine i pretočiti ih u ljude, tako da oni mogu da žive prema ovim rečima i ovim istinama. Namera Mu nije da ljudima omogući da prevaziđu normalnu ljudskost ili svoje instinkte, već da im omogući da se, na osnovu normalne ljudskosti, pridržavaju istina-načela i pridržavaju dužnosti i naloga koje im je On dao. Međutim, ljudske predstave i uobrazilje su upravo suprotne Božjem delu i nisu nimalo u skladu sa načinom na koji Bog dela. Bog želi da dela praktično, dok ljudske uobrazilje o Božjem delu imaju veze sa natprirodnim stvarima, šupljim i nerealnim. Naravno, neki ljudi se nadaju da će Bog uposliti neke još posebnije metode kako bi im pružio otkrovenja, opskrbio ih, podržao ih i pomogao im, pa ih čak i promenio i omogućio im da budu spaseni. Na primer, kad god neki ljudi naiđu na neki problem, u Božjim rečima oni vrlo često ne traže odgovore ili puteve primene, već umesto toga kleknu, zatvore oči i mole se. Kad se mole, oni ne tragaju za istinom o tom problemu, a zatim pronalaze odgovarajuće reči Božje kako bi ga rešili. Umesto toga, u svom srcu se nadaju da Bog može da im kaže šta da urade; ili da ih prosveti nekom rečenicom, idejom ili slikom; ili da im omogući da zadobiju određenu svetlost i da ih donekle motiviše – oni na ovaj način žele da shvate istinu. Naravno, ima i nekih ljudi čiji je pristup još radikalniji, a sastoji se u tome da se, svaki put kad naiđu na problem, nadaju da Bog u snu može da im otkrije odlomak Svojih reči, saopštavajući im da li treba da urade tu i tu stvar i kako da je urade ili da li treba da odu na to i to mesto ili da tom i tom propovedaju jevanđelje. Kad se suoče sa velikim poteškoćama, neki ljudi se nadaju da će nešto usniti ili da će u snu dobiti odgovor, pa se čak nadaju da će s braćom i sestrama ili crkvenim starešinama analizirati i rastumačiti svoj san, razmišljajući: „Koje je značenje ovog sna koji mi je Bog dao? Šta od mene želi da učinim? Da li mi poručuje da idem ili ne?” Oni veruju da je Božje delo u tome da ljudima daje otkrovenja, da ljude predvodi i ljude opskrbljuje na ove posebne načine i tako im omogući da budu spaseni. Zar to nije predstava i uobrazilja? (Da, jeste.) Postoje i drugi ljudi koji, kad ih zadesi neki problem i ne znaju šta da rade i pri molitvi ne dobijaju odgovore od Boga, pribegavaju donošenju odluka bacanjem novčića. Na primer, kad je reč o odlasku na neko mesto radi propovedanja jevanđelja, oni u molitvi Boga pitaju treba li na to mesto da odu ili ne i, pošto ne dobijaju odgovor, šta tada rade? Naprosto bacaju novčić da bi odlučili hoće li otići ili neće. Ukoliko bude pismo, smatraju to dokazom da Bog želi da tamo odu, a ako bude glava, to je dokaz da Bog to ne želi. Novčić bacaju tri puta i jednom bude pismo, a dvaput glava, pa zaključuju: „Dva prema jedan, što znači da Bog ne želi da idem tamo” i zatim ne odu na to mesto. Čak osećaju olakšanje što ne idu, smatrajući da je to Božja želja i sebi poručuju: „Moram da sledim Božje vođstvo. To je Božja odluka, a ne moja. Treba da se pokorim Božjem vođstvu i ne odem.” Dakle, treba li zapravo da odu ili ne? Može li se ovakvim traganjem za Božjim namerama dobiti tačan odgovor? Taj odgovor nipošto ne može biti tačan. Kad se suočiš sa takvom situacijom, odluku treba da doneseš na osnovu načela i na osnovu toga da li okolnosti to dozvoljavaju – jedino je taj metod ispravan. Propovedanje jevanđelja je tvoja dužnost, tvoj zadatak i posao koji treba danas da uradiš, stoga, treba da ideš – ispravno je jedino da ideš. Međutim, ljudi takve stvari često ne shvataju niti rešavaju na osnovu ovih stvarnosti. Umesto toga, često im pristupaju shodno nekim predstavama i uobraziljama i procenjuju ih neobičnim sredstvima i metodama, da bi na kraju doneli neke apsurdne i uvrnute odluke. Zar to nije izazvano njihovim predstavama i uobraziljama? (Jeste.) Unutar Božjeg dela, kad Bog ne obezbedi jasne reči koje ljudima poručuju kako svaku stvar treba uraditi ili kojih se načela treba pridržavati u rešavanju svake vrste problema, ljudi treba da slede smer Svetoga Duha i da slede vođstvo koje im Bog obezbeđuje u stvarnim okolnostima. Naravno, moraju i da raspravljaju, mole se i tragaju zajedno sa braćom i sestrama i da konačno, na osnovu stvarne situacije, odluče kako da reše problem koji imaju. Međutim, u Božjem delu, kad Bog ima jasne reči i jasna uputstva koji ljudima saopštavaju načela primene za različite stvari, ove prethodno usvojene formalnosti mogu da se napuste i ljudi više ne moraju da ih se pridržavaju. Budu li nastavili da ih se pridržavaju, to će samo odložiti stvari. Na primer, pretpostavimo da kad god nešto iskrsne i neophodno je stupiti u akciju, ljudi i dalje kleče i mole se, postavljajući pitanje: „Bože, treba li da idem ili ne? Ako ne želiš da idem, samo napravi neku okolnost da me sprečiš, odnosno, ako želiš da idem, neka mi se sve odvija glatko.” Ovo je kruto pridržavanje formalnosti i nije ono što Bog zahteva od ljudi. Kad Bog ima jasne reči u pogledu Svojih zahteva i kriterijuma, ljudi više ne moraju da se bave nikakvim formalnostima traganja, molitve, isprobavanja i tako dalje. Umesto toga, s jedne strane, oni treba da deluju shodno trenutnoj situaciji i stvarnim okolnostima, a, s druge strane, pre svega treba da deluju u skladu sa istina-načelima – to je ispravno. Pravilnim redosledom svakodnevno rešavaj stvari, radi ono što treba da radiš i nemoj da radiš one stvari koje ne treba da radiš; bavi se svim onim što je hitno i što nalaže da se reši, odloži sve ono što zasad može da se ostavi po strani, i prvo se posveti najhitnijim stvarima. Zar to nisu načela? (Da, jesu.) Naravno da su načela. Ovo morate upamtiti: kad se molite Bogu i tragate da dokučite Njegove namere, morate to činiti na osnovu Njegovih reči; u posebnim situacijama, konkretno, kad nema jasnih reči od Boga koje nude uputstva, ipak treba da znaš da On ima jasne reči i načela primene za sve vrste stvari, pa u takvim slučajevima treba da postupaš u skladu sa raznim istina-načelima o kojima je Bog ljude posavetovao u prošlosti. Ipak, ljudi su u svom umu formirali brojne predstave i uobrazilje o Božjem delu koje su smešne, vrlo čudne i imaju veze s natprirodnim stvarima, i koje pretvaraju Božje reči i razna istina-načela u ukrase i šuplje doktrine, te oni ne mogu biti ljudski kriterijumi za rešavanje stvari niti putevi primene kad ljude zadese problemi. To je zaista žalosno i potpuno je izazvano činjenicom da su ljudi formirali i previše predstava i uobrazilja o Božjem delu.

Ljudi imaju i neke druge smešne, bizarne i neobične predstave i uobrazilje o Božjem delu kojima je prožet njihov svakodnevni život. Recimo da se, baš kad se neko sprema da izvrši zadatak koji bi najviše trebalo da uradi, dogodi nešto za šta on misli da nije trebalo da se dogodi, recimo, neko mu ukrade mobilni telefon dok je na putu da obavi taj zadatak ili mu se pokvari automobil ili on padne na putu do tamo ili već nešto drugo krene naopako. Šta ovo znači? Znači li to da Bog sprečava tu osobu da izvrši taj zadatak? Znači li to da izvršenje tog zadatka nije u skladu s Božjim namerama? Znači li to da taj zadatak ne treba izvršiti? Treba li to tako razumeti i shvatiti? (Ne, ne treba.) Ako je to najvažnija stvar koju ovoga časa treba da uradiš u obavljanju svoje dužnosti i ti kreneš da to uradiš, čak i ako usput naiđeš na određene prepreke i poteškoće ili se čak suočiš sa stvarima za koje ljudi smatraju da nije trebalo da se dogode, ne može se reći da ta dužnost koju obavljaš i taj posao koji radiš Bogu nisu po volji odnosno da te Bog sprečava da ih učiniš – to je ljudska predstava i uobrazilja. Bude li Bog želeo da te spreči, On neće koristiti ove metode. Umesto toga, On će neposredno orkestrirati neku okolnost tako da ti prirodno ne moraš da odeš da uradiš taj zadatak. Odnosno, Bog će ti u mislima vrlo jasno staviti do znanja da danas ima nečeg važnijeg što treba da uradiš i da će, shodno tome, taj zadatak morati da se spusti na drugo ili treće mesto na tvom spisku i ostavi za kasnije. Kakve god proračune da ti praviš, otkrićeš da na osnovu stvarne situacije danas neće biti moguće ostvariti taj zadatak. Tako te Bog sprečava. Međutim, šta god ti mislio i kakve god prepreke ili teškoće da nastaju tokom obavljanja tog zadatka, ako taj zadatak danas treba da bude obavljen, onda u svakom slučaju treba i da ga uradiš. Ako te Bog sprečava, On će koristiti najprimerenija i najprikladnija sredstva da te prirodno navede da od tog zadatka odustaneš – to je način na koji Bog dela. Način na koji Bog dela je u tome da ljudima dozvoli da urade ono što treba da urade u okvirima nagona ljudskosti. S jedne strane, to je stav koji ljudi treba da imaju. S druge strane, postoji i faktor objektivnih okolnosti – ako okolnosti dopuštaju da se zadatak obavi, on tada treba da bude obavljen; ako okolnosti to ne dozvoljavaju, onda ljudi neko vreme treba da pričekaju pre nego što to i učine. Koja je svrha čekanja? Da se sačekaju pravi trenutak i okolnosti koje Bog uređuje. Ako su okolnosti sve vreme nepovoljne i stvari se odvijaju naopako dok pokušavaš da taj zadatak obaviš, onda ni ne treba da ga obaviš. Da li ste razumeli? (Da.) U svakodnevnom životu nema potrebe da ljudi pokušavaju da dokuče šta osećaju u svom duhu pri obavljanju zadataka, kakvi god da su to zadaci, bilo da su od velike ili male važnosti, odnosno bilo da je reč o ličnim ili crkvenim poslovima. Ako si danas klonuo duhom i u svom srcu ne želiš da izvršiš neki zadatak, raspitaj se kod drugih koji sa tobom treba da ga obave jesu li i oni klonuli duhom. Ako drugi nisu klonuli duhom i u svom srcu su spremni da izvrše taj zadatak, a ti ipak, na osnovu svojih osećanja, zaključuješ da on ne treba da se izvrši, zar povodom toga nisi previše subjektivan? (Da.) Prema tome, kad god obavljaju neki zadatak, ljudi moraju makar da shvate da ne treba da pokušavaju da dokuče svoja osećanja niti da na osnovu njih postupaju. Recimo da moraš da obaviš neki zadatak i osećaš se pomalo nervozno, oko ti sve vreme poigrava, a u ušima zuji, pa kažeš: „Desni kapak mi sve vreme poigrava, sluti li to na loše? Treba li da obavim ovaj zadatak?” Zatim neko kaže: „Poigravanje levog oka je predznak sreće, a poigravanje desnog oka predznak nesreće” i, nakon što to čuješ, ne usuđuješ se da odeš i obaviš taj zadatak. Koje god oko da ti poigrava, ako je to zadatak koji je prethodno dogovoren i stekli su se svi činioci da se on obavi, pravi su i vreme i mesto, onda moraš da ga izvršiš. Ako rešiš da ga ne uradiš samo zato što neka osoba kaže da je poigravanje desnog oka predznak nesreće, da li je to primereno? (Ne, nije.) Zašto nije primereno? Ako je to tvoja odgovornost i tvoja dužnost, a današnje objektivne okolnosti i svi uslovi idu u prilog tome da se zadatak obavi, i potrebno ga je hitno obaviti, onda treba da odeš i da ga obaviš. Pa šta ako ti desni kapak poigrava? Možda i nastanu neki sitni problemi i stvari se ne budu odvijale glatko, ali će zadatak svejedno biti završen. Jedino ako Bog to sprečava i okolnosti to ne dopuštaju, možeš da ne izvršiš taj zadatak. Neko kaže: „Ako ti desno oko tako poigrava, sigurno nešto nije u redu”, a neko drugi kaže: „Taj zadatak je prethodno dogovoren, pa treba da odemo i obavimo ga.” Na kraju, svi krećete da ga ipak izvršite, ali vam se na pola puta do tamo kola pokvare. Recite Mi, ako nečije desno oko poigrava dok se grupa sprema da pođe, treba li taj u tom slučaju da pođe? Želim da vidim da li ste zaista shvatili istinu ili niste. Šta mislite, da li bi bilo ispravno otići i izvršiti taj zadatak? (Da, bilo bi.) Sigurno je tako. Procenu o tome da li treba da odete ne možete donositi na temelju činjenice da li vam podrhtava desni ili levi kapak. Pre svega, ispravno je otići da obaviš taj zadatak. Pa, zašto su se onda na putu do tamo kola pokvarila? Je li to dopustio Bog? Teško je objasniti, zar ne? (To što se na putu do tamo auto pokvario može biti usled ljudskog nemara, recimo, zato što pre puta auto nije proveren kako bi se ustanovilo da li ima nekih problema.) To je jedan od mogućih razloga. Isključimo li taj razlog, da li je normalno da se usred puta auto pokvari? (Jeste.) Ako kupiš polovan kineski automobil koji je u startu lošeg kvaliteta i ne održavaš ga niti popravljaš kako treba, već ga uporno voziš, taj auto će se pokvariti usred puta. Ako se auto pokvari usred puta, znači li to da taj zadatak sasvim sigurno ne može biti završen? (Ne znači nužno.) Auto se pokvario i za njegovu popravku je bilo potrebno sat-dva. Kad stignete na odredište, tamošnja braća i sestre kažu: „Prava je sreća da ste došli baš u ovom trenutku. Agenti iz obezbeđenja samo što su otišli. Da ste došli dva sata ranije, uhapsila bi vas velika crvena aždaja. Ovo je bilo za dlaku!” Vidiš, bila je to sreća u nesreći. Da li je bilo ispravno poći da se zadatak izvrši? (Jeste.) Da li je u kvaru automobila postojala dobra Božja namera? (Jeste.) Pa, je li poigravanje tvog desnog kapka bio predznak nesreće ili sreće? (Ni jedno ni drugo.) Iz toga nije ništa proisteklo. Da se priča završila kvarom automobila, tada bi tvrdnja da je „poigravanje desnog oka predznak nesreće” delovala prilično tačno. To što se auto pokvario bila je nezgoda, zar ne? Ali, posmatrajući krajnji rezultat, ispostavilo se da je taj kvar bio dobra stvar. Da se auto nije pokvario, svi biste se uvalili u nevolju kad stignete na odredište – ne samo da ne biste izvršili zadatak, već biste bili i uhapšeni. Međutim, kako se ispostavilo, auto se na putu pokvario i trebalo je dva sata da bude popravljen, pa je, kad ste došli tamo, opasnost upravo bila prošla i bili ste bezbedni. Time vas je Bog štitio! Razmislite o tome. Ako se to posmatra iz perspektive kvara automobila, deluje kao da vas je Bog sprečavao da idete, ali ste zapravo saznali šta se dogodilo tek nakon što je auto popravljen i tamo ste stigli bez ikakvog dodatnog incidenta. Kako vidite načela i metode Božjih postupaka tokom čitavog ovog procesa? Kakvo shvatanje ljudi treba da imaju o Božjem delu? Rezimirajte: postoje istine za kojima se ovde može tragati, pa ću na osnovu toga videti da li ste u stanju da za njima tragate ili ne. (Bože, moje je shvatanje da, bez obzira na to da li se ljudima događaju dobre ili loše stvari, u tome postoji dobra Božja namera.) To je jedan aspekt. (Postoji još jedan aspekt, a to je da Božje delo nije natprirodno niti ispunjeno maštom, već veoma praktično.) Da, to je dobro shvatanje. Božje delo je praktično, nije ispunjeno maštom niti je natprirodno; svako sa normalnom ljudskošću to može da oseti i da to spozna kroz iskustvo, a ujedno je to nešto što ljudi mogu da shvate. Nije li ovo razumevanje koje bi ljudi trebalo da imaju u vezi s Božjim delom? (Jeste.) Osim što ovo razumeju, šta još ljudi treba da shvate? Treba da shvate da Bog nad svime ima suverenost. U Božjem delu, svaka konkretna stvar koju On čini ljudima omogućava da vide da su Njegovi postupci izuzetno praktični. Na početku, kad se vaša grupa spremala na put, neki od vas su raspravljali da li treba ići ili ne. Bog vas nije sprečavao; On nije učinio da imate mučninu, da povraćate ili da imate proliv. Niti te je ometao, niti te je podsticao da ideš. Zar to nije vrlo praktično? Dozvolio je toj grupi da o tome zajednički prodiskutuje. Neki ljudi su rekli da im poigrava desni kapak, dok su neki govorili da u sebi osećaju nelagodu, no, bez obzira na to da li si se oslanjao na sopstvena osećanja ili na raspoloženje, odnosno na uobrazilje koje se odnose na natprirodne stvari, na kraju je trebalo da ideš tamo gde se očekuje da ideš, a Bog te ni na koji način nije sprečio. Zar nije veoma praktično što Bog dela na ovaj način? (Jeste.) Božji postupci nisu ni najmanje šuplji; dozvoljena su svakakva ljudska ispoljavanja, čak i ona da nekim ljudima poigrava kapak. Recite Mi, može li Bog da zaustavi ili da kontroliše ljudsko poigravanje kapaka? Zar Bogu ne bi bilo odviše lako da to kontroliše? No, da li je On to učinio? (Nije.) Bog to nije učinio. Nije se uplitao, dao ti je slobodu. Kapak ti je poigravao onako kako jeste, ali je na kraju grupa ipak krenula na put – sve to je bilo tako praktično. Međutim, na samom odredištu se desila nevolja i Bog tu opasnost nije uklonio samo zato jer ste se vi tamo zaputili. Bog to nije učinio i nevolja se odigrala baš kao što je i trebalo. Ipak, Bog je učinio jednu mudru stvar: doveo je do toga da vam se na pola puta do tamo pokvari auto, tako da je, do trenutka kad je auto popravljen a vi ste stigli na odredište, ta opasnost prošla. Time vas je Bog štitio. Vidiš, zbog ovog vremenskog odlaganja, On ti je mudro omogućio da izbegneš opasnost. Sve što Bog čini je tako praktično, zar ne? (Jeste.) Dakle, ovo ti, na vrlo praktičan način, pokazuje da ono što Bog čini nije uopšte šuplje niti natprirodno, te da je pojava svake stvari prirodna i neizbežna, ali u tome leži Božja svemoć. Tokom čitavog ovog događaja, kakve god da su bile ljudske uobrazilje, kakve god da su bile njihove teškoće, slabosti i problemi, bilo da su gledišta o kojima su raspravljali bila ispravna ili pogrešna, ništa od toga nije uticalo na ono što se na kraju dogodilo, niti je uticalo na neizbežan ishod tog događaja. Svaka pojedinačna stvar koja je trebalo da se dogodi zaista se dogodila, nevolja koja je trebalo da nastupi nastupila je, auto koji je trebalo da se pokvari pokvario se, a i ljudska gledišta su ogoljena, s tim da se krajnji ishod tog događaja ipak odigrao u skladu sa načinom kako je Bog to odredio i saglasno onome što je Bog predodredio i načinu na koji je Bog upravljao tim događajem. U tome je Božja svemoć, zar ne? (Jeste.) Sve ovo se odigralo tako praktično i normalno, baš kao i sve drugo što se ljudima događa u njihovom svakodnevnom životu; to se dogodilo prirodno, a nije bilo natprirodno, ispunjeno maštom niti šuplje. Prema tome, ljudi po ovom pitanju treba da shvate da je Božje delo praktično i da On nad svime ima suverenost. Kako ljudi treba praktično da postupaju? Pre svega, moraju da shvate načela kojih treba da se pridržavaju bez obzira na to šta ih zadesi. Ako se vode samo ljudskim osećanjima, to je nepouzdano. Ne treba da se povode za natprirodnim osećanjima niti da nagađaju na osnovu šupljih uobrazilja. Umesto toga, treba da odu i urade ono što treba da učine na osnovu stvarnih okolnosti i dužnosti koje treba da izvršavaju. Osim toga, važno je da odu i učine ono što treba da učine na osnovu istina-načela. Zar to onda nije mnogo lakše? (Jeste.) Stoga, s kakvim god problemima da se suočiš i koja god etapa Božjeg dela da je dostignuta, ne moraš da se vodiš svojim osećanjima, ne moraš da proveravaš da li je neki datum povoljan ili nije i, naravno, naročito ne moraš da pratiš bilo kakve astronomske pojave niti da slušaš ikakva proročanstva – samo uradi ono što treba da uradiš. Neki ljudi vole da prate astronomske pojave ili da proveravaju jesu li datumi povoljni ili nisu, pa kažu: „Sutra nije dobar datum. Ako izađem napolje, hoće li sve krenuti naopako? Hoće li velika crvena aždaja sprovoditi hapšenja? Otkud to da je vrana graktala pored vrata kad sam jutros rano ustao i izašao napolje? Čuo sam da su neki ljudi videli crnu mačku kad su sinoć izlazili. Sve ovo su zloslutni znaci! Šta treba da uradim? Hoće li nastupiti neka opasnost?” Ako imaš normalnu ljudskost i normalno ljudsko razmišljanje, trebalo bi da si u stanju da prosudiš koje su okolnosti opasne, a koje su relativno bezbedne, te da znaš kako da im pristupiš i njima se baviš shodno stvarnoj situaciji – ne moraš da gledaš te druge stvari. A kad je reč o onome što bi trebalo i ne bi trebalo da činiš svakoga dana, s jedne strane, postoje jasne Božje reči koje služe kao istina-načela, a s druge, ti imaš normalnu ljudskost, savest i razum, i ukoliko svakodnevno činiš ono što bi trebalo na osnovu uređenja stvarnih okolnosti i usmerenja koja one pružaju, u skladu sa stvarnim potrebama normalne ljudskosti i svojim sopstvenim odgovornostima i obavezama, onda je to u redu. Budu li svom svakodnevnom životu ljudi ovako pristupali, zar stvari neće biti mnogo jednostavnije? (Hoće.)

Iako je Božje delo svemoguće i čudesno i premda Božje reči jesu istina i život, ljude je nemoguće preko noći upotpuniti ili promeniti. Na temelju svojih predstava i uobrazilja, neki ljudi često kažu: „Toliko godina verujem u Boga, pa kako je moguće da se još uvek nisam promenio? Kako to da i dalje nisam postigao osveštanost? Zašto u svom srcu i dalje volim svet? Zašto sam i dalje tako sujetan? Zašto i dalje imam rđavu požudu? Nekada sam voleo da gledam neke video-priloge ili zabavne emisije iz neverujućeg sveta. Zašto i dalje želim da ih povremeno gledam, uprkos činjenici da sve do danas verujem u Boga, da sam godinama jeo i pio Božje reči, izvršavao svoju dužnost, sve ostavio i tolike se godine davao i uprkos osećaju da sam u svom srcu te stvari već otpustio?” To su neke od predstava koje ljudi imaju, zar ne? Konkretno, u svojoj veri u Boga, neki ljudi uvek streme stvarima kao što su: da potčine svoje telo, da ne žude za telesnim zadovoljstvima, da podnose više patnje i napornog rada i da budu u stanju da prevaziđu brojne fizičke muke. Ipak, uprkos činjenici da tako streme, i dalje osećaju da ih često kontrolišu prekomerne telesne želje, žudnje za udobnošću i lenjost, pa su često negativni i gube veru u Boga, razmišljajući: „Božje delo je dostiglo ovu tačku, pa zašto sam onda tako razočaran i još uvek često negativan?” Ponekad, kad u nekom zadatku postignu nekoliko rezultata i naiđu na odobravanje svih, osećaju se opušteno i razmišljaju: „I dalje ima nade za mene da budem spasen. Božje delo i Njegove reči su tako dobri. Njegovo delo zaista može da promeni ljude.” Da bi posle nekog vremena osećali kako im i dalje nedostaju njihovi voljeni. Konkretno, ponekad se prisećaju ljudi koje su nekad obožavali i s nostalgijom se sećaju svetovnog života koji su vodili, zaista im nedostaju njihovi dani slave dok su bili u spoljnom svetu, pa se pitaju: „Kako to da mi još uvek te stvari nedostaju? Zašto nisam otpustio zadovoljstva tela i nisam se kao neko ko je osveštan izdvojio od tog sveta? Kako to da se još uvek nisam promenio?” I onda se opet osećaju uznemireno. Često se zadržavaju usred ovih misli i gledišta. Stanje im je ponekad dobro, a ponekad loše, neko vreme su slabi, a zatim su neko vreme snažni, nakratko su negativni, pa su onda nakratko pozitivni. O sebi često donose presude na temelju svojih ispoljavanja u svakodnevnom životu. Ako su u dobrom stanju, smatraju da su predmet spasenja; ako su u lošem stanju, osećaju da nema nade da će biti spaseni i da za njih nema iskupljenja. Ili su u jednoj ili u drugoj krajnosti. Kad su u dobrom stanju, osećaju se poput sveca i vrlo bliskim Bogu, da između njih i Boga nema nikakvih prepreka i osećaju da je Bog tik uz njih. Kad su u lošem stanju, osećaju se kao da su dospeli u osamnaesti krug pakla, da ne mogu da vide niti dodirnu Boga i osećaju da je Bog od njih veoma daleko. Zašto je to tako? Zašto imaju ta stanja? Jesu li ta stanja normalna ili nenormalna? (Nenormalna su.) Kad su u dobrom stanju, oni rade sve što crkva za njih uredi da urade, mogu da prevaziđu sve teškoće, da istrpe svaku muku i plate svaku cenu. Osećaju se poput nekog ko je najviše u stanju da se pokori Bogu, da su od onih ljudi u Božjoj kući koji streme ka istini, te da nikakva teškoća ne može da ih zbuni. Oni naporno rade na izvršavanju svoje dužnosti i spremni su da ulože trud. Ne osećaju umor ma koliko s drugima razgovarali u zajedništvu, i ne smeta im ako preskoče obrok ili budu uskraćeni za dva-tri sata sna. Spremni su da se daju za Boga i da ceo svoj život posvete Bogu. Shodno tome, osećaju da su se promenili. Više ne razmišljaju o svojoj porodici, više im ne nedostaju ljudi koje su nekada voleli i više se s nostalgijom ne prisećaju slave i poštovanja koje su imali u svetu. Sve to bacaju u vetar i svim srcem se daju za Boga, pridržavajući se načela, orezujući svakoga ko izaziva ometanja ili prekide, podržavajući pravičnost Božje kuće, stojeći postojano na strani pravde, braneći interese Božje kuće i uspostavljajući o sebi sliku strogog i nepristrasnog „sudije”. Neko vreme im prilično dobro ide. Ipak, moglo bi da dođe vreme kad otkrivaju svoje iskvarene naravi ili učine nešto pogrešno, a onda će postati negativni i slabi, razmišljajući: „Bog me je otkrio, On me više ne voli.” Od tog trenutka neće moći da se vrate na svoje noge. Osećaće se kao ništarije i da nisu u stanju da išta urade, da još uvek imaju sebične misli i rđavu požudu, da im često nedostaju ljudi koje su nekad voleli i koji su im bili dragi, da su često negativni i slabi, da se još uvek opiru Bogu, da nisu u stanju da primenjuju istinu i da se, uprkos tolikim godinama vere u Boga, nisu promenili, pa će razmišljati: „Zar ovo ne znači da je sa mnom svršeno?” Misliće da za njih nema nikakve šanse da budu spaseni i da za njih uopšte nema nade. Kad su srećni, van sebe su od radosti, a kad su tužni, neverovatno su jadni. Uvek su u jednoj od te dve krajnosti, prebacujući se iz jedne u drugu. Zašto je to tako? Bez obzira na to jesu li ova stanja i ispoljavanja pozitivna ili ona malodušna, sve u svemu, sve je to jedan te isti problem, to jest onaj da su prepuni predstava i uobrazilja o Božjem delu, da uvek donose presude o sebi i da sebe određuju na osnovu svog raspoloženja i na osnovu svojih otkrovenja i ispoljavanja tokom određenog perioda, dok istovremeno donose presude o Božjem delu, o rezultatima koje je Njegovo delo postiglo na ljudima i o svrsi i cilju koje Njegovo delo postiže na ljudima. Zar to nije koren problema? (Jeste.) Kad su pozitivni, ljudi se mole pred Bogom, izražavajući svoju rešenost dok neobuzdano plaču, spremni da ceo svoj život posvete Bogu ne tražeći ništa, spremni da slede Boga i daju se za Njega. Kad se tako mole i donose čvrste odluke, osećaju da nijedna teškoća više nije teškoća. Ganuti su do suza, verujući čak da ih je ganuo Sveti Duh. Razmišljaju: „Sveti Duh me je ganuo. Biće da me Bog toliko voli! Bog me nije napustio!” Mole se plačnim glasom i govore da ih je ganuo Sveti Duh – zar to nije zabluda? (Jeste.) Zapravo si bio ganut time što si bio toliko zadovoljan sobom; bio si ganut sopstvenom rešenošću, težnjama, željama i sopstvenim postupcima, a nije te ganuo Sveti Duh. Zašto kažem da si ganuo sâm sebe? Imaš toliko predstava i uobrazilja o Božjem delu i one su tako izopačene – misliš li da bi te Bog ganuo? Kad si u tako ekstremnom stanju, da li bi te Bog ganuo, pa da odeš u još veću krajnost? Kad bi te Bog ganuo, to bi te odvelo u samo još veću krajnost, učinilo bi da se sebi diviš i da sebe samog ganeš još više, te da još više poželiš da u sebi čvrsto odlučiš: „Spavaću manje i trpeću još veće muke, ješću hranu bez obzira na to je li ona dobra ili pokvarena, biće mi dobro šta god da jedem i neće mi biti važno da li će to mom telu činiti dobro ili neće. Moram da prevaziđem sklonosti svog starog tela, posebno moram da izlečim nedostatke svog starog tela i svoje telo moram da navedem da još više pati i ne dozvolim mu da mu bude prijatno. Ako mu je prijatno, onda neću voleti Boga; ako mu je prijatno, onda ću se prepuštati užicima tela i neću se truditi da izvršavam svoju dužnost.” Da je ovo bio Sveti Duh koji te je ganuo, ti bi se i dalje držao ove krajnosti i još pogrešnije bi verovao da si već nadvladao telo, porazio Sotonu i da si već spasen. Zato i kažem da te nije ganuo Sveti Duh, već da si ganuo samoga sebe. Da li se često događa da ganete sami sebe? (Da.) Ganuti ste sopstvenom rešenošću da se dajete i podnosite muke za Boga i u svom srcu ste toliko spremni da za Boga podnosite muke, da istrpite bilo koju količinu muke ili čak da umrete, pa vam se suze slivaju niz lice. U stvarnosti, Bog nije ganut time što si ti ganut, niti je On ganut tvojom rešenošću. Ovaj tvoj izliv je samo trenutni impuls, trenutni nalet vatrene strasti. U takvoj situaciji, mogao bi čak da Mu se moliš i kažeš: „Bože, spreman sam da za Tebe umrem! Bože, danas sam toliko bio zauzet svojom dužnošću da sam preskočio obrok. Da moram da ih preskočim još deset, biću na to spreman! Ljudi ne žive samo na kori hleba, već žive na rečima koje dolaze iz usta Božjih. Bože, spreman sam da Te volim celog svog života, uvek i za sva vremena, i moja ljubav prema Tebi nikada se neće promeniti!” Ove te tvoje grandiozne reči tako ganu da zaplačeš neobuzdano, ali se Božji stav prema tebi ne menja. Zašto? Zato što si ganut trenutnim impulsom, a tvoje suze nisu pokajničke suze, nisu suze zaduženosti niti suze istinske samospoznaje, a još manje su suze usled tuge jer si nesposoban da primenjuješ istinu i pridržavaš se istina-načela. Prema tome, ova tvoja emocija može da gane jedino tebe i možda da dirne druge ili one u tvom okruženju, ali Bog time nije ganut. Stoga, nije tebe ganuo Sveti Duh, već si ti sâm sebe ganuo. Liješ suze zato što si sebe ganuo. Tvoje suze, tvoje emotivne reči i tvoja uzavrela strast samo su površna pojava, samo su vrsta ponašanja. Nisu promena u tvojoj suštini i životu, niti su otkrovenje da je istina tvoj život. Kad imaš strast i impuls da se daješ i trpiš za Boga i naročito si samoinicijativan, osećaš da je Sveti Duh taj koji te je ganuo, da si se promenio i da si predmet spasenja – ovo je jedna vrsta predstave i uobrazilje koju imaš o Božjem delu. Kad zbog privremenog neuspeha i posrnuća postaneš negativan ili zato što su tvoja iskvarenost i mane ogoljeni odnosno zato što si orezan i otkriven, osećaš se tužno i bolno, misliš da se nisi promenio i da nema nade da budeš spasen – ovo je još jedna vrsta predstave i uobrazilje koje imaš o Božjem delu. U stvari, bez obzira na to šta Bog vidi – da li si u negativnom ili pozitivnom stanju, odnosno u kojoj meri ti se stanje pogoršalo i pokvarilo – kako te Bog sve vreme gleda? Tvoj rast je onaj koji jeste. Bog će odrediti koliko si se promenio i u koliko istina-stvarnosti si ušao na osnovu tvog stvarnog stanja, tvojih stvarnih ispoljavanja i tvog stvarnog rasta. Tvoja trenutna nesposobnost da se vratiš na svoje noge i tvoje trenutno zapadanje u potpunu malodušnost nisu merilo prema kome te Bog posmatra ili određuje tvoj stvarni rast. Dakle, bez obzira na to jesi li u pozitivnom ili negativnom stanju, odnosno da li odišeš uzavrelom strašću ili se osećaš malodušno, to neće uticati na Božju procenu o tebi i kakvim će On oceniti tvoj karakter. Jedino si ti taj koji svoj karakter ocenjuje pogrešno na osnovu svojih privremenih otkrovenja i ispoljavanja – bilo kao nekoga ko je već poput Petra ili kao nekoga za koga nema iskupljenja – zato što imaš tako veliki broj predstava i uobrazilja o Božjem delu. Ipak, bez obzira na to kako donosiš presude, bez obzira na to koja dobra ili loša osećanja doživljavaš, sve to je izazvano predstavama i uobraziljama koje si formirao o Božjem delu, a te predstave i uobrazilje ne odgovaraju Božjoj tačnoj i praktičnoj definiciji čoveka i tačnoj i praktičnoj presudi koju On o njemu donosi. Zar nije tako? (Jeste.) Prema tome, bilo da je reč o njihovim ispoljavanjima, njihovoj sopstvenoj suštini ili njihovoj konačnoj oceni sopstvenog karaktera, ljudi ne mogu da donose presude o ovim stvarima na osnovu svojih predstava i uobrazilja. Naprotiv, ove stvari treba da odmeravaju na osnovu normalnih zakona Božjeg dela i stvarnih rezultata koje Bog želi da postigne u Svom delu, odnosno na osnovu načina na koje Bog dela i Njegovih tačnih definicija ljudi. Koje su ovde glavne ljudske predstave i uobrazilje o Božjem delu? Ljudi veruju da se njihov stvarni rast određuje na osnovu njihovih privremenih ispoljavanja ili njihovih ispoljavanja tokom određenog perioda: ako su tokom ovog perioda u dobrom stanju, onda će Sveti Duh delovati na njima i oni će se promeniti, posedovaće život, uvećaće im se rast i moći će da postignu spasenje; ako su tokom ovog perioda u lošem stanju i nemaju nikakvu istinsku veru u Boga, to znači da nemaju nikakav rast. Zar ovo nisu ljudske predstave i uobrazilje? (Jesu.) Predstava i uobrazilja koju ljudi imaju o Božjem delu jeste da se ono na ljudima ne odvija dugoročno i neprekidno, već da im ono na kratke staze daje nešto malo prosvećenja, dovodeći do toga da ispolje nalet energije i trenutni impuls. Druga vrsta predstave je u tome da ljudi veruju da je Božje delo natprirodno, da On ljude gane kako bi imali pozitivan stav i imali volju da trpe muke i daju se za Njega, a da zatim oni zadobijaju rast i postaju ljudi koji Božju istinu imaju kao svoj život. Ako zbog jednog problema postanu slabi, veruju da će Bog utvrditi da nisu uspeli i da su otkriveni, a zatim će ih Bog osuditi, On će ih ukloniti i napustiti. Nisu li ovo ljudske predstave i uobrazilje? (Jesu.)

Koje su ljudske predstave i uobrazilje o kojima smo upravo razgovarali? (Ljudi imaju više vrsta predstava i uobrazilja o Božjem delu. Veruju da se o čovekovom stvarnom rastu odlučuje na osnovu njegovih ispoljavanja tokom određenog perioda ili na osnovu njegovih privremenih ispoljavanja i smatraju da se Božje delo na ljudima odvija u trenutku, a da ono nije dugoročno i neprekidno. Osim toga, ljudi veruju da je Božje delo krajnje natprirodno i da Bog često gane ljude. Kad ljude u trenutku gane Sveti Duh, oni osećaju da će svakoga časa biti usavršeni ili da su bliži dostizanju Petrovog merila, a kad podbace i postanu slabi, ljudi utvrđuju da su uklonjeni.) Koje su ljudske predstave i uobrazilje o Božjem delu u tom smislu? Ljudi veruju da njihova privremena ispoljavanja predstavljaju njihov stvarni rast i da Bog donosi presude o ljudima na osnovu njihovih privremenih ispoljavanja. Ljudi smatraju da se Bogu dopada da gleda kako ljudi trpe muke i plaćaju cenu, da Mu se dopada da vidi ljude kako se često mole i donose čvrste odluke, da su ganuti do te mere da neobuzdano plaču, te da se Njemu dopada da su ljudi u stanju da sve napuste, da se daju i marljivo rade i da mogu da prevaziđu razne teškoće tela. Nezavisno od toga da li postupaju ili ne postupaju saglasno načelima ili u skladu sa istinom, smatraju da će se Bogu dopasti ukoliko često mogu da plate cenu i da tokom obavljanja svoje dužnosti često propuste obrok i gube san, da ustaju rano, na počinak odlaze kasno i rade danonoćno. Ovim se podrazumeva da kakvo god delo da Bog izvršava odnosno koliko god reči da On izgovara, On se naprosto nada da su svi ljudi u stanju da za Njega podnose muke i plaćaju cenu, da ne jedu dobru hranu ili nose lepu odeću, da nemaju uopšte slobodnog vremena, da moraju svaki dan da provode izvršavajući svoje dužnosti ili moleći se, da često donose čvrste odluke, izražavaju rešenost, čvrsto odlučuju i zaklinju se. Neki ljudi misle da se Bogu dopada da obuzdava ljudsko srce i udove, da On ljudima ne daje slobodu i oslobođenje, već da ih navodi da se osećaju potisnuto tako da ne mogu da se oslobode, te da ih lišava slobode života normalne ljudskosti. Ljudi to misle, zar ne? (Da.) Šta još ljudi misle? Da Bog ljudima ne dozvoljava da pogreše, da otkriju slabost ili iskvarenost ili da ispolje svoje mane. Ljudi takođe veruju da ako žele da postignu spasenje i da budu usavršeni, tokom izvršavanja svoje dužnosti oni tada ne smeju uopšte da budu slabi niti da imaju ikakve potrebe, nedostatke ili mane normalne ljudskosti, te da ne smeju da otkriju nikakve iskvarene naravi. Zar to nisu ljudske predstave i uobrazilje? (Jesu.) U svojim predstavama i uobraziljama, ljudi misle da u okviru Božjeg dela i usmeravanja moraju da ostanu mladi u srcu, da ostanu revnosni i puni strasti prema svom poslu i da prema njemu imaju ozbiljan stav, kao i da sve vreme budu stegnuti i nikad opušteni. Zar to nije ono što ljudi misle? Da li je to jedna od predstava i uobrazilja koje ljudi imaju ili je to istinski Božji zahtev prema ljudima? (To je jedna od predstava i uobrazilja koje ljudi imaju.) Ljudi misle da ako su pomalo negativni i slabi ili ako imaju blagu telesnu teškoću, ako u svojoj ljudskosti imaju neke nedostatke ili mane ili ako otkrivaju iskvarene naravi i povremeno žude za telesnim užicima, da ih Bog onda neće želeti, da im se On neće obraćati niti na njima raditi, te da će biti uklonjeni i da neće biti nade da budu spaseni. Da li je zaista tako? (Nije.) Zar to nisu predstave i uobrazilje koje ljudi imaju? (Jesu.) U svojim predstavama i uobraziljama, s jedne strane, ljudi veruju da se Bogu dopadaju ljudi koji su sve vreme puni elana i uzavrele strasti prema svom poslu, a da se, s druge strane, Bogu ne dopada ljudska negativnost i da im On ne dozvoljava da pokazuju svoje slabosti. Drugim rečima, ljudi smatraju da se Bogu dopadaju isposnici, zar ne? Misle da je neophodno da ceo svoj život prožive u siromaštvu, da uopšte ne obraćaju pažnju na stvari iz spoljnog sveta i da iz dana u dan čitaju Božje reči pod prigušenim svetlom hladne uljane lampe; veruju da su i jutarnja i večernja molitva obavezne, da pre svakog obroka moraju da se zahvale Bogu i da ne smeju da imaju nijednu od raznih potreba normalne ljudskosti. Oni veruju da se jedino tada mogu smatrati u potpunosti odani Bogu i sasvim verni svom poslu, te da jedino održavanjem takve revnosti mogu da se dopadaju Bogu i da budu neko koga Bog želi da spase i usavrši. Budući da imaju takve predstave i uobrazilje, pojedini ljudi se u sebi naročito prekorevaju kad im povremeno nedostaje porodica i ujedno osećaju nelagodu kad god povremeno ćaskaju, smatrajući da će ih Bog ukoriti. Kad se pojedine mlade žene tu i tamo doteraju i nose modernu odeću pomalo živahnih boja, sve vreme se osećaju neprijatno i razmišljaju: „Zar nije pomalo nepristojno da se ovako oblačim? Zar to nije pomalo razuzdano?” U stvari, ne nose toliko čudnu odeću niti onu koja previše otkriva, već se samo osećaju razuzdano i razmišljaju: „Bog me iznutra prekoreva. Ne dopada Mu se kad ovo radim.” Ako misliš da se Bogu to ne dopada, zašto ne nosiš odeću budističkog monaha ili taoističku odoru? Kako bi to samo bilo „elegantno” i „pristojno”! To ne bi bilo razuzdano, zar ne? Neki ljudi se povremeno prepuste sujeti ili se razmahuju, pa u sebi onda osete prekor i nelagodu i razmišljaju: „Bogu se više ne dopadam. On me više ne želi.” Neki ljudi čak uspostavljaju pravila da im nije dozvoljeno da očešljaju kosu, da se našminkaju ili da se pogledaju u ogledalo, te da mogu da se okupaju tek jednom mesečno ili na svakih šest meseci, i smatraju da kupanje više puta mesečno ili u toku šest meseci kod Boga izaziva gađenje i da sasvim sigurno neće biti spaseni. Uspostavljaju pravilo da moraju da ustanu pre pet ujutru i misle da se, ako ustanu pola sata kasnije, prepuštaju udobnosti i da nisu ljudi koji vole Boga; uspostavljaju pravilo da moraju da idu na počinak posle ponoći, te da, ako odu na spavanje pre ponoći, nisu neko ko svoju dužnost odano izvršava. Ovi ljudi stvaraju brojna utvrđena pravila za svoje sopstveno ponašanje, svakodnevni život i životne potrebe. Oni ne tragaju da ustanove šta su Božji zahtevi, niti nastoje da shvate kakvi su Božji pogledi i stavovi prema ovim stvarima. Umesto toga, krajnje subjektivno veruju da u Božjem delu Bog ne dozvoljava da ljudi imaju ta ispoljavanja i da su oni, ako ikada imaju ta ispoljavanja, sasvim buntovni, da ih se Bog gnuša i da stoga ne mogu da budu spaseni. Često zbog nekih nebitnih stvari koje nisu ni vredne pomena, kao što su pogrešno izgovorena stvar, pogrešno izgovorena reč, prekomerno pojedene grickalice ili povremeno gledanje nekih zabavnih video-priloga, ljudi razmišljaju: „Sa mnom je svršeno, ovo je sasvim buntovno s moje strane! Nisam znao da mogu da imam takva ponašanja i takve sklonosti – nisam znao da još uvek imam ove probleme. Ovo je užasno. Moram duboko da razmislim o sebi, da sebe detaljno analiziram u dubini duše i da sebe podvrgnem korenitoj promeni. Ne mogu ovo da dopustim!” Ljudi pridaju veliku važnost ovim stvarima koje nemaju nikakve veze sa istina-načelima. Sve ovo su ljudske predstave i uobrazilje i Bog ih se gnuša. Bog ne želi da vidi da ljudi otkrivaju ova ispoljavanja. Dakle, koje istine ljudi treba da shvate u tom smislu? Kojih načela treba da se pridržavaju? Pošto su te stvari ljudske predstave i uobrazilje, one sasvim sigurno nisu načela koja Bog nalaže ljudima i zasigurno nemaju nikakve veze sa Božjim zahtevima prema ljudima. I pošto su to predstave i uobrazilje, to znači da su nastale i sklepane u ljudskom umu – ukratko, one potiču iz ljudskog uma i nemaju nikakve veze sa istina-stvarnostima koje Bog zahteva da ljudi poseduju. Koliko god da se ljudi pridržavaju ovih predstava i uobrazilja, ukoliko one nemaju nikakve veze s istinom, uzaludno je to što ih se ljudi pridržavaju. Čak i ako ih se pridržavaš, ti se ne pridržavaš istina-načela i Bog to neće upamtiti. Konkretno, neki ljudi osećaju duboku nelagodu i u sebi snažan prekor kad povremeno otkriju svoje sklonosti ili telesne navike. Kako nastaju ova nelagoda i samoprekor? Je li to rezultat toga što ih je ganuo Sveti Duh? (Ne, ljudi imaju predstave i uobrazilje o Bogu, pa se zato osećaju nelagodno.) Osnova ovih osećanja jesu ljudske predstave i uobrazilje, a ne istina. Neki ljudi u trenutku u sebi osete prekor i nelagodu, pa hitaju da se mole, da ispovede svoje grehe i žurno se pokaju. Zbog čega imaš da se pokaješ? Te stvari koje si učinio jesu uobičajena ponašanja u svakodnevnom životu. To nisu grehovi i svakako nisu veliki prestupi. Ne diži larmu oko tako beznačajnih stvari! Ako misliš da su te stvari pogrešne, možeš odlučiti da ih ne radiš. Ipak, to što ih ne radiš ne znači da se pridržavaš istina-načela, a to što osećaš nelagodu ne znači da si prekršio istina-načela. Zašto se kaješ? Zašto se preokrećeš? Je li to zato što te tvoje predstave i uobrazilje navode da pogrešno veruješ da su to ponašanja kojima ne treba da se prepuštaš ili je to zato što misliš da se tvoja ponašanja kose s Božjim rečima i istina-načelima? Ako se ona kose sa istina-načelima i ti se zaista osećaš nelagodno, onda treba da požuriš i promeniš svoj dosadašnji pravac i pokaješ se Bogu. Ova nelagoda je u najmanju ruku prekor koji dolazi od savesti ljudskosti. Ako se osećaš nelagodno samo zato što si išao protiv svojih predstava i uobrazilja, zar se ne prepuštaš nepotrebnim osećanjima? (Da.) Ovo je čisto prepuštanje nepotrebnim osećanjima i to je suvišno. Kako to da ne osećaš nelagodu kad slediš antihriste? Kako zbog toga ne osećaš prekor? Kad vidiš da zli ljudi prekidaju i ometaju crkveni rad i narušavaju interese Božje kuće, a ti ne ustaješ da ih zaustaviš, osećaš li nelagodu? Kad govoriš i postupaš kršeći istina-načela i na osnovu sopstvene volje, osećaš li nelagodu? Ako si u tim stvarima prekršio istina-načela, a zbog toga nikada nisi osećao nelagodu, u tom slučaju nemaš ni ljudskosti ni savesti. A ako nemaš savest, zbog kojih stvari ćeš osećati nelagodu? Tvoja nelagoda je čisto prepuštanje nepotrebnim osećanjima. Tvoje sopstvene predstave i uobrazilje su te koje te muče i navode te da se osećaš nelagodno – nikakva korist od toga. Koji će biti krajnji rezultat tvog verovanja u Boga u okviru tvojih predstava i uobrazilja? Samo ćeš postajati sve licemerniji i sve više i više poput fariseja. Samo ćeš se sve više i više udaljavati od Božjih reči i istina-načela i biće ti nemoguće da uđeš u istina-stvarnost. Uvek si zadovoljan sobom, ali šta je to tačno tako dobro kod tebe? Tako si prepun predstava i uobrazilja i sve što osećaš nema nikakve veze sa istinom. Tvoja osećanja ganutosti i prekora, osećanje zaduženosti i žaljenje koje osećaš, pokajanje koje misliš da bi trebalo da osećaš i zakletve i čvrste odluke koje donosiš, svi su povezani sa tvojim predstavama i uobraziljama. Te stvari su jedino zasnovane na tvojim predstavama i uobraziljama i nemaju nikakve veze sa istinom. Prema tome, sve što radiš – bilo da trpiš muke i plaćaš cenu ili sve žrtvuješ i sebe daješ, i bez obzira na to šta tačno daješ – uzaludno je ako nema nikakve veze sa istinom. Da li si razumeo? (Da.)

Sad kad smo u zajedništvu porazgovarali o tim predstavama i uobraziljama koje ljudi imaju o Božjem delu i kad smo ih raščlanili, da li vam je malo jasnije kako treba da posmatrate ponašanja poput toga da li ljudi trpe patnju, plaćaju cenu i uzdržavaju se pri izvršavanju svojih dužnosti ili to ne rade i da li vole ili ne vole da jedu dobru hranu i lepo se odevaju i tako dalje, kao i koja su načela koja Bog zahteva od ljudi i koji je tačno rezultat koji Bog Svojim delom želi da postigne kod ljudi? Rezultat koji Bog želi da postigne kod ljudi nije u tome da u svakom trenutku vidi tvoje ushićenje prema sopstvenom poslu. Odnosno, Bog ne želi da vidi tvoj elan ili tvoju rešenost da trpiš patnju i plaćaš cenu. U Božjim očima, ako ne razumeš istinu, onda su ta ispoljavanja samo trenutni impuls. Drugim rečima, ona su samo tvoj elan. Šta je u suštini elan? To je tvoja prekost ili, da budemo konkretniji, to je emotivni pristup stvarima. Bog ne želi ljudski elan, njihov emotivni pristup stvarima, njihove privremene impulse niti takvo ushićeno stanje. Šta Bog želi? (On želi da ljudi budu u stanju da shvate istinu.) U najmanju ruku, On želi da budeš u stanju da voliš istinu i shvatiš istinu i da se, kad se suočiš s raznim stvarima, ne pridržavaš nekog propisa, formalnosti ili ponašanja, već da se pridržavaš istina-načela; osim toga, On želi da na dužnosti koju izvršavaš i u svemu drugom budeš u stanju da tragaš za istina-načelima, da postupaš u skladu sa istina-načelima i da Božje reči i istinu učiniš svojom stvarnošću – to je rezultat koji Božje delo ima za cilj da postigne. A kad je reč o tome da li u svom privatnom životu želiš ranije da ideš na počinak i rano ustaješ ili da kasno odlaziš na počinak i kasno ustaješ, odnosno kakve talente imaš ili koliko si rečit, ništa od toga Bogu nije važno. Bilo da imaš ili nemaš rešenost da podnosiš patnju odnosno koliku god cenu da plaćaš, Bog te stvari ne vrednuje. Neki ljudi kažu: „Zarad svoje vere u Boga već nekoliko godina nisam kupio lepu odeću i više od deset godina nisam bio kod frizera.” Pa i ako se tokom celog života ne hraniš dobro, ne nosiš lepu odeću i istrpeo si brojne muke, šta onda? Je li to ono što Bog želi? Da li je krajni cilj Božjeg propovedanja i besede kako bi ljude opskrbio brojnim istinama samo u tome da te pretvori u isposnika? Samo da bi te pretvorio u bednog paćenika, prosjaka ili ljutito mlado stvorenje? Ne. Bog želi da Svoje reči i istina-načela pretoči u ljude. Stoga, kad brojni ljudi veruju da se Bogu dopada da vidi kako ljudi podnose veće patnje i plaćaju veću cenu, da Mu se dopada da ih vidi kako žive izrazito skromnim, teškim i prostim životom, da u najvećoj meri poseduju rešenost i težnje, da su izrazito ushićeni ili da imaju izraženu moć samokontrole, zaista se drže svog mesta i lepo se ponašaju, to su samo njihove predstave i uobrazilje o Božjem delu. Pretpostavimo da već godinama u svom životu imaš samo jedan obrok dnevno i noću spavaš tri sata, nisi u stanju da se lepo hraniš ili nosiš lepu odeću, da godinama radiš ono što misliš da treba da radiš, da si podneo brojne patnje i doneo brojne čvrste odluke. Kako biste vi to rekli, „ostajete verni svojoj prvobitnoj težnji”, trpite patnju i dajete se za Boga i ceo svoj život posvećujete Bogu. Ipak, uprkos svemu tome, ako se nikad ne potrudiš oko Božjih reči ili istine i u svemu što radiš ne tragaš za istina-načelima, tada ćeš sigurno biti napušten. Ti želiš da postigneš spasenje kroz podnošenje patnje i plaćanje cene, kroz nepokolebljivo pridržavanje prvobitnih težnji, celoživotno davanje Bogu i žrtvovanje svega što imaš zarad Njega. Ovo je samo san – pusta želja. Čak i ako ceo svoj život jedeš kukuruzno brašno i kukuruzni hleb spravljen na pari i nikad ne jedeš finu hranu niti uživaš u lepim stvarima, neće biti nikakve svrhe. Bog nikad ne posmatra čovekovo ponašanje, ne posmatra koja pravila, gledano spolja, on poštuje niti da li on spolja vodi jednostavan i običan život. Ono što Bog želi da vidi jeste put na kome se nalaziš, kojih se načela pridržavaš u svemu sa čim se suočavaš i da li se u rešavanju problema pridržavaš istina-načela. Ako se ne pridržavaš istina-načela, koliko god da poštuješ te utvrđene odredbe i pravila, od toga neće biti nikakve koristi. To će jedino pokazati da si čovek koji živi unutar predstava i uobrazilja, čovek koji živi u okviru potpuno subjektivnih, lepih želja i koji nema baš nikakve veze sa Božjim delom i nikakve veze sa bilo kojim načinima na koje Bog obavlja Svoje delo spasenja ljudi – čovek koji je daleko od Božjeg dela. Stoga, ako želiš da nešto zadobiješ od Božjeg dela, prvo moraš da se potrudiš oko istine; ne smeš nikako da se baviš svojim predstavama i uobraziljama i da u njih ulažeš trud – to je beskorisno. Neki ljudi Me pitaju: „Misliš li da izgledam pristojnije i doličnije sa dugom ili sa kratkom kosom?” Umesto odgovora, ja ih pitam: „Da li više voliš dugu ili kratku kosu?” Oni će na to: „Više volim da imam dugu kosu, ali mislim da duga kosa nije ni pristojna ni dolična i da se Bogu ne dopada.” A Ja ponovo pitam: „A kad je Bog to rekao? Ima li to ikakve veze sa istinom?” I drugi Me pitaju: „Smem li da jedem grickalice?” A Ja odgovaram pitanjem: „Jesu li grickalice potreba normalne ljudskosti? Da li Bog predviđa da ljudi ne smeju da ih jedu? Da li Bog to osuđuje?” A oni će na to: „Mislim da Bog to osuđuje, jer je raskalašno jesti grickalice.” Šta znači „raskalašno”? Ako misliš da je raskalašno jesti grickalice, da li to što ih ne jedeš onda znači da nisi raskalašan? Da li to što ne jedeš grickalice znači da shvataš istinu i primenjuješ istinu? Jasno vam je kad se ovako izrazim, zar ne? (Da.) Predstave i uobrazilje nisu istina i nemaju nikakve veze sa istinom. Ako si pametan, trebalo bi što pre da ispitaš koje predstave i uobrazilje još uvek imaš, i koje postupke, misli i gledišta fariseja i dalje poseduješ, te da ih bez odlaganja otpustiš. Svrha otpuštanja ovih stvari nije u tome da postaneš raskalašan i da sebi udovoljavaš, već da te navede da dođeš pred Boga da bi tragao za istina-načelima i da bi zadobio istinu kao svoj život. Bog ne želi da vidi da si prosjak i da vodiš isposnički život. Neki ljudi kažu: „Bogu se ne dopada da ljudi budu prosjaci, pa znači li to da On voli da oni budu imućni?” Bog ne voli ni da ljudi budu imućni. Neki ljudi kažu: „Ljudska je predstava i uobrazilja da se Bogu dopada da ljudi trpe fizičku patnju. Pa, ako se Bogu ne dopada da ljudi trpe patnju, znači li to da Mu se dopada da oni žive udobno?” Pogrešno. I ovo je tvoja predstava i uobrazilja. Kako, onda, treba ispravno postupati? (Bogu se dopada da ljudi budu u stanju da dođu pred Njega i da tragaju za istina-načelima, ma šta da ih zadesi.) Ni u jednom trenutku istina-načela se ne smeju zaboraviti. Neki ljudi kažu: „Bogu se dopada da ljudi pred Njim donose čvrste odluke i da imaju rešenost da trpe patnju.” Neki drugi kažu: „Bogu se ne dopadaju ljudi koji nisu spremni da trpe patnju.” Jesu li ove izjave ispravne ili pogrešne? Koja izjava je ispravna, a koja pogrešna? (Obe su pogrešne.) Neki ljudi uvek trpe patnju zarad sopstvenog statusa, slave i dobitka – imaju jaku rešenost da istrpe patnju. Da li su ova ispoljavanja po volji Bogu? (Ne.) Neki ljudi nisu spremni da trpe patnju kad je reč o ličnim stvarima, ali su spremni da je istrpe radi izvršavanja svoje dužnosti i radi istine, i spremni su da istrpe malo patnje kako bi postupali u skladu sa istina-načelima. Koje od ovih ispoljavanja je bolje? (Trpeti patnju zarad istina-načela.) Šta se iz ovih stvari može zaključiti? Da je ispravno postupati u skladu sa istina-načelima i primenjivati istinu. Bilo da je reč o stvarima povezanim sa vršenjem sopstvene dužnosti ili o stvarima povezanim sa ličnim životom, da li će ili neće čovek trpeti patnju nije ni merilo ni načelo. Šta su načela? Načela su Božji zahtevi, Božje reči i istina. Ako postupaš prema istina-načelima, čak i ako time ne trpiš patnju, to što radiš je ispravno i Bog to odobrava; ako ne postupaš prema istina-načelima, čak i ako u tom postupku trpiš ogromnu patnju ili doživljavaš veliko poniženje, to je uzaludno i Bog tvoje postupke ne odobrava. To je isto kao kad neki ljudi čuju naređenje od antihrista i zatim rade šta im je rečeno, obavljaju posao shodno željama tog antihrista, mnogo pričaju i pate, sve vreme su vrlo zauzeti, u toj meri da telo počne da im se savija i lomi od fizičke iscrpljenosti. Da li Bog to odobrava? Hoće li Bog to upamtiti? (On to ne odobrava i to neće upamtiti.) Dakle, koji je Božji stav? (Bog se gnuša takvih ljudi.) Šta je Bog rekao? „Odlazite od Mene vi, koji činite bezakonje!” To je Božji stav, zar ne? (Jeste.) Koliku god patnju da si istrpeo odnosno koliku god cenu da si platio, iako bi to mogao koristiti da se razmećeš svojim doprinosima, Bog te stvari ne gleda. Bog samo gleda jesi li te stvari uradio u skladu sa istina-načelima i jesi li sledio Božje reči – da bi te odmerio, On koristi ovo načelo. Ako ne slediš Božje reči, već postupaš shodno svojim zamislima, koliku god patnju da trpiš ili koliku god cenu da plaćaš, u tom slučaju će biti uzaludno. Ne samo da Bog to neće upamtiti, nego će to i osuditi. Time bi izazvao sopstveno uništenje, zar ne? (Da.) Takvi ljudi će na kraju biti uklonjeni – oni to zaslužuju, zar ne? (Da.) Bog je izgovorio na hiljade i hiljade reči i saopštio ti je istina-načela, ali ti naprosto ne slušaš. Uvek imaš svoje zamisli i pusto se nadaš da ćeš istinu zameniti sopstvenim predstavama i uobraziljama i tako zadobiti Božje odobravanje, ući u carstvo i biti blagosloven i nagrađen. Zar to nije poigravanje sopstvenim životom? Zar takvi ljudi nisu od iste sorte kao Pavle? (Jesu.) Prema tome, ako ljudi žele da otpuste prepreke između sebe i Boga i svoje neprijateljstvo prema Bogu, moraju pravilno da shvate Božje delo. Ne treba da nagađaju o Bogu, da odmeravaju Njegovo delo niti da odmeravaju svoje ponašanje i postupke na osnovu svojih predstava i uobrazilja, a zatim da sve rade na osnovu tih predstava i uobrazilja. Krajnji ishod ovakvog pristupa biće u tome da će se izjaloviti, a u ozbiljnim slučajevima, ti ljudi će prekidati i ometati crkveni rad, uvrediće Božju narav i biće kažnjeni. Prema tome, u svom pristupu Božjem delu, ljudi treba da otpuste svoje različite predstave i uobrazilje o Bogu. Odnosno, oni treba da ispitaju i raščlane sopstvene predstave i uobrazilje, a zatim da ih otpuste, da počnu da tragaju za Božjim namerama i istinom i da koriste istina-načela kako bi zamenili svoje predstave, uobrazilje, pogrešna načela i načine primene. Samo tako možeš krenuti putem spasenja. U suprotnom, nemoguće je da budeš spasen, to ne dolazi u obzir! Ovo je jedna vrsta predstave i uobrazilje koju ljudi imaju o Božjem delu. Hajde da na ovom mestu završimo naš razgovor u zajedništvu.

Ljudi imaju još jednu vrstu predstave i uobrazilje o Božjem delu, a ona je u tome da kad su u svom svakodnevnom životu slabi, kad u njima nastaju razne vrste buntovništva prema Bogu ili kad učine stvari kojima se protiv Boga bune i Bogu suprotstavljaju, u svojim predstavama i uobraziljama oni smatraju da treba da budu disciplinovani, prekoreni ili čak da budu kažnjeni, prokleti i tome slično. Na primer, ponekad ljudi kažu neku pogrešnu stvar ili otkriju neke predstave, ili prema nečemu formiraju određena mišljenja i određeni prkos, pa posle nekog vremena pomisle: „Otkrio sam ovo buntovništvo i izdaju, ali zašto zbog toga nisam disciplinovan? Na mom jeziku nema plikova, nemam košmare tokom noći i u srcu ne osećam nelagodu. Zašto je to tako? Kako to da ne osećam delovanje Svetoga Duha?” U svojim predstavama i uobraziljama, oni veruju da pošto je Bog došao da ih spase i pošto Božje delo mora ne samo da ih osvoji, već i da ih preobrazi i pročisti i da promeni svakakve njihove misli i gledišta koji su neusklađeni sa istinom, te ukoliko u njihovim mislima ima nekih stvari koje su neusklađene s istinom ili ogavnih, prljavih ili rđavih stvari, u tom slučaju treba da budu disciplinovani, prekoreni ili čak kažnjeni, i razmišljaju: „Kako ljudi mogu da se promene i kako mogu da budu osveštani ako ih često ne disciplinuju?” U čemu su ovde ljudske predstave i uobrazilje? Konkretno, da treba često da budu disciplinovani, prekorevani, da dobijaju ukor, budu kažnjeni, pa čak i da dobijaju grdnju i sud i da tek tada mogu da postignu promenu naravi. Međutim, kad u svakodnevnom životu otkrivaju poganost, rđavost i iskvarenost, ljudi to čine vrlo prirodno, mogu to da osete, pa se dok tako žive čak osećaju spokojno i ne osećaju da bivaju disciplinovani ili kažnjeni, te to smatraju nenormalnim. Ljudi misle da ako otkrivaju iskvarenost, treba makar da budu prekoreni ili da se razbole ili da dobiju plikove u ustima ili da se pri jelu zagrcnu ili ugrizu za jezik, te da oči treba da im pocrvene i oteknu ako gledaju nešto što ne bi trebalo da gledaju. Recite Mi, da li Bog radi ove stvari? (Ne.) Da li ih On nipošto ne radi? (Kad ljudi ne shvataju istinu, Bog može pomalo da ih disciplinuje i prekori shodno njihovom rastu, kako bi mogli da razmisle o sebi i da uđu u istinu. Međutim, kad ljudi shvataju istinu i u svom srcu znaju vrlo dobro da je pogrešno to što su učinili, Bog ih u tom slučaju zasigurno neće disciplinovati, jer se nada da mogu da tragaju za istinom i da koriste Njegove reči i istinu kako bi odmerili svoje postupke i ponašanje.) Ovo je bila zaista dobra beseda. U svojim predstavama i uobraziljama, ljudi veruju da, kad god otkriju iskvarenost i buntovništvo, Bog treba da ih disciplinuje i da, naročito, kad zli ljudi čine zlo, treba odmah da ih stigne Božja kazna, tako da zli ljudi sasvim sigurno ne izbegnu kaznu. Ali u stvarnom životu, oni retko primećuju da dolazi do tog kažnjavanja. S jedne strane, kad ljudi otkrivaju razne vrste iskvarenosti i buntovništva, oni ne bivaju disciplinovani niti prekorevani, a s druge strane, kad zli ljudi čine zlo, oni ne bivaju kažnjeni. Duboko u ljudskom srcu, time se stvaraju određene predstave o Božjem delu, pa će neki ljudi čak izgubiti veru i odmeravaće Božje delo na osnovu tih spoljnih stvari i donositi sud o Njegovom delu. Ovo su ljudske predstave i uobrazilje, zar ne? Kad ljudi otkrivaju iskvarenost i buntovništvo, da li Bog mora da ih disciplinuje odnosno da ih grdi i da im sudi? (Ne.) Neki ljudi kažu: „Kad Bog spasava ljude, On mora temeljno da ih spase. Koja je svrha Božjeg dela? Zar nije u tome da pročisti ljude? Stoga, kad ljudi otkrivaju iskvarenost i buntovništvo, Bog treba da ih disciplinuje i da ih prekori – u tome je odgovornost prema njima. U suprotnom, Njemu nije stalo do ljudi, ne voli ih iskreno i prema njima nema milosti.” Zar ljudi tako ne razmišljaju? (Da.) Koje istine ovde treba razumeti? Da li su disciplinovanje, prekorevanje i kažnjavanje osnovni procesi kako bi ljudi shvatili istinu i ušli u istina-stvarnost? Jesu li oni neophodna sredstva i načini da bi Bog spasao ljude i preobrazio ih? Neki ljudi to ne mogu da shvate, pa razmišljaju: „Ako Bog zaista postoji i izvršava Svoje delo da bi spasao ljude, zašto onda On ne disciplinuje ljude kad otkrivaju iskvarenost ili se protiv Njega bune? Zašto Bog ne kažnjava zle ljude zato što čine zlo?” Kad Bog ne disciplinuje ljude odnosno kad zli ljudi ne bivaju kažnjeni zbog zlodela, zar to neće dovesti do toga da neki ljudi ospore Božje postojanje i rezultate Njegovog dela? Kad bi često disciplinovanje i kažnjavanje moglo da zameni ljudsko traganje za istinom ili da ljudima omogući da uđu u istina-stvarnost, tada bi disciplinovanje i kažnjavanje bili glavni način na koji Bog dela kako bi spasao ljude i neophodno sredstvo da se to uradi. Ipak, s obzirom na trenutni nivo ljudske iskvarenosti, da li bi njihova sotonska narav mogla odmah da se preobrazi kroz Božje disciplinovanje i kažnjavanje? Da li bi ljudi mogli odmah da postignu istinsko pokajanje? Da li bi mogli odmah da uđu u istina-stvarnost? (Ne, ne bi mogli.) To bi bilo van granica njihovih mogućnosti. Prema tome, u ovoj etapi Božjeg dela, u isto vreme dok Bog izražava istine kako bi ljude opskrbio životom – sa izuzetkom dela Svetoga Duha u prosvećenju i usmeravanju ljudi – Bog ne čini ništa natprirodno i čak retko radi takve stvari kao što su prekorevanje, disciplinovanje ili kažnjavanje ljudi. Prekorevanje, disciplinovanje i kažnjavanje ljudi nisu preovlađujući deo Božjeg dela, ali On ipak ove stvari čini. Odnosno, u slučaju određenih posebnih ljudi ili posebnih stvari, odnosno u određenim posebnim okruženjima, radi dostizanja određenih posebnih rezultata ili usled određenih posebnih razloga, Bog će izvršavati delo disciplinovanja, prekorevanja ili kažnjavanja ljudi. Ali u celini, u ovoj etapi Njegovog dela, preovlađujući način Njegovog delovanja jeste da govori i izražava istinu kako bi ljude opskrbio onim što im je potrebno na njihovom putu stremljenja ka istini, a svrha toga je da im omogući da shvate istina-načela i da uđu u istina-stvarnost. Sad kad je Bog izrazio tako veliki broj istina, On retko izvršava ovo delo disciplinovanja, prekorevanja, pa čak i kažnjavanja koje je činio u prošlosti. Dakle, ono na šta ljudi treba više da se usredsrede jesu različita istina-načela koja treba da sprovode u praksi kad se u svakodnevnom životu suočavaju s raznim stvarima, a ne da se usredsređuju na to da li ih Bog disciplinuje, ometa ili im po određenom pitanju omogućava da sve ide glatko, kao i na druge takve načine i postupke. Pošto Bog retko koristi metode kao što su disciplinovanje, prekorevanje i kažnjavanje, to ne znači da ih On nikada ne koristi, već da ih retko koristi. Šta mislim pod tim da ih „retko koristi”? Povremeno, u nekim posebnim okolnostima, On će koristiti metode disciplinovanja, prekorevanja ili kažnjavanja da bi – na lak ili reprezentativan i simboličan način – obavio neki posao koji ljudima pomaže da shvate istinu i da postupaju shodno istina-načelima. Odnosno, On ove načine koristi da bi ljudima pomogao da uđu u istina-načela i to je sve. Zašto onda Bog te metode obilato ne koristi u Svom delu? Zašto ne deluje pretežno na ove načine? S jedne strane, to je stoga što je u ovoj etapi Svog dela On ljudima već rekao razne istine koje treba da shvate i njima ih opskrbio, ljudi su već čuli te istine i već su ih dokučili i za njih znaju u granicama svog shvatanja. To je jedan razlog. Drugi razlog se odnosi na subjektivne činioce u vezi s ljudima. Ljudi imaju savest normalne ljudskosti i pod dejstvom te savesti oni će proceniti jesu li iskvarene naravi koje otkrivaju ili njihovi postupci, misli i gledišta, pozitivni ili negativni. U samim ljudima, u najmanju ruku, postoji merilo savesti kojim se sve ovo procenjuje. Ako za procenu određene stvari koristiš svoju savest i utvrdiš da je ta stvar pozitivna, onda treba da je preduzmeš i ne treba sebe da prekorevaš ako si malo spor ili kasniš u njenom preduzimanju. Ako za procenu te stvari koristiš svoju savest i utvrdiš da je ona negativna i nešto što ne treba učiniti, tad treba da se obuzdaš i da to ne kažeš ili ne učiniš. Međutim, ako nemaš osećanja koja se rukovode tvojom savešću i razumom, ti onda nisi ljudsko biće. Ako nemaš čak ni savest ni razum, tad nipošto ne možeš da proceniš da li je nešto ispravno ili pogrešno, pozitivno ili negativno, pa bi otud bilo besmisleno da te Bog disciplinuje i kažnjava. Drugim rečima, Bog ne dela na onima na koje savest uopšte ne deluje i takve ljude ne spasava. Šta je obuhvaćeno time da „ih ne spasava”? On čak ni ne želi da ih disciplinuje; ne disciplinuje ih niti ih prekoreva. Ima onih koji pitaju: „Ako neko čini zlo, hoće li ga Bog kazniti?” Bog ga neće direktno kazniti, jer crkva ima upravne odluke. Ako je taj zla osoba koja izaziva ometanje ili prekid, onda će se stvar završiti njegovim uklanjanjem ili izbacivanjem. Čak i ako on ne ispunjava uslove da bude uklonjen ili izbačen, biće poslat u grupu B. Ozbiljnija je stvar ako neko proćerda priloge Bogu, pa će taj morati da nadoknadi sve što treba, a nakon toga se s njim mora postupiti kako dolikuje. To je načelo Božjeg dela i načelo na osnovu kog se On odnosi prema ljudima. Jednostavno je, zar ne? (Da, jeste.) Misliš li da to što te Bog bira znači da On mora da te upotpuni i da neće prestati sve dok to ne učini? To važi samo za one koji imaju savest i razum i koji streme ka istini – važi samo za one koji mogu biti spaseni. Kad je reč o onima koji nemaju čak ni svest o savesti, prema takvima se treba jedino odnositi i postupati u skladu sa crkvenim upravnim odlukama – Bog ih neće disciplinovati. U čemu je svrha da oni budu disciplinovani? Disciplinovati ljude koji nemaju normalnu ljudskost i savest isto je što i nastojati da ribu nateraš da živi na kopnu ili svinju da poleti, isto što i bacati bisere pred svinje i bacati svetinje nečistima da jedu – Bog sasvim sigurno to ne radi. Prema tome, ljudi po ovom pitanju ne treba da razmišljaju ovako: „Bog me je izabrao, ja sam jedna od Božjih ovaca, pa čak i da pogrešim i učinim zlo, Bog me neće napustiti.” Ta izjava ne drži vodu – teško je utvrditi jesi li ti ovca ili vuk. Kako procenjuješ da li si jedna od Božjih ovaca? To će zavisiti od toga da li si toga svestan i da li te savest prekoreva i grdi kad učiniš nešto što se kosi s ljudskošću i savešću. Ako te savest prekoreva, preokrenućeš se, pa ćeš, čak i ako ne shvataš istinu, moći da postupaš prema merilu savesti. U najmanju ruku, moći ćeš da postupaš u skladu sa normalnom ljudskošću. Ako imaš ta ispoljavanja, onda si jedna od Božjih ovaca. Kad se suočiš s nečim što se kosi sa savešću normalne ljudskosti i čime se povređuje moralna pravda, ako nemaš ni najmanji osećaj za pravdu i ne osećaš gnušanje ili mržnju prema zlu koje si učinio ili prema ometanju koje su izazvali zli ljudi, a tvoja savest te nimalo ne prekoreva, onda nisi jedna od Božjih ovaca, već si vuk, zver i đavo. Ovo je merilo prema kome se procenjuje da li si jedna od Božjih ovaca ili si vuk. Ako nisi jedna od Božjih ovaca, a ipak i dalje neprekidno odmeravaš Božje delo pomoću ideja, predstava i uobrazilja kao što su: „Otkrio sam iskvarenost i buntovništvo, ali me Bog nije disciplinovao; Bog treba da me disciplinuje” – onda si glup. Ti uopšte nisi jedna od Božjih ovaca i Bog nema nameru da te spase, pa jesi li podoban da odmeravaš Božje delo i da o njemu donosiš sud? Ako to nije glupost, šta je onda? Možeš da proceniš ovu stvar, zar ne? (Sad mogu.)

Koje je merilo za posedovanje savesti? Kako treba da procenite da li neki čovek ima savest ili je nema? (To će zavisiti od toga da li u svom srcu on ima osećaj za pravdu kad vidi da zli ljudi čine zlo ili kad vidi stvari koje štete interesima Božje kuće i da li je u stanju da te stvari mrzi. Ako u svom srcu nema uopšte svest o tome, tada on nema savest. Osim toga, ako neko u svom srcu nema svest o zlu koje je učinio ili o stvarima koje je učinio, a koje očito krše načela, ni takvi ljudi nemaju savesti.) Ako nemate savesti, onda niste ljudi. Hoće li vas u tom slučaju Bog ipak spasti? Ako te Bog neće spasti, hoće li te On ipak disciplinovati? Disciplinovanje i prekorevanje su najmanje zastupljeni u Božjem delu. Kad kažem „najmanje”, pod tim mislim da Bog te metode koristi umereno, ali su one i dalje deo Božjeg dela. Ako nemaš čak ni savesti ni razuma, ima li ikakve svrhe da te Bog disciplinuje? Ako nemaš nikakav osećaj za pravdu i ne osećaš ništa prema svemu što je rđavo, što se okreće protiv istine, prema svemu što se okreće protiv moralne pravde, pa čak ni prema onome što je protivno tvojoj savesti i takve stvari ne mrziš, te ako ne možeš da stojiš na Božjoj strani u odbrani interesa Božje kuće i ne možeš da ustaneš i kažeš nijednu stvar u odbranu crkvenog rada – ni jednu jedinu poštenu izjavu – tada nisi ljudsko biće. Nisi ljudsko biće, a ipak se previše nadaš da će te Bog disciplinovati. Ti zapravo uzdižeš sebe i sebe ne posmatraš kao stranca! Ima nekih koji kažu: „Ako neko nije jedna od Božjih ovaca, već vuk, Bog ga onda neće disciplinovati. Pa, ako je on jedna od Božjih ovaca, da li će ga Bog disciplinovati?” U određenim okolnostima, Bog će te povremeno disciplinovati i preuzeti odgovornost za tebe. Čak i ako si otupeo i nesvestan, Bog će te podstaći, disciplinovati i prekoriti. Božje delo se vrši u određenoj meri i neka ostane na tome. Zašto On dela na ovaj način? Zato što ako imaš savest, kad te Bog ovako prekori, u tvojoj će se svesti ubrzo pojaviti savest, pa ćeš sebe okriviti i osećati da si Mu dužan; osetićeš žaljenje, tugu i bol i moći ćeš da se preokreneš i da konačno tragaš za istina-načelima i da postupaš shodno istini – to je rezultat koji Bog želi. Ako imaš osetljivu savest i shvataš brojne istine, čak i ako te Bog ne disciplinuje, ne prekoreva niti podstiče, a ti si ipak u stanju da uvidiš problem, i tvoja savest još uvek ima budnost, pa oseća da je prekorena i da joj je prigovoreno, onda je to još i bolje i Božja disciplina nije potrebna. Čak i ako te Bog ne disciplinuje, savest ti je izrazito osetljiva i oseća prekor, a ti osećaš žaljenje, tugu, da si dužan Bogu i da si se o Njega ogrešio, da si Ga izneverio i učinio nezadovoljnim i u stanju si da samoinicijativno tragaš za istina-načelima i postupaš shodno Njegovim zahtevima. To je dejstvo koje savest normalne ljudskosti postiže na ljudima i to je ujedno dejstvo koje ona treba da postigne na ljudima. Prema tome, da li je neki čovek jedna od Božjih ovaca ili nije i da li može biti spasen ili ne, zavisiće od toga da li on ima normalnu ljudskost i savest. To je ključno i najvažnije. Ako kažeš da razumeš mnoge istine, u slučaju kad si ti sâm buntovan ili kad se suočiš sa ljudima koji čine zlo, da li tad počinju da deluju istine koje razumeš? Da li one u tebi postižu dejstvo nadzora, tvog prosvećenja, prekorevanja i aktiviranja tvoje savesti? Ako nemaš svest o savesti, onda ti nedostaju savest i normalna ljudskost i to što shvataš jeste doktrina, a ne istina. Ako shvataš samo doktrinu, onda istinu ne možeš da sprovodiš u delo i nisi jedan od onih koji će biti spaseni. Jasno ti je to, zar ne? (Da.) Prema tome, u Božjem delu, kad je reč o nekim od najosnovnijih načina na koje Bog deluje, ljudi ne treba da ih ograničavaju na osnovu svojih predstava i uobrazilja. Bez obzira na to da li te je Bog disciplinovao, prekorevao i kažnjavao ili nikada nisi disciplinovan, prekorevan ili kažnjavan, to nije pokazatelj toga koliko istina-načela si shvatio niti to ukazuje na to da si čovek kojeg je Bog odabrao. Moguće je da u Boga veruješ godinama i da si nebrojeno puta disciplinovan i prekorevan, ali da nikada nisi postupao shodno istina-načelima – u tom slučaju, kad na kraju ne budeš spasen, biće to jedino tvoja greška i upravo ono što zaslužuješ. Isto tako je moguće da si tokom svoje vere u Boga retko bio disciplinovan i kažnjavan, ali da zbog svoje savesti često osećaš ukor i prekor, pa kad počiniš prestup osećaš žaljenje i preokrećeš se, u stanju si da tragaš za istina-načelima, da primenjuješ istinu i postupaš u skladu sa istina-načelima – u tom slučaju, jedan si od onih koji će biti spaseni. Da li si razumeo? (Da.) Pomenuo sam dve situacije. Koje su to situacije konkretno? (Jedna situacija je kad su ljudi obilato disciplinovani i kažnjavani, ali na kraju ipak ne mogu da postupaju u skladu sa istina-načelima i nisu zadobili istini, pa tako nisu spaseni, zbog čega su sami krivi. Druga situacija je kad su neki ljudi u stanju da koriste svoju savest da se obuzdaju, bez potrebe da ih Bog obilato disciplinuje ili prekoreva, pa kad god prekrše načela ili otkriju buntovnost osete prekor svoje savesti i mogu samoinicijativno da tragaju za istinom i postupaju prema istina-načelima i makar mogu da urade neke pozitivne stvari, pa su tako među onima koji će biti spaseni. Bog je upravo govorio o ove dve situacije.) Merilo za procenjivanje ove dve vrste ljudi jeste da li su u stanju da postupaju u skladu sa istina-načelima ili to nisu. Neki ljudi ne mogu da postupaju u skladu sa istina-načelima i koliko god od doktrine da razumeju odnosno koliko god da bivaju disciplinovani i kažnjavani, oni nisu predmet spasenja. Dok neke druge ljude Bog retko disciplinuje i kažnjava, ili ih retko prekoreva i kori, ali su oni često u stanju da razmišljaju o sebi i kad god prekrše načela ili otkriju buntovništvo, oni mogu da osete prekor i ukor od svoje savesti, nakon toga osete žaljenje i mogu samoinicijativno da postupaju u skladu sa istina-načelima. Iako ih Bog retko disciplinuje ili prekoreva, ovakvi ljudi su ipak predmet spasenja. Disciplinovanje i kažnjavanje koje ovde pominjem nemaju nikakve veze sa sudom i grdnjom Božjih reči, već su naprosto ono što ljudi u svojim predstavama doživljavaju kao disciplinovanje i kažnjavanje. U svojim predstavama i uobraziljama, ljudi veruju da ako često bivaju disciplinovani i kažnjavani, onda to znači da imaju iskustveno svedočenje i da su duhovni ljudi. Disciplinovanje i kažnjavanje ljudi takođe povezuju sa delom Svetoga Duha i veruju da su povezani sa tokom Svetoga Duha. Ima nekih ljudi koji često kažu: „Nisam dobro izvršavao svoju dužnost i ponovo sam bio orezan. Sad imam plikove u ustima i razboleo sam se – to me Bog disciplinuje.” Mnogi ljudi u zajedništvu često razgovaraju o ovim iskustvima, ali treba da posmatraš koja su njihova ispoljavanja kad ih zadese problemi – da proveriš da li ih prekoreva njihova savest kad učine nešto pogrešno i da li su u stanju da ustanu i pridržavaju se istina-načela i brane interese Božje kuće kad se susretnu sa zlim ljudima koji čine zlo ili kad se susretnu s rđavim stvarima. Ako to nije slučaj, onda ti ljudi nemaju savest i nisu ljudska bića! Oni izgovaraju milozvučne reči i tako posvećeno govore o brojnim iskustvenim svedočanstvima koja poseduju – kao da im je Bog ukazao tako veliku blagodat, obavio tako mnogo posla na njima i izgovorio im tako mnogo reči, pa izgleda da to nagoveštava da su već postigli spasenje. Međutim, u svom svakodnevnom životu, kad god se suoče s problemima koji se odnose na načela, nikad se ne pridržavaju istina-načela i poput kornjače se uvlače u svoju ljušturu i izbegavaju problem. I svaki put kad se od njih zatraži da govore i izraze svoja gledišta i svoj stav, uzdržavaju se, prave se glupi i ostaju nemi. Oni se uopšte ne pridržavaju istina-načela, niti primenjuju istinu. Kakvi su to ljudi? To su licemeri. Kad druge zalivaju i pomažu im, o duhovnim teorijama govore na veoma sistematičan i logičan način i satima raspredaju o tome, tako da neke ljude do suza ganu, a u sopstvenim postupcima ipak nikad ne primenjuju istinu – to su fariseji. O koliko god pseudoduhovnih iskustava i pseudoduhovnih doktrina da govore odnosno koliko god praznih i preuveličanih reči da izgovore, njihova savest ih ne prekoreva; a kad je reč o bilo kojim glavnim pitanjima ispravnog i pogrešnog ili o pitanjima načela, oni ne stoje na strani istine niti se pridržavaju istina-načela, savest ih nimalo ne prekoreva, već nakon toga mogu i dalje besramno da se razmeću time kako brane interese Božje kuće i mogu i dalje da prosipaju brojne milozvučne doktrine – to označava licemerje i odsustvo svesti o savesti. Toliko puta ne primenjuju istinu, toliko puta povređuju istinu i toliko puta obmanjuju i zaluđuju ljude, ali ih njihova savest ipak nimalo ne prekoreva i još uvek mogu da se tako drsko razmahuju – to označava lišenost ljudskosti! Oni se šepure unaokolo i na ovaj način se svuda pretvaraju, a da se čak ni ne postide; istinu ne primenjuju, a ipak se i dalje hvale kako su duhovni ljudi, kako su ljudi koje je Bog spasao i usavršio i ljudi koji Boga vole više od ikoga – to je odsustvo svesti o savesti i to nisu ljudi koji su spaseni. Može li onima koji su spaseni nedostajati normalna ljudskost i svest o savesti? Neki ljudi osećaju da istinu previše ne vole i da, kad god se susreću s problemima koji obuhvataju istina-načela ili glavna pitanja ispravnog i pogrešnog, postaju ugođivači, nastoje da otaljavaju stvari i nikad ne mogu da se pridržavaju istina-načela, pa u srcu osećaju prekor i često se mole pred Bogom i osećaju Mu se dužni. Iako su često slabi i nesposobni da probiju ovu prepreku, u svom srcu znaju da se nisu pridržavali istine niti pravde, da nisu bili postojani u svom svedočenju o Bogu i da su samo ugođivači, pa će se previše stideti da kažu da imaju ikakvo svedočanstvo. To je zato što se nisu pridržavali istina-načela i zato što nemaju nikakvo pravo iskustveno svedočenje, osiromašeni su i slepi i nisu ispunili Božje zahteve; oni to znaju u svom srcu, njihova savest ih zbog toga često prekoreva, osećaju se dužni Bogu i tužni su. Još uvek ima nade i prostora da ovi ljudi postignu spasenje. Nasuprot tome, postoje oni koji, gledano spolja, izgledaju kao da vrlo dobro razumeju istinu, u stanju su da zalivaju i opskrbljuju ljude i da im pomažu, ali kad se susretnu s problemima koji podrazumevaju istina-načela ili glavna pitanja ispravnog i pogrešnog, oni nikad ne stoje na strani Božjoj i nikad se ne pridržavaju istina-načela, a ipak se hvale kako su duhovni ljudi, ljudi koji vole Boga i ljudi koji su odani Bogu. Ovakvi ljudi su u velikoj nevolji. Oni se ne usuđuju da se suoče sa stvarnošću, ne usuđuju se da rešavaju stvarne probleme, ne usuđuju se da iskažu svoj stav o glavnim pitanjima i ne usuđuju se da otvoreno i direktno zastupaju istina-načela, ali se posle toga ipak besramno hvale kako su duhovni ljudi i kažu da najviše vole Boga i da mogu najbolje da dokuče Božje namere. Takvi ljudi nipošto nemaju nikakvu svest o savesti. Može li čovek kome nedostaje svest o savesti da se pridržava istina-načela? Usuđuje li se on da otvoreno iskaže svoje stanovište i da stane na stranu Boga u bavljenju zlim ljudima? Za to nema šanse; takvim ljudima je vrlo teško da primenjuju istinu.

Ako ima savest normalne ljudskosti, čovek će regulisati svoje misli, reči i postupke. Šta znači „regulisati”? To znači da, kad tvoje misli i ponašanja odlutaju izvan merila normalne ljudskosti, tvoja savest će proceniti da je pogrešno tako razmišljati i da nije dobro tu stvar učiniti, pa ćeš pocrveneti, osetićeš nelagodu i prekor. Nakon tih osećanja, tvoje misli i ponašanja biće uzdržani do određene mere, a ta određena mera uzdržavanja će regulisati tvoje ponašanje i omogućiti ti da izbegneš da činiš stvari kojima se očito krše istina-načela i stvari koje se kose sa tvojom savešću i moralnom pravdom. Međutim, ako nemaš merilo savesti, kad budeš činio stvari, nećeš imati nikakav kriterijum po osnovu kojeg ćeš regulisati i obuzdavati svoje misli i ponašanja, pa ćeš divljati, radićeš sve ono što ti padne na pamet, sve ono što hoćeš i što je korisno i povoljno za tebe. U tim okolnostima u kojima nemaš nikakva ograničenja, tvoje misli i ponašanja biće znatno pojačani. Šta znači „znatno pojačani”? Da ni na koji način neće biti regulisani. Baš kao kada nevernici varaju ljude – oni nemaju svest o savesti, pa ako te prevare za sto hiljada dinara, neće se osećati loše, a ako te prevare u toj meri da ti unište porodicu, ni tada se neće osećati loše, makar ti pao na kolena i preklinjao ih, oni te neće primećivati. Oni su zaista izuzetno zli ljudi. Zašto su u stanju da čine takvo zlo? Zato što nemaju svest o savesti niti ograničenje koje pruža savest, pa mogu da budu toliko zli i da postanu gnusni grešnici. Stoga je važno imati savest normalne ljudskosti. Ljudi su u stanju da se pridržavaju istina-načela pre svega ukoliko imaju svest o savesti. Imati svest o savesti i osećaj stida jeste ono što omogućava da tvoje ponašanje bude regulisano i što ti pruža priliku da kreneš putem traganja za istinom i njenog primenjivanja. Ako nemaš svest o savesti kako bi samoga sebe regulisao, tada nećeš imati priliku da kreneš putem stremljenja ka istini. Prema tome, jedino na temelju posedovanja svesti o savesti ljudi mogu imati priliku da budu odvedeni na put primenjivanja istine i pridržavanja istina-načela – no, i onda je to samo prilika. Kažem da je to samo prilika jer čak i ako su misli i ponašanja nekog čoveka regulisani svešću o savesti, on ipak može da krši istina-načela odnosno da ne postupa u skladu sa njima, krećući se srednjim putem, ne pridržavajući se istina-načela, ali se ni ne udružuje sa zlim ljudima. Odnosno, pod dejstvom savesti, ljudi koji su prilično dobri mogu primenjivati istinu i pridržavati se istina-načela, dok ljudi nešto lošijeg kova mogu makar da izbegnu kontrolu ili prinudu od strane zlih ljudi i da izbegnu da ih slede u zlodelima – ovo je samo donja granica koju postavlja savest. Iako nisi primenjivao istinu, ti nisi počinio zlo. Takav čovek se makar i dalje može nazvati osobom sa savešću i, premda nije primenjivao istinu, sasvim sigurno neće činiti zlo. To je dejstvo koje savest postiže na ljudima. Za one koji vole istinu, jedno od najkorisnijih dejstava savesti je u tome što ona ima mogućnost da reguliše njihove reči i ponašanja, što može da ih odvede na put primene istine i pridržavanja istina-načela. Za ljude je, dakle, savest vrlo važan deo njihove ljudskosti i nešto bez čega oni ne mogu. Šta, dakle, znači „savest”? Kasnije, kad za to budemo imali priliku, o tome ćemo detaljnije razgovarati, a danas ćemo to samo ukratko pomenuti. Savest se odnosi na čovekovu dobrodušnost i osećaj za pravdu, što su dva najosnovnija kvaliteta. Ako poseduješ ova dva kvaliteta, onda si čovek sa savešću; ako ne poseduješ nijedan od ta dva kvaliteta, onda si bez savesti. Ljudi bez savesti nemaju normalnu ljudskost, a kad nemaju normalnu ljudskost, to znači da nemaju osećaj za pravdu i da nisu dobrodušni. Šta znači „nemati osećaj za pravdu”? To znači biti nepošten i rđav. Šta znači „ne biti dobrodušan”? To znači biti zlonameran, pakostan i rđav. Ljudi koji poseduju te naravi jesu ljudi bez ljudskosti i shodno tome kadri su da učine svakakvo zlo, zato što nemaju savest normalne ljudskosti, niti osećaj za pravdu i dobrodušnost, dve suštine sadržane u normalnoj ljudskosti. Bestidni su, izrazito nepošteni i naročito pakosni i zlonamerni, pa su kadri da učine svakakva zla. Odnosno, koliko god da su rđave i zlonamerne stvari koje čine, oni povodom toga ništa ne osećaju – ne osećaju se loše i ne osećaju prekor. Zašto su kadri da učine svakakva zla? Zato što nisu dobrodušni i nemaju suštinu ljudskosti; kakvo god zlo da čine, smatraju to opravdanim i ne osećaju da je to zlo. Na primer, ako si čovek sa svešću o savesti, kad kažeš nešto što predstavlja psovku ili napad na drugu osobu, ti to nećeš moći da podneseš. Razmišljaćeš: „Opsovao sam ga nekoliko puta i to je dovoljno. Kad ih opsuješ, ljudi se osećaju uznemireno! I ja bih se uznemirio da me neko tako opsuje, pa ću se sada, kad sam se s tih nekoliko psovki oslobodio mržnje i napetosti, na tome i zaustaviti.” I zaustavićeš se. Ali zli ljudi tako ne razmišljaju. Oni misle ovako: „Nećeš se izvući samo sa psovanjem. Ima i da te premlatim, da ti uništim porodicu i da tvojim potomcima zagorčam život! Opravdani su svako zlo ili loše stvari koje ti učinim. Sve dok tebe stiže zaslužena kazna, a ja uspevam da ublažim svoju mržnju, spreman sam bilo šta da učinim!” Možda te neće čak ni opsovati, već će ti odmah učiniti neko zlo i osvetiti se – takav je onaj koji je zao. Takvi su oni ljudi koji su bez svesti o savesti – kadri su da učine svakakva zla.

Među različitim predstavama i uobraziljama koje ljudi imaju o Božjem delu, one kojih su ljudi svesni uglavnom jesu predstave o kojima često razgovaraju i koje se odnose na disciplinovanje, prekorevanje i kažnjavanje. S jedne strane, u zajedništvu smo razgovarali o predstavama i uobraziljama koje nastaju u ljudima u okviru Božjeg dela; s druge strane, ljudi treba da znaju i to da Bog na ljudima dela na brojne i različite načine. U zavisnosti od različitog doba u kome On deluje, u zavisnosti od različitih merila koja zahteva od ljudi i, naravno, u zavisnosti od različitih rezultata koje On želji da kroz Svoje delo postigne u ljudima, a takođe i u zavisnosti od različitih meta Njegovog dela i različitih ljudskih priroda-suština, Bog usvaja različite metode i na ljudima dela na brojne i različite načine. Disciplinovanje, prekorevanje i kažnjavanje samo su mali deo Njegovog dela i to nisu glavne metode koje u Svom delu On koristi. Budući da je u trećoj etapi Svog dela Bog izrazio veliki broj istina kako bi ljude opskrbio i postigao rezultat njihovog spasavanja, udeo dela disciplinovanja, prekorevanja i kažnjavanja koje On vrši na ljudima veoma je mali. Osim toga, u zavisnosti od različitih meta Njegovog dela, Bog ove stvari takođe čini u skladu sa odgovarajućim načelima, a Njegovi postupci se razlikuju zavisno od meta i od mnogih različitih okolnosti. Tako, On relativno retko disciplinuje, prekoreva ili kažnjava ljude. Prema tome, ljudi treba da prestanu da se drže svojih pređašnjih predstava i uobrazilja o Božjem delu i, pošto je Bog izrazio veliki broj reči i veliki broj istina, oni ne treba i dalje da zavise od toga da ih Bog disciplinuje, prekoreva ili kažnjava, pasivno Mu dopuštajući da ih podstiče da primenjuju istinu i da uđu u istina-stvarnost – takvu zamisao ljudi ne treba da imaju. Ispravna zamisao koju ljudi treba da imaju jeste u tome da ne smeju pasivno da zavise od toga da ih Bog disciplinuje, prekoreva ili kažnjava kako bi ih naveo da shvate Njegove namere ili da pred Njega dođu, već moraju da budu pozitivni i samoinicijativni kad dolaze pred Boga da bi tragali za Njegovim namerama i istina-načelima. U svakom trenutku, Božje reči i istina-načela jesu smer u kome treba da se krećeš i oni su načela i putevi kojih najviše treba da se pridržavaš i da ih primenjuješ u svom svakodnevnom životu ili na svom putu postojanja, dok su Božje disciplinovanje, prekorevanje ili kažnjavanje samo načini delanja koje On pokazuje u određenim posebnim situacijama i okolnostima kad On to smatra neophodnim. Ljudi ne treba pasivno da čekaju niti da pasivno zahtevaju da se to dogodi, razmišljajući: „Bog treba da me disciplinuje, prekori i kazni kako bih počeo da volim istinu i kako bih bio u stanju da uđem u istina-načela.” Ovo je pogrešna zamisao, kakvu ljudi ne treba da imaju. Neki ljudi čuju da su oni bez savesti zveri i da ne mogu da budu spaseni, pa se uznemire i razmišljaju: „Ako ne mogu da budem spasen, onda će to zaista biti problem. Pošto nemam svest o savesti normalne ljudskosti, više bih voleo da me Bog disciplinuje i kazni u zamenu za savest normalne ljudskosti.” Da li je to dobra zamisao? Kao stvoreno biće i kao običan pripadnik iskvarene ljudske rase, ako zaista misliš da si lišen normalne ljudskosti i da nemaš savest normalne ljudskosti, duboko u sebi zbog toga osećaš bol i nadaš se da te Božje disciplinovanje, prekorevanje i kažnjavanje neće napustiti i da će ti omogućiti da budeš preobražen i na kraju preživiš – ako zaista imaš takvu rešenost, onda je to možda dobra stvar i tračak nade za tvoje spasenje. Ali ako nemaš takvu rešenost, u tom slučaju ti kažem: u velikoj si opasnosti ako nemaš svest o savesti normalne ljudskosti. Čak i ako si se povremeno našao na udaru Božjeg disciplinovanja, prekorevanja i kažnjavanja, to je nešto što ti je On dao. Bog ove stvari čini i ove metode koristi da bi te podstakao i upozorio, tako da činiš manje zla i budeš manje kažnjen. Bog ti je dovoljno čuvao ponos; treba da budeš zahvalan Bogu jer je napravio izuzetak pokazujući ti ovu blagodat, umesto što ne znaš šta je dobro za tebe. U normalnim situacijama Bog neće vršiti nikakvo delo niti će koristiti ijedan način delanja na nekome ko nema savest i razum ljudskosti. Ako si dobio disciplinovanje, prekorevanje ili kažnjavanje od Boga, šta god da je od toga u pitanju, bilo da je to u blagom stepenu ili donekle oštro, za sve to onda treba da budeš zahvalan Bogu. Da to izrazim svakidašnjim ljudskim rečnikom, ovim Bog prema tebi iskazuje osnovno poštovanje i podiže te. Bog na tebe nikako ne gleda neprijateljski niti te osuđuje, pa to treba da prihvatiš od Boga. Ako, mimo opskrbljivanja istinom, zaista imaš priliku da dobiješ Božje disciplinovanje, prekorevanje ili kažnjavanje, onda to dokazuje da te Bog i dalje posmatra kao stvoreno biće i kao pripadnika iskvarene ljudske rase. Treba da se zahvališ Bogu, da to ispravno razumeš i da se pokoriš Božjem disciplinovanju, prekorevanju ili kažnjavanju. Zbog toga prema Bogu ne treba da formiraš neprijateljski stav, niti da zbog toga još više budeš buntovan prema Bogu. Kakvo god disciplinovanje da si dobio, odnosno koliko god da je stroga kazna koju si dobio, treba da se bez odlaganja pokoriš Bogu i da Mu se zahvališ, da Mu se zahvališ što te je podstakao i upozorio, što ti je pružio ovu priliku i što ti je pružio mogućnost da sve to dobiješ od Boga. To takođe dokazuje da i dalje imaš odnos sa Bogom i da ta veza nije u potpunosti prekinuta. U Božjem delu upravljanja ljudskim rodom i tokom Njegovog spasavanja ljudi, Bog te još uvek ima u Svom srcu; u najmanju ruku, Bog te još uvek vidi – kad vidi tvoje buntovništvo i tvoju iskvarenost, On je i dalje spreman da te disciplinuje, prekori i kazni. To dokazuje da Bog nije sasvim digao ruke od tebe; za tebe je ovo srećna okolnost i ujedno dobra vest. Prema tome, čak i ako si izložen donekle bolnom disciplinovanju ili prekorevanju, bez odlaganja treba da dođeš pred Boga. Svrha tvog dolaska pred Boga nije da se pokloniš pred Njime niti da u tebi izazove osećaj kako je Bog zastrašujuć ili opasan. Umesto toga, treba da shvatiš šta treba da učiniš da bi udovoljio Bogu, šta treba da učiniš kako se Bog na tebe više ne bi ljutio i šta treba da učiniš da bi utihnula Božja ljutnja. U najmanju ruku, treba da daš sve od sebe, u granicama onoga što tvoj kov može da postigne, da primenjuješ istina-načela koja ti je Bog saopštio i više ne treba da naljutiš Boga. Ako se Bog svaki put iznova ljuti na tebe, a ti nastavljaš da budeš izrazito tup i da ukočenog vrata gledaš na Boga s nepokolebljivim neprijateljstvom i da se s Njim boriš do samoga kraja, na kraju ćeš se neizbežno suočiti sa time da će Bog dići ruke od tebe. Trenutak u kome te Bog više ne disciplinuje, ne prekoreva niti kažnjava jeste trenutak u kome je Bog digao ruke od tebe. I kad Bog jednom digne ruke od tebe, On će prestati da te podstiče, ukloniće te iz Svog vidika, skloniće te na neko mesto izvan crkve, na neko mesto daleko od središta Svog dela; u najmanju ruku, On će to učiniti tako da ne može da te vidi tokom perioda Svog dela – Bog više neće želeti da te vidi. Ako u ovoj meri počiniš zlo i dostigneš ovu tačku, tad nema nade da ćeš biti spasen. Da li si razumeo? (Jesam.)

Današnji razgovor u zajedništvu odnosio se na temu otpuštanja prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu. Bilo da je to razotkrivanje ljudskih predstava i uobrazilja o Bogu ili razotkrivanje njihovih stavova prema Bogu ili razgovor o tačnom načinu i sredstvima kojima Bog obavlja Svoje delo na ljudima, sve to, na kraju krajeva, ljudima poručuje sledeće: ispravno gledište koje ljudi ponajviše treba da imaju prema Božjem delu jeste u prihvatanju Božjeg suda i grdnje i u pokoravanju njima, u prihvatanju Božjih reči i svakog istina-načela kojim ih On opskrbljuje, a ne u udaljavanju od Boga. U svakoj prilici kad nešto rade, ljudi treba da tragaju za istina-načelima i da praktično postupaju u skladu sa njima, te da streme ka ulasku u istina-stvarnost, umesto što ulažu trud u svoje spoljno ponašanje, ili u spoljno podnošenje patnje i plaćanje cene i, svakako, umesto da budu upleteni u sopstvene predstave i uobrazilje i da oko njih podižu veliku galamu. Uzimajući u obzir sve rečeno, kakve god da su tvoje predstave i uobrazilje o Bogu, rezultat koji Božje delo ima za cilj da postigne jeste da On Svoje reči i istinu pretoči u ljude i da im omogući da imaju istina-načela kojih će se pridržavati i da se tih istina-načela drže u svemu sa čim se susreću u svom svakodnevnom životu i na svom putu postojanja – to je nameravani rezultat Božjeg dela. Krajnji rezultat koji Božje delo postiže jeste u tome da istina postaje ljudska stvarnost i ljudski život, a ne da Bog sve to postiže na osnovu njihovih predstava i uobrazilja. Razumeli ste ovo, zar ne? O ovim temama smo, manje-više, u dovoljnoj meri razgovarali, zar ne? (Da.) Ovim završavamo naš današnji razgovor u zajedništvu. Doviđenja!

8. jul 2023. godine


Kako stremiti ka istini (2)

Već neko vreme razgovaramo o prvoj velikoj stavki u primeni toga kako stremiti ka istini, a to je „otpuštanje”. Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o trećem elementu u vezi sa „otpuštanjem” – otpuštanju prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu – što je bio sasvim nov sadržaj. Ne postoji samo jedan aspekt ovog sadržaja; on sadrži mnoštvo elemenata i veliku količinu sadržaja. Taj sadržaj obuhvata ono što ljudi doživljavaju tokom Božjeg dela i neposredno je povezan s ljudskim životom i stremljenjima, tako da prvi aspekt o kome zaista moramo da razgovaramo jesu ljudske predstave i uobrazilje o Bogu. To je tema koju ljudi ne mogu da izbegnu tokom koračanja putem vere u Boga. Prošli put sam besedio o jednom delu ovog sadržaja. Neka nam neko kaže o čemu sam konkretno besedio. (Prošli put Bog je besedio o otpuštanju prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu. Bog je prvo razotkrio naše predstave i uobrazilje o Božjem delu. Na primer, mi imamo predstave i uobrazilje o Božjem danu, a ujedno verujemo da je Božje delo krajnje natprirodno i da sve dok Sveti Duh dela i ljude pokreće, oni će moći da reše sve probleme i njihove će iskvarene naravi biti preobražene. Razotkrivajući ove predstave i uobrazilje, Bog nam je rekao da je rezultat koji u Svom delu namerava da postigne u tome da Svoje reči u nas pretoči, tako da kad nas u svakodnevnom životu zadese razne stvari možemo praktično da postupamo prema Božjim rečima i istina-načelima – to je Božji zahtev za svakoga od nas.) Da li bi još neko mogao nešto da doda? (Bog je prošli put takođe besedio o činjenici da ljudi veruju kako Bog o njima donosi presudu na osnovu njihovih privremenih ispoljavanja i ujedno smatraju da pridržavajući se spoljašnjih propisa i spoljašnjih lepih ponašanja Bogu udovoljavaju i da mogu da postignu spasenje – sve su to ljudske predstave i uobrazilje. Isto tako, kad su slabi ili kad otkrivaju buntovništvo i iskvarenost, ljudi veruju da će ih Bog disciplinovati i kazniti – i to je predstava i uobrazilja. Na osnovu Božjeg razotkrivanja ovih ljudskih predstava i uobrazilja, shvatili smo da Bog ne želi naša lepa spoljašnja ponašanja niti On želi da se pridržavamo određenih spoljašnjih postupaka i propisa. Naprotiv, On se nada da ćemo, kad nas stvari zadese, moći da tragamo za istina-načelima i da uđemo u istina-stvarnost.) U različitom stepenu, svi imaju ove predstave i uobrazilje, zar ne? (Da.) Pre nego što ljudi počnu da streme ka istini odnosno kad ne shvataju istinu i još uvek nisu zadobili istinu, oni su skloni da ove predstave i uobrazilje koriste kako bi donosili pretpostavke o načinu na koji Bog dela ili prerane zaključke o tome kako će Bog delovati. U isto vreme, takođe su skloni tome da ove pretpostavke koriste kako bi donosili presudu o sebi, o svom ishodu i o tome da li će u budućnosti biti blagosloveni ili će doživeti nesreću. Stoga, tokom ljudskog stremljenja ka istini, te predstave i uobrazilje u velikoj meri postaju prepreke da ljudi prihvate Božje delo, da streme ka istini i da zadobiju istinu. Odnosno, ako ljudi ne mogu da otpuste ove predstave i uobrazilje i uvek ih posmatraju kao sopstvenu motivaciju i glavni uzrok svoje vere u Boga i sleđenja Boga, onda će ih ove predstave i uobrazilje u velikoj meri sprečavati da streme ka istini i da je zadobiju. I na kraju, oni svoje predstave i uobrazilje mogu da koriste samo da bi odredili svoju sopstvenu vrednost, identitet i status pred Bogom, da bi odredili kakav će tretman moći da dobiju u Božjoj kući, kakvo će im biti odredište i koje blagoslove će dobiti u budućnosti, koliki autoritet će imati i kojim brojem gradova će vladati, da li će biti temeljni stub ili potpora na nebu odnosno koliko mogu da zadobiju u ovom životu i koliko mogu da zadobiju u budućem svetu. Pošto su ovim predstavama i uobraziljama obuhvaćeni ljudski život i stremljenja, one utiču na puteve kojim ljudi idu i, naravno, ujedno utiču na konačni ljudski ishod i odredište. Ljudi žive i streme usred svojih predstava i uobrazilja; stoga, neumitno, oni sve posmatraju i o svemu sude i odlučuju na osnovu tih predstava i uobrazilja. Prema tome, ma koliko da Bog ljude opskrbljuje istinom i ma koliko da im govori kojih gledišta treba da se drže i kojim putem da idu, oni će, dokle god ne otpuste svoje predstave i uobrazilje, nastaviti da žive u skladu s njima, a te predstave i uobrazilje prirodno će postati njihov život i zakoni njihovog opstanka i neumitno će postati načini i metodi po kojima se ljudi odnose prema svim vrstama događaja i stvari. Kad ljudske predstave i uobrazilje postanu načela i kriterijumi po kojima oni posmatraju druge ljude i stvari i po kojima se vladaju i postupaju, tada će za njih sve biti uzaludno, ma koliko da veruju u Boga ili da streme, ma koliko nedaća da trpe i ma koliku cenu da plaćaju. Dokle god neka osoba živi prema svojim predstavama i uobraziljama, ona se opire Bogu i neprijateljski je nastrojena prema Njemu; ona nema istinsku pokornost prema okruženjima koja Bog uređuje, ni prema Njegovim zahtevima. Stoga će, na kraju, njen ishod biti veoma tragičan. Ako dugi niz godina veruješ u Boga, ako daješ sebe za Njega, trčiš unaokolo i plaćaš veliku cenu, ali su pritom tvoje vlastite predstave i uobrazilje početna tačka i izvor svega što radiš, to onda znači da ti Boga ne prihvataš istinski, niti Mu se uistinu pokoravaš. Bez obzira na to da li ove predstave i uobrazilje potiču iz knjiga, iz društva ili iz tvojih ličnih želja i interesovanja, ukratko, sve dok su to predstave i uobrazilje, one nisu istina; i dokle god nisu istina, one su neprijateljski nastrojene prema istini, predstavljaju kamen spoticanja za ljudsko prihvatanje istine i neprijatelj su Boga i istine. Prema tome, dokle god živiš prema svojim predstavama i uobraziljama, sve ćeš odmeravati i posmatrati u skladu sa tim predstavama i uobraziljama i zbog njih ćeš se na kraju sigurno pobuniti protiv okruženja koja Bog za tebe uređuje, i pobunićeš se protiv Božjeg usmeravanja ili suverenosti nad tobom. Ukratko, tu nema istinskog prihvatanja ni pokoravanja. Zašto je to tako? Zato što nezavisno od toga koliku patnju podnosiš ili koliku cenu plaćaš, sve dok živiš prema svojim predstavama i uobraziljama, patnje koje trpiš i cena koju plaćaš nisu u skladu sa istina-načelima i nemaju nikakve veze sa istinom; moglo bi se reći da su patnje koje trpiš i cena koju plaćaš zasnovani na ljudskim predstavama i uobraziljama i na tvojim sklonostima, te da imaju za cilj da zadovolje tvoje telesne želje i određene tvoje ciljeve. To je upravo ono što je ispoljavao Pavle: puno je radio, trčao unaokolo i propovedao jevanđelje širom većeg dela Evrope, ali ma koliko nedaća da je podneo, ma koliku cenu da je platio i ma koliko da je trčao unaokolo, njegove misli i gledišta nikad nisu bili usklađeni sa istinom, on istinu nikada nije prihvatio, niti je ikada imao stav i stvarno iskustvo pokoravanja Bogu – uvek je živeo unutar vlastitih predstava i uobrazilja. Koju je on konkretnu predstavu i uobrazilju imao? Smatrao je da će mu, kad dovrši trku i kad izbori dobru bitku, biti uručen venac pravednosti koji je rezervisan za njega – to je bila Pavlova predstava i uobrazilja. U čemu se sastojala konkretna teorijska osnova te njegove predstave i uobrazilje? U tome da Bog čoveku određuje ishod na osnovu toga koliko je trčao unaokolo, koliku je cenu platio i koliko je nedaća podneo. Upravo na takvoj teorijskoj osnovi svojih predstava i uobrazilja, Pavle se nesvesno otisnuo na put kojim idu antihristi. Kao rezultat toga, kad je došao do kraja tog puta, on baš ništa nije razumeo o svom ponašanju i ispoljavanjima svog opiranja Bogu, kao ni o suštini svog opiranja Bogu, a još manje je imao ikakvog pokajanja. Verujući u Boga, još uvek se držao svoje prvobitne predstave i uobrazilje, pa ne samo da nije imao ni trunku istinske pokornosti prema Bogu, nego je naprotiv verovao da sada još više zavređuje da od Boga zauzvrat dobije dobar ishod i odredište. Reč „zauzvrat” lepo zvuči i predstavlja civilizovani način da se to kaže, ali tu u stvari nije bilo nikakve razmene i nije se čak radilo ni o kakvoj transakciji – on je od Boga direktno tražio te stvari, naprosto je zahtevao da mu ih Bog dâ. Kako je on te stvari zahtevao od Boga? Tako što Mu je rekao: „Dovršio sam trku i dobru sam bitku izborio – sada venac slave pripada meni. To je ono što sam zaslužio i što bog treba s pravom da dâ meni.” Put kojim je išao Pavle bio je put opiranja Bogu, koji ga je doveo do uništenja, a kao krajnji ishod stigla ga je kazna. To je bilo neodvojivo od njegove predstave i uobrazilje o Bogu. On se uvek istrajno držao sopstvene predstave i uobrazilje; ostavio je po strani i zanemario je ono što je Bog rekao, istine – put života – koje je Bog pružio ljudima, usvajajući još i stav oholosti i prezira, te čak nije priznao niti prihvatio činjenicu da je Isus Hristos Božje ovaploćenje. Kad je došao do kraja puta, on se i dalje uporno i čvrsto držao svoje pređašnje predstave i uobrazilje i nastavio je da se suprotstavlja Bogu, zaputivši se na kraju prema neizbežnom ishodu uništenja. Prema tome, tokom vere u Boga, ako su ljudi u stanju da otpuste sve svoje različite negativne emocije i mogu da otpuste određene stvari u stvarnom životu koje ih sprečavaju da streme ka istini, pa ipak ne mogu da otpuste prepreke između sebe i Boga ili svoje neprijateljstvo prema Bogu, tada će to biti vrlo žalosna i tragična stvar i na kraju će ljudi požnjeti isti ishod sopstvenog kažnjavanja baš kao i Pavle. To je van svake sumnje. Prema tome, u primeni „otpuštanja”, element „otpuštanja prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu” najbitniji je i najvažniji i ne može se zanemariti. To je ono što moraš često da ispituješ: u svom odnosu sa Bogom i tokom doživljavanja Božjeg dela, koje predstave i uobrazilje još uvek imaš a koje nisu u skladu sa istinom, Božjim željama ili Božjim zahtevima i koje stoje između tebe i Boga. Njih treba da ispituješ, da ih uporediš s Božjim rečima, a zatim otpustiš. Svrha otpuštanja nije samo u tome da prođeš kroz određeni proces, već da prihvatiš istinu, da u tom smislu prihvatiš istina-načela koja je Bog postavio ljudima i da ta istina-načela koristiš kako bi zamenio svoje predstave i uobrazilje i izmenio perspektivu u pozadini svog stremljenja i pravac svog stremljenja, da bi u svom životu i tokom sleđenja Boga mogao da budeš usklađen sa Bogom, a ne da budeš usklađen sa sopstvenim predstavama i uobraziljama. Božje delo je u tome da reši ljudske predstave i uobrazilje, a On ljude ujedno opskrbljuje istinom kako bi razrešili te svoje predstave i uobrazilje. Razrešavanjem njihovih predstava i uobrazilja, Bog ljudima omogućava da imaju ispravne misli, gledišta, stavove i perspektive za pristup svakom okruženju koje On uređuje i za pristup svakoj stvari sa kojom se suočavaju u životu. Bog izvršava Svoje delo i kroz Svoje reči ljude opskrbljuje istinom ne zato da bi ispunio njihove predstave i uobrazilje, već da bi se njihovim predstavama i uobraziljama suprotstavio i na kraju im omogućio da otpuste svoje predstave i uobrazilje i zadobiju bogopoznanje.

Prethodno smo razgovarali o nekim ljudskim predstavama i uobraziljama o Božjem delu. Osim tih predstava i uobrazilja, ljudi imaju i neke druge predstave i uobrazilje o Božjem delu koje treba da otpuste tokom stremljenja ka istini. Na primer, ljudi veruju da će, nakon što prihvate Božje delo, ako budu mogli da streme ka istini, biti potpuno obnovljeni i da će, čim Božje reči steknu kao sopstveni život, imati sasvim nov život, da će se preporoditi u novu osobu. Oni veruju da će im se kov poboljšati i da će im se i instinkti u određenoj meri izmeniti, pa će im se često događati stvari koje nikad ne bi ni pretpostavili. To jest, ne samo da će moći da rade stvari koje nadilaze njihov sopstveni kov i instinkte, već će moći da ih rade bez i najmanje napora i kao od šale. I ne samo to, tokom verovanja u Boga, neki ljudi čak često osećaju da otkako su počeli da streme ka istini, njihova ličnost i ćud su se popravili, oči su im bistrije nego ranije, a i sluh im je bolji nego pre. Povremeno se pogledaju u ogledalo i osete da sve više postaju poput anđela; osećaju da izgledaju sve lepše i da su mnogo živahniji nego ikad ranije. Neki ljudi čak osećaju da su im se pojedine životne navike promenile, te da su im životni obrasci postali drugačiji – u prošlosti, kad bi na spavanje odlazili prekasno, neprestano bi zevali, ali otkako su počeli da streme ka istini, te reakcije su nestale i to smatraju posebno čudesnim. U svojim predstavama i uobraziljama, ljudi veruju da čim počnu da streme ka istini, Bog će na njima obaviti određeno delo tako da se podvrgnu neočekivanim preobražajima. To obuhvata poboljšanje njihovog kova preko noći – od ljudi koji su osrednjeg ili veoma lošeg kova, oni će postati izuzetno pronicljivi, sposobni i iskusni, postajući ljudi sa kovom i mudrošću, a takođe će se uzdignuti i način njihovog razmišljanja. Kad ljudi isprva počnu da veruju u Boga i odluče da streme ka istini, oni imaju ekstravagantno preuveličane i nerealne uobrazilje o stremljenju ka istini, u najkraćem, nijedna od njih zapravo ne odgovara istini. Ljudi veruju da sve dok streme ka istini, njihovi brojni aspekti će biti uzdignuti i da će napraviti pomak, a da će u nekim oblastima čak nadmašiti obične ljude. Stoga neki ljudi sebe prozivaju Lju Čao, drugi Ma Čao, a treći Nju Čao. Ova imena redom znače nadmašiti magarce, konje i volove – odnosno, trčati brže od konja i imati više snage od magarca ili vola. Magarci su načelno veoma snažni i mogu da vuku teške stvari, konji imaju jako snažne noge, a volovi su vrlo izdržljivi, pa stoga ovi ljudi sebe prozivaju Lju Čao, Ma Čao i Nju Čao. Vidiš, oni pridaju posebnu pažnju imenima koja biraju za sebe. Na osnovu imena koja biraju za sebe, može se videti da ljudi imaju sopstveno shvatanje Božjeg dela; nažalost, to shvatanje nije u skladu sa istinom i nije pozitivno – ono je ljudska predstava i uobrazilja. Bilo da je ova predstava i uobrazilja iščašena ili predstavlja krajnost, u najkraćem, ona ne odgovara činjenicama ni istini; veoma je šuplja i odnosi se na natprirodne stvari. Bog na ljudima deluje prema sledećem načelu: kakav god kov da ljudi imaju odnosno kakvu god radnu sposobnost ili sposobnost da se nose sa stvarima da imaju, kakvi god da su im urođeni instinkti i kakvi god da su njihova ličnost, navike, životni obrasci, interesovanja i hobiji, pa čak i kakav god da im je pol, ukratko, Božje delo je u tome da postigne takav rezultat da ljudima omogući da shvate istinu, prihvate istinu, pokore se istini i zatim uđu u istina-stvarnost, na osnovu svog urođenog kova, instinkata, ličnosti, navika, svojih ispravnih životnih obrazaca, kao i svojih legitimnih interesa i hobija i tome slično. Dakle, na osnovu čega se postiže taj rezultat? Postiže se na osnovu toga što ljudi imaju sposobnost da razumeju i shvate istinu i na temelju toga što imaju normalnu ljudskost. On se ne postiže na osnovu takozvane uzvišene ljudskosti niti se postiže na osnovu natprirodne ljudskosti. Prema tome, o kojim god aspektima istine da razgovaramo u zajedništvu, sve to je sa ciljem da vam omogući da u njih uđete na osnovu toga što posedujete normalnu ljudskost i sposobnost da shvatite istinu. Međutim, ljudske predstave i uobrazilje su tome upravo oprečne. Ljudi veruju da se rezultat koji se u ljudima postiže Božjim delom i Njegovo izražavanje istine okreću protiv njihovog urođenog kova i instinkata, i da se takođe okreću protiv njihove ličnosti, navika, interesovanja i hobija. Ljudi se često nadaju da će im se dogoditi neko čudo, da će im se desiti nešto natprirodno ili nešto neočekivano i nešto što nadilazi njihov sopstveni kov i instinkte, umesto da se trude da tragaju za istinom na prizeman način. Šta ova činjenica dokazuje? Nije li to da ljudi posmatraju stremljenje ka istini kao nešto naročito natprirodno i šuplje? Nije li to da posmatraju načine na koje Bog dela na ljudima kao naročito natprirodne i šuplje? (Jeste.) Ljudi se često nadaju da će im, što više budu stremili ka istini, kov biti bolji odnosno da će im, nakon što saslušaju mnogo propovedi i prihvate i shvate mnogo istine, kov biti znatno bolji nego ranije. To je predstava i uobrazilja, zar ne? (Jeste.) Uzmimo za primer obučavanje za neku profesiju: dok si pohađao školu, ako si želeo da se usavršiš za neku struku, morao si da naučiš napamet gradivo o toj struci, da učiš od jutra do mraka, trudeći se i u svoje slobodno vreme da to naučiš. Otkako si počeo da veruješ u Boga, misliš da, dokle god Sveti Duh deluje, ljudski kov će se poboljšavati, ljudi će se preobražavati i biće drugačiji nego ranije. Stoga, odlučuješ da bez obzira na to kako Bog dela, čovek samo mora da sarađuje i da nema potrebe da se trudi da stremi ka istini i stiče stručno znanje; dovoljno je da čovek vrši svoju dužnost – verujući u Boga na ovaj način čovek će svejedno ostvariti napredak. Zar ljudi to tako ne zamišljaju? (Jeste.) Recite Mi, da li je to pravi način da se stremi? Može li ovakvo stremljenje dovesti do istinskog preobražaja? (Ne, ne može.) Uopšte ne može doći do preobražaja. Na primer, kako bi dobro pevali, neki ljudi smatraju da moraju da vežbaju od jutra do mraka, da kradu tuđe tehnike i da slušaju svakakve pesme kako bi iz tuđih uspeha učili i da jedino tako mogu postizati rezultate. Nasuprot tome, neki ljudi veruju da je pevanje uslovljeno talentom; smatraju da ako čovek ima dar za pevanje i voli da peva, tada će on moći dobro da peva, a ako neko nema dar za pevanje niti ljubav prema pevanju, onda će morati da se pouzda u to da ga Sveti Duh pokrene kako bi dobro pevao, kako bi pevao sa emocijama, tako da drugima donosi zadovoljstvo dok ga slušaju. Shodno tome, većina ljudi uvek ima ovakvu zabludu; uzdaju se u Svetoga Duha da ih pokrene, inače neće otvoriti svoja usta da zapevaju. Ovo je predstava i uobrazilja, zar ne? Neki ljudi smatraju da nema potrebe da se toliko trude da steknu stručno znanje i da će, sve dok ljudi streme ka istini, Bog delovati, te da je beskorisno i uzaludno da ljudi podnose te besmislene žrtve. Smatraju da, čim Bog počne da dela, to je korisnije od svakog napora koji čovek ulaže, te da ukoliko ljudi iskreno vrše svoje dužnosti i spremni su da svoje srce posvete Bogu, Sveti Duh će u njima delovati, njihov kov i sposobnosti će se trenutno uzdignuti, van okvira normalne ljudskosti – nakon što počnu da veruju u Boga, oni će moći da shvate stvari koje ranije nisu razumeli i, premda ranije nisu mogli da pročitaju ni dva reda teksta odjednom, moći će odjednom da pročitaju deset redova i sve ih upamte. Međutim, koliko god da vežbaju, ipak to ne mogu da postignu, pa razmišljaju: „Zar mi Bog ne daje blagodat? Zar se ne trudim dovoljno i nisam dovoljno iskren u vršenju svoje dužnosti?” Da li je tako? (Nije.) Ti smatraš da što si više u stanju da postigneš ono što je natprirodno, nadilazeći opseg svog kova i sopstvenih sposobnosti, to više dokazuje da je to delo Božje; da ako tvoja iskrenost i volja da sarađuješ postaju sve jači, onda će Bog sve više i više delati u tebi, te će tvoj kov i tvoje sposobnosti postajati sve veći. Zar to nije predstava i uobrazilja koju ljudi imaju? (Jeste.) Da li ste posebno skloni da razmišljate na ovaj način? (Da.) Koji je ishod takvog razmišljanja? Zar nije uvek neuspeh i neostvarenje? Neki ljudi čak postaju negativni i kažu: „Bogu sam dao svoju najveću iskrenost, zašto mi Bog ne podari dobar kov? Zašto mi Bog ne dȃ natprirodne sposobnosti? Zašto sam i dalje slab? Kov mi se nije poboljšao, ništa ne vidim jasno i postajem zbunjen kad naiđem na složene stvari. Tako je bilo ranije, zašto je i sada još uvek isto? Osim toga, u svom obavljanju dužnosti i svom rešavanju problema, zašto nikad ne mogu da prevaziđem svoje telo? Shvatam neke doktrine, ali stvari i dalje vidim nejasno, a kad je reč o rešavanju stvari, i dalje sam neodlučan i još uvek zaostajem za onima koji su dobrog kova. I moja radna sposobnost je loša, a moje obavljanje dužnosti nije efikasno. Kov mi se nimalo nije poboljšao! Šta se događa? Da li je moguće da je moja iskrenost prema Bogu nedovoljna? Ili me Bog ne voli? Šta mi nedostaje?” Neki ljudi traže razne razloge i isprobali su brojne pristupe da promene ovu činjenicu, na primer da slušaju više propovedi, da upamte više Božjih reči, napišu više beležaka duhovnih posvećenosti, kao i da više slušaju ljude kako besede o istini i da više tragaju, ali je konačan rezultat i dalje razočaravajuć. Kov i radna sposobnost isti su im kao i ranije, i nema nikakvog poboljšanja čak ni posle tri do pet godina vere u Boga. Zatim se osvrnu na sopstvenu ličnost i ustanove da su i dalje kukavice kao i pre, da su tromi kao ragava krava ili da njihovu ličnost i dalje odlikuje nestrpljivost, da svemu sumanuto pristupaju – nije nastupio nikakav preobražaj! Drugi primećuju da im se u poslednje vreme interesovanja i hobiji nisu promenili, te da se nisu promenili ni neki od njihovih nedostataka, navika i mana. Neki treći koji vole da na počinak odlaze kasno i da kasno ustaju primećuju da su im ove životne navike ostale neizmenjene. Stoga se svi pitaju: „Šta se dešava? Da li je moguće da Sveti Duh u meni ne deluje? Da li me je Bog napustio? Zar Bog mnome nije zadovoljan? Idem li pogrešnim putem? Da li stremim pogrešnim putem? Zar svoje srce dovoljno nisam uložio u dužnosti? Zar nisam platio dovoljno veliku cenu?” Traže svakakve razloge, ali na kraju ostaju bez rezultata. Iz kog razloga rezultati izostaju? (Zato što oduvek žive unutar sopstvenih predstava i uobrazilja. Smatraju da će se, nakon što počnu da veruju u Boga, ukoliko su prema Njemu iskreni, čim Bog počne da deluje, njihov kov i radne sposobnosti popraviti – takve njihove ideje potiču iz njihovih predstava i uobrazilja.) Ljudske predstave i uobrazilje odlučuju o ciljevima i metodama njihovog stremljenja, o putevima kojima će ići i na kraju odlučuju o njihovim dobicima i ishodima. Šta će ljudi zadobiti ako imaju takve predstave i uobrazilje? Hoće li zadobiti istinu? Hoće li zadobiti istinsku veru u Boga i istinsku ljubav prema Bogu? Hoće li steći pravu pokornost prema Bogu? (Neće.) Neće zadobiti ništa od toga.

Verujući u Boga, čovek treba da razume šta Božje delo tačno ima za cilj da promeni kod ljudi, kako Bog rešava problem ljudske iskvarenosti i šta On namerava da postigne u ljudima – ovo su pitanja o kojima jasno treba razgovarati u zajedništvu, zar ne? Sve u svemu, čovek treba da shvati tačno koje efekte Bog Svojim delom namerava da postigne u ljudima. Pre svega, u ovoj etapi Božjeg dela, On izražava istinu i opskrbljuje životom. Delo opskrbljivanja ljudi istinom podrazumeva da treba jasno besediti o istina-načelima kojih ljudi moraju da se pridržavaju kad se u stvarnom životu susreću sa svakakvim ljudima, događajima i stvarima, tako da, nakon što ih shvate, oni mogu da posmatraju ljude i stvari i da se vladaju i postupaju na osnovu tih istina-načela, a na tom temelju njihove iskvarene naravi bivaju razrešene i njima je omogućeno da te iskvarene naravi odbace i da se istinski i sasvim pokore Bogu. Naravno, to je ujedno i znak spasenja i to je istinsko ispoljavanje spasenja koje se na kraju može videti kod ljudi. Tokom čitavog procesa u kome Bog ljude opskrbljuje istinom, koji su glavni problemi koje treba rešiti? Postoje dve glavne vrste problema koje treba rešiti. Prva vrsta problema koji treba rešiti jesu ljudske predstave. Najrazličitije pogrešne i izobličene misli i gledišta kojih se ljudi čvrsto drže i koji potiču od Sotone zajednički se nazivaju ljudskim predstavama. Ove pogrešne misli i gledišta kontrolišu ljudske misli i ponašanja i već su postale osnovna teorija mišljenja prema kojoj oni posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju, pa se stoga moraju temeljno razrešiti. Ovo je problem povezan s ljudskim mislima koji se mora rešiti. Druga vrsta problema koji treba rešiti jesu ljudske iskvarene naravi. Iskvarene naravi jesu tema o kojoj se u crkvenom životu često razgovara u zajedništvu, raspravlja i koja se raščlanjuje. Neke iskvarene naravi izazvane su ljudskim pogrešnim mislima i gledištima, dok su neke druge iskvarene naravi u potpunosti sotonske naravi. Dve stvari koje Svojim delom i rečima Bog namerava da reši kod ljudi jesu njihove predstave i njihove iskvarene naravi. Ove prve se odnose na način na koji čovek posmatra ljude i stvari, dok se ove druge odnose na način na koji se čovek vlada i postupa. Kad se te dve stvari razreše i ljudi budu zadobili istinu i budu mogli da se pokore Bogu i s Njim se usklade, tada će Božje delo postići svoj efekat i Božje delo će se okončati. Međutim, tokom čitavog procesa Božjeg dela – bilo da su to način na koji Bog dela, konkretni koraci Njegovog dela ili svaka od istina koju On izražava – ništa od toga nije usmereno na aspekte kao što su ljudska ličnost, kov, sposobnosti, instinkti, životne navike i životni obrasci ili njihova interesovanja i hobiji. Drugim rečima, cilj, svrha i značaj Božjeg dela nisu u tome da promene urođeni ljudski kov i sposobnosti, instinkte, ličnost i tako dalje. Kakav god kov i radnu sposobnost da poseduješ odnosno kakvi god da su ti urođena ličnost, životne navike, instinkti i razni drugi aspekti, Bog ne posmatra nijednu od tih stvari. On samo posmatra da li si čovek sa normalnom ljudskošću, a zatim te na temelju toga On opskrbljuje istinom i na tebi dela. Kojim god aspektima istine da te Bog opskrbljuje odnosno kakvo god delo da On na tebi izvršava, krajnji cilj toga nije da promeni tvoj urođeni kov i instinkte, nije da uzdigne tvoj kov ili instinkte i učini ih boljim, niti da ih učini naročito natprirodnim – nijedan od tih aspekata nije predmet onoga što Bog želi da promeni Svojim delom. Stoga, koliko god godina da veruješ u Boga odnosno koliko god propovedi da si čuo odnosno koliko god truda da si uložio u Božje reči, tvoj će urođeni kov ostati isti i neće se promeniti. On se neće promeniti zato što dugi niz godina veruješ u Boga, zato što si godinama slušao propovedi i godinama trčkarao unaokolo i davao se. Naravno, isto važi i za tvoju ličnost, instinkte, životne navike, interesovanja, hobije i tako dalje; oni se neće promeniti zato što godinama veruješ u Boga i svoju dužnost vršiš dugi niz godina. U ljudskim predstavama, ova promena zasigurno ne znači spuštanje, već uzdizanje – da se ove stvari učine većim i boljim nego što su bile. Odnosno, u kojoj god etapi da se Božje delo nalazi odnosno koji god metod da On koristi da ga učini, Njegovim delom se ne menjaju ljudski urođeni kov, radne sposobnosti, instinkti, ličnost i tako dalje. Stoga, ako ti je kov loš i trenutno ne poseduješ kov da budeš starešina ili delatnik ili da budeš nadzornik za određeni segment posla, onda ga nećeš posedovati ni za 20 ili 30 godina; pa čak i da zbog svog stremljenja ka istini na kraju budeš spasen, taj kov svejedno nećeš posedovati. Tvoj kov se neće izmeniti. A hoće li se izmeniti tvoji instinkti? Svako proživljava rođenje, starenje, bolest i smrt, i kad se suoči s velikim događajima, on će postati nervozan, uplašen, zastrašen i tome slično – ni ti instinkti se neće promeniti. Na primer, kad ljudi čuju neki naročito glasan zvuk, svi će pokriti glavu i sakriti se na bezbedno – to je instinkt. Kad rukom dotakneš plamen ili nešto drugo vrelo, instinktivno ćeš je izmaći odnosno kad čuješ neke tragične vesti, instinktivno ćeš zadrhtati u sebi i osetićeš se užasnuto. Kad se suočiš s opasnošću, tvoja prva pomisao instinktivno biće: „Jesam li bezbedan? Da li mi preti opasnost?” To je instinkt. Isto tako, kad neko ispruži ruku da te udari, ti ćeš se instinktivno izmaći da se zaštitiš; kad ti u oči dospeju prašina ili voda, ti ćeš ih instinktivno zatvoriti; a kad te zaboli zub, instinktivno ćeš to mesto često dodirivati rukom. Instinktivno ćeš imati prirodan refleks, imaćeš određeno ispoljavanje ili ćeš instinktivno delovati. Ljudi se rađaju sa ovim instinktivnim reakcijama. Niko ne može da ih oduzme, a ni Bog ih neće promeniti. Bog je te instinktivne reakcije uspostavio za ljude onda kad ih je stvarao i one imaju za cilj da ljude zaštite. One su nešto što stvoreno ljudsko biće mora da poseduje. Bog neće oduzeti te instinkte, niti ćeš ih ti izgubiti zato što stremiš ka istini. Šta ovim hoću da kažem? Hoću da kažem da se naprosto neće dogoditi da se ne uplašiš u slučaju požara ili da ne osetiš da si opekao ruku kad je staviš u tiganj s vrelim uljem zato što stremiš ka istini, zato što si shvatio brojne istine i zato što imaš istinsku pokornost Bogu – to je nemoguće. Šta bi ti pomislio ako bi neko dao takvo svedočanstvo? Da li bi mu zavideo i divio mu se? Kako bi to procenio i okarakterisao? U najmanju ruku, to je natprirodna pojava i Bog je ne bi obavio. Kad je reč o instinktima koje je Bog stvorio za ljudski rod, Bog ti te instinkte neće oduzeti zato što stremiš ka istini, niti će On te instinkte preobraziti u natprirodne moći. Recimo da si u nekoj mračnoj prostoriji i ne vidiš baš ništa pred sobom; instinktivno ćeš ispružiti ruke da napipaš prostor oko sebe i pažljivo ćeš osluškivati kako bi razaznao zvuke oko sebe, instinktivno tražeći put pred sobom. Nećeš se izdići iznad tela zato što stremiš ka istini – neće se dogoditi to da što je mračnije, tvoj vid postaje oštriji, možeš jasnije da vidiš stvari i lakše ti je da se snađeš – to je natprirodno i nije nešto što Bog čini. Čak i ako si razumeo brojne istine i možeš da se pokoriš istini i sprovedeš istinu u delo, ukoliko tvoji instinkti u tom smislu mogu da ostanu isti i da ne nazaduju, onda je to već odlično, a ti bi ipak želeo da oni postanu natprirodni – to je nemoguće! Pored toga, ni čovekova sposobnost da stvari posmatra i da se sa njima nosi i njegova sposobnost da rešava probleme nisu ono što Bog Svojim delom namerava da promeni. Čovekova sposobnost da se nosi sa stvarima, s jedne strane, zavisiće od njegovog kova, a s druge, od njegovog urođenog količnika inteligencije, a njegov količnik inteligencije obuhvata i njegove talente. Neki ljudi se rađaju sa posebnim sposobnostima i talentima da se nose sa spoljnim činiocima, odnosno, dobri su u razmišljanju i društvenim odnosima, rođeni su kao posebno društveni i znaju kako da ostvaruju kontakt s ljudima, posmatraju stvari i nose se sa određenim pitanjima. Kad je reč o svakojakim stvarima, u njihovoj glavi postoji naročito jasan tok misli, koji je ujedno i veoma logičan. Kad nešto posmatraju, mogu da, bez ikakvih odstupanja ili besmislica, dokuče srž toga i da relativno ispravno rešavaju probleme. Ovaj tip čoveka poseduje sposobnost za rešavanje stvari. Neki ljudi nisu rođeni sa tom sposobnošću i oni naprosto vole da čitaju knjige, uzgajaju cveće, sade travu, neguju ptice i slične stvari. Kako to zovemo? To zovemo uglađenim i ležernim načinom života. To su ljudi koji streme eleganciji i uglađenosti. Oni nisu dobri u društvenim odnosima niti u rešavanju spoljnih stvari, tu sposobnost ne poseduju. Kad treba da izađu napolje i završe neke poslove, da se konsultuju sa advokatom ili stupe u kontakt s nekom važnom ličnošću, postaju krajnje sramežljivi i uplašeni i ne usuđuju se da tu osobu pogledaju u oči, a kad im neko postavi pitanje, skroz se upetljaju i ne znaju šta da kažu. Beskorisni su, zar ne? Kad se ovaj tip čoveka ne suočava ni sa kakvim problemom, dobar je u razmetanju i tada kaže: „Uradio sam to i to, imao sam takvu i takvu slavnu prošlost, jednom sam se družio s tim i tim ljudima i poznavao sam te i te poznate ličnosti…” Međutim, kad ga zaista pošalju da nešto završi, gubi mu se svaki trag. Ispostavlja se da je jedino u stanju da se razmeće i da nema nikakav stvarni dar ili znanje i nikakvu sposobnost za rešavanje stvari. Može li se činjenica da je neko loš u rešavanju stvari izmeniti time što on stremi ka istini? Nažalost, ne može. Pogledajte one pojedince koji su introvertni i koji se odmalena plaše da se suoče s drugim ljudima. Kad dospeju u treću ili četvrtu deceniju života i dalje su prilično nervozni kad s ljudima razgovaraju ili kad rešavaju stvari koje podrazumevaju kontakt s ljudima. Kad dođu u srednje godine, i dalje su stidljivi i pocrvene kad treba da govore pred velikim auditorijumom. Dokle god su živi, takvi ljudi nikada neće biti u stanju da se suoče sa širim krugom ljudi. Neki drugi ljudi se razlikuju po tome što još od rane mladosti vole da ćaskaju i da s ljudima dolaze u kontakt. Sa kojom god poznatom ličnošću da komuniciraju, toga se neće uplašiti i šta god da rade, ne postaju uznemireni niti se uspaniče. Dovitljivi su, pa stoga ne znaju za tremu. I što je prisutan veći broj ljudi, oni su srećniji i poletniji, i više žele da nastupaju. Može li se nečija ličnost i sposobnost za rešavanje stvari izmeniti time što doživljava Božje delo? (Ne.) Bog ove stvari ne menja kod ljudi. Nekim ljudima je poznato da je njihova loša sposobnost za rešavanje stvari nedostatak u njihovoj ljudskosti, pa se trude da to prevaziđu. Kad dostignu srednje ili pozno doba, nakon decenija prekaljivanja i sticanja opsežnog iskustva, može se dogoditi da jedva uspevaju da izađu na kraj s nekim neposrednim stvarima; ali i dalje neće imati sposobnost da rešavaju one kritične situacije u kojima život visi o koncu. Konkretno, postoje određeni ljudi koji, kad dođu u pozno doba, ne mogu sami ništa da reše; šta god da pokušaju da reše, od toga naprave potpuni haos – naprosto to ne mogu da preuzmu na sebe – a ne mogu ni da preuzmu odgovornost u rešavanju sopstvenih porodičnih stvari. I šta oni rade? U nekim slučajevima, njihova deca imaju sposobnost za rešavanje stvari, pa ti ljudi svojoj deci prepuštaju da im pomognu, dok se oni prepuštaju stvarima koje su za njih već urađene. Oni razmišljaju: „I ja sam dao svoj doprinos, sposoban sam da rešavam stvari”, dok zapravo tu sposobnost nemaju. Njihova deca, sada odrasla i sposobna da preuzmu odgovornost, preuzela su ove poslove. Ovi ljudi sada možda nisu toliko nervozni i uplašeni kad treba da izađu na kraj s raznim stvarima, kao što je bio slučaj u njihovoj mladosti, ali to ne znači da se njihova sposobnost za rešavanje stvari promenila ili da je napredovala. Šta to znači? Znači da su stariji, da su stekli iskustvo i da se više ne plaše raznih stvari. Na šta se odnosi ovo da se „ne plaše raznih stvari”? Odnosi se na to da su sada u stanju da stvari šire sagledaju jer su brojne stvari iskusili i otkrili način njihovog funkcionisanja, pa ako se zaista dogodi da naiđu na neku opasnost, neće se plašiti, već će razmišljati: „Pa, tu sam gde sam. Ako hoćeš novac, novca nemam; ako želiš moj život, jedan imam – radi šta ti je volja!” Da li su takvi ljudi uopšte napredovali? Nisu uopšte napredovali – još uvek su poprilično nemarni i smeteni kad je reč o rešavanju stvari. Podjednako su brzopleti i nestrpljivi kao i ranije. Prethodno im nije polazilo za rukom da rešavaju stvari, a nisu se ni sada nimalo promenili. Naprosto su takvi. Recite Mi, zar stvari ne stoje upravo tako? (Da.)

Među vama su ljudi svih životnih dobi. Da li ste do sada ikada iskusili nešto posebno – tokom stremljenja ka istini, da li ti se kov sasvim promenio i postao znatno bolji nego ranije ili su ti se instinkti promenili? Da li si ikad imao takvo iskustvo? (Ne.) Pa, je li iko ikada rekao: „Nekada sam bio sasvim beskoristan. Nisam bio rečit, nisam imao nikakve sposobnosti ni veštine i nisam uopšte umeo s ljudima. Sada, otkako sam prihvatio Božje delo, umem lepo da se izražavam, znam kako da se ponašam među ljudima, a kad je reč o rešavanju stvari, inteligentan sam i u tome verziran i znam kako da se nosim sa stvarima”? Da li je iko ikada imao ovakvo iskustvo? (Ne.) Neki kažu: „Iako mi se te stvari nisu dogodile, tokom doživljavanja Božjeg dela nakon što sam počeo da verujem u Boga, osećam da mi se ličnost promenila. Nekad sam govorio sporije i svi su me zvali ’sporać’. Imao sam još jedan nadimak i to ’flegma’. Otkako sam počeo da verujem u Boga, reakcije su mi se ubrzale u odnosu na pređašnje, pa brže govorim i postupam. Osim toga, brže i delotvornije rešavam stvari.” Da li se takve stvari događaju? (Ne.) Postoji jedan slučaj u kome bi to moglo biti moguće. Na primer, kad neki ljudi uče strani jezik i prvi put pokušaju da ga progovore, oni tada govore sasvim polako, reč po reč. Neki ljudi misle da ovi ljudi tako sporo govore možda zato što po rođenju imaju usporen temperament. Posle tri ili pet godina, budući da su ti ljudi bili u čestom kontaktu sa ljudima kojima je taj jezik maternji, oni ga na kraju govore vrlo tečno, podjednako brzo kao što govore i svoj maternji jezik, a drugi koji to uopšte ne shvataju pomisle: „Ličnost tog čoveka se promenila. Nekad je govorio polako i ljudi su gubili strpljenje da ga saslušaju, ali sada govori vrlo tečno – postao je žustra osoba. Po neposrednom i jasnom načinu govora, možeš da zaključiš da on stvari rešava s lakoćom i da ima dobru ličnost.” Da li je u ovom slučaju nastupila promena u njegovoj ličnosti? (Nije.) Zapravo je to normalan sled stvari. To je proces normalnog napredovanja u savladavanju neke profesije – to nije proces promene ličnosti. Bilo da je reč o kovu, sposobnosti i instinktima ili o ličnosti, navikama, interesovanjima i hobijima, nijedan od ovih aspekata Bog Svojim delom ne želi da promeni. Ako stalno smatraš da je svrha Božjeg delanja i govora radi opskrbljivanja ljudi istinom u tome da promeni sve ove urođene osobine ljudi i misliš da se tek onda neko može smatrati potpuno preporođenom, istinski novom osobom o kojoj Bog govori, onda si u velikoj zabludi. Ovo su ljudska predstava i uobrazilja. Nakon što to shvatiš, treba da otpustiš takve predstave, uobrazilje, pretpostavke ili osećanja. Odnosno, tokom stremljenja ka istini, ne treba uvek da se oslanjaš na osećanja ili nagađanja da bi rezimirao sledeće stvari: „Da li mi se kov poboljšao? Jesu li se moji instinkti promenili? Da li mi je ličnost i dalje loša kao pre? Da li su se promenili moji životni obrasci?” Ne razmišljaj o tome; takvo razmišljanje je uzaludno, jer to nisu aspekti koje Bog namerava da promeni i Božje reči i delo nikad nisu bili usmereni na ove stvari. Božje delo nikada nije imalo za cilj da promeni ljudski kov, instinkte, ličnost i tome slično, niti je Bog ikada govorio kako bi promenio ove ljudske aspekte. Time se podrazumeva da Božje delo opskrbljuje ljude istinom na osnovu njihovih urođenih stanja, sa ciljem da ljude navede da shvate istinu i da zatim istinu prihvate i pokore joj se. Drugim rečima, kakav god kov da imaš i bez obzira na to kakvi su ti ličnost ili instinkti, ono što Bog želi jeste da pretoči istinu u tebe, da promeni tvoje stare predstave i iskvarene naravi, a ne da menja tvoj urođeni kov, instinkte i ličnost. Sada to shvataš, zar ne? Šta Božje delo ima za cilj da promeni? (Božje delo ima za cilj da promeni stare predstave i iskvarene naravi u ljudima.) Sada kada razumete ovu istinu, treba da otpustite te uobrazilje i predstave koje su nerealne i odnose se na natprirodne stvari, i te predstave i uobrazilje ne treba da koristite da biste sebe odmeravali ili prema sebi postavljali zahteve. Umesto toga, treba da tražiš istinu i da je prihvatiš na osnovu raznih urođenih stanja koja su ti data od Boga. Koji je krajnji cilj toga? On je u tome da, na osnovu svojih urođenih stanja, shvatiš istina-načela, shvatiš svako pojedinačno istina-načelo koje treba primenjivati u različitim situacijama sa kojima se susrećeš i da možeš da posmatraš ljude i stvari i da se vladaš i postupaš prema ovim istina-načelima. Postupajući tako ispunjavaš Božje zahteve. Ovo je stoga što je svrha Božjih reči i dela da se istine pretoče u ljude kako bi one postale njihova načela i kriterijumi za praktično postupanje i kako bi postale temelj na osnovu kog će posmatrati ljude i stvari, i vladati se i postupati, i kako bi one postale njihov život, a ne u tome da ljude pretvori u nadljude ili u ljude s natprirodnim moćima. Na šta mislim pod „nadljudima” i „ljudima sa natprirodnim moćima”? Kad je čovek u stanju da se izdigne iznad svojih instinkata, da se izdigne iznad domašaja svoje sposobnosti, da se izdigne iznad svog kova, pa čak da se izdigne i iznad svog pola i bude u stanju da živi mimo svog pola – zar ovo nisu natprirodne moći? (Jesu.) Na primer, neki ljudi mogu da govore nekoliko, pa čak i više od deset jezika, a da pritom ne moraju da pohađaju posebne jezičke kurseve. Da li je ovo natprirodno? (Jeste.) Takva natprirodnost nadilazi ljudski kov, sposobnost i instinkt, zar ne? (Da.) Povrh toga, dok govore razne jezike, oni mogu čak da prilagode svoj glas i oponašaju različite muške i ženske glasove. Zar ovo nije još natprirodnije? (Jeste.) Koliko god različitih jezika da govore, međusobno ih ne mešaju i ne osećaju umor koliko god dugo da govore, pa čak i da ne otpiju gutljaj vode, ne osećaju žeđ. Štaviše, što više govore, oči su im sve blistavije, lice im je ozarenije, bukvalno sijaju. Zar ovo nije natprirodno? (Jeste.) Čak i ako u njih pucaju dok govore, sasvim su dobro i nastavljaju da govore. To je još i više natprirodno, zar ne? (Da.) Kad vide metak, čak ni ne pokušavaju da ga izbegnu, već se s njim direktno suoče. Metak im prolazi kroz grudi, ali oni stoje postojano i ne posrću. To na njih ne utiče ni na jedan način, ne fali im čak ni dlaka na glavi. Ovo je nadilaženje instinkta, zar ne? (Jeste.) Sve ove pojave nadilaze ljudski instinkt. Najozbiljnije od svega je to što su postali neobična osoba, odnosno, neko ko se razlikuje od običnih ljudi, ko nadilazi kov i sposobnosti normalnih ljudi i ko ujedno nadilazi instinkte normalnih ljudi. Njihova ispoljavanja se u svim aspektima razlikuju od onih kod običnih ljudi i naročito su natprirodna. To znači nevolju. Da li su oni i dalje normalni ljudi? (Nisu.) Pa šta su onda? (Zao duh.) Oni su zao duh. Želite li da stremite ka tome? (Ne.) Niko od vas to ne želi, pa mislite li da bi Božje delo u toj meri promenilo ljude? Da li je svrha Božjeg dela da pojedince preobrazi u neobične ljude? (Ne.) Cilj mu je da ti u okviru svoje normalne ljudskosti prihvatiš istinu i iskusiš okruženja koja je On uredio za tebe, tako da na osnovu ovoga možeš da shvatiš mukotrpne namere s kojima Bog vrši Svoje delo, odnosno svoje sopstvene nepodesnosti i nedostatke, odnosno svoje iskvarene naravi, a zatim da, na temelju tog shvatanja, tragaš za istinom, sprovodiš je u delo i postepeno ulaziš u istinu – taj proces je spor i nije nimalo natprirodan. Kad su negativni, neki ljudi vole da kažu sledeće: „Šta sam zadobio iz svoje dugogodišnje vere u Boga?” Kažeš da nisi ništa zadobio, ali o sledećem treba pažljivo da promisliš. Verujući tolike godine u Boga, imaš li sada jasniji uvid u mnoge stvari? Da li je tačno da što duže veruješ, osećaš se sve spokojnije i prizemnije, i da više osećaš da je to pravi put u životu? Ako se zaista tako osećaš, to znači da si nešto ipak zadobio. Iako nisi zadobio nijednu materijalnu stvar, iako nisi dobio novac, status, slavu, dobitke – stvari koje možeš da dograbiš rukama ili da vidiš očima – ipak si u svom srcu razumeo neke istine. Stekao si određeno shvatanje o Božjem stvarnom postojanju i Njegovoj suverenosti nad svime. Pored toga, shvatio si i Božje namere i Njegove zahteve prema ljudima, i znaš šta je stvoreno biće i koju dužnost treba da izvršavaš. I kad ti ovoga časa ne bi bilo dozvoljeno da vršiš dužnost, osećao bi se izmučeno i da ti je život prazan. Zar sve ovo ne pokazuje da si već stekao dobitke iz vere u Boga? Ono što si zadobio je mnogo vrednije od bilo koje materijalne stvari. To su efekti koje Božje delo postiže kod ljudi. Njegova namera nije da ljudima omogući da pretrpe neke natprirodne, nerealne promene koje nadilaze ljudskost, ljudske instinkte ili normalne potrebe i normalna telesna ispoljavanja. Naprotiv, On namerava da ljudima omogući da u okviru normalne ljudskosti iskuse svakakva okruženja i da tokom tog procesa postepeno i polako stiču svakakva shvatanja i iskustva. U najkraćem, ovim postepenim i sporim procesom, ljudske misli i predstave se malo-pomalo menjaju, menjaju se perspektive iz kojih posmatraju ljude i stvari, menjaju se njihova gledišta na svakakve ljude, događaje i stvari i načini postupanja sa njima, neke njihove iskvarene naravi više nisu tako očite kao ranije i u izvesnoj meri im se obnavljaju savest i razum. Oni stiču ove stvarne dobitke, a ne te nerealne, prividne, prazne, šuplje ili čak natprirodne stvari.

Bog postupno obavlja delo spasavanja ljudskog roda, a tu je, naravno, još jedno važnije načelo – da u obavljanju Svog dela Bog prepušta stvarima da idu svojim tokom. Ovo načelo „prepuštanja stvarima da idu svojim tokom” ljudima može biti donekle teško da shvate. Šta znači prepustiti stvarima da idu svojim tokom? To znači da, bilo da Bog radi na ljudima ili da ljudima govori, On nikada nikoga ne prisiljava da išta uradi. Bog za tebe uređuje okruženja i opskrbljuje te istinom baš kao što to čini i za druge ljude. Kad je reč o tome kako treba da posmatraš i razumeš okruženja koja On uređuje i s kakvim gledištem i stavom treba da im pristupiš, Bog ima izričite reči i saopštio ti je jasna istina-načela. A to kako ćeš im ti pristupiti, stvar je tvog slobodnog izbora. Možeš da odabereš da prihvatiš istinu i spoznaš sebe ili možeš da odabereš da odbaciš istinu; možeš da odabereš da prihvatiš sopstveno otkrovenje kroz okruženja koja Bog orkestrira ili možeš da odabereš da ignorišeš Božje delo – imaš slobodu izbora, slobodan si da odabereš. Na primer, kad je reč o dužnosti koju bi trebalo da izvršavaš, možeš da izabereš da je izvršavaš svim svojim srcem i svom svojom snagom ili možeš da odabereš da je izvršavaš uz površan stav. To je u potpunosti stvar tvog ličnog izbora i, naravno, ujedno je zasnovano na tvom sopstvenom kovu, sposobnostima, instinktima i tako dalje. Bog ne izvršava dodatni posao – odnosno, pod normalnim okolnostima, Bog ne izvršava nikakav dodatni posao podsticanja ili primoravanja. Šta to znači? To znači da Bog za tebe uređuje okruženja – kao da je za tebe uredio gozbu, s toplim i hladnim jelima, pirinčem i supom, voćem, napicima i tako redom, a kad je reč o tome šta ćeš ti odabrati, Bog ti pruža slobodu – šta god da izabereš, imaš slobodu da to učiniš i Bog se u to ne upliće; On se samo usredsređuje na to da izrazi istinu kako bi ljude opskrbio. Neki ljudi samo ovlaš pogledaju tu trpezu, a da lično ne probaju kakva su na njoj zapravo ukusna jela. Tu gozbu samo prokomentarišu, izgovore neke doktrine i zatim odlaze. Drugi samo odaberu da gledaju u trpezu, zanemaruju ukusna jela na njoj i odlaze, a da nisu formirali nikakav stav niti mišljenje. Ima i onih koji su lično probali i iskusili ukusna jela na njoj i koji su ujedno naučili kako da naprave neko od tih ukusnih jela. U okruženju koje je Bog uredio, kakav god da je tvoj stav – bilo da ga dočekuješ raširenih ruku ili ga odbacuješ i poričeš, ili ga prezireš i prema njemu si neprijateljski nastrojen i tome slično, ako se Bog pita, sve su to stavovi. Kako Bog pristupa raznim ljudskim stavovima i kako se njima bavi? Pošto je ljude opskrbio brojnim istinama, Božji stav prema njima je jedino u tome da posmatra i beleži. A kad je reč o tome šta ljudi biraju ili kakav je njihov stav, Bog se u to ne upliće – ta stvar nema nikakve veze s Bogom. Pa, s čim onda ta stvar ima veze? Ona ima veze s putem koji biraš, sa onim što ćeš na kraju dobiti i sa tvojim konačnim ishodom. Po tom pitanju, Bog ne izvršava nikakav dodatni, pomoćni posao, On samo ispunjava odgovornosti i obaveze koje treba da ispuni. Nakon što te je opskrbio istinom i saopštio ti načela za postupanje sa svakojakim ljudima, događajima i stvarima, On može i da ti uredi okruženja. Međutim, Bog se ne meša u tvoj konačni izbor odnosno u to kojim putem ćeš poći – On ti dozvoljava da to sâm odabereš. Na primer, ako budeš izabran za starešinu ili delatnika, možeš da odabereš da postupaš prema istina-načelima i radnim aranžmanima Božje kuće ili da postupaš samovoljno i nepromišljeno u skladu sa sopstvenim sklonostima. Ako odabereš da sve rešavaš prema istina-načelima i da svoju dužnost izvršavaš u skladu s radnim aranžmanima, Bog će to posmatrati i beležiti, pa ćeš na kraju zadobiti istinu i pokorićeš se Bogu – ovo je jedan ishod. Ako stvari radiš shodno sopstvenoj volji i postupaš samovoljno i nepromišljeno, kršeći radne aranžmane Božje kuće i istina-načela, i to je izbor, kao i put kojim ideš, pa će Bog na isti način to posmatrati i beležiti i, naravno, ne treba reći kakav će ti biti ishod. Ako si zadobio istinu i život, ovo će ti takođe omogućiti da zadobiješ Božje odobravanje i sebi obezbediš dobro odredište.

Ljudi veruju da Božje delo sadrži Njegove orkestracije i uređenja. Dakle, šta su u ljudskim predstavama i uobraziljama Božje orkestracije i uređenja? Oni su svojevrsna manipulacija, odnosno, Bog potajno baca na ljude veliku mrežu, manipuliše svim njihovim ponašanjima i okruženjima u kojima se oni nalaze i prati sve što oni rade. Ovo su predstave i uobrazilje koje ljudi imaju, zar ne? (Da.) Shodno tome, ljudi počinju da budu oprezni prema Bogu i u svom srcu se osećaju uplašeno od Boga, a to je izazvano njihovim predstavama i uobraziljama o Božjim orkestracijama i uređenjima. To što su na ovaj način uplašeni i oprezni nije istinska pokornost Bogu ni strah od Boga, već oblik buntovništva i otpora. Ljudi misle da je Bog svemoguć i sveprisutan i da je istina da, bez obzira na to šta oni rade, „kad čovek postupa, Nebo gleda”. Oni smatraju da ih Bog neprekidno posmatra i na njih motri, sa ciljem da obuzda njihovo srce, njihove ruke i noge, ne dajući im slobodu izbora i primoravajući ih da primenjuju istinu, primoravajući ih da promene svoje misli i gledišta i primoravajući ih da izvršavaju stvari shodno Božjim željama. Sve su to ljudske predstave. Strogo govoreći, ovo je svojevrsno bogohuljenje. U stvari, Bog nikada nije nameravao da ljude prisiljava, da ih vezuje niti da njima manipuliše. Bog ljude nikada ne sputava niti ih ni na šta primorava, a još manje ljude prisiljava. Ono što Bog ljudima daje jeste ogromna sloboda – On ljudima dozvoljava da odaberu put kojim treba da idu. Čak i ako si u Božjoj kući, pa makar i da te je Bog predodredio i odabrao, svejedno si slobodan. Možeš da odabereš da odbiješ razne Božje zahteve i uređenja ili možeš da izabereš da ih prihvatiš; Bog ti pruža mogućnost slobodnog izbora. Ipak, šta god da izabereš odnosno kako god da postupaš odnosno kakav god da ti je stav u rešavanju neke stvari s kojom se suočavaš odnosno koja god sredstva i metode da na kraju koristiš da je rešiš, moraš preuzeti odgovornost za svoje postupke. Tvoj konačni ishod nije zasnovan na tvojim ličnim sudovima i definicijama, već Bog vodi evidenciju o tebi. Nakon što je Bog izrazio brojne istine i nakon što su te brojne istine ljudi čuli, Bog će za svaku osobu strogo odmeriti ispravne i pogrešne stvari i za svaku osobu odrediti konačan ishod na osnovu onoga što je On rekao, onoga što On zahteva i na osnovu načela koja je On za ljude formulisao. Po ovom pitanju, Božje ispitivanje i Božje orkestracije i uređenja nisu Božje manipulisanje ljudima niti Božje vezivanje ljudi – ti si slobodan. Prema Bogu ne moraš da budeš oprezan, niti moraš da se osećaš uplašeno ili nelagodno. Od samog početka do kraja, ti si slobodna osoba. Bog ti daje slobodno okruženje, volju da slobodno donosiš odluke i prostor da slobodno biraš, omogućavajući ti da sâm biraš, a svaki ishod koji na kraju dobiješ u potpunosti je određen putem kojim ideš. To je pošteno, zar ne? (Jeste.) Ako, na kraju, budeš spasen i neko si ko se pokorava Bogu i s Bogom je usklađen, i neko si koga je Bog prihvatio, to je ono što dobijaš zbog svojih ispravnih izbora; ako, na kraju, ne budeš spasen i ne možeš da budeš usklađen s Bogom, Bog te ne zadobije i nisi neko koga je Bog prihvatio, i tada se to svodi na tvoje izbore. Prema tome, u Svom delu, Bog ljudima daje mnogo prostora da biraju, pružajući ljudima ujedno potpunu slobodu. Ovo je stoga što Bog koristi istinu da odmerava sve ljude, događaje i stvari, uključujući ljudske ishode i odredišta. Ljudski ishodi i odredišta se na sličan način određuju pomoću istine – to je načelo Božjeg dela koje se baš nikad ne menja. Bog te neće prihvatiti, pokazati ti blagodat niti ti dozvoliti da budeš spasen zato što Ga se plašiš, prema Njemu si oprezan i koračaš bojažljivo i potčinjeno do kraja puta; niti će Bog dozvoliti da na kraju budeš spasen zbog nekih svojih zasluga. Drugim rečima, neće biti nikakvih izuzetaka da neko završi sa ishodom ili dobrim odredištem kakve ne zaslužuje – krajnji ishod svakog čoveka određen je putem kojim on ide. Navešću vam jedan primer. Recimo da Bog za tebe uredi neko okruženje i u tom okruženju ti bi trebalo da razmisliš o sebi, spoznaš svoje prestupe i spoznaš svoje iskvarene naravi, pogrešne misli i gledišta, nedostatke i nepodobnosti ili neka svoja pogrešna razumevanja o Bogu ili pritužbe na Boga. Isto tako, trebalo bi da prestaneš da iznalaziš izgovore i da ističeš jadne argumente u svoju odbranu, već da budeš u stanju da se pokoriš, da tragaš za odgovarajućim istinama kako bi izmenio svoje postojeće stanje i prihvatio istinu u sebi, a zatim da postupaš u skladu sa istina-načelima. Postupajući tako postići ćeš željeni efekat. Kad ti se slične stvari iznova dogode, prirodno ćeš postupati prema istina-načelima i neće biti potrebe da ti Bog uređuje posebna okruženja kako bi ti pomogao. To je nešto što ljudi mogu da postignu i, ako oni to mogu da postignu, Bog neće obavljati nikakav nepotreban posao. Ali kad je reč o onima koji ne streme ka istini, Božji stav je drugačiji. Kad ih stvari zadese, neki ljudi ne tragaju za istinom niti o sebi razmišljaju, već nastavljaju samo da budu negativni i da negoduju, žaleći se na Boga i na druge ljude. Ne samo da o Bogu stvaraju predstave, već o Njemu donose i sud. Ako ih neko orezuje ili razotkriva, iznaći će izgovore da sebe opravdaju, a u svom poslu mogu postati i pasivni i zabušanti ili čak mogu da sabotiraju stvari. Takvi se ljudi ne mogu iskupiti i Bog takve s gnušanjem odbacuje. Ako te tokom vere u Boga donekle zanima istina i spreman si da slušaš propovedi i težiš istini, i ako imaš malčice pozitivnog stava, Bog će onda proučiti tvoje srce i malo te pokrenuti kad tragaš za istinom, a zatim će ispitati da li si u stanju da primenjuješ istinu. Ali ako odabereš da budeš negativan i da u svom poslu zabušavaš, da pronalaziš izgovore i pravdaš se, da na sve strane dižeš galamu i odbijaš da sebe spoznaš ili se pokaješ, šta će Bog učiniti i kako će s tobom postupiti? Bog će samo tiho posmatrati kakve se promene odvijaju. Bog te neće pokrenuti niti će te podsticati da čitaš Njegove reči i tragaš za istinom. Bog se u to neće mešati niti će se uplitati – pustiće te da do mile volje izvodiš svoju predstavu. Kad ti se savest probudi i pomisliš: „Nije trebalo to da uradim” ili povremeno čuješ iskustveno svedočenje koje podseća na tvoje trenutno stanje i otkriješ kako je ta osoba postupila, pa najednom osetiš da je to što si ti uradio bilo neprimereno, nerazumno i nepristojno, i da u tvom srcu postoji skoro neprimetna bol, od toga časa pa nadalje više nećeš biti negativan niti slab, biće ti neprijatno da otvoriš usta da sebe opravdaš, i biće sve manje i manje tvojih zamisli ili postupaka kojima ometaš i podrivaš stvari, a ujedno će oni biti i sve manje ozbiljni. Kako god da se to na kraju razvije, u svakom slučaju, sve to je tvoje sopstveno ponašanje. Bog samo potajno i nemo posmatra, sa ciljem da pronađe dokaz na osnovu koga će te na kraju oceniti. Baš kao kad je grad Niniva trebalo da bude uništen, Bog je samo poslao Jonu da Ninivljanima prenese poruku. Bog ih nije pokrenuo da ispovede svoje grehe, da se pokaju ili da shvate sopstvene probleme – On te stvari nije radio. Bog je naprosto poslao Jonu da tu poruku prenese i istovremeno je tajno posmatrao ne bi li video kakav niz reakcija i postupaka će preduzeti nakon što čuju to obaveštenje i kakvi su planovi svakakvih ljudi, od onih na vrhu pa sve do dna, i kakvi su njihovi stavovi prema tom obaveštenju od Boga. Samo je potajno posmatrao. Šta znači „posmatrati”? To znači da Bog gleda, poput slučajnog posmatrača, proces razvoja događaja i smer u kome se stvari menjaju, i ni na koji način se u to ne upliće. Osim što je od Jone zatražio da prenese tih nekoliko rečenica, Bog nije obavio nikakav dodatni posao, nije izvršavao nikakav posao podsticanja ljudi, niti je povrh toga bilo ikakvih dodatnih reči da se prenesu, već samo onih nekoliko rečenica koje je izgovorio Jona. Naravno, načela Božjeg dela na današnjim ljudima ostaju nepromenjena – On i dalje tako dela i to je, od početka do kraja, Božji stav prema ljudskom rodu. Bilo da On želi da nekoga promeni ili da kod neke osobe nešto postigne, Božji stav, načela i metode u Njegovom delu se ne menjaju. Zašto je to tako? Bog je stvorio žive ljude, stvorio je ljudska bića sa slobodnom voljom, a ne mašine niti marionete. Kad Bog izražava istinu ili želi nešto da postigne, On često prvo uredi okruženje kako bi ljudima omogućio da tragaju za time da dokuče Njegove namere, a katkad će ljudima neposredno reći koje su Mu namere i zahtevi; sve ostalo zavisi od ljudskog odlučivanja na temelju njihove slobodne volje i različitih stanja koja poseduju. Takav je bio Božji stav prema Ninivljanima, a Njegov stav prema ljudima koje želi da spase ostaje neizmenjen. Načela Božjeg dela nisu se promenila; Bog oduvek ovako dela i načela Njegovog dela na ljudskim bićima koja je stvorio oduvek su takva. Nakon što je narodu Ninive preneo poruku, Jona je otišao da pronađe mesto u hladu i iz prikrajka je posmatrao stanovništvo grada da bi video kakva će talasanja i aktivnost nastati među Ninivljanima nakon što se Božja poruka prenese od vrha do samog dna grada i svi čuju za vest da Bog namerava da uništi Ninivu – samo je posmatrao. Naravno, to posmatranje je potrajalo i, tokom ovog procesa, Bog je posmatrao promene u svim ovim stvarima. Kad bi se stvari razvijale u dobrom pravcu, onda bi Bog naravno bio oduševljen; kad bi se stvari razvijale u lošem pravcu, On bi mogao da tuguje, ali bi to zavisilo od konkretne situacije. Bog bi tugovao zato što je ljudska bića stvorio Bog, a Bog tuguje kad se ljudska bića suočavaju sa uništenjem ili kad predstoji gubitak života. Međutim, kad naiđe na iskvarene ljude koji su obamrli i tupoglavi, i tako buntovni, Bog ne tuguje. Bog će učiniti ono što treba da učini shodno Svom izvornom planu, shodno načinima na koje On dela i shodno načinima i načelima prema kojima postupa sa stvorenim bićima. Ovde nema nikakvih ljudskih osećanja niti emocija, samo Stvoriteljevih načela i kriterijuma u obavljanju stvari. Stoga, u tom pogledu, ljudi treba da otpuste sopstvene predstave i da tačno dokuče Božji stav i metode za postupanje prema ljudima, umesto da koristeći uskogrudost stvorenih ljudi nagađaju i donose pretpostavke o Božjim mislima i idejama. Bog dela na tebi, uređujući okruženja za tebe i uređujući ljude, događaje i stvari kako bi te obučio i omogućio ti da praktično postupaš i On želi da istinu pretoči u tebe – na čemu je zasnovana Božja prvobitna namera da stvari izvršava na ovaj način? Zasnovana je na načelu poštovanja i negovanja života. To nije osećanje koje Stvoritelj ima prema ljudskim bićima – Bog nema nikakva osećanja. Načelo ove prvobitne namere nadilazi osećanja ljudskog telesnog srodstva i, naravno, nije ni nekakva privrženost – ono nastaje zbog načela negovanja i poštovanja života. Neki ljudi kažu: „Da li je ovo širina Božjeg uma? Je li ovo Njegov viši nivo bivstvovanja?” Mislite li da je to u pitanju? (Ne.) Izraze „nivo bivstvovanja” i „širina uma” možete koristiti da biste opisali ljude, ali ih nemojte primenjivati na Boga. To nije ni širina uma niti je nivo bivstvovanja. S jedne strane, za ovo se može reći da je divota Stvoritelja, a s druge, ujedno se može reći da je to otkrovenje Božjeg identiteta i suštine. Bog neguje i poštuje život svakog stvorenog bića, ali na temelju tog negovanja i poštovanja, Bog ne dovodi u pitanje Svoja načela, i ta načela ne potiču ni iz osećanja niti od tela. Odakle potiču? To su načela istine koja pripadaju samo Bogu. Razmislite o tome: ako ljudi imaju decu, oni ih prekomerno razmaze i prema njima razviju vrlo duboka osećanja. Svoju bi decu čak želeli da drže u naručju i da s njima provode po ceo dan. Bog prema ljudima nema takva osećanja niti privrženost. Zbog svog krvnog srodstva, ljudi prema svojoj deci razvijaju takva osećanja i zbog takvih će osećanja ljudi izgubiti svoj razum i načela. Ona nisu prirodna ili normalna otkrovenja normalne ljudskosti, niti su ispoljavanje ljubavi. Naprosto su osećanja i naprasitost – to su osećanja koja nastaju iz krvnog srodstva. Osećanja nisu istine niti su ono što normalna ljudskost treba da poseduje; ona su negativne stvari. Bog ljudskom rodu ne tetoši niti ga mazi. Kakav je Božji stav prema ljudskom rodu? Bog te je izabrao i odgovoran je za tebe, na tebi dela i za tebe plaća cenu i izgovara reči da te opskrbi istinom i životom, na osnovu načela negovanja života stvorenih ljudskih bića i poštovanja života. Međutim, način na koji Bog dela nije onakav kakvim ga ljudi zamišljaju, odnosno, takav da te On čvrsto dograbi ili, da se kolokvijalno izrazimo, da te prisiljava. To nije tako. Bog ljude ne prisiljava; On ljude nikada ne primorava da išta učine. Kako bi zadobili blagoslove, u svojoj veri u Boga, ljudi uvek žele da Boga prisile i uvek žele da Boga prinude da im dâ blagoslove, a ujedno žele da se za Boga prilepe i prisile Ga da im dozvoli da uđu u carstvo nebesko. Zar nije tako? (Jeste.) Bog te ne prisiljava. Nije dobro koristiti ovaj kolokvijalni izraz „da te prisiljava”, ali je on donekle živopisan i ljudima je lako da ga razumeju. Bog te ne drži u čvrstom stisku – slobodan si. Ako ovo celokupno delo koje Bog vrši na tebi uvažavaš zato što On poštuje, ceni i neguje tvoj život, ne treba da odabereš da prema Bogu budeš oprezan, da Ga pogrešno razumeš, da prema Njemu osećaš otpor ili da Ga odbacuješ kad za tebe orkestrira i uređuje svako okruženje. Umesto toga, treba da radiš ono što bi stvoreno biće trebalo da radi i pokažeš stav koji bi stvoreno biće trebalo da ima prema Stvoritelju – pokornost i prihvatanje. Zar nije tako? (Jeste.) Ovaj aspekt smo sada razjasnili razgovorom u zajedništvu.

Načinom na koji ljudi pristupaju Božjem delu već je razotkrivena jedna od njihovih predstava i uobrazilja. Koja je to predstava i uobrazilja? Ljudi tumače Božje orkestracije i uređenja na način kao da On njima manipuliše i kontroliše ih. Da li Bog ovako dela? (Ne.) Duboko u svom srcu, ljudi osećaju neku nejasnu bojazan prema Bogu. Pri samom pomenu Boga, oni osećaju da je On zastrašujuć, a ne drag. Veruju da ako ne slušaš Božje reči i ne pokoravaš se Njegovim orkestracijama i uređenjima, On će na tebe biti ljut sve dok ne poslušaš Njegove reči i ne pokoriš se Njegovim orkestracijama i uređenjima, te da neće odustati sve dok te ne upotpuni. Zar ovo nije predstava koju ljudi imaju? Kako ljudi zamišljaju Boga? Zar Ga ne zamišljaju kao nekog diktatora? Smatraju da moraš da prihvatiš Njegovu vladavinu, da prihvatiš Njegove politike i prema Njemu budeš pun poštovanja i radiš sve što ti On govori, da o Njemu ne možeš da pričaš iza Njegovih leđa, da moraš da prihvatiš okruženja koja On za tebe uređuje, te da ćeš, ako ih ne prihvatiš, biti kažnjen i uslediće odmazda. Da li Bog zaista stvari obavlja na ovaj način? (Ne.) Bog te poštuje i preuzima odgovornost za tebe. Bog neguje život stvorenih ljudskih bića. Ljudi ne bi trebalo da ne prepoznaju šta je za njih dobro ili da ne cene Njegovu dobrotu. Ako zaista ceniš Božju dobrotu, onda treba da prihvatiš okruženja koja On uređuje i da ih od Njega prihvatiš. Čak i ako u njima ne prihvataš istine, u njima ne shvataš istine i ne shvataš šta treba da primenjuješ ili promeniš, makar prema Bogu ne treba da budeš oprezan niti da Ga pogrešno razumeš – to je ono što treba da postigneš. Čak i ako iz ovih okruženja ništa ne zadobiješ, nemoj pogrešno da tumačiš Božje želje. Bog ne nastoji da od tebe išta dobije. Ti si samo majušno stvoreno biće, pa šta bi Bog uopšte mogao da nastoji da dobije od tebe? Tvoj život i sve u čemu danas uživaš dati su ti od Boga, kao i ono malo doktrine koju razumeš. Tvoja slobodna volja, tvoj kov, tvoji talenti i tvoje sposobnosti i veštine, kako oni veliki tako i mali, svi su ti dati od Boga. Šta bi Bog mogao da nastoji da dobije od tebe? Ako Bog zadobije slavu nakon što istinu pretoči u tebe, navodeći te da Mu se pokoriš i da Ga se bojiš, a ti misliš da je to ono što Bog nastoji da od tebe dobije, zar onda Boga ne osuđuješ prema sopstvenim podlim merilima? Ovo je bogohuljenje, zar ne? (Jeste.) Kakvu slavu Bog može da zadobije od ljudi? Na kraju krajeva, ljudi su ti koji dobijaju opipljive koristi. Pre nego što Njegovo delo bude završeno, Bog je već stekao slavu, jer je Sâm Bog slavan – Njegova istina i autoritet su dokaz Sotoninog poraza, i oni su stvarnost svih pozitivnih stvari. Sâm Bog je slavan, pa da li Mu je i dalje potrebno da od majušnog stvorenog bića kao što si ti zadobije nešto malo slave? Bog ne nastoji da od ljudi išta zadobije. Nastoji li da ipak nešto zadobije, onda je to da ljudima omogući da na kraju ispune Njegove zahteve u skladu sa Njegovim planom upravljanja, a kad ljudi postignu spasenje i mogu da se sa Bogom usklade, tada će On počinuti – zahvaljujući tome što je spasao ljudsku rasu, Bog će zauzvrat moći da počine – to je ono što Bog nastoji da dobije. Dakle, zar nisu ljudi ti koji na kraju dobijaju opipljive koristi? Ljudi će dobiti istinu, više se neće osećati izgubljeno u životu – imaće smer i put – i biće usklađeni s Bogom i više se neće buniti protiv Njega, i neće biti zarobljenici bilo koje zle sile, biće istinska stvorena bića i više se neće suočavati sa smrću – kakva je to samo čast! Oni koji dobijaju najveće opipljive koristi upravo su ljudska bića, oni koji prihvataju Božje delo i Božje spasenje. Da li je u razgovoru u zajedništvu ovaj aspekt jasno razjašnjen? Koja je ljudska predstava i uobrazilja unutar toga? (Božje orkestracije i uređenja ljudi tumače kao da On njima manipuliše i kontroliše ih.) Kad u zajedništvu o tome ne bismo razgovarali, ljudi bi u svojim umovima uvek imali neke misli i gledišta koje ne bi mogli da izraze ili koji se nisu uobličili u sistematičnu teoriju. I premda ih te stvari ne sputavaju da vrše svoje dužnosti niti očito utiču na njihov svakodnevni život, one se ozbiljno odražavaju na njihovo stremljenje ka istini, na njihov stav prema Bogu i na njihov odnos sa Bogom. Dakle, to su stvari koje ljudi moraju da otpuste. Kad taj problem bude razrešen, ti ćeš otpustiti barijeru između sebe i Boga i svojevrsna prepreka na tvom putu stremljenja ka istini biće uklonjena, što će ti olakšati da stremiš ka istini. Kad se stvarne teškoće budu razrešile, smanjiće se broj barijera i prepreka između tebe i Boga, pa ćeš s većim spokojstvom moći da izvršavaš svoju dužnost i primenjuješ istinu. To je poput odlaska na bojno polje – kad odlazite u bitku, mislite li da je na sebi bolje imati lagan teret ili teško breme? Šta je prijatnije? (Ići u bitku s laganim teretom.) Ići u bitku s laganim teretom, dovoljno je i da samo nosite oružje na leđima – tako je najjednostavnije i najlakše. Ako povrh toga nosite šerpe i prtljag, ili kozmetiku i opremu za vežbanje, teret će biti preveliki; biće bolno u bitku poneti tako mnogo stvari i biće nezgodno za borbu. Ove predstave i uobrazilje su poput različitih tereta koje ljudi nose unaokolo i, kud god da odu, oni za njih predstavljaju nevolje i opterećenje. U najkraćem, te stvari će povremeno uticati na tebe i ometaće te u stremljenju ka istini i njenoj primeni. Kad nema nikakvih naročito kritičnih situacija, izgledaće kao da nemaš nikakvih većih problema. Ali kad se zaista pojave kritični problemi po pitanju načela, barijera sačinjena od ovih stvari odvajaće te od Boga. Kad te stvari izađu na videlo, osetićeš da u tvom odnosu sa Bogom postoji problem, da između tebe i Boga postoji sukob; tvoje srce vere u Boga više neće biti tako čisto i imaćeš brojne teškoće. Međutim, kad ove stvari otpustiš, osećaćeš se odlično, srce će ti biti opušteno i oslobođeno, više neće biti sputano niti vezano. Iako će se u tvojoj podsvesti ili u tvojim mislima te stvari povremeno ukazivati, u osnovi ćeš ih uveliko razrešiti, a kad nešto budeš iznova radio, u izvršavanju toga ćeš se osećati mnogo lakše i činićeš to daleko jednostavnije. Iako u dubini tvog uma te predstave i uobrazilje mogu još uvek imati suptilno dejstvo, u svojoj subjektivnoj volji ćeš makar jasno raspoznati da one nisu pozitivne stvari, pa ćeš ih subjektivno otpustiti i nećeš biti pod njihovim uticajem. Time ćeš u osnovi otpustiti i razrešiti ovu prepreku između sebe i Boga.

U zajedništvu često razgovaramo na ovaj način na temu stremljenja ka istini. Možete li da osetite važnost stremljenja ka istini? Kad ste videli da crkva postupa sa ljudima iz vašeg okruženja koje poznajete, pa su neki od njih čak uklonjeni ili izbačeni, da li ste o tome imali ikakve misli? Da li ste iz toga stekli neko iskustvo ili izvukli neke pouke? Koji su glavni problemi sa onima koji su premešteni u grupe B i onima koji su uklonjeni? (Kad sam video da neke ljude iz mog okruženja koje poznajem prebacuju u grupe B ili ih uklanjaju, to mi je uznemirilo srce i um. Iako godinama veruju u Boga, oni zaista ne streme ka istini, pa ako i ja, kad god me nešto zadesi, ne budem stremio ka istini i za njom ne budem tragao, na kraju ću i ja poput njih biti uklonjen.) Znate li koja su bila načela Božje kuće za postupanje sa ovim ljudima? Da li ih je Božja kuća uklonila samo zato što imaju lošu ljudskost i ne streme ka istini i zato što joj se ti ljudi ne dopadaju? (Ne.) Dakle, da li je tačno da svi oni sa kojima se nije postupalo nemaju nikakav problem sa svojom ljudskošću, da svi vole istinu, streme ka istini, mogu da se pokore istini i da vole Boga i boje Ga se? Je li to slučaj? (Nije.) Je li te ljude Božja kuća uklonila ili premestila u B grupe samo zato što ne vole istinu i prema njoj imaju odbojnost? Da li je s njima postupano zato što imaju lošu ljudskost i sasvim odbijaju da prihvate istinu, ili zbog njihovog lošeg izgleda ili nekog privremenog prestupa? Je li to načelo prema kome Božja kuća postupa sa ljudima? (Nije.) Da li zbog toga što neko ne stremi ka istini Božja kuća s njim postupa, onemogućava mu da vrši dužnost i isteruje ga? (Ne.) Pa zašto je sa ovim ljudima postupala i isterala ih? (Zato što nisu postupali prema istina-načelima i prekidali su i ometali crkveni rad, izazivajući ozbiljne gubitke u radu Božje kuće.) Da li je to bio glavni razlog? (Da.) Koji su još bili razlozi? Da li je iko ikada isteran zato što neprekidno laže? (Ne.) Da li je iko ikada isteran zato što ne voli istinu i prema njoj ima odbojnost? Da li je iko ikada isteran zato što nije odan u vršenju svoje dužnosti? (Ne.) Mislite li da je šteta što su ti ljudi isterani? Da li je ikome od njih naneta nepravda? (Ne.) Apsolutno nikome od njih nije naneta nepravda. Sudeći prema zlim delima koja su učinili, ti ljudi zaslužuju da osamnaest puta umru kad odu u duhovno carstvo i svi moraju da budu kažnjeni – da umru, zatim se ponovo vrate u život i ponovo budu kažnjeni, da ponovo umru i nanovo se vrate u život i nanovo budu kažnjeni, i da iznova umru – zaslužuju da umru ukupno osamnaest puta. Počinili su mnoga zla dela i njihovi grehovi su gnusni! Zašto je onda s ovim ljudima postupano i zašto su izbačeni? Zato što osim postupanja s njima nije postojala druga mogućnost – nisu izvršavali svoje dužnosti, izazivali su prekide i ometanja i sabotirali su stvari! Neki čak misle da je s ovim ljudima postupano zato što vole da lažu i imaju lošu ljudskost ili zato što se nadmeću za status i moć i nisu odani u vršenju svojih dužnosti; drugi smeteni ljudi kažu da je to stoga što oni ne vole istinu i ne streme ka istini. Pa, da li vi volite istinu? Da li svi oni koji nisu isterani vole istinu i streme ka istini? (Ne.) Ništa od toga ne odgovara činjenicama. U stvarnosti, s tim ljudima je postupano i izbačeni su jer su tokom vršenja svojih dužnosti imali ulogu u izazivanju prekida i ometanju i sabotiranju stvari, radili su stvari koje Sotona i đavoli i velika crvena aždaja žele da rade ali nisu u mogućnosti, ozbiljno kršeći upravne odluke Božje kuće i ozbiljno ljuteći Boga. Isterani su samo zato što osim isterivanja naprosto nije bilo druge mogućnosti. Nije reč o tome da u Božjoj kući nema ljubavi i da je ona stroga prema ljudima i nije reč o tome da Božja kuća ljudima ne pruža priliku. Naprotiv, reč je o tome da su ti ljudi preterali u svojim postupcima, izazivajući prekide i ometanja, a gubici koje su izazvali crkvenom radu bili su preveliki. Nisu vršili svoje dužnosti i nisu čak ni službovali; izazivali su prekide i ometanja i činili su zlo. Niko od Božjih izabranika ne voli da takvi ljudi budu u crkvi. Ako u crkvi kažeš nešto podrugljivo ili slažeš, to je samo tvoje lično ponašanje, radi se samo o tome da ne voliš istinu i ne stremiš ka istini, te dokle god time ne izazivaš prekid ili ometanje, niko s tobom neće postupati; ako si u vršenju svoje dužnosti ponekad pomalo površan, ali si uglavnom efikasan, u tom slučaju, dokle god ne izazivaš prekid ili ometanje, Božja kuća će ti pružiti priliku da ostaneš i vršiš dužnost, ophodeći se prema tebi shodno načelima. Međutim, ti ljudi su izazvali prekide i ometanja. Bezobzirno su činili zlodela i u svakom smislu su kršili načela, izazivajući velika previranja; svi aspekti crkvenog rada bili su sabotirani i sasvim su propali plodovi dužnosti koje su izvršili brojna braća i sestre. Posledice njihovih prekida i ometanja veoma su ozbiljne, i velikom broju drugih ljudi biće potrebno nebrojeno sati da to poprave, tako da su ti ljudi morali da budu isterani! Samo je tako bilo moguće zaštititi braću i sestre kako bi mogli normalno da vrše svoje dužnosti i postignu dobre rezultate. Jedino je uklanjanjem tih zlih ljudi i antihristâ bilo moguće stvoriti prikladno radno i životno okruženje za braću i sestre. Kada bi ti zli ljudi i antihristi ostali u crkvi, oni bi bili samo pošast i svuda gde bi otišli vladali bi gadna i mutna atmosfera i haotično stanje. Ništa od onoga što su oni radili nije ispunilo čak ni merilo službovanja. Samo su ometali, sabotirali i rušili. Sve što su činili bilo je sa ciljem da se prekine i ometa crkveni rad i crkveni život. Zar oni nisu Sotonine sluge? Mogu li takvi ljudi da ostanu u crkvi? Oni nisu obični iskvareni ljudi, već Sotonine sluge! Šta su ti ljudi učinili? Rasipali su priloge Bogu i bezuslovno su ih davali nevernicima – bili su izrazito darežljivi u davanju novca nevernicima, terajući ih da ga uzmu čak i onda kad ga ovi nisu ni tražili. Kad bi od nevernika zatražili da obave neki posao i nevernici smatrali da je deset hiljada dinara dovoljno za taj posao, ovi bi bili uporni da im plate trideset hiljada dinara, a kad bi nevernici tražili trideset hiljada dinara, ovi bi bili uporni da im plate pedeset hiljada, dajući nevernicima čak dodatne bonuse povrh isplaćenih zarada. Koliko god priloga da treba potrošiti, oni o tome ne bi pitali Višnjeg, već o tome samostalno odlučuju. Kakav god posao da su izvršavali, nisu ga obavljali prema radnim uređenjima Božje kuće niti prema načelima koja nalaže Božja kuća i, naravno, sasvim sigurno ga nisu obavljali prema istina-načelima. Sledili su naprosto sopstvene želje i radili su kako im se prohte, nimalo ne braneći interese Božje kuće. Radije bi odbranili nevernike nego interese Božje kuće i na sve strane su rasipali priloge Bogu. Je li to novac koji su oni zaradili? Nisu se nimalo uzdržavali ni kad je trebalo davati bonuse i poklone nevernicima, nikome nije bilo dozvoljeno da im se usprotivi i prekorevali su svakoga ko se s njima ne slaže. Misliš li da su ovakvi ljudi oni koji veruju u Boga i slede Boga? Oni su šljam, zar ne? Treba li takve ljude ukloniti? (Da.) Koja su još zla ovi ljudi učinili? Pri propovedanju jevanđelja prijavljivali su lažne brojeve kako bi slagali Božju kuću i nemilosrdno su mučili i tlačili sve one koji nisu prijavljivali lažne brojeve. Primoravali su druge da prijavljuju lažne brojeve, ne ostavljajući im nijednu drugu mogućnost. Kakvi su to ljudi? Jesu li uopšte ljudi? Ako kažeš da imaju samo lošu ljudskost, da ne vole istinu i ne streme ka istini, da li ta izjava drži vodu? Zar nije besmislica? (Jeste.) Oni ne samo da ne vole istinu i ne streme ka istini, već ne poseduju ni normalnu ljudskost, nije im stalo da vole istinu i ka njoj streme – đavoli su, eto šta su! To sad jasno uviđate, zar ne? (Da.) Kakva je priroda ovih ljudi? (Đavolska.) Oni imaju prirodu đavola. Nakon uklanjanja, ti ljudi su bili prkosni, pa su čak osećali da im je naneta nepravda, govoreći: „Nevin sam, nisam to učinio!” Činjenice su im bile tu pred očima, ali su oni odbijali da preuzmu odgovornost i čak su se tvrdoglavo držali svojih opravdanja i do samoga kraja ostali prkosni; zar to ne dokazuje da su s pravom uklonjeni? Kakve će biti posledice ako takvi ljudi ne budu uklonjeni? Hoće li se oni pokajati? Čak i ako im pružiš priliku da nastave da vrše dužnost i samo ih orežeš, mogu li da se pokaju i promene nabolje? (Ne, ne mogu.) Ne postoji način da se oni pokaju. Kakva je ovo priroda-suština? Kakvi ljudi ne mogu da se pokaju i ne kaju se čak ni kad se suoče s činjenicama? (Đavoli.) Đavoli, ljudi sa suštinom Sotone, zli duhovi i prljavi demoni neće se pokajati; koliko god da u zajedništvu razgovaraš o istini, oni se neće pokajati. Oni ne priznaju čak ni činjenice sopstvenog zlodela, pa mogu li da prihvate istinu i spoznaju sebe? To nipošto neće učiniti! Kad bi mogli da priznaju činjenice svog zlodela, imali bi priliku da prihvate istinu, ali oni ne priznaju čak ni činjenice i ne priznaju niti prihvataju prirodu svojih postupaka – takvi ljudi se nikako ne mogu pokajati. Oni su poput Sodomljana – kad bi stanovnicima Sodome rekao: „Ako se ne pokajete, Bog će uništiti ovaj grad”, da li bi oni to prihvatili? Kakav bi im bio stav nakon što čuju te reči? Postupali bi kao da ih nisu ni čuli i nastavili da rade stvari shodno svojim željama, čineći ono što im se dopada bez i najmanjeg pokajanja. Stoga je njihov krajnji ishod bio da budu uništeni. Kad je reč o ovim ljudima koji su u crkvi izazvali prekide i ometanja, Bog im je pružao prilike, a oni ih ipak nisu cenili niti su se pokajali, već su se Bogu uporno protivili do samog kraja. Ti ljudi nemaju ni savesti ni razuma – da li su dostojni žaljenja? (Ne, nisu.) Ima li ikoga ko je ove ljude koji nisu dostojni žaljenja uzimao u odbranu? Ima li ikoga ko im se divi, osećajući da su godinama patili i plaćali cenu, da su radili izuzetno naporno i izuzetno marljivo, da neki od njih imaju prilično dobar kov, da poseduju odličnu radnu sposobnost i veštine rukovođenja, te da je prava šteta što su isterani? Da li je šteta? (Ne, nije.) Nije šteta, što znači da su s pravom isterani. Samo posmatrajte da biste uočili da li ovi ljudi mogu da prihvate istinu i kojim putem idu. Ako ljudi izazivaju prekide ili ometanja čak i dok vrše svoje dužnosti, oni su talog ljudskog roda! Jedino je ispravno da stvorena bića vrše svoje dužnosti i kakva god da je to dužnost, ona moraju da ispune svoju odgovornost. Čak i ako obavljanje njihove dužnosti nije ni blizu usklađeno s merilom, makar ne treba da izazivaju prekide i ometanja! Izazivanje prekida i ometanja jeste nešto što čini Sotona; to ne treba da bude nešto što čine iskvareni ljudi. Iskvarene ljude je iskvario Sotona i oni ne mogu a da se ne opiru Bogu; međutim, ljudi s normalnom ljudskošću, savešću i razumom ne bi namerno izazivali prekide i ometanja dok vrše svoje dužnosti. To je stoga što ih njihova savest i razum sputavaju, pa tokom vršenja svoje dužnosti neće prekidati, ometati ili sabotirati rad Božje kuće. Čak i ako čovek ne može da vrši svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom, prihvatljivo je da je vrši u skladu s prosečnim merilom, a to makar ispunjava merilo savesti i razuma. Međutim, ovi ljudi čak ne mogu da ispune ni ovo merilo, pa na kraju mogu samo da završe tu gde završe – da zbog svojih brojnih zlih dela budu uklonjeni ili izbačeni iz Božje kuće. Oni su talog ljudskog roda!

Hajde da u nastavku razgovaramo o problemima predstava i uobrazilja u „otpuštanju prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu”, što je treći element „otpuštanja” unutar toga kako praktično primenjivati stremljenje ka istini. Upravo smo razgovarali o nekim ljudskim predstavama i uobraziljama o Božjem delu. Posmatrajući to sada, zar ljudi nemaju i neke druge predstave i uobrazilje o Božjem delu? Hoće li te prepreke i uobrazilje uticati na način na koji se ljudi odnose prema Božjem delu, način na koji doživljavaju Božje delo i način na koji shvataju i spoznaju Božje delo? Među različitim tipovima ljudi koji su prisutni u crkvi, jedan tip su zli ljudi i antihristi. Koje god zlo da su učinili zbog kojeg je s njima postupano i koje god stvari da su navele crkvu da ih ukloni ili izbaci, uvek ima nekih ljudi koji imaju određene predstave o tome što Božja kuća iz crkve pročišćava bezvernike, zle ljude i antihriste, a te predstave i uobrazilje su izazvane činjenicom da oni uopšte ne shvataju Božje delo niti Božju suverenost. U ljudskim predstavama i uobraziljama crkva je mesto na kome Bog dela na Zemlji, pa je crkva najneposrednije mesto da ljudi vide Božju suverenost, a ujedno se može reći i da je ona najneposrednije i najočitije mesto na kome se ispoljava Božja suverenost. Međutim, na tom mestu, ljudi često viđaju prisustvo nekih ljudi, događaja i stvari koji nisu u skladu sa njihovim predstavama. U svojim predstavama, ljudi smatraju da, pošto je crkva mesto koje je povezano s Božjim delom, ona treba da bude mirno i spokojno mesto ispunjeno prijateljstvom i mirom, ljubavlju i tolerancijom, radošću i utehom. Veruju da pojedinci poput zlih ljudi i antihrista nikad ne treba da se pojave u crkvi i da treba da izostanu pojave zlih ljudi koji čine zlo. I smatraju da pod Božjom suverenošću, u crkvi, naravno, ne treba da bude slučajeva kršenja istina-načela, a još manje treba da bude bilo kakvih razuzdanih ljudi ili razuzdanih stvari odnosno stvari koje nisu u skladu s ljudskom voljom, ljudskim osećanjima i ljudskošću. Veruju da u crkvi sve treba da bude tako mirno, spokojno, prijatno, pozitivno, optimistično i uzdižuće, te da čak ne treba da bude sukoba niti da se dešavaju ikakve grozote ili ružne stvari koje nisu u skladu sa potrebama ljudskosti. Sve to su ljudske predstave. Međutim, činjenice nisu usklađene s ljudskim predstavama i uobraziljama. Bez obzira na vremenski period ili etapu dela, u crkvi se oduvek događaju situacije da neki zli ljudi i antihristi ometaju i prekidaju crkveni rad, dovodeći do toga da se određeni aspekti rada Božje kuće sabotiraju, da poredak crkvenog rada bude uznemiren i ometen i druge slične stvari. Kad se te stvari dogode, ljudi smatraju da je to nezamislivo i srce im je ispunjeno bespomoćnošću, nerazumevanjem i zbunjenošću, pa se pitaju: „Da li Bog zaista postoji? Kako Bog tačno ima suverenost nad ljudskim rodom, upravlja Svojom crkvom i upravlja Svojom kućom? Da li Bog zaista brine o tome ili ne? Gde je Bog? Zašto, kad se dogode razuzdane stvari i kad se pojave zli ljudi i izazovu ometanje, niko ne istupi da ih zaustavi, a ni Bog ne istupi i zaustavi ih? Šta se ovde tačno dešava? Zar crkva nije Božja kuća? Zar oni koji slede Boga nisu Njegov izabrani narod? Zašto Bog ne motri nad Svojom kućom i ne štiti je? Zašto Bog ne štiti Svoj izabrani narod kako bi on mogao da živi spokojno u čauri, u utočištu?” Ove sumnje i ovo neshvatanje koje ljudi imaju izazvani su raznim ljudskim predstavama, zar ne? (Da.) Dakle, o čemu su uglavnom ove predstave? Nisu li one o Božjem delu i Božjoj suverenosti? Budući da se takve stvari poput zlih ljudi koji čine zlo i izazivaju prekide i ometanja događaju u crkvi i budući da ljudi ne razumeju te stvari, njima je teško da prozru poreklo tih stvari i koji će biti njihov krajnji rezultat. Pošto ljudi te stvari ne mogu da prozru, oni formiraju svakojake ideje i predstave u vezi sa Bogom. Neki ljudi misle: „Božja kuća treba da pokazuje ljubav prema zlim ljudima i antihristima. Ako im Božja kuća ne pokazuje ljubav, zar ona neće biti ista kao i društvo? U društvu uvek postoji jedna grupa ljudi koja muči neku drugu grupu ljudi, a sve to zarad nadmetanja za moć i uticaj. Zar uklanjanjem i izbacivanjem zlih ljudi Božja kuća na isti način ne muči ljude? Ostati u Božjoj kući nije tako bezbedno! Ako se zaista nađeš u nekoj turbulentnoj situaciji, mogla bi da ti bude naneta nepravda i da budeš uklonjen i niko te neće odbraniti! Gde je tačno Bog? Zašto Bog ne izađe i nešto kaže ili nešto učini? Daj da rođenim očima vidimo tvoje postojanje, da vidimo tvoju svemogućnost, da vidimo tvoju suverenost, pa bismo bili mirni, zar ne?” U crkvi, svaki put kad ljudi dožive neke događaje koje smatraju neshvatljivim, u nekima od njih nastaju osećanja poput nelagode i sumnje, neki te događaje čak žele da izbegnu, a drugi padaju u negativnost; neki, naročito, pošto su ih zaludeli i zavarali antihristi, dižu ruke od sebe, a neke, pošto su ih zaludeli i iskoristili antihristi i postali su njihovi saučesnici, crkva čak izoluje da razmišljaju o sebi ili ih uklanja. Dok te stvari smatraju neshvatljivim, ljudi istovremeno počinju i da sumnjaju u Božje postojanje. Ovo je stoga što je glavni izvor vere mnogih ljudi u Boga u njihovom uverenju da je Bog suveren nad svim stvarima, nad svime. Odnosno, mnogi ljudi veruju da Bog može da ima suverenost nad svime, nad svim stvarima i nad sudbinom ljudskog roda, pa otud veruju u Božje postojanje i u Božji identitet i suštinu. Međutim, odvijanje ovih stvari oko njih navodi ih da posumnjaju i pokleknu u svom uverenju u Božju suverenost i zatim počinju da sumnjaju u činjenicu da Bog ima suverenost nad svima, pa i njihova vera u Boga nakon toga počinje da se koleba, i otud nastaje čitav ovaj niz problema. Ljudi imaju svakojake predstave i uobrazilje o Božjoj suverenosti, a te predstave i uobrazilje sasvim sigurno nisu usklađene sa istinom niti sa činjenicama, već su ljudska pogrešna tumačenja ili pogrešna razumevanja. Stoga ćemo u nastavku u zajedništvu razgovarati o načinu na koji Bog ima suverenost nad svim ljudima, događajima i stvarima koji te okružuju i koje možeš da vidiš i osetiš, o tome koja su načela za Božju suverenost nad svim ovim i o tome koju svrhu On namerava da postigne.

„Božja suverenost” je izraz kojim je obuhvaćen vrlo širok raspon sadržaja. Ostavljajući po strani šire okruženje, kad je reč o crkvi, činjenica da Bog ima suverenost nad svime je stvarna. Božja suverenost nije isprazna fraza, niti je to puka pojava, već za to postoje stvarni primeri i stvarni rezultati. Dakle, koja su načela Božje suverenosti u crkvi? Razmislimo prvo o sledećem: ima li Bog suverenost nad time koji će ljudi biti primljeni u crkvu i da li On to uređuje? (Da.) Ovo nije isprazno. Do kojih ljudi dolaze Božje jevanđelje i Božje reči i koji ljudi mogu da prihvate Božje delo i koji ljudi mogu da uđu u crkvu – sve to je odredio Bog. Za sada, hajde da ne govorimo o ljudskosti tih ljudi i da li su to zli ljudi; činjenica da oni mogu da uđu u crkvu znači da je Bog odredio da tako bude. Da li je Božje određenje aspekt Božje suverenosti? (Jeste.) Pre svega, u jednu stvar možemo biti sigurni, a to je da je ulazak svakog čoveka u crkvu odredio Bog. Izraz „Božje određenje” zvuči pomalo apstraktno, pa stoga recimo samo da „Bog ima poslednju reč, Bog stražari na vratima”. Bog je kapija do carstva i ujedno kapija do crkve. Bog čuva stražu na vratima kad je reč o tome kakvi ljudi mogu zvanično da postanu pripadnici crkve, Božje kuće. Bilo da su to bezvernici ili zli ljudi koji su nekako dospeli u crkvu ili dobri ljudi koji su zainteresovani da veruju u Boga ili koji mogu da prihvate istinu i slede Boga, ako se budu pridružili crkvi i budu postali pripadnici crkve, onda to nije nešto o čemu može da odlučuje ijedna osoba, već je to zbog Božje suverenosti i uređenja i zato što je On to odredio. Bez obzira na to da li oni imaju nekakve skrivene motive ili ciljeve za svoju veru u Boga odnosno bez obzira na to kakva je njihova ljudskost ili koji im je stepen obrazovanja ili društveno poreklo, Bog je taj koji odlučuje da oni mogu da se pridruže crkvi i dođu pred Njega – Bog je taj koji čuva stražu na vratima. Mogu li ljudi da čuvaju stražu na vratima onako kako treba? (Ne, ne mogu.) Ljudi ne mogu da odlučuju o ovoj stvari, to ne zavisi od ljudske volje. Na primer, kad vidiš da je neko prepreden i da ima status u društvu, ti pomisliš: „Bilo bi odlično da ovaj čovek može da dođe u Božju kuću da bude crkveni starešina. Našoj crkvi nedostaju takvi ljudi.” Ali Bog ih ne želi; On ih ne pokreće. Kad im drugi ljudi propovedaju jevanđelje i s njima u zajedništvu razgovaraju o Božjim rečima, oni ne razumeju to što su čuli. Sve drugo što slušaju, oni mogu da dokuče; jedino to ne uspevaju kad slušaju reči Božje, i poput idiota su – mogu li takvi ljudi da ipak uđu u crkvu? Iako su zainteresovani da dobiju blagoslove, oni nisu u stanju da utišaju svoje srce i ne mogu da sede mirno dok slušaju Božje reči i besede o istini, a nakon što čuju dve ili tri propovedi, prestaju da dolaze. Takvi ljudi nemaju pravu veru, pa hoće li tvoje dobre namere prema njima imati ikakav efekat? Hoćeš li moći da ih uvedeš u crkvu? Ne. Bog ima poslednju reč u tome. Bog kaže da takve ljude ne želi i, bilo da je reč o pružanju usluge ili o obavljanju neke uloge, On njih ne želi. Stoga, čak i da ih s dobrim namerama dovlačiš sa sobom, biće beskorisno i ipak će na kraju morati da odu. Oni nikako ne mogu da postanu pripadnici crkve; ko god da ih dovlači sa sobom, biće beskorisno. To je stvar o kojoj ne mogu da odlučuju ljudi; to određuje Bog i Bog čuva stražu na vratima. Neki ljudi nemaju društveni status, nisu važne ličnosti, imaju prosečan kov i izgledaju neupadljivo, ali su prilično jednostavni i neposredni, i zainteresovani za pitanja vere u Boga. Kakve god teškoće da imaju, nerazdvojni su od Boga, a polet im je izuzetno velik – ta poletna energija jeste nešto što braća i sestre s radošću posmatraju, a i Bogu je milo da to vidi – i, zapravo, toliko su puni elana jer ih pokreće Duh Božji. Nakon što uđu u crkvu i zapaze da su u crkvi svi ljudi dobri, koji svakodnevno jedu i piju Božje reči i u zajedništvu razgovaraju o istini, to ih izuzetno podstiče i osećaju da je to pravi put u životu, pa počinju da propovedaju jevanđelje, da izvršavaju svoje dužnosti i postaju Božji sledbenici. Ko odlučuje o tome da oni mogu da veruju u Boga? (Bog odlučuje.) Bog je taj koji odlučuje. Oni mogu da veruju u Boga samo zato što im Bog dozvoljava da uđu u crkvu. Kad Bog ne bi delovao i ne bi ih pokrenuo, oni ne bi mogli da veruju u Boga, pa i da su u crkvu na silu dovučeni, pre ili kasnije morali bi da odu. U okviru svojih urođenih svojstava, ljudi nemaju nikakvu sposobnost za prihvatanje istine; činjenica da mogu da vole istinu i primenjuju istinu dokazuje da Bog dela na njima. Ako Bog dela na njima, oni mogu da postanu pripadnici crkve – to je preduslov za svakakve ljude koji ulaze u crkvu, a preduslov je taj da ih Bog želi. Kakvu god ulogu da imaju u crkvi, Bog u svakom slučaju čuva stražu na vratima Svoje kuće. Ako im On ne dozvoljava da uđu, onda oni ostaju pred tim vratima; ako im On dozvoljava da uđu, onda su oni sa unutrašnje strane tih vrata. Prema tome, postati pripadnik crkve nije tako jednostavna stvar. Kad je, konkretno, reč o tome koja načela služe kao osnova da Bog prihvati ljude, Bog, naravno, ima Svoja sopstvena načela. Nećemo razgovarati o tome kakvog čoveka Bog želi, a kakvog čoveka On ne želi – to je vrlo komplikovano. Zašto kažem da je to komplikovano? Bog ima plan za to ko ulazi u crkvu, kakvu ulogu ima tokom kog perioda i koju dužnost on vrši ili koji važan posao preuzima tokom kog perioda, i u kom periodu se on prilagođava radnim potrebama Božje kuće i njenim kadrovskim potrebama. Bog stvari reguliše i kontroliše na makroskopskom i sveobuhvatnom nivou, a ne postupa samo u datom trenutku – to je vrlo komplikovano pitanje i ne može se jasno objasniti u svega nekoliko reči, pa stoga nećemo ulaziti u detalje. U najkraćem, o tome može li neki čovek da uđe kroz kapiju Božje kuće ne odlučuje nijedan čovek; Bog ima suverenost nad time i to uređuje. Nakon što uđu u Božju kuću, svakojaki ljudi vrše svakojake dužnosti, obavljaju svakojake uloge i idu svakojakim putevima. Svi ti svakojaki ljudi imaju svakakva različita ispoljavanja, bilo dobra ili loša, pozitivna ili negativna, preduzimljiva ili pasivna – sve to je pod Božjom suverenošću i upravljanjem.

Božja suverenost označava da se sve odvija i događa svojim prirodnim tokom pod Njegovim upravljanjem; nijedan događaj ne nastaje slučajno, a razvoj i promene kroz koje svaki događaj prolazi ne pokreće niti određuje ijedna osoba – nad svim ovim Bog ima suverenost. Naravno, krajnji rezultat i karakterizacija svakog događaja takođe su zasnovani na suštini tog tipa događaja i na suštini tipova ljudi koji su u njega uključeni, a osnova za karakterizaciju tog događaja u potpunosti su Božje reči i načela koja Bog zahteva. Nijedan tip događaja ne nastaje slučajno i o konačnom rezultatu nijednog tipa događaja ne odlučuju ljudi. U stvari, početak svakog tipa događaja koji se odvija uređen je i pokrenut od Boga. Kad Bog pokrene neki tip događaja, On uređuje da u njemu učestvuje neki tip osobe, a taj tip osobe može imati ulogu služitelja ili kontrasta, može imati negativnu ulogu ili može imati pozitivnu ulogu. No, kakvu god ulogu da ima, početak svih tih stvari uređen je od Boga. Postoje dva objašnjenja Božjeg uređivanja u tom smislu. Jedno objašnjenje je da Bog lično pravi određena pozitivna uređenja, pruža određeni pozitivan smer i nadzor i navodi određene pozitivne ličnosti da pokrenu neki događaj – ovo je jedno objašnjenje „Božjih uređenja”. Drugo objašnjenje je da Bog upućuje i odašilje jednu vrstu duha da obavi određene stvari. U ljudskim očima, te stvari su negativne i rđave, pa su ti negativni i rđavi likovi sasvim sigurno negativne ličnosti, odnosno, tipovi ljudi za koje Bog od samog početka određuje da u Njegovu kuću uđu kao kontrasti i kao negativan materijal za učenje. Bog ih navodi da ove uloge igraju, jer su to, uz njihovu priroda-suštinu, jedine uloge koje oni mogu da igraju, pa im On dozvoljava da do mile volje izvode predstavu i da do mile volje čine ono što bi kao kontrasti trebalo da čine. Tokom čitavog tog procesa, bilo da su to ispoljavanja pozitivnih ličnosti ili ispoljavanja negativnih ličnosti, Božje načelo u pristupanju svim ovim stvarima i njihovom rešavanju jeste u tome da im dozvoli da se odvijaju svojim prirodnim tokom. U posmatranju ovih stvari i postupanju sa njima, pozitivne ličnosti imaju neka pozitivna gledišta, i neka gledišta koja su usklađena s ljudskošću i sa merilom savesti. Iako neke od njih otkrivaju određene iskvarene naravi – posedovanje nekih ispoljavanja da drugima hoće da ugađaju ili otkrivanje nekih drugih iskvarenih naravi – te ličnosti se makar drže savesti i razuma ljudskosti, odnosno, drže se elementarnog polazišta za sopstveno vladanje. A kad je reč o negativnim ličnostima, Bog se ne upliće ni u šta od onoga što oni rade niti to usmerava, već im dozvoljava da idu svojim prirodnim tokom; i oni do mile volje izvode predstave, razotkrivaju svoju gnusnost i do mile volje preduzimaju određene radnje. Oni uspešno igraju uloge negativnih ličnosti koje Bog razotkriva, konkretno, zlih ljudi i antihristâ, omogućavajući drugima da živopisno, u stvarnom životu, uvide koji su ljudi đavoli, koji su ljudi zli ljudi, koji su ljudi antihristi, i kakvo je tačno gnusno lice antihristâ, zlih ljudi, Sotona i đavola koje Bog razotkriva. Kad se ove negativne ličnosti ne bi koristile kao živi materijal za učenje u stvarnom životu, u tvom bi umu tada đavoli i Sotone zauvek bili neopipljivi i zauvek bi bili samo nagađanje ili poput neke slike. Ali su sada ovi živi primeri smešteni tačno tu pred tvojim očima i ti đavoli u ljudskoj koži živopisno žive tu pred tvojim očima, i sav njihov govor i vladanje, svaka njihova reč i postupak, izrazi na njihovom licu, pa čak i ton njihovog glasa, živopisno se pojavljuju u tvom životu, tačno tu pred tobom i utisnuti su u tvoj um. Za tebe to nije loša stvar. U crkvi se tako nešto stalno dešava. Kad se dogodi prvi put, osećaš nelagodu i misliš da moraš da se pomoliš Bogu. Kad se dogodi drugi put, pomisliš: „Moram da naučim da koristim istinu kako bih sebe zaštitio, a kad sledeći put naiđem na takvu osobu, moram da je izbegnem”, i počinješ da razmišljaš kako da sebe zaštitiš i da se kloniš zlih ljudi. Kad se takva osoba pojavi po treći put, ti razmišljaš: „Zašto ti ljudi govore upravo kao velika crvena aždaja, poput Sotone? Zar stvari koje oni govore nisu zaluđujuće? Zar oni nisu zli ljudi? Čini se da Božje reči poručuju da su ljudi koji pokazuju takva ispoljavanja antihristi. Moram da ih raspoznam i razotkrijem, ne mogu da dozvolim da me zaluđuju i moram da ih se klonim.” Doživljavajući takvu stvar svaki put iznova, ti stičeš jasniju i temeljniju sposobnost da raspoznaš antihriste, zle ljude, Sotone i đavole, kao i to šta su prekidi i ometanja. Tvoje shvatanje se više ne zaustavlja na rečima i teorijama, a još manje na slikama. Umesto toga, sve više si u stanju da te stvari prepoznaješ u stvarnom životu i istovremeno si u stanju da te ljude posmatraš koristeći istinu, te da korišćenjem istine rešavaš te stvari koje se događaju. Naravno, kad se te stvari dogode, ti ujedno neprekidno koriguješ svoja gledišta i stavove, razmišljajući koji tačno stav treba da zauzmeš prema tim ljudima, iz koje perspektive treba da ih posmatraš i kakav odnos s njima treba da održavaš. Kad se s tim stvarima suočiš, nesvesno ćeš razmišljati o tim problemima, neprekidno ćeš tragati za istinom da bi pronašao odgovore i izvukao zaključke i da bi naposletku nešto zadobio. Tokom ovog procesa, jedino što Bog čini jeste da ljude opskrbi istinom i omogući im da shvate istinu, bilo razgovorom u zajedništvu o istini ili omogućavajući ljudima da shvate istinu u stvarima koje ih zadese – sve u svemu, Bog tu situaciju ne zaustavlja u korenu. Ako ta stvar mora da se dogodi i korisna je za život-ulazak Božjeg izabranog naroda i za rad crkve, Bog će u tom slučaju dozvoliti da ona ljude zadesi i neće je zaustaviti, već će dopustiti da se ona razvije svojim prirodnim tokom. Božji cilj da tako deluje je, s jedne strane, u tome da ljude uklanja, a s druge, da ljude usavršava. Naravno, tokom uklanjanja ljudi, On se zasigurno usmerava na one koji služe kao kontrasti i nisu dostojni čak ni da pružaju uslugu, dok se pri usavršavanju ljudi usmerava na Svoje izabranike – na one među njima koji su spremni da streme ka istini. U tome postoji dvostruki značaj. Prvi značaj je u tome da se tokom izvođenja svoje predstave zli ljudi otkrivaju, bivaju uklonjeni i izbačeni iz crkve. Drugi značaj je u tome što se, tokom procesa u kome zli ljudi postepeno izvode predstavu i služe kao kontrasti, Božjem izabranom narodu omogućava da nauči da raspozna i shvati istinu u Božjim rečima; time Bog na praktičan način istinu pretače u ljude – odnosno, Bog dozvoljava da se svakakva ispoljavanja rđave suštine svakakvih zlih ljudi, antihristâ, Sotona i đavola koje On razotkriva prikažu u stvarnom ljudskom životu, a to ljudima omogućava da steknu jasnije shvatanje i znanje o raznim tipovima rđavih, gnusnih i negativnih ličnosti, događaja i stvari. Pretpostavimo, na primer, da ti Bog kaže: „Rukama ne smeš da dodirneš užareni grumen uglja; opeći ćeš prste i boleće te.” Ti ne znaš kako izgleda užareni grumen uglja, ne znaš kakav je osećaj dodirnuti ga i, nakon što ti On ovo kaže, to što shvataš jeste doktrina. Neki ljudi zatim zamišljaju da je grumen užarenog uglja poput neke lopte ili neke dugačke trake. I koja je boja užarenog uglja? Kakav je osećaj dodirnuti ga? Kakav bi bio bol ako ga dodirnu? To ne znaš. Tvoj utisak o užarenom uglju puka je slika onoga što je tvoj um u stanju da zamisli i nikada neće imati veze s tim kako to u stvarnosti izgleda. Stoga, jednoga dana, kad Bog izvadi pleh sa užarenim ugljem i postavi ga pred tobom, ti ga ne prepoznaješ i naprosto osećaš da deluje prilično vruće. Pažljivo rukom posežeš prema njemu da proveriš hoće li ti, nakon što ga dodirneš, prsti biti topliji. Bog kaže: „Možeš da probaš, ali ga ne dodiruj predugo, jer će ti spržiti kožu.” Neki ljudi su glupavi – rašire svih pet prstiju i dohvate grumen uglja, pa im cela šaka izgori i sva je u plikovima. Drugi su pametni i oprezni – ispruže samo jedan prst, blago dodirnu grumen uglja i ustuknu u deliću sekunde, govoreći: „Joj! Ovo je previše vrelo! Zaista je užareno!” Bilo da koristiš pet prstiju ili samo jedan prst da ga dodirneš, u svakom slučaju, to što dodiruješ jeste prava stvar, a nije neka slika niti su reči, te do kraja života nikada nećeš zaboraviti taj osećaj i iskustvo dodirivanja užarenog uglja, i to šta užareni ugalj znači za tebe. Kad ponovo budeš video užareni ugalj, drugima ćeš reći: „Možeš da ga koristiš da se ugreješ, da osušiš odeću i prepečeš zemičke, ali nikada ne smeš da ga dodiruješ rukama. Budeš li ga dodirnuo, izgorećeš se i izaći će ti plikovi.” Ljudi mogu reći: „Pa šta će se dogoditi ako se opečem i izađu mi plikovi?” A ti ćeš im odgovoriti: „Za početak rukama nećeš moći da držiš stvari, a biće ti i nezgodno da jedeš i još nezgodnije da obavljaš fizički posao.” Ovo su reči iz iskustva, zar ne? Nakon dubokog doživljaja, osećaj vreline užarenog uglja duboko će ti se urezati u sećanje, pa nikada, bez razmišljanja, nećeš ponovo dodirnuti užareni ugalj. Bog ima suverenost nad svim stvarima i uređuje da se ljudima događaju svakakve stvari kako bi oni mogli da izvuku pouke i da iz njih imaju koristi, i kako bi istine i reči kojima On ljude opskrbljuje mogle istinski da se u njih pretoče, pa tako Božje reči i istine više nisu doktrine, krilatice ili propisi u ljudskom srcu, već postaju njihov život, načela i kriterijumi na koje se oslanjaju u svom opstanku i sastavni su deo njihovog života – time će Božje delo postići svoj efekat.

Kad je reč o pitanju Božje suverenosti, ljudi treba da uvide da Bog uređuje početak nekog događaja, a zatim usmerava i vodi tok njegovog razvoja; a kad je reč o tome koji će na kraju biti rezultat tog događaja, šta će oni koji streme ka istini iz njega zadobiti i koliko će zadobiti, gde će taj događaj i ljudi i stvari koji su u njega uključeni završiti i kako će oni na kraju biti uređeni, i to, naravno, određuje Bog – to je načelo Božje suverenosti nad svim stvarima. Bog samo predodređuje početak, proces i rezultat svakog događaja i On dozvoljava da se čitav događaj slobodno razvija u smeru koji je On odredio, sa ciljem da sve bude usklađeno s prirodnim obrascima ili da se dozvoli da sve izvrši svoju funkciju bez ikakvog izobličenja ili ikakve obrade, kako bi se postigao efekat koji Bog namerava da postigne. Zar nije tako? (Jeste.) Na primer, kad Bog uredi početak nekog događaja i njegovo odvijanje, On onda počinje da posmatra stavove ljudi koji dolaze u kontakt s tim događajem i kakva su njihova gledišta prema tom događaju – da li ga posmatraju pažljivo ili su nezainteresovani da na njega obrate pažnju, da li se u njega unose srcem ili ga odbacuju, opiru mu se i izbegavaju ga – Bog posmatra ispoljavanja različitih tipova ljudi. Dakle, da li se Bog upliće u ispoljavanja različitih tipova ljudi? Bog se u to ne meša. Bog ti daje pravo da biraš slobodno. Tom događaju možeš da pridaš veliki značaj i da u vezi s njim budeš veoma ozbiljan ili možeš da zauzmeš stav njegovog zanemarivanja i prema njemu budeš ravnodušan, a, naravno, možeš da zauzmeš i stav uzdržanosti, da ga izbegavaš i u njemu ne učestvuješ – Bog samo ćutke posmatra. Ali su nastanak i odvijanje celog tog događaja pokrenuti od Boga. Ovo je početni korak Božje suverenosti nad nekim događajem. Nakon što taj događaj počne da se razvija, kad je reč o ljudima koji u njemu učestvuju, o tome koji ljudi će u njega biti uključeni i u kom smeru će se događaj razvijati nakon što se oni u njega uključe, Bog je naravno taj koji upravlja svim tim ljudima i uređuje ih, kako bi se taj događaj razvijao u smeru i sa dejstvom kakve Bog želi. Isto tako, kad taj događaj izbije na videlo i cela ta stvar dostigne svoj vrhunac, Bog i dalje posmatra stavove, ispoljavanja, mišljenja i gledišta raznih tipova ljudi. On posmatra da li ti taj događaj zaista uzimaš k srcu, jesi li u vezi s tim događajem izrazito ozbiljan, temeljan i iskren, odnosno da li si prema njemu ravnodušan, ignorišeš ga i prema njemu si neverovatno otupeo, ili prema njemu zauzimaš stav izbegavanja i odbojnosti. On posmatra kako bi uvideo jesi li neko ko voli istinu i jesi li neko ko je iskren kad su u pitanju Božje reči, Božji zahtevi i istina. Tokom razvoja čitavog događaja, tvoj stav postaje sve očitiji i Bog će sa sve većom jasnoćom videti tvoj stav prema istini, tvoj stav prema okruženjima koja On postavlja i ujedno će jasno videti tvoj stav prema stremljenju ka istini. Kad se ceo događaj razvije do svog kraja i postigne neizbežan rezultat, Bog i dalje posmatra šta si zadobio iz čitavog tog događaja, o čemu u svom umu razmišljaš i šta preračunavaš. On gleda da li si usredsređen jedino na sticanje iskustva i izvlačenje pouka iz tog događaja kako bi sebe zaštitio – time što si ugađač – odnosno, da li stvari izvršavaš shodno istina-načelima i više nisi smeten kao ranije. Bog će takođe posmatrati kakav je tvoj stav prema ovom događaju, da li ostaješ nem i ne izražavaš nikakva gledišta, držeći se podalje od svega što na tebe lično ne utiče, odnosno da li, suočen s tim događajem, ne samo da ga uopšte ne shvataš, već i tvoja pogrešna razumevanja o Bogu i pritužbe na Boga postaju sve izraženiji, pa si razvio još i više predstava i uobrazilja o Njemu, čak u toj meri da taj događaj želiš da izbegneš. Tokom odigravanja svakakvih događaja, razni tipovi ljudi imaju različite misli i gledišta, a njih sve Bog posmatra i beleži. U svakoj konkretnoj godini, svakom konkretnom danu, i u svakom konkretnom satu, minutu ili sekundi, ono o čemu razmišljaš, ono što kažeš, ono što preračunavaš, ono što planiraš, onaj aspekt istina koji shvataš, onaj stav koji imaš kad neko u zajedništvu razgovara o nekom aspektu istine, da li se opireš ili prema tome imaš odbojnost, pa to nećeš da slušaš ili planiraš da pobegneš – sve te stvari Bog ispituje. Postoje i neki ljudi koji prema ljudima, događajima i stvarima koji se pojavljuju u crkvi, Božjoj kući ili oko njih samih nikada nemaju nikakav stav, koji su obamrli i tupi kao balvan. Oni se samo čvrsto drže svojih sopstvenih gledišta, razmišljajući: „Dokle god ne činim zlo i ne izazivam prekide ili ometanja, ili druge ne osuđujem, ne dajem nikakve komentare niti imam ikakav stav ili gledište kad se susrećem s bilo kojim ljudima, događajima ili stvarima, i ponašam se samo kao robot i dobro vršim svoju dužnost i dobro službujem, pridržavajući se pravila, to je dovoljno.” I ovo je vrsta misli i gledišta. Naravno, Bog će posmatrati i zabeležiti i ovaj tip misli i gledišta. Svrha Božje suverenosti nad svim stvarima i događajima i nad svakom konkretnom stvari koja se dešava oko ljudi jeste da za ljude postavi okruženja i opskrbi ih živim materijalom za učenje, tako da, suočeni sa svakojakim stvarima, različiti tipovi ljudi pokažu svoju najiskreniju stranu i pokažu svoje najiskrenije misli i gledišta i svoj najiskreniji stav prema Bogu i istini. Ovi stavovi koje ljudi imaju u potpunosti se ispoljavaju u stanju slobode i oslobođenosti. Bog se nikad ne meša, ne upliće niti manipuliše, On raznim tipovima ljudi samo omogućava da do mile volje i u skladu sa svojim prirodnim tokom izražavaju svoje misli, gledišta i stavove, i na kraju otkriva različite tipove ljudi i s njima postupa shodno njihovim ispoljavanjima. Ko potpada pod te „razne tipove ljudi”? Kakva uređenja Bog pravi za različite tipove ljudi? Onima koji vole istinu, Bog omogućava da zadobiju istinu; onima koji nisu zainteresovani za istinu, ali jesu spremni da službuju, On omogućava da se skrase i to rade; a kad je reč o onima koji se istine gade i prema njoj imaju odbojnost, On otkriva njihov stav odbojnosti prema istini; ipak, ako mogu da se skrase da pružaju uslugu ili su prikladni za pružanje usluge, Bog će bolje među njima odabrati i omogućiti im da pružaju uslugu, a ako nisu prikladni za pružanje usluge ili prema istini imaju odbojnost, u toj meri da bi mogli da izazivaju prekide i ometanja, Bog će ih ukloniti kad za to dođu prava prilika i vreme. Sav ovaj posao koji Bog radi je neusklađen s ljudskim predstavama, zar ne? (Da.) Mogu li ljudi u svemu ovome da vide Božju tolerantnost i divotu? (Iz ovih stvari vidimo da ovim praktičnim radom Bog ljude predvodi u tome da stiču iskustvo, a u pozadini celog ovog posla je Božja ljubav prema čoveku.) Unutar ovog dela jesu Božje mukotrpne namere, mudrost Njegovog dela i Njegov odgovoran stav prema ljudskim bićima koja namerava da spase. A tu je još jedan aspekt, da Božje odlike i biće nisu stvari koje ljudska bića poseduju. U svemu što radi, Bog je izrazito pedantan i ozbiljan, a nikad nemaran. Naročito kad je reč o ljudskom zadobijanju istine, On je izrazito pedantan i ozbiljan; da bi preuzeo odgovornost za ljudske živote i ljudske ishode, Bog mora ovako da se ponaša. Naravno, kad je reč o Bogu, Njegova suština i Njegove odlike i biće upravo su takvi. Kakav god da imaš stav prema svom životu i prema svom ishodu i odredištu, bilo da je to ozbiljan i pedantan stav ili je to površan stav, u svakom slučaju, kad je reč o Bogu, pošto te je On odabrao i pošto te On opskrbljuje istinom i želi da te spase, On će u potpunosti dokučiti svaku tvoju reč i postupak i tvoje stavove u svemu, te će na kraju na osnovu svih tvojih stavova odrediti tvoj ishod. I na osnovu svih tvojih stavova, On će posmatrati da li ćeš na kraju biti neko ko zadobija istinu i neko ko će moći da se pokori Bogu i s Njim bude usklađen. Moguće je da u vezi s pitanjem Božjeg spasavanja ljudi nikada nisi bio ozbiljan, nikada o tome nisi pažljivo razmišljao i ne znaš kako Bog spasava ljude. Međutim, kao Stvoritelj koji ima suverenost nad stvorenim ljudskim bićima, On nije smeten i zbunjen poput ljudi; On na ozbiljan način izvršava delo spasavanja ljudskog roda. On te je stvorio i izabrao. Obećao je ljudima da će ih u potpunosti spasti, pa će to delo ostvariti i biće odgovoran do samoga kraja. Prema tome, u Božjem ostvarenju Njegovog dela i preuzimanju odgovornosti do samoga kraja postoje prava ispoljavanja i stvarni rad. Ovo je način na koji Bog dela i ovo je Njegov iskren i ozbiljan stav. Bog prema tebi neće biti površan niti će te zavarati nekom krilaticom, a Božje delo posebno dobro odražava stvarnu cenu koju Bog plaća kako bi spasao ljude i Njegov odgovoran stav prema ljudima.

Jednom kad ljudi shvate načela i svrhu Božjeg spasavanja ljudi i Božje suverenosti nad svime, zar se njihove predstave i uobrazilje o Bogu u tom smislu neće u određenoj meri razrešiti? (Hoće.) Šta ljudi u tom smislu treba da shvate? To da, bilo da je reč o svakakvim stvarima nad kojima Bog ima suverenost ili o nekoj takvoj konkretnoj stvari, udeo ljudske saradnje iznosi 80 ili čak 90 odsto, a njihove misli i gledišta i njihovi stavovi prema datoj stvari veoma su važni u Božjim očima. Ako kad te nešto zadesi ništa ne kažeš i ne pokazuješ nikakav stav, nemoj misliti da Bog neće obraćati pažnju na tebe i da će te ignorisati. Ako bi želeo da te Bog ignoriše, onda ti je bolje da u Boga ne veruješ. Pošto si u Božjoj kući i pošto te je Bog odabrao, Bog te nipošto neće ignorisati. U Božjim očima se ispituju sve stvari, a još se i više ispituješ ti, jedna majušna osoba. Čak i da si mrav, Bog bi te, da te je izabrao, i dalje neprekidno ispitivao i vodio. Pošto te Bog ispituje, naprosto moraš da prihvatiš stvari koje ti se događaju. Nemoj da ih izbegavaš – nije mudro izbegavati. S njima moraš da se suočiš. Samo kad se s njima suočiš i imaš jasan stav, zaista ćeš imati priliku, u okruženjima koja On za tebe postavlja, da zadobiješ istine koje ti Bog dozvoljava da shvatiš, dok ti njihovo izbegavanje neće omogućiti da u svom ćutanju shvatiš istine. Osim istina u vezi sa vizijama, i druge se istine – konkretno, svakakve istine u vezi sa ljudskim životom i postojanjem – izražavaju kroz okruženje ili kroz kontekstualno ponašanje neke osobe. Stvarnosti ovih istina ljudi mogu istinski da shvate tek nakon što su stekli stvarno iskustvo i razumevanje. Većina ljudi ne može ovo jasno da uvidi i njihov stav prema raznim istinama je mlak; ujedno neprekidno žele da ova okruženja izbegnu i ne žele da tragaju za istinom u vezi sa stvarnim problemima. Ne uče da raspoznaju različite tipove ljudi i događaja na osnovu istine, niti se obučavaju u primeni istine za rešavanje raznih problema. Šta god da ih zadesi, nemaju nikakav stav niti gledište, i ne učestvuju u razgovoru u zajedništvu i raspravama. Zadovoljavaju se time da se samo mole Bogu, da čitaju Božje reči, uče himne i svakodnevno ispunjavaju svoje dužnosti – i to je sve. Reći ću ti jednu stvar: karakteristike službenika su u tome da su spremni jedino da ulože trud, nezainteresovani su za bilo koji aspekt istine i nespremni su da budu iskreni u pogledu ijednog aspekta istine, to im je teško – takav je službenik. Ako nisi Sotonin sluga, neka zla osoba ili antihrist, u najboljem slučaju onda možeš da budeš samo službenik. Stvari stoje drugačije za pripadnike Božjeg naroda koji mogu da postignu spasenje. Oni se ne zadovoljavaju samo pukim službovanjem i ulaganjem tek nekakvog truda, već uče i shvataju razne istine kod svih tipova ljudi, događaja i stvari, a zatim na osnovu tih istina posmatraju razne tipove ljudi, događaja i stvari i s njima postupaju. Na taj način, u njih se postepeno pretaču razne istine, i postepeno postaju njihov život i načela za njihove postupke i lično vladanje. Tek nakon što istina postane tvoj život bićeš u stanju da se Bogu pokoriš i da se Boga bojiš i kloniš zla; u suprotnom, taj efekat se ne može postići. Ne plaši se da stvari doživljavaš i ne boj se da raspoznaješ ljude. Nema lošeg u tome da se dešavaju svakakvi događaji i da Bog nad time ima suverenost. Uz Boga koji ima suverenost i koji uređuje, čega imaš da se plašiš? Uz Boga koji ima suverenost i koji uređuje, nastupanje nekog događaja za tebe makar nije zlonamerno niti je iskušenje. Naprotiv, ono je radi toga da naučiš lekcije, da budeš poučen i imaš koristi, kao i da budeš usavršen. Ako možeš da se pokoriš Božjim orkestracijama i uređenjima, da onome što ti se događa pristupiš kao pozitivnom materijalu za učenje, da tragaš za istinom i učiš lekcije koje treba da naučiš, onda će prirodno i neprimetno istina biti pretočena u tebe i postaće tvoj život. Stoga je pogrešno što većina ljudi zauzima stav nezainteresovanosti, izbegavanja, neučestvovanja i neangažovanja i što, kad se suoči s raznim događajima, ne izražava stavove ili ne razgovara u zajedništvu – to nije preporučljivo. Zašto kažem da je to pogrešno i da nije preporučljivo? Bogu taj stav pokazuje da nisi zainteresovan za Njegovo spasenje ili za Njegove dobre namere, da nisi zainteresovan da te Bog usavrši, da na to ne obraćaš pažnju i to odbacuješ. Kad Bog uvidi da je to tvoj stav, hoće li On i dalje želeti da te spase? Čak i ako Bog zaista želi da te spase, kako će to moći da učini ako ti ne sarađuješ? Kao što kažu: „Ti si beznadežan slučaj”, a to se odnosi upravo na ovaj tip osobe.

U okviru celokupnog Božjeg plana upravljanja, a posebno u okviru ove završne etape Njegovog dela, On je izrazio ogroman broj istina i ti si ih sve čuo. Koliko god njih da si iskusio ili razumeo, za njih makar znaš, stoga Bog neće obavljati nikakvo dodatno delo uplitanja i olakšavanja. Bog samo iščekuje tvoj stav, kao i tvoju saradnju u svemu što te zadesi – On želi da vidi tvoj stav, tvoja gledišta, tvoja stremljenja i put kojim ideš. Svaki put kad se suočavaš s ljudima, događajima ili stvarima, ako Bog zabeleži da nemaš nikakav stav ni gledišta i da nikad nemaš ništa da kažeš, reci Mi, zar onda nisi budala? Kakvi ljudi nemaju nikada ništa da kažu? Nisu li to oni koji su gluvi, nemi, glupaci ili idioti? Bog beleži da nemaš nikakav stav, pa kad te na kraju bude ocenjivao, dobićeš nula poena. Kad te nešto zadesi, Bog te pita: „Da li si spreman da platiš cenu?”, a ti odgovaraš: „Da, jesam!” On te pita: „Imaš li rešenost? Da li si se zakleo?”, a ti odgovaraš: „Da!” Ako imaš samo tu rešenost, ali na pitanje šta si zadobio iz doživljavanja ovog okruženja nemaš ništa da kažeš i nisi zadobio ništa ni iz jednog okruženja koje si doživeo, onda ćeš na kraju, kad te Bog bude ocenjivao, dobiti samo dva poena. Zašto dva poena? Zato što ti je to malo tvoje rešenosti donelo dva poena. Reci Mi, zar onda s tobom neće biti svršeno? Hoćeš li i dalje imati nadu za spasenje? Nada za spasenje se dobija tako što joj sâm težiš. To je plod koji dobijaš u zamenu za sopstveni izbor da ideš putem stremljenja ka istini. Dakle, šta god da te zadesi, nemoj toga da se plašiš niti da to izbegavaš, ne pokrivaj glavu rukama i ne uvlači se u sebe kao kornjača u svoj oklop – nego se s tim suoči pozitivno i preduzimljivo. Ako si bojažljiv i stvari se plašiš i ne usuđuješ se da išta proceniš – na koga god da se to odnosi – iz straha da ćeš biti razotkriven i da će te drugi prozreti budeš li rekao nešto pogrešno, i ako si uvek uplašen i nikad ne učestvuješ, to znači da ćeš izgubiti svoju priliku! Možda jesi uložio mnogo energije u vršenje svoje dužnosti, ali je činjenica da si još odavno odredio sopstveni ishod. Na kraju ćeš dobiti samo dva poena, pa zar nisi prava pravcata budala? Dobiti dva poena, nije li to isto što i biti prava pravcata budala? I budući da ćeš dobiti samo dva poena, zar tvoja vera u Boga tokom ovog života neće biti uzaludna? Ovo je krajnja etapa Božjeg dela, pa ako je tvoja vera ovoga puta bila uzaludna, onda će tvoj ishod biti utvrđen. Bog više nikada neće iznova obavljati delo spasavanja ljudskih bića. Ovo je poslednja prilika – ako tome i dalje ne težiš, dozvoliš da te to mimoiđe i ne možeš da postigneš spasenje, biće to prava šteta! Ma koliko godina da si doživljavao Božje delo, moraš da dobiješ makar prelaznu ocenu, jer će u tom slučaju i dalje biti nade da ćeš preživeti. Ako čak ni tvoje službovanje nije u skladu sa merilom, a uz to si izazvao brojne prekide i ometanja, onda nećeš požnjeti nikakve plodove i nada za dostizanje tvog spasenja biće ravna nuli. Ni u jednom okruženju koje Bog uređuje nemoj da budeš posmatrač; budi učesnik, budi njegov deo. Ipak, postoji jedno načelo kojeg minimalno moraš da se pridržavaš: ne izazivaj ometanja. Možeš da učestvuješ i izražavaš svoja mišljenja i procene, i nevažno je čak i ako govoriš poput laika i naprosto izgovaraš reči i doktrine. Ipak, u svakoj stvari moraš da učestvuješ uz načelo i s namerom da tragaš za istinom, da primenjuješ istinu i pokoravaš se istini – tek tada postoji nada za tvoje spasenje. Na kojem osnovu se zasniva nada za spasenje? Zasniva se na tome da si u stanju da težiš ka istini, razmišljaš o istini i ulažeš trud u istinu u svakoj stvari koja se dogodi. Samo na temelju toga možeš da razumeš istinu, primenjuješ istinu i postigneš spasenje. Međutim, ako si uvek posmatrač kad god da se nešto događa – ne daješ nikakve procene niti karakterizacije, ne izražavaš nikakva lična mišljenja – i nemaš gledište ni o čemu, ili, čak i ako imaš gledište, ne izražavaš ga, niti znaš da li je to gledište ispravno ili pogrešno, već ga samo držiš zaključano u svom umu i razmišljaš o njemu, na kraju nećeš zadobiti istinu. Razmisli, to je kao da umireš od gladi dok sediš za velikom gozbom. Zar nisi jadan? U Božjem delu, ako veruješ u Boga deset godina i za sve to vreme si posmatrač, ili ako veruješ 20 ili 30 godina i za sve to vreme si posmatrač, na kraju će, kad dođe vreme da se odredi tvoj ishod, rezultat koji ti Bog dodeli biti dva poena; tako ćeš biti prava pravcata budala i sâm ćeš sebi potpuno uništiti svoju šansu da zadobiješ istinu i svoju nadu za spasenje. Na samom kraju, bićeš označen kao prava pravcata budala i ta će ti oznaka s pravom pripasti, zar ne? (Da.) U čemu je tajna da ne postaneš prava pravcata budala? (Tajna je da ne budeš posmatrač.) Nemoj biti posmatrač. Veruješ u Boga, pa moraš da iskusiš Božje delo da bi zadobio istinu. Neki bi mogli da pitaju: „Znači, Ti tražiš od mene da u svemu učestvujem? Ali ljudi kažu: ’Ne komentariši ono što te se ne tiče.’” Tražiti od tebe da učestvuješ znači tražiti od tebe da tragaš za istinom i izvlačiš pouke iz stvari sa kojima se susrećeš. Na primer, kad naiđeš na određeni tip čoveka, moraš da stekneš raspoznavanje kroz njegova ispoljavanja i postupke. Ako on povređuje istinu, ti moraš da raspoznaš šta je to što je uradio čime povređuje istinu. Ako drugi kažu da je taj čovek zao, ti moraš da raspoznaš šta je to što je on rekao i uradio i koja to ispoljavanja zlodela on poseduje da bi bio okarakterisan kao zla osoba. Ako drugi kažu da taj čovek ne brani interese Božje kuće i da na njenu štetu pomaže strancima, onda treba da se raspitaš šta je to što taj čovek radi. I, nakon što se raspitaš, nije dovoljno samo da to znaš. Takođe moraš da razmisliš: „Da li bih ja mogao da uradim takve stvari? Kad me niko ne bi opomenuo, možda bih i ja uradio isto, pa zar ne bih tada imao isti ishod kao taj čovek? Zar to ne bi bilo opasno? Srećom, Bog je postavio ovo okruženje da bi me na to upozorio, što je za mene najbolja zaštita!” Nakon što razmisliš o tome, shvatiš jednu stvar: ne možeš da slediš put koji takav čovek sledi, ne možeš da budeš takva osoba i moraš sâm sebe da opominješ. Bez obzira na stvari na koje naiđeš, moraš iz njih da izvučeš pouke. Ako postoje stvari koje ne razumeš u potpunosti i za koje u svom srcu osećaš da su čudne, treba da o njima postavljaš pitanja i da ih otkrivaš, kao i da utvrdiš pravo stanje stvari tragajući za istinom. To nije radoznalost; to je ozbiljnost. Biti ozbiljan ne znači otaljavati posao niti slediti gomilu – to je stav preuzimanja odgovornosti. Tek sticanjem jasnoće o problemima, a zatim traganjem za istinom kako bi ih razrešio, kad se u budućnosti susretneš sa sličnom situacijom, zaista ćeš imati put primene, bićeš u stanju da postupaš ispravno i imaćeš osećaj mira i spokoja. Tvoja ozbiljnost se zasniva na načelu nastojanja da razumeš pravo stanje činjenica i da iz njih zadobiješ istinu i naučiš kako da posmatraš ljude i stvari, a ne da slediš druge i da u svim stvarima ideš linijom manjeg otpora. Samo ako si ozbiljan u svom postupanju možeš da počneš da primenjuješ istinu i da postupaš na osnovu načela. Oni koji nisu ozbiljni podložni su tome da slede druge ljude i da idu linijom manjeg otpora, a time su skloni da krše istina-načela. Pretpostavimo, na primer, da neko svoju dužnost uporno izvršava površno, pa mu je stoga onemogućeno da je izvršava. Ti kažeš: „Gledano spolja, on je delovao sasvim fino. Kako to da nisam primetio da je površan? Da li me je zaludeo? Na koje načine je zabušavao u vršenju svoje dužnosti? Koje stvari je radio površno?” Kad ti neko drugi pomene nekoliko načina na koje se taj čovek ponašao površno, ti kažeš: „Taj čovek se zaista dobro pretvara! Gledano spolja, delovao je fino i govorio je zaista lepe stvari. Rekao je: ’Bog nam je dao toliku blagodat – ne možemo biti bez savesti, svoje dužnosti moramo dobro da izvršavamo!’ Kad sam ga čuo da to kaže, mislio sam da svoju dužnost izvršava odano; nisam ni pomišljao da je tako površan! Zar nisam bio zaluđen? Nedostajala mi je sposobnost raspoznavanja ljudi, ljude i stvari nisam posmatrao i prema ljudima se nisam odnosio na osnovu istina-načela. Samo sam se vodio time ako ta osoba lepo govori, ne posmatrajući rezultate koje postiže u vršenju svoje dužnosti niti njeno konkretno ponašanje i ispoljavanja ili njenu suštinu – po tom pitanju sam pogrešio. Ispostavlja se da ljudi koji spolja gledano deluju dobro, ne moraju nužno biti zaista dobri i da, iako govore milozvučne stvari, ne moraju nužno da rade ono što kažu i ne moraju nužno da budu ljudi sa savešću i ljudskošću. Od sada pa nadalje, ljude moram da posmatram na osnovu Božjih reči i da naučim da raspoznajem ljude. Ne mogu da dozvolim da me opet zavaraju!” Vidiš, šta god da se desi, sve dok si donekle ozbiljan i tragaš za istinom, a zatim izvučeš zaključke, nešto ćeš zadobiti. Ako zaista požnješ te plodove, zar to nije dobra stvar? (Jeste.) Nešto ćeš naučiti i steći ćeš nekakvu korist po pitanju raspoznavanja ljudi – to je ono što zadobijaš kad si ozbiljan i ulažeš trud u vezi sa istinom. Pretpostavimo da na ovaj način nisi ozbiljan. Kad čuješ da je neko isteran jer je uvek bio površan u vršenju svoje dužnosti, ti ne pitaš: „Zašto je bio površan? Zašto je isteran?” Već samo u sebi razmišljaš: „Šta je strašno u tome ako si površan? Kako god, ja nisam isteran, pa je sve u redu.” U tom slučaju, da li ćeš iz te stvari dobiti blago upozorenje, izvući nekakvu pouku ili ćeš razviti delimičnu sposobnost raspoznavanja? Ne. Zašto nećeš? Zato što za takve stvari nisi zainteresovan i u vezi sa njima nisi ozbiljan, ne preuzimaš nikakav teret za svoj život-ulazak ili stremljenje ka istini, nisi zainteresovan za tuđe besede o pitanjima stremljenja ka istini i život-ulaska i u njima ne učestvuješ i, u najboljem slučaju, samo površno izgovaraš nekoliko reči slaganja i to je sve. Ima li mnogo takvih ljudi? Kad ih stvari zadese, oni naročito vole da budu površni i da stvari otaljavaju, i ne preuzimaju nikakav teret za sopstveni život-ulazak ili stremljenje ka istini. Osim što u komunikaciji s drugima vole da tračare, nimalo ih ne interesuju stvari poput onih koje podrazumevaju život-ulazak ili pouke koje ljudi treba da izvuku u okruženjima koja Bog postavlja. Nakon što završe ono malo tekućeg posla koji imaju, sede tu i zure u prazno, želeći samo da zadremaju ili da na neko vreme predahnu, i ne preuzimaju nikakav teret za sopstveni život-ulazak. Osim malo rešenosti i nekolicine želja koje imaju, ti ljudi naposletku neće zadobiti nikakve istine i na kraju njihova ukupna ocena može biti samo dva; neće moći da se reše svoje prave pravcate gluposti, pa će u ovom životu s njima biti svršeno. Ako ovog puta s tobom bude svršeno, onda će zaista biti svršeno i neće biti nikakve nade za tvoje spasenje, jer će tvoj ishod biti određen. Ocena koju stvoreno biće na kraju dobija neposredno je povezana s njegovim ishodom. Ako dobiješ prelaznu ocenu, onda će tvoj ishod biti da si spasen. Ako ne dobiješ prelaznu ocenu, onda nećeš imati dobar ishod. Ovo je vreme kad se ljudski ishodi konačno utvrđuju i nakon što taj ishod jednom bude utvrđen, on je trajan i neće se promeniti. Neće biti dodatne prilike da težiš nekom dobrom ishodu niti šanse da ga promeniš – tvoja sudbina će jednom zasvagda biti utvrđena. Da li si razumeo? Ima li ovo za cilj da te uplaši? (Ne.) Razmisli o tome: Bog izvršava delo upravljanja ljudskim rodom i njegovog spasavanja, i On ljude opskrbljuje raznim istinama koje treba da poseduju – koliko puta može Bog da izvrši takvo delo? (Samo ovoga puta.) Ono nikada ranije nije bilo izvršeno i nikada ponovo neće biti izvršeno. Ovo je taj jedini put, i kad bude završeno, Božje veliko delo biće u potpunosti okončano. Šta znači „u potpunosti okončano”? Znači da ga On više neće izvršavati i da nema takve planove. Prema tome, kakvi god da su konačni ljudski ishodi ovoga puta, oni će biti okončani i neće se promeniti. Bog ljudima neće dati priliku da se ponovo pokažu ili da ponovo žive svoj život. Vreme koje je prošlo se nikada neće vratiti i neće biti nikakvih promena. Stoga, ako ne dograbiš ovu priliku, izgubićeš šansu da budeš spasen. Ako ignorišeš razna okruženja i razne ljude, događaje i stvari koje je Bog postavio, ako si otupeo i glup kad je reč o njima i prema njima se odnosiš ravnodušno, onda si prava pravcata budala. Ako ni svoj ishod i odredište čak ne shvataš ozbiljno, ko će onda obraćati pažnju na tebe? Ovo ti je rečeno toliko puta, ali ti to ne shvataš ozbiljno, pa šta si onda ako nisi prava pravcata budala? Ništa nije važnije od toga da budeš spasen. Zar nije tako? (Jeste.) Naravno, kao što sam upravo rekao, konačni ishod neke osobe određen je njenim sveukupnim ispoljavanjima u raznim okruženjima nad kojima Bog ima suverenost; stoga ljudi treba da obrate pažnju na svoja sveukupna ispoljavanja u svakodnevnom životu. Ovde nije namera da se od tebe traži da tračariš i budeš uvučen u rasprave, već da te navede, na osnovu tvog postojećeg okruženja i stanja, i u najvećoj mogućoj meri, da shvatiš istinu i uđeš u istinu, da se zaputiš putem stremljenja ka istini i da težiš tome da manje-više uđeš u tri elementa „otpuštanja” o kojima smo razgovarali u zajedništvu, pre nego što Božje delo bude završeno – tada ćeš dobiti ocenu od 60 ili više poena i bićeš spasena osoba. Međutim, ako ne dobaciš čak ni blizu kad je reč o bilo kom od ova tri elementa odnosno ako ni u jednom od njih ne prođeš, i ako ni u jedan od njih nemaš stvarni ulazak, onda nećeš dobiti prolaznu ocenu i nećeš biti predmet spasenja. Da li si razumeo? (Da.)

Na primenu čega bi svi vi sada trebalo da se usredsredite? Na traganje za istinom i na izvlačenje pouka iz okruženja koja Bog postavlja. Ako se svakodnevno zadovoljavaš time da se samo trudiš i posao obavljaš bez ikakvog stremljenja ka istini, onda si samo službenik. Ako si uložio trud, doživeo različita okruženja koja Bog postavlja i shvatio nekoliko istina; i bez obzira na to koliko si istina zadobio, na kraju si ipak stekao dobitke, bili oni veliki ili mali, bilo njih mnogo ili svega nekoliko; pa čak i ako ti je bilo potrebno jako mnogo vremena da te stvari zadobiješ i tvoj napredak je bio spor, makar se nalaziš u toku Božjeg dela i neko si ko je stekao dobitke; u tom slučaju ćeš imati priliku da budeš spasen. Šta je ono najosnovnije što sada treba da učiniš? Treba da istupiš iz svakojakih komplikovanih i besmislenih poslova i da svoje srce usmeriš na stremljenje ka isitni; treba da težiš da u kratkom vremenskom periodu počneš da se nosiš sa svojim različitim stanjima, da spoznaš svoju Ahilovu petu, svoje slabosti i svoje probleme, te da zatim tragaš za istinom da bi ih razrešio, kako bi imao put koji ćeš slediti, cilj kome ćeš stremiti i jasna istina-načela kojih ćeš se pridržavati u dužnosti koju izvršavaš. Treba da imaš jasan cilj i smer kojima ćeš stremiti u vezi sa sopstvenim nedostacima, sopstvenom dužnošću i svojim okruženjem, umesto da unaokolo trčkaraš poput neke obezglavljene kokoške, da bi na kraju završio tamo gde te noge slepo odvedu, što je opasno. Moraš da se rešiš stanja i trenutne situacije u svom životu u kojima se samo trudiš, ali ne zadobijaš istinu. Nemoj da budeš posmatrač i ne dozvoli da budeš uvučen u svakojake rasprave. Ukoliko u njih ne želiš da budeš uvučen, moraš da naučiš da ulažeš trud u istina-načela. Ako razumeš svako od istina-načela, takve sporove ćeš moći da izbegneš. Zašto to kažem? Tek kad razumeš razne istine, u njih možeš da uđeš i da imaš nade da uđeš u istina-stvarnost. Zatim, kad budeš učestvovao u raznim stvarima, imaćeš načela i znaćeš kako da se s tim stvarima suočiš. Ako naprosto prestaneš da budeš posmatrač, ali si oko svake istine potpuno smeten i ne razumeš nijednu istinu, već samo razumeš doktrine i nekoliko reči i ne znaš kako da raspoznaš različite vrste ljudi, te kad se suočavaš sa stvarima govoriš jedino o toku događaja, donosiš sud o tome ko je u pravu a ko nije i ništa drugo, pa na kraju ne zadobiješ istinu, onda je po svakom pitanju tvoje učešće bezvredno. U šta se pretvara ovakvo učešće? Pretvara se u izazivanje rasprava. Stoga moraš da naučiš da u istina-načela ulažeš trud, pa nakon što ti postane jasnije kako da ih primenjuješ – i budeš to činio sa sve većom tačnošću – imaćeš nadu da uđeš u istinu, a zatim i nadu da budeš spasen.

Kad je reč o načinu na koji ljudi mogu da zadobiju istinu u okruženjima koja je Bog za njih postavio, o tačno koliko načela primene smo upravo razgovarali u zajedništvu? Da ne budete posmatrači i o kom još? (Da nije dovoljno da se samo trudimo.) Rešite se takvog stanja u kome se zadovoljavate samo trudom, ali niste spremni da stremite ka istini. Šta smo još pomenuli? (Da ne budemo uvučeni u svakakve rasprave.) Da ne budete uvučeni u svakakve rasprave, da se ne upetljavate u svakakve komplikovane poslove – nemojte da zamenite pridržavanje istina-načela sa ovim stvarima. Treba da se pridržavate svih ovih načela. Budeš li ih se čvrsto držao, nećeš biti daleko od stremljenja ka istini i uskoro ćeš moći da uđeš u stvarnost stremljenja ka istini. Je li to lako sprovoditi u praksi? Već tolike godine u crkvi dolazim u kontakt s ljudima, ali Me je sasvim malo ljudi pitalo o život-ulasku ili o pitanjima koja podrazumevaju istina-načela i sasvim mali broj ljudi govori o svojim ličnim stanjima, a zatim traga za putevima primene. Umesto toga, neki ljudi postavljaju pitanja koja nemaju nikakve veze sa istinom, pa još i koriste reči poput „tragati”. Kad čujem reč „tragati”, Ja slušam vrlo pažljivo i ozbiljno, tim ljudima posvećujem svu Svoju pažnju, ali kad se ispostavi da se raspituju o nekoj beznačajnoj spoljašnjoj stvari, osećam se zgroženo. Kažem: „Stvar za koju se raspituješ nema nikakve veze sa crkvenim radom niti sa život-ulaskom. Nemoj da koristiš reč ’tragati’, time joj nanosiš uvredu.” Sme li se reč ’tragati’ koristiti nepravilno? (Ne, ne sme.) Neko Me je čak upitao: „Moje dete ima mladež na leđima. Neki ljudi kažu da taj mladež označava da će imati lošu sudbinu, a drugi kažu da na mestu na kome taj mladež raste može postojati potencijalni rizik od bolesti. Kako bilo, nije me briga hoće li imati lošu sudbinu ili neće, ali ako je zaista štetan za njegovo zdravlje, misliš li da treba da ga uklonimo?” Kad bi vas neko ovo upitao, šta biste mu odgovorili? Mislite li da ovo ima veze s istinom? Ima li veze s crkvenim radom? (Ne, nema.) To nema veze ni sa jednom od ovih stvari, pa da li sam u obavezi da se tom stvari bavim? (Ne.) Uopšte nemam takvu obavezu. Zato sam rekao: „Činjenica da tvoj sin na svom telu ima mladež nema nikakve veze sa istinom. Ne pitaj Mene, već idi i pitaj lekara. Ja nisam tvoj porodični lekar.” Mislite li da treba da se bavim ovakvim stvarima? (Ne, ne treba.) Koga god da pitaš, niko ne bi bio voljan da se ovakvim stvarima bavi. Nije reč o tome da se plaše da preuzmu odgovornost. Naprotiv, stvar je u tome da nisu u obavezi da se bave takvim stvarima. Da li bi uklanjanje ili neuklanjanje mladeža tvoga sina uticalo na crkveni rad? Da li bi uticalo na samo obavljanje tvoje dužnosti? Ta stvar nema nikakve veze sa Mnom. Nemoj Mene da pitaš, to je besmislena stvar. Ona nema baš nikakve veze sa istinom, a ti ipak i dalje koristiš reč „tragati”. Ti skrnaviš reč „tragati” – to je odvratno! Neko je takođe upitao: „Kornjača mi je ušla u dvorište, treba li da je uhvatim ili ne? Želim da tragam za odgovorom od Tebe.” On je postavio ovo pitanje da bi tragao za odgovorom od Mene – misliš li da treba da mu odgovorim? (Ne.) Rekao je: „Šta ako time što je uhvatim prekršim zakon? Ako kršim zakon, a Ti me ne zaustavljaš, Ti ćeš biti odgovoran!” Šta bi ti rekao? (Svojom voljom si odlučio da je uhvatiš – to što kršiš zakon nema nikakve veze sa mnom.) Tvoja je stvar da li kršiš zakon ili ga ne kršiš i to nema nikakve veze sa Mnom. Možeš da Mi postavljaš pitanja o stvarima kao što su načela crkvenog rada i istina-načela, ali kad je reč o pravnim stvarima, potraži advokata – posavetuj se sa advokatom u zemlji u kojoj živiš. Ja nisam advokat, pa Me ne pitaj o takvim stvarima. Tu sam da izrazim istinu i izvršim delo ljudskog spasavanja. Ja samo opskrbljujem istinom i besedim o načelima. A kad je reč o tome možeš li da budeš spasen ili ne, to nema nikakve veze sa Mnom; to je tvoja lična stvar. A da ni ne pominjem tvoje lične stvari u tvom sopstvenom životu – o njima još manje treba da se raspituješ kod Mene i Ja nemam nikakvu obavezu da ti odgovorim. Tako stoje stvari, zar ne? (Da.)

Ova tema koja se odnosi na Božje delo neraskidivo je povezana s ljudskim krajnjim ishodima, pa stoga ljudi sa sobom ne mogu da nose predstave i uobrazilje kad prihvataju i doživljavaju Božje delo; treba iz korena da otpuste te predstave i uobrazilje i ne treba da dozvole da iste postoje između njih samih i Boga. Jedino ako Božjem delu pristupaju sa ispravnim mislima, gledištima i stavovima, ljudi mogu imati priliku da shvate i zadobiju istinu; jedino ako Božjem delu pristupaju sa ispravnim stavovima i ispravnim mislima i gledištima, ljudi mogu istinski da shvate i dožive Božje delo i da na kraju, unutar Božjeg dela, zadobiju istine koje bi trebalo da zadobiju. Prema tome, šta god da si otpustio, ukratko, sve to ima za cilj da ti omogući da kročiš na pravi put i zaputiš se putem stremljenja ka istini, a krajni rezultat i svrha toga nisu ništa drugo do da ti omoguće da shvatiš istina-načela i zadobiješ istinu. Ovo je krajnja svrha našeg razgovora u zajedništvu o ovom sadržaju. O čemu god da smo razgovarali, krajnja svrha je da ljudima bude omogućeno da uđu u istina-stvarnost. Ako razumeš istinu i u mnogim stvarima za svoju osnovu imaš istina-načela, ako pri obavljanju stvari više nisi bez smera, bez cilja ili izgubljen, to ne znači da ti se kov poboljšao, već da imaš Božju istinu, Božje reči, kao kriterijume za sopstvene postupke i lično vladanje. Odnosno, na osnovu svog urođenog kova, sposobnosti i talenata, ti si shvatio istinu i imaš kriterijume za svoje lično vladanje, pa si stvoreno ljudsko biće koje može da živi samostalno u ovom svetu i među svim stvarima. Jedino je takvo ljudsko biće zaista u skladu sa merilom kao stvoreno ljudsko biće – to je merilo stvorenog ljudskog bića. Da li si razumeo? (Da.) Onda ovde završavamo naš razgovor u zajedništvu za danas. Doviđenja!
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Kako stremiti ka istini (3)

Već neko vreme u zajedništvu razgovaramo o temi stremljenja ka istini. Sadržaj obuhvaćen ovom temom prilično je obiman, no, koliko god da je obiman, on je neodvojiv od određenih problema s kojima se ljudi susreću u svom svakodnevnom životu, a koji se odnose na način njihovog posmatranja ljudi i stvari i na način njihovog vladanja i postupanja, zar ne? (Da.) To su stvarni problemi u ljudskom životu. Nisu odvojeni od svakodnevnog ljudskog života niti su odvojeni od čovekove normalne ljudskosti. Ti problemi obuhvataju ljudske stavove i gledišta prema raznim stvarima, kao i svakojaka krupna pitanja s kojima se ljudi susreću u svojoj egzistenciji i na svom životnom putu. Sadržaj naše poslednje besede odnosio se na jedan aspekt postupanja u okviru „otpuštanja” unutar teme „Kako stremiti ka istini” – na otpuštanje prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu. Šta ovo postupanje podrazumeva? Podrazumeva odnos između ljudi i Boga, zar ne? (Da.) Sadržaj nekoliko prethodnih beseda odnosio se na način na koji čovek treba da posmatra svakakve ljude i svakakve stvari u skladu sa načelima i merilima koja Bog nalaže i kako da se nosi sa svakakvim ljudima i svakakvim stvarima. Sadržaj naše poslednje besede ticao se odnosa između ljudi i Boga i njime je ljudima obznanjeno kako treba da otpuste razne predstave i uobrazilje koje nisu usklađene s Božjim namerama, koje nisu usklađene s Božjim zahtevima i koje nisu usklađene sa istina-načelima. Ovo su stvarni problemi koji postoje između ljudi i Boga na putu vere u Boga i u procesu postojanja. Ovu veliku temu „otpuštanja prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu” smo podelili na četiri aspekta: prvi su predstave i uobrazilje; drugi su nerazumni zahtevi; treći su opreznost i sumnja; a četvrti su ispitivanje i posmatranje krišom. Naš razgovor u zajedništvu smo započeli predstavama i uobraziljama. Prva stavka unutar predstava i uobrazilja odnosi se na Božje delo – odnosno, na to kakve predstave i uobrazilje ljudi imaju o Božjem delu. O tome smo u određenoj meri razgovarali u zajedništvu. Naš razgovor o ovoj stavki odnosio se na način na koji ljudi posmatraju Božje delo i na to koja odstupanja, predstave i uobrazilje ljudi imaju u svom znanju i zamislima o Božjem delu; te predstave i uobrazilje jesu ono što ljudi treba da otpuste. Ako otpuste ove predstave i uobrazilje i tragaju za istinom, ljudi će biti u stanju da spoznaju Božje delo i da imaju čisto shvatanje Božjih reči. Kad Božje delo nije u skladu sa ljudskim predstavama i uobraziljama, ljudi treba da razmišljaju o sebi i da nastoje da sebe spoznaju, a treba i da otpuste svoje predstave i uobrazilje, umesto da se u njih uzdaju pri odmeravanju toga kako bi Božje delo trebalo da izgleda odnosno koji efekat Svojim delom Bog namerava da postigne kod ljudi. Ljudske predstave i uobrazilje o Božjem delu imaju neposredan uticaj na ljudski život-ulazak i na njihov stav prema Bogu, pa su i ove predstave i uobrazilje nešto što ljudi moraju da otpuste. Na primer, razgovarali smo o tome da Bog ne menja ljudski urođeni kov, ličnost, instinkte i tako dalje, da Božje delo nije usmereno na urođene osobine s kojima se ljudi rađaju i na instinkte njihovog tela, te da je Njegovo delo usmereno na ljudske iskvarene naravi i na stvari unutar ljudi koje se bune protiv Boga i koje s Bogom nisu usklađene. Ako ljudi zamišljaju da Božje delo ima za cilj da promeni njihov kov, njihove instinkte, pa čak i njihovu ličnost, navike, životne obrasce i tako dalje, tada će svaki pojedinačni aspekt njihovog postupanja u svakodnevnom životu biti pod uticajem njihovih predstava i uobrazilja i pokoleban tim predstavama i uobraziljama, i neizbežno će postojati mnoštvo izopačenih delova ili ekstremnih stvari. Ti izopačeni delovi i ekstremne stvari nisu u skladu sa istina-načelima i dovešće do toga da ljudi odstupe od savesti i razuma normalne ljudskosti i odvoje se od putanje normalne ljudskosti. Recimo, na primer, da u svojim predstavama i uobraziljama veruješ da Bog želi da promeni ljudski kov, sposobnosti, pa čak i ljudske instinkte; ako smatraš da su to stvari koje Bog želi da promeni, kakve ćeš težnje onda imati? Imaćeš izobličene težnje kojih se čvrsto držiš – želećeš da stremiš vrhunskom kovu i usredsredićeš se na učenje različitih veština i na savladavanje raznih znanja kako bi mogao da stekneš vrhunski kov i vrhunske sposobnosti, vrhunski uvid i samo-kultivisanje, pa čak i neke sposobnosti koje su nadmoćnije od onih koje imaju obični ljudi – na taj način, obraćaćeš pažnju na spoljašnje sposobnosti i talente. Kakve su, dakle, posledice takvih težnji po ljude? Ne samo da oni neće uspeti da krenu putem stremljenja ka istini, već će umesto toga krenuti putem fariseja. Međusobno će se takmičiti da vide ko ima vrhunski kov, ko ima vrhunske talente, ko ima vrhunsko znanje, ko ima veće sposobnosti, ko ima više jačih strana, ko među ljudima ima veći ugled i na koga se drugi ugledaju i cene ga. Na taj način, ne samo da oni neće moći da primenjuju istinu i postupaju u skladu sa istina-načelima, već će umesto toga krenuti putem koji ih udaljava od istine.

Božje delo je u tome da preobrati ljudske iskvarene naravi i razne njihove pogrešne misli i gledišta kojima se krši istina, unutar njihove normalne ljudskosti, kako bi njihova savest i njihov razum mogli da se obnove i optimizuju. Drugim rečima, što više shvataš istinu, tvoja savest i tvoj razum postaće sve normalniji i ujedno će nastaviti da se razvijaju u povoljnom smeru; to nije nimalo natprirodno. Na šta mislim pod ovom rečju „normalno”? Ako imaju svest o savesti i osećaj za pravdu, ljudi će postati dobri – da to izrazim čovekovim rečima, oni će biti puni razumevanja, čestiti, razumni, a ne tvrdoglavi i skloni izopačenostima. To je dejstvo koje Bog namerava da postigne u vezi sa čovekovom ljudskošću. Što ljudi više razumeju istinu, propratno dejstvo koje se javlja je u tome da njihova ljudskost postaje sve normalnija. Međutim, ako ljudi streme shodno sopstvenim predstavama i uobraziljama, te predstave i uobrazilje će imati popriličan negativan uticaj i negativno usmeravanje na njihove težnje, te će ih odvesti na svakakve izopačene, ekstremne i pogrešne puteve koje oni tvrdoglavo slede. Na primer, u svojim predstavama i uobraziljama, ljudi veruju da Božje delo namerava da uzdigne čovekovu ljudskost i da ljudima omogući da prevaziđu ljudske instinkte, ljudski kov, pa čak i starost i pol. Kad imaju takve predstave, ljudi će stremiti, ulagati napore i napipavati u tom pravcu. Na koje stvari će se onda usredsrediti? S jedne strane, oni će se usredsrediti na znanje, sposobnosti, veštine, darove i talente; s druge strane, usredsrediće se na ono što je natprirodno. Znate li koja su ispoljavanja natprirodnog? (Znači li to da će, u određenim stvarima, ljudi neposredno pretrpeti kvalitativne promene bez plaćanja cene?) To je kao kad neko obično ne čita Božje reči, ali mu se nešto dogodi, pa mu se Božje reči iznenada pojave u mislima, odnosno kad neko nikada nije umeo da peva ili da pleše, ali nakon nadahnuća on najednom ume da peva i pleše, pa čak pleše veoma dobro odnosno kad neko nikada nije učio neki strani jezik, pa odjednom zna da govori taj jezik. Jesu li te stvari natprirodne? (Jesu.) Na primer, pretpostavimo da zbog neke hitne stvari moraš da izađeš, ali ne umeš da voziš, pa se u očaju pomoliš i odjednom osetiš nalet elana, najednom umeš da voziš i to činiš sigurno kao iskusan vozač. Neko te pita: „Otkud to da voziš tako dobro?” A ti mu kažeš: „Ne znam ni sâm. Sve to je Božje delo; pokrenuo me je Sveti Duh. Pogledaj, ove moje ruke više nisu moje vlastite ruke; drži ih Sveti Duh!” Zapravo, to ne radi Sveti Duh; naprotiv, u tebe je ušao neki drugi duh i tobom manipuliše, tako da si postao drugačija osoba i ne možeš da se kontrolišeš. Zar ovo nije prevazilaženje čovekovih urođenih sposobnosti? Ovo je natprirodno, zar ne? (Da.) Šta znači natprirodno? Je li to dobra pojava? (Ne, zbog nje čovek postaje nenormalan.) Ako najednom znaš neki jezik, poseduješ neku veštinu ili razumeš neko znanje, a da to u određenom vremenskom periodu nisi izučavao niti te je neki stručnjak podučavao, to je natprirodno. Ako se život-narav nekog čoveka promenila bez potrebe da on stremi ka istini, da traga, čeka ili doživljava stvari, nije li to zastrašujuća stvar? (Jeste.) Ako u tvom umu i u tvojoj podsvesti i dalje ima mnogo stvari sazdanih od predstava i uobrazilja, onda treba da ih otpustiš i da ka njima ne stremiš, jer one nisu istinsko znanje o Božjem delu i nisu u skladu sa metodama i načelima Božjeg dela. Božjim delom tvoja normalna ljudskost neće nipošto biti prevaziđena, a dejstvo koje u tebi postiže Božje delo nipošto nije u preobražaju tvoje normalne ljudskosti u uzdignutu, natprirodnu ljudskost. Štaviše, Bog te iz normalnog čoveka ne bi preobratio u čoveka koji je neobičan. Recimo da tokom doživljavanja Božjeg dela tvoja savest postaje sve osetljivija i kod tebe se razvije veći osećaj stida. Postaneš dobar, u stanju si da vodiš računa o Božjim namerama i u stanju si da zaštitiš crkveni rad i interese Božje kuće. Osim toga, tvoje reči i postupci ne kose se s tvojom savešću i razumom, postepeno si u stanju da postupaš u skladu sa istina-načelima i na osnovu Božjih reči možeš da prepoznaš svakakve ljude, događaje i stvari. To dokazuje da je put kojim ideš u svojoj veri u Boga ispravan. Međutim, pretpostavimo da si, kad se moliš, i dalje usredsređen na osluškivanje određenog glasa i da čekaš neko nadahnuće, blesak svetlosti ili natprirodno otkrovenje kad za Bogom tragaš i Boga preklinješ. Povrh toga, tvoja savest i tvoj razum nisu ni na koji način obnovljeni niti popravljeni, i nisi stekao osećaj za pravdu niti si se pokorio Bogu. To dokazuje da postoje problemi u tvom stremljenju i putu kojim ideš, a moglo bi se reći i da uopšte nisi krenuo putem stremljenja ka istini. Osim toga, nesvesno često tragaš da postaneš natprirodna osoba i često osećaš da treba da prevaziđeš telo – da ne osećaš glad kad ne jedeš i da ne osećaš umor ili pospanost kad nekoliko dana ne spavaš ili se ne odmaraš – pa čak tragaš da, kad za njima imaš hitnu potrebu, najednom shvatiš i savladaš stvari koje ne razumeš ili koje tokom vršenja svoje dužnosti nisi naučio. Sve ove uobrazilje o natprirodnim stvarima potiču iz ljudskih predstava i uobrazilja. Pošto nisu doživeli Božje delo, ljudi su prirodno puni uobrazilja o Njegovom delu. U stvari, Božje delo je najstvarnija i najpraktičnija stvar. Bog nikad ne postupa shodno ljudskim predstavama i uobraziljama; na ljudima On nikad na obavlja takvo delo. Samo u veoma posebnim okolnostima i na vrlo malom broju ljudi On obavlja ponešto natprirodnog dela, ali je to delo samo privremeno i nešto što je neophodno u posebnim situacijama – to nije metoda rada koja se često ispoljava u ljudima u okviru Božjeg spasenja. U Svom delu upravljanja, Bog namerava da spase ljude, da im omogući da odbace svoje iskvarene naravi i da postignu spasenje, a osnovni metod Božjeg delovanja jeste u tome da ljude opskrbi istinom, kako bi, nakon što je shvate, mogli da postupaju u skladu sa istina-načelima. Stoga, kakve god predstave i uobrazilje da imaš u svom umu i u svojoj podsvesti, koliko god da su tvoje predstave i uobrazilje logične odnosno u kojoj god meri da one zadovoljavaju tvoje duhovne potrebe – kakvi god da su razlozi, one će uvek biti predstave i uobrazilje, a ti treba da ih otpustiš, te da ih se čvrsto ne držiš. U kom god obimu da se izvršava Božje delo i koliko god da ono traje, ljudi će uvek biti ljudi i nikada neće postati anđeli. Čak i da postaneš beo od glave do pete, sa belom kosom, belim licem, sa belom bluzom i belim pantalonama, pa još i da staviš par krila, ne možeš da postaneš anđeo – ljudi će uvek biti ljudi. Štaviše, reč „ljudi” se ovde odnosi na ljude sa savešću i razumom normalne ljudskosti, a ne na izuzetne ljude, još manje na neobične ljude. Ti ljudi nisu uopšte natprirodni, ali se jasno razlikuju od nevernika koji ne veruju u Boga po tome što ne čine zlo, što istinu, nakon što je shvate, mogu da sprovedu u delo i što razumeju kako da posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju na osnovu Božjih reči i u skladu sa Božjim zahtevima i istina-načelima, umesto da žive prema svojim iskvarenim naravima i prema raznim mislima i gledištima koje Sotona usađuje u ljude. Koliko god da su tokom vere u Boga ljudi stremili shodno svojim predstavama i uobraziljama i koliko god da osećaju da su nešto zadobili, u Božjim očima se to ne računa i Bog ništa od toga ne pamti. Na šta mislim kad to kažem? Naime, ako ti, na osnovu svojih predstava i uobrazilja, obuzdavaš sve različite normalne potrebe svog tela odnosno jako se trudiš da promeniš svoje instinkte, kov, sposobnosti, ličnost, životne obrasce i životne navike, koliko god da te stvari naporno nastojiš da zauzdaš i promeniš, pa čak i ako si u stanju da postigneš neke rezultate, to ne znači da si na putu primene istine išta već zadobio, a još manje znači da si uveliko neko ko stremi ka istini – Bog ove stvari ne pamti. Da li ste razumeli? (Da.)

Iako su ljudske predstave i uobrazilje nevidljive i, gledano spolja, ne deluje kao da ljude primoravaju da bilo šta kažu ili učine odnosno da idu bilo kakvim putem, one čvrsto kontrolišu ljudske misli i njihovo unutrašnje biće, duboko u njihovom srcu i njihovoj podsvesti. Zašto je to tako? Zato što se stvari koje ljudi vole i kojima streme previše dobro uklapaju u njihove predstave i uobrazilje, a te stvari takođe ispunjavaju potrebe ljudskog tela i zadovoljavaju svakakve ljudske želje i vrste radoznalosti. Na primer, u svojim predstavama i uobraziljama, ljudi veruju da Božje delo namerava da ih preobrati u izuzetna bića koja se razlikuju od običnih ljudi i da će, kad ih pokrene Sveti Duh, moći da govore nekoliko jezika. Ovim se očito prevazilaze ljudske urođene sposobnosti i okviri normalne ljudskosti, ali se u izrazito velikoj meri udovoljava ljudskoj sujeti, radoznalosti i takmičarskom duhu. Drugim rečima, pre nego što zadobiju istinu, ljudima se dopadaju neke natprirodne stvari, a zbog tih stvari se osećaju važnim, kao i superiornim i drugačijim od običnih ljudi – to je upravo ono što iskvareni ljudski rod voli i za čim žudi. Svako se nada da će se među ljudskom rasom izdvojiti, da će od svih ostalih biti drugačiji, da će biti jedinstven i neponovljiv i da će se drugi na njega ugledati i diviti mu se. Na primer, među iskvarenim ljudskim rodom postoji pojava da ako se proizvede samo jedan artikal nečega, oni koji su bogati i istaknuti grozničavo će se nadmetati da taj artikal kupe. U kojoj meri će to činiti? U toj meri da se taj proizvod na kraju proda po ceni koja je višestruko ili čak preko deset puta veća od svoje prvobitne cene. Čovek koji je uspeo da ga kupi razmišlja: „Vidi, dokopao sam se ove stvari koje nema više nigde na svetu. Zaista sam moćan, zar ne? Bolji sam od ostalih, zar nisam? Niko drugi nije tako sposoban kao ja!” U svom umu on se oseća zadovoljan sobom i smatra da je poseban, izuzetan i veoma sposoban. Kakva je ovo narav? (Nadmenost.) To je izazvano nadmenom naravi. Ako nose isti odevni predmet kao i neka druga osoba, pojedini ljudi se osećaju neprijatno. Ako nose odevni predmet koji drugi ljudi ne mogu da priušte i koji nikada ranije nisu videli, pa svako ko taj odevni predmet vidi bude ljubomoran, kako se oni osećaju? (Zadovoljni su sobom.) Osećaju se naročito zadovoljno sobom i smatraju da nisu poput drugih i da su od drugih mnogo bolji. Koja narav to izaziva? (Nadmenost.) I ovo je izazvano nadmenom naravi. Vidiš, gotovo sto odsto ljudi ima ovaj mentalitet: ako su savladali neku tehničku ili profesionalnu veštinu, oni misle da su bolji od drugih i da niko nije tako dobar kao oni. Ako i neko drugi savlada tu istu tehničku ili profesionalnu veštinu, na tu osobu biće ljubomorni i očajnički će želeti da niko ne može da im parira. Zašto imaju takav mentalitet? (Ne žele da budu kao svi drugi.) Ukoliko jedino oni vladaju tom profesionalnom veštinom, oni su superiorniji od prosečne osobe u svojoj grupi. Pošto o toj tehničkoj ili profesionalnoj veštini poseduju znanje, plaše se da će je drugi ljudi od njih naučiti. Ako im se drugi obrate za pomoć, hoće li ih oni tome naučiti? (Ne, neće.) Naučiće te samo nekim jednostavnim stvarima; a kad je reč o najvažnijim i najbitnijim stvarima, tim stvarima neće nikoga naučiti, već će ti prepustiti da ih sam shvatiš. O čemu oni zapravo razmišljaju? „Budem li te tome naučio, kako onda mogu da se ističem? Kad bi svi to mogli da urade, zar tada ne bih postao samo obična osoba? Ako niko od vas to ne zna da uradi, onda sam ovde ja superiorniji od svih i svi morate da mi se dodvoravate – tako ću biti u prilici da se osećam važnim, zar ne? Zar nisam onaj koji među vama ima najveći status i koji je najsposobniji? Među vama sam glavni baja, zar ne?” Pošto o profesionalnoj ili tehničkoj veštini imaju određeno znanje, duboko su uplašeni da će tu veštinu drugi ljudi od njih naučiti i ne žele da ti drugi budu isti kao oni sami. Bude li tu istu profesionalnu ili tehničku veštinu ili specijalnost iko drugi posedovao, oni će se osećati uznemireno, pa uvek smišljaju načine da nešto nauče ne bi li druge nadmašili. U odnosu na druge žele da budu superiorniji i da sve ostale uvek zasene kako bi se osećali važnim. Je li ovo ispravno stremljenje? (Nije.) Upravo zato što imaju takve čežnje i težnje, iskvareni ljudi prirodno formiraju svakakve predstave i uobrazilje o Božjem delu i tragaju za tim da od ostalih budu mnogo bolji, da imaju status i ugled, da se osećaju važnim, da budu jedinstveni, pa čak i da u očima drugih postanu nadljudi ili izvanredni ljudi. Prema tome, ljudi treba da otpuste te predstave i uobrazilje o Božjem delu. Kad je reč o pojedinostima, kako to treba primenjivati? Nemojte težiti vrhunskim darovima ili talentima i nemojte stremiti promeni sopstvenog kova ili instinkata, već, u okviru urođenih stanja – kao što su kov, sposobnosti i instinkti – izvršavajte svoju dužnost prema Božjim zahtevima i svaku stvar izvršavajte shodno onome što Bog traži. Bog ne traži ništa što nadilazi tvoje sposobnosti ili tvoj kov – pa ne bi trebalo ni da ti sebi otežavaš stvari. U redu je ako samo daš sve od sebe na osnovu onoga što razumeš i što možeš da postigneš i ako postupaš shodno onome što ti sopstvene mogućnosti dozvoljavaju. Na primer, ako ti kov i talenti omogućavaju da budeš prikladan samo za funkciju vođe tima, onda dobro izvršavaj posao vođe tima, razvrstavajući sve one poslove i profesionalne veštine koji spadaju u delokrug ove funkcije, rešavajući ih jedan po jedan i primenjujući ih prema metodama i načelima kojima te je Bog naučio – na taj ćeš način udovoljiti Bogu. Pretpostavimo da se držiš svojih predstava i uobrazilja i da razmišljaš: „Pošto sam u stanju da budem vođa tima, ako se više potrudim da radim bolje, istrpim malo patnje i platim malu cenu i Sveti Duh na meni učini veliko delo, zar onda neću moći da postanem crkveni starešina ili starešina u grupi za odlučivanje? Ljudi možda misle da to nemam u sebi, ali ću preklinjati Boga – Bogu ništa nije teško da ostvari! Ne želim da budem vođa tima. Moliću se Bogu, tražiću od Njega da mi dozvoli da preuzmem veći posao, da mi dozvoli da postanem starešina ili delatnik.” Da li je ovakvo stremljenje ispravno? (Ne, pogrešno je.) Zašto kažete da je pogrešno? (Takvi ljudi uvek žele da rade stvari koje nadilaze njihov sopstveni kov i sposobnosti i nisu u stanju da se drže svog posla na temelju sopstvenog kova i talenata, da se drže svog pravog mesta.) Nije prikladno uvek želeti da budeš natčovek; to nije ono čemu normalan čovek treba da stremi.

Pojedini ljudi često kažu: „Bogu ništa nije teško”; ta izreka je činjenica i svi to mogu da shvate. Međutim, neki ljudi imaju iskrivljeno shvatanje, veruju da sve što je ljudima nemoguće da učine za njih to Bog može da ostvari ako Mu se samo mole, te da takvim oslanjanjem na Boga ljudi mogu da prevaziđu sopstvene instinkte i da postanu nadljudi. Da li je zaista tako? (Nije.) Izreka „Bogu ništa nije teško” očito se odnosi na Božju silu i suštinu, Božju svemoć, kao i na Božju suverenost nad svim stvarima – ne postoji ništa što Bog ne može da ostvari. Međutim, to ne znači da ljudi moraju da prevaziđu normalnu ljudskost i da postanu natprirodni; ma koliko Bog bio svemoguć, delo koje On obavlja na ljudima zasniva se na njihovoj normalnoj ljudskosti i obavlja se unutar okvira normalne ljudskosti. Bog svim stvarima orkestrira i manevriše, On manevriše ljudima, događajima i stvarima, kako bi oni služili Njegovom ostvarenju svakakvih stvari, ostvarujući činjenice koje On namerava da ostvari. Tokom perioda u kome Bog ostvaruje svakakve stvari, ljudi su ipak u normalnoj ljudskosti – ništa se kod njih nije promenilo i još uvek jesu ljudi. Koliko god da je Bog svemoguć i koje god metode da Bog koristi da bi nad nečim suvereno vladao ili da bi nešto postigao, stvoreni ljudi su uvek stvoreni ljudi; i dalje žive u normalnoj ljudskosti i ni na koji način nisu natprirodni. Da li biste svi vi rekli da su ovo činjenice? (Da.) Šta označava izraz „nisu natprirodni”? On znači da, kad Bog orkestrira ljudima, događajima i stvarima, ljudi ne mogu da se odupru osim da žive, preživljavaju, rade svaku pojedinačnu stvar i žive u ovom trenutku pod Božjom orkestracijom. Ipak, kad živiš u ovom trenutku, da li ti je svest mutna? (Ne.) Misli su ti i dalje bistre. Dakle, da li ti se kov istog trena popravio ili promenio? (Nije.) Ostao je isti kao što je izvorno i bio. Jesu li ti se onda u trenutku promenili instinkti? Ne, nisu ni oni. Pod Božjom suverenošću, orkestracijama i uređenjima, ma koliko stvari da iskusiš, nema nikakve promene u tvojoj ličnosti, navikama, životnim obrascima, kao ni u kovu, sposobnostima i raznim funkcijama tvoje normalne ljudskosti. Samo je reč o tome da, kad doživljavaju Božje delo, ljudi u svojim sopstvenim okruženjima doživljavaju sve vrste stvari i ljudi, da bi naposletku, tokom procesa doživljavanja Božjeg dela, stekli uvid i naučili neke lekcije. Ako su to ljudi koji streme ka istini, onda će moći da požnju plodove u smislu istine i spoznaje Boga. Tokom procesa doživljavanja Božjeg dela, ljudsko razmišljanje je normalno, ljudska svest nije mutna, a njihov kov, sposobnosti i instinkti ostaju isti kao što su prvobitno i bili, bez ikakvih promena. Prema tome, izreka „Bogu ništa nije teško” odnosi se na Božju svemogućnost i Božje orkestriranje svim stvarima. Ne odnosi se na to da će ljudi biti pretvoreni u natprirodne niti na promenu suštine stvorenih ljudi. Bog ne menja ljudsku suštinu; ljudi su i dalje ljudi i, bez obzira na to jesi li muškarac ili žena, u tom pogledu nema nikakvih promena. Bog sve orkestrira i Bog je svemoguć; to je ono što Bog ima i što jeste i ono što Bog poseduje. Izreka „Bogu ništa nije teško” ne označava da su ljudi postali natprirodni, niti ona znači da su ljudi svemogući. Čak i ako neki pojedinci ponekad mogu da postignu određene stvari koje nadilaze njihov kov ili njihove telesne instinkte, to je delo Svetoga Duha. Bog je taj koji im je dao ovaj dar; ne znači da su s tom sposobnošću rođeni. Ovo je stoga što stvoreni ljudi nemaju sposobnost da promene sve ovo što je Bog odredio. Navešću jedan jednostavan primer u vezi sa pitanjem ljudskog instinkta. Kad, na primer, ljudi čuju neki zastrašujući zvuk, oni će se uplašiti i instinktivno sklupčati. Ma koliko godina da imaš, takav si još od detinjstva i bićeš i dalje takav sve dok se ne susretneš sa smrću – to je instinkt. Šta znači „instinkt”? To je urođena funkcija fizičkog tela i ona se baš nikada neće promeniti. Jedino posedujući urođene instinkte normalan čovek može da sačuva život i opstanak normalne ljudskosti, tako da ljudski instinkti nisu nešto što Bog namerava da promeni. Jeste li ovo razumeli? (Da.) Na šta se odnosi izraz „Bog je svemoćan”? (Odnosi se na Božji vlastiti autoritet i Božju svemogućnost.) Ima li to ikakve veze s ljudima? (Nema nikakve veze s ljudima i to ne znači da ljudi mogu da rade natprirodne stvari.) To ne znači da su, pod Božjom kontrolom, ljudi svemoćni; čak i kad su pod Božjom kontrolom, ljudi ne mogu da postignu svemoć. Zašto? (Zato što ljudi nisu Bog; ljudi su samo stvorena bića, dok je Bog jedinstven.) Tačno, tako stoje stvari. Ljudi će zauvek biti ljudi. Oni neće postati neka druga vrsta i, naravno, još manje će postati Bog; ljudske osobine se neće promeniti. Ljudske osobine se neće promeniti, pa, hoće li se promeniti njihovi instinkti? (Ne, neće.) Ljudski instinkti se neće promeniti, niti će se promeniti njihove životne navike i životni obrasci ili urođena ličnost koju im je dao Bog. Uzmimo za primer životne obrasce. Ljudi, kao i većina drugih stvorenja, rade nakon što sunce izađe, a odmaraju se nakon zalaska sunca. Kad ujutru ustanu i mozak im je odmoran i telo se oseća prijatno, oni počinju da rade; uveče, kad telo počinje da im se zamara, kad zevaju i mozak im je iscrpljen, oni počinju da ulaze u stanje odmora – ovo je krajnje normalan životni obrazac. To je uobičajena osobina ljudi, a ujedno je ljudski instinkt i, naravno, to je takođe životni obrazac koji je Bog uspostavio za ljudski rod. Ovaj obrazac se određuje prema rotaciji Sunca, Meseca i zvezda, kao i prema izlasku i zalasku Sunca. Ako narušiš ovaj životni obrazac, na kraće staze možda neće biti velikih problema – kad se povremeno osetiš umorno i poželiš da spavaš, možeš da se obuzdaš i popiješ malo čaja ili kafe i donekle ćeš ublažiti svoj fizički zamor – ali će na duge staze u tvom telu nastati problemi. Zašto će u njemu nastati problemi? Zato što si narušio životni obrazac koji je Bog uspostavio za ljude. Kad se u tvom telu jave problemi i posetiš lekara, on će ti reći: „Moraš da odlaziš u krevet rano uveče, da odeš da se odmaraš već pre 10 sati, i da ujutru ustaješ u 4 ili 5 sati; za nekoliko meseci, opet ćeš se osećati dobro.” Nakon što se tri meseca budeš pridržavao saveta lekara, svi simptomi neprijatnosti u tvom telu u osnovi će nestati, pa ćeš u sebi pomisliti: „Ispostavlja se da problemi u mom telu nisu bili neka ozbiljna bolest, već da su izazvani time što nisam poštovao ovaj normalan obrazac u svom životu.” Vidiš, zar ne bi rekao da ljudski životni obrasci ne mogu da se naruše? (Ne mogu da se naruše.) Ovaj životni obrazac kod ljudi isti je kao i onaj kod drugih stvorenja; sva ta stvorenja rade nakon što sunce izađe i odmaraju se nakon što sunce zađe. Naravno, ima nekih stvorenja, poput sova, koja se odmaraju tokom dana, a noću izlaze i postaju aktivna; njihov životni obrazac se razlikuje od onog kod ljudi i ostalih stvorenja i, čak i da to želiš, bilo bi ti nemoguće da narušiš taj njihov obrazac. Osim toga, neka stvorenja tokom zime ulaze u stanje hibernacije. Imaju li ljudska bića taj obrazac? (Ne.) Ne, ljudi ne moraju da ulaze u stanje hibernacije. U ljudskom životu postoji obrazac – jedan ili dva dana sedmično oni se odmaraju, rade nakon što sunce izađe i odmaraju se nakon zalaska sunca, te neprekidno održavaju ovaj normalni obrazac rada i odmora, čime im je život zaštićen a njihov opstanak sačuvan. Ljudska bića imaju sopstvene životne obrasce, a te životne obrasce uspostavio je Bog. Svi oni imaju smisla i svi su sa ciljem da se sačuva normalan život i opstanak ljudskog roda. Prema tome, Božje delo neće nipošto narušiti obrasce ljudskog života i opstanka kako to ljudi zamišljaju da će ono učiniti, pa stoga treba da otpustiš i ovu predstavu i uobrazilju. Kad bi ljudi na silu narušili ove obrasce koje je Bog za njih uspostavio ili kad bi ljudi neprekidno želeli da ih promene zato što se rukovode nekim zamislima o natprirodnim stvarima, onda bi to bilo glupo. Misliš li da ćeš njihovom promenom uzdignuti svoj život i poboljšati svoju ljudskost, samo pokušaj da ih promeniš i vidi koliko dugo ćeš moći da živiš, vidi kako će se u narednim danima stvari promeniti i hoće li tvoja normalna ljudskost biti uzdignuta, te da li ćeš postati natčovek ili anđeo. Ako veruješ da Božje delo u sebi treba da sadrži neki natprirodni element, da treba da promeni tvoje životne obrasce i ujedno želiš da ih na silu promeniš kako bi prevazišao svoje mogućnosti, samo izvoli, pokušaj. Moguće je da nakon višegodišnjih pokušaja zaista promeniš obrasce svog života i opstanka. Postoji jedna situacija u kojoj bi to moglo da se dogodi, a to je kad tvoje fizičko telo prestane da postoji, pa ćeš tada zaista biti natprirodan i pretvorićeš se u oblak dima, pretvorićeš se u „nebesko biće” i postaćeš besmrtan. Želiš li da tvoje fizičko telo bude normalno i zdravo i da budeš u stanju da prihvatiš Božje delo i Njegove reči dok si u normalnom stanju, onda na osnovu sopstvenih predstava i uobrazilja ne treba da tragaš da postaneš takozvani natčovek niti da stremiš takozvanoj uzvišenoj ljudskosti; naprotiv, treba da živiš u normalnoj ljudskosti, da očuvaš obrazac života i opstanka svoje normalne ljudskosti i takođe očuvaš instinkte svoje normalne ljudskosti. Ne postavljaj Bogu nerazumne zahteve; svi ti nerazumni zahtevi potiču iz tvojih uobrazilja i predstava. Tvoji instinkti, životni obrasci i tako dalje nisu ono što Bog namerava da promeni, niti su to stvari koje On Svojim delom namerava da promeni. Spasen čovek zasigurno nije neko ko je pun predstava i uobrazilja, a još manje je natčovek ili neobična osoba. Naprotiv, spasen čovek je osoba sa normalnom ljudskošću, i savešću i razumom, osoba koja je u stanju da obraća pažnju na Božje reči i da posmatra ljude i stvari, vlada se i postupa u skladu sa istina-načelima; on je osoba koja u svim stvarima može da se pokori Bogu, koja nimalo nije natprirodna i čija je ljudskost naročito normalna i praktična.

Ljudi koji žive u normalnoj ljudskosti ograničeni su i brojnim telesnim instinktima i telesnim potrebama. Na primer, ljudi ponekad mogu da odlože vršenje svojih dužnosti za nekoliko dana jer su previše umorni ili bolesni, pa moraju da se odmore; ponekad se zbog napetog okruženja mogu osećati uplašeno i nisu u stanju da se smire kako bi vršili svoje dužnosti; ili u svom srcu mogu često imati osećaj prezaduženosti i tuge jer, zbog svog ograničenog kova i sposobnosti, ne mogu da budu kompetentni za određenu vrstu posla ili dužnosti – sve to su normalna ispoljavanja koja spadaju unutar okvira normalne ljudskosti. Ponekad ljudi mogu biti sputani osećanjima i telesnim potrebama, a ponekad mogu biti podložni ograničenjima telesnih instinkata ili ograničenjima vremena i ličnosti – to je normalno i prirodno. Na primer, neki ljudi su još od detinjstva prilično introvertni; ne vole da pričaju i muku muče kad s drugima treba da se druže. Čak i kao odrasle osobe u svojim tridesetim ili četrdesetim godinama, tu svoju ličnost i dalje ne mogu da prevaziđu: i dalje nisu vični govoru niti su vešti s rečima, ne polazi im za rukom da se druže s drugima. Nakon što postanu starešine, ova osobina ličnosti ih u poslu u određenoj meri ograničava i remeti, često izaziva njihovu uznemirenost i frustraciju, pa se osećaju veoma sputano. Introvertnost i nesklonost razgovoru jesu ispoljavanja normalne ljudskosti. Pošto su ispoljavanja normalne ljudskosti, da li ih Bog smatra prestupima? Ne, to nisu prestupi i Bog će se prema njima ophoditi ispravno. Bez obzira na to koji su tvoji problemi, nedostaci ili mane, ništa od toga u Božjim očima nije problem. Bog posmatra samo kako ti tragaš za istinom, kako primenjuješ istinu, kako postupaš prema istina-načelima i kako slediš Božji put u okviru urođenih stanja normalne ljudskosti – to je ono što Bog posmatra. Prema tome, u stvarima koje se odnose na istina-načela, ne dozvoli da te ograničavaju osnovna stanja, kao što su kov, instinkti, ličnost, navike i životni obrasci normalne ljudskosti. Naravno, nemoj ni da rasipaš energiju i trošiš vreme u nastojanju da prevaziđeš ova osnovna stanja niti pokušavaj da ih promeniš. Na primer, ako imaš introvertnu ličnost i ne voliš da pričaš, nisi vešt s rečima i nisi vičan druženju i komunikaciji s ljudima, ništa od toga ne predstavlja problem. Iako ekstrovertni ljudi vole da pričaju, nije sve ono što govore korisno niti je to u skladu sa istinom, pa introvertnost stoga nije problem i nema potrebe da nastojiš da je promeniš. Možda kažeš: „Kad bih bio običan sledbenik, ne bi mi bio problem to što posedujem introvertnu ličnost; ali sam sada starešina, pa zar ne moram da promenim svoju introvertnu ličnost?” Ako zaista želiš da je promeniš, možeš da pokušaš da naučiš kako da se družiš s drugima ili možeš da uspostaviš pravilo o tome koliko govoriš, koliko stvari rešavaš i sa koliko vrsta ljudi imaš posla u jednom danu. Ako zaista imaš sposobnost da promeniš svoju urođenu ličnost, onda to, naravno, nije nužno loša stvar u smislu tvog obavljanja crkvenog rada. Međutim, ako si rođen sa introvertnom ličnošću i nisi vičan rečima, nisi vešt u druženju i ne znaš kako da komuniciraš ili da dolaziš u kontakt s drugima, onda to niko ne može da promeni. Neki ljudi imaju introvertnu ličnost, nisu voljni da dolaze u kontakt s drugima i da s njima komuniciraju i, povrh toga, nemaju mnogo toga da kažu. Uvek osećaju da je jedino ispravno reći nešto korisno i da nije neophodno govoriti nepotrebne stvari, pa nisu voljni da mnogo govore. Kad je reč o pojedinim ljudima, to može biti zato što su mladi, što nemaju životno iskustvo i što im nedostaju reči; kad je reč o nekim drugima, oni možda više nisu mladi i već poseduju životno iskustvo, ali i dalje imaju ovu introvertnu ličnost. Ako budeš pokušao da promeniš ovu vrstu ličnosti i zauzmeš svakojake pristupe da bi je promenio, dopusti Mi da ti kažem da nikada, tokom celog svog života, nećeš moći da je promeniš, zato što Bog ne obavlja takav posao. Bilo da fizički ličiš na svog oca, na svoju majku ili na nekog drugog rođaka, taj izgled se neće promeniti, a još manje će se promeniti konkretno tvoja ličnost. Neki ljudi kažu: „Teško je promeniti introvertnu ličnost, pa je li lako promeniti onu ekstrovertnu?” Podjednako je teško promeniti i ekstrovertnu ličnost. Ekstrovertni ljudi vole da pričaju i imaju mnogo toga što bi želeli da kažu; zamoliš li ih da ne pričaju ili da manje govore, oni ne mogu da se kontrolišu, a ako neko pokuša da ih u govoru ograniči, to je kao da ih lišava života. Ako introvertnu ličnost naterate da se druži sa ekstrovertnom ličnošću, da li će one jedna na drugu uticati? Isprva bi donekle mogle jedna na drugu da utiču; kako bi sačuvali obraz, to dvoje ljudi će biti predusretljivi i jedno prema drugom tolerantni ili će jedno prema drugom biti strpljivi i puni razumevanja. Ali će s vremenom jedno drugo upoznati i steći će jasnu sliku o ličnosti onog drugog, neće biti potrebe da jedno prema drugom postupaju tako strpljivo ili obzirno, pa će se brzo vratiti u svoja prvobitna stanja. Ako si prvobitno imao introvertnu ličnost, sada si i dalje introvertan; kad govoriš i komuniciraš, izustiš nekoliko reči ili rečenica i nemaš ništa drugo da kažeš. Ako te neko pita: „Jesi li izlazio?”, ti odgovaraš: „Jesam.” Ako te zatim pita: „Kad si se vratio?”, ti odgovaraš: „Upravo.” Ne govoriš šta se dogodilo i ne govoriš ono što ta osoba želi da čuje. Nasuprot tome, ekstrovertne ličnosti ispaljuju reči u rafalima, poput mitraljeza, pa će, čak i ako ih prekineš, posle nekog vremena nastaviti da govore. Da li je lako promeniti čovekovu ličnost? (Ne, nije.) To je nešto sa čime se svako stvoreno ljudsko biće rađa. Nema nikakve veze sa iskvarenim naravima niti sa suštinom čovekove ljudskosti; naprosto je stanje koje ljudi spolja mogu da vide i način na koji čovek pristupa ljudima, događajima i stvarima. Neki ljudi su dobri u tome da se izraze, dok neki drugi nisu; neki vole da opisuju stvari, dok drugi to ne vole; neki vole da svoje misli zadrže za sebe, dok drugi svoje misli ne vole da zadržavaju u sebi, već žele da ih izraze tako glasno da svi mogu da ih čuju i tek tada su srećni. Ovo su različiti načini na koje se ljudi nose sa životom i ljudima, događajima i stvarima; ovo su ljudske ličnosti. Tvoja ličnost je nešto s čim si rođen. Ako ni nakon brojnih pokušaja nisi uspeo da je promeniš, dozvoli Mi da ti kažem, sada možeš da se odmoriš; nema potrebe da se toliko zamaraš. Ona ne može da se promeni, pa ni ne pokušavaj da je menjaš. Kakva god da je bila tvoja prvobitna ličnost, ona ostaje tvoja ličnost. Ne pokušavaj da promeniš svoju ličnost kako bi postigao spasenje; to je pogrešna zamisao – kakvu god ličnost da imaš, to je objektivna činjenica i ne možeš je promeniti. Kad je reč o objektivnim razlozima za to, rezultat koji Bog u Svom delu želi da postigne nema nikakve veze sa tvojom ličnošću. A ni to hoćeš li moći da postigneš spasenje takođe nije povezano sa tvojom ličnošću. Osim toga, sa tvojom ličnošću nema nikakve veze ni to da li si ti osoba koja primenjuje istinu i koja ima istina-stvarnost. Prema tome, ne pokušavaj da promeniš svoju ličnost zato što izvršavaš određene dužnosti ili zato što služiš kao nadzornik za određeni posao – to je pogrešna zamisao. Šta bi onda trebalo da uradiš? Bez obzira na svoju ličnost ili urođena stanja, treba da se pridržavaš istina-načela i da ih primenjuješ. U krajnjoj liniji, Bog ne meri da li slediš Njegov put odnosno da li možeš da postigneš spasenje na osnovu tvoje ličnosti odnosno na osnovu urođenog kova, veština, sposobnosti, darova ili talenata koje poseduješ i, naravno, On ne gleda ni u kojoj meri si obuzdao svoje telesne instinkte i potrebe. Bog umesto toga posmatra da li, dok slediš Boga i izvršavaš svoje dužnosti, primenjuješ i doživljavaš Njegove reči, da li imaš spremnost i odlučnost da stremiš ka istini i, naposletku, da li si dostigao to da primenjuješ istinu i da slediš Božji put. To je ono što Bog gleda. Da li to razumete? (Da, razumemo.)

Kad deluju, pojedine žene žustro obavljaju stvari, brze su i energične poput munje i donose brze i čvrste odluke; ličnost im je baš kao kod muškarca. Kojim narodskim izrazom se u današnje vreme takve žene opisuju? Muškobanjaste žene. „Muškobanjaste žene” više nisu glupe i trapave grdosije kakvima su ih nekada smatrali. To nije pogrdan izraz, već je pohvalan. Ali kako Bog gleda na ovaj pohvalan izraz? Brza si i energična poput munje, i odvažna i odlučna u svojim postupcima, no, koja su načela za tvoje postupanje i osnova za tvoje postupke? Da li je to istina? Jesu li to reči Božje? To je ključno. Ako je muškarac u svojim postupcima spor i pedantan, rečima nevernika, onda je on poput žene vezanih nogu – neki čak koriste pogrdan izraz, govoreći da je on „feminiziran” – no, kako ga Bog posmatra? Bez obzira na to da li je neka osoba brza i energična poput munje i odvažna i odlučna u obavljanju stvari ili se ponaša poput žene vezanih nogu i u svojim postupcima je feminizirana, da li je ijedna od ovih stvari problem? (Nije.) Da li je vrlina to što si brz i energičan poput munje i odvažan i odlučan? (Nije nužno.) Pa, je li to slabost ako neko postupa poput žene vezanih nogu? (Ni u tom slučaju nije nužno.) Iako je prvi od ova dva izraza – „muškobanjaste žene” i „feminiziran” – pohvalan, a drugi pogrdan, o suštini ova dva tipa ponašanja ili načina obavljanja stvari ne treba prosuđivati na osnovu njihovog doslovnog značenja. Na osnovu čega o tome treba prosuđivati? (Na osnovu toga da li je ono što neko primenjuje reč Božja ili to nije.) Za prosuđivanje o tome treba koristiti osnovu njegovih postupaka, kao i dejstvo koje on namerava da postigne. Ako su osnova njegovih postupaka reč Božja i istina-načela, onda je u osnovi devedeset odsto sigurno da on ne radi ništa pogrešno. Ako ne samo da taj čovek stvari obavlja shodno istina-načelima, već se, povrh toga, dejstvo koje namerava da postigne sastoji u odbrani Božjeg svedočanstva i interesa Božje kuće, kao i u podučavanju što većeg broja braće i sestara, onda možemo stoprocentno biti sigurni da on ne radi ništa pogrešno. Nije bitno da li je on odvažan i odlučan ili je poput žene vezanih nogu – nije bitan način njegovog spoljašnjeg postupanja – to je nevažno. Važno je to da li istina-načela predstavljaju osnovu za njegove postupke i da li su cilj njegovih postupaka i dejstvo koje svojim postupcima namerava da postigne u zaštiti interesa Božje kuće i rada crkve, i u podučavanju što većeg broja ljudi. Dakle, da li je važan oblik koji poprimaju njegovi postupci? (Ne, nije.) Bilo da si muškobanjasta žena ili si poput žene vezanih nogu, to nije ono što Bog gleda; to nije merilo koje Bog koristi da bi procenio ljude. Prema tome, ako žena izgleda poput neke muškobanjaste žene i u svojim postupcima je brza i energična poput munje i odvažna i odlučna, je li to dostojno veličanja i poštovanja? (Ne, nije.) Biti brz i energičan poput munje i odvažan i odlučan – je li to načelo za obavljanje stvari? (Ne.) Bilo da si muškarac ili žena, biti odvažan i odlučan i brz i energičan poput munje ne predstavlja načelo za obavljanje stvari. Koje je, dakle, načelo za obavljanje stvari? (Čovek mora da obavlja stvari u skladu sa istina-načelima, a dejstvo koje čovek namerava da postigne mora biti u zaštiti interesa Božje kuće i podučavanju što većeg broja ljudi – to je načelo.) To je konkretno načelo. Ako postupaš u skladu sa ovim načelom, onda primenjuješ istinu; ako ne postupaš u skladu sa ovim načelom, onda u Mojim očima izraz koji najbolje definiše tvoju odvažnost i odlučnost, brzinu i energičnost poput munje glasi: „oteo se kontroli i radi loše stvari”. Očito je da onaj koji se oteo kontroli i radi loše stvari ne postupa na osnovu istina-načela; iako deluje da si u svojim postupcima odlučan i nepokolebljiv i ostavljaš utisak vođe ili kralja, u stvarnosti si se oteo kontroli i radiš loše stvari. Koje su posledice kad se neko oteo kontroli i radi loše stvari? Time se izazivaju prekidi i ometanja i sabotira se crkveni rad. Pa, hoće li Bog to upamtiti? (Neće.) Ne samo da Bog to neće upamtiti, već će to i osuditi. Prema tome, kažeš da si muškobanjasta žena i da si u svojim postupcima brza i energična poput munje, odvažna i odlučna, no, da li je to korisno? (Ne, nije.) Jedino se traganje za istinom i postupanje u skladu sa istina-načelima mogu nazvati pravom sposobnošću; jedino je to primena istine i stremljenje ka istini i jedino je to ono što ljudi s normalnom ljudskošću treba da rade. Pretpostavimo da kažeš: „To je naprosto moja ličnost i ne može da se promeni, pa šta onda da radim?” Postoji lako rešenje. To da li si žustra osoba ili imaš spor temperament nije nikakav problem; neka te to ne sputava. Nema potrebe ni da uporno nastojiš da promeniš svoj metod obavljanja stvari zato što želiš da postupaš prema načelima. Kakav god bio tvoj metod, ako tvoji postupci za osnovu imaju istina-načela, a dejstvo koje postižeš jeste u odbrani Božjeg svedočanstva, Božjih interesa i rada Božje kuće, to su onda dobra dela i biće upamćena od Boga. Nasuprot tome, bilo da, gledano spolja, postupaš smerno i sputano poput žene vezanih nogu ili si brz i energičan poput munje, kao da si neki vođa ili kralj – bez obzira na spoljašnji oblik tvojih postupaka – ako ne postupaš u skladu sa istina-načelima, onda izazivaš prekide i ometanja i to su zla dela koja će Bog osuditi, a neće ih upamtiti. Ovo je načelo da se prosudi o tome da li je neki čovek dobar ili zao. Da li vam je to jasno? (Da.) Dakle, sad kad smo dovršili razgovor u zajedništvu o ovim stvarima, da li ste donekle razumeli kakve predstave i uobrazilje ljudi imaju u vezi sa Božjim delom? (Da.) Sad kad ih razumete, znate li za neka odstupanja koja ljudi prave tokom svoje vere u Boga i svog stremljenja ka istini? Da li vam je takođe jasno kako treba praktično da postupate? (Da, jasno nam je.)

Svrha shvatanja ljudskih predstava i uobrazilja je, s jedne strane, u sprečavanju ljudi da žive prema tim predstavama i uobraziljama i da idu pogrešnim životnim putem. S druge strane, ona je u omogućavanju ljudima – dok otpuštaju te predstave i uobrazilje – da žive unutar normalne ljudskosti i da s lakoćom i radošću ispunjavaju svoje odgovornosti, a ne da sebe primoravaju da čine stvari koje nisu u stanju. Ako postoji nešto što možete da postignete i što bi trebalo da uradite, onda uložite svoj maksimalni napor da to i uradite; ako nešto nadilazi vaš kov i sposobnost, onda pronađite nekog ko će s vama sarađivati na tome ili zatražite pomoć od ostale braće i sestara i učinite to najbolje što možete – ovo su načela. Ukratko, ono što ljudi o ovoj stvari treba da razumeju jeste to da se, tokom perioda u kome Bog dela, svačija ljudskost postepeno razvija u dobrom smeru u procesu prihvatanja Božjih reči, i u okviru urođenih osnovnih stanja njihove ljudskosti, umesto da postane uvrnuta, natprirodna ili nenormalna. Prema tome, ako dužnost koju vršiš podrazumeva neku tehničku ili profesionalnu veštinu, kako bi tu dužnost dobro izvršavao, u tom slučaju treba da uložiš napor da tu tehničku ili profesionalnu veštinu marljivo savladaš i usavršiš. Ne treba slepo da čekaš na Boga da postupa na osnovu misli i gledišta, kao što je „Bog je svemoguć i sve ono što je ljudima nemoguće da urade, Bog će to moći da ostvari ako Mu se samo pomolimo”, kao i na osnovu uobrazilja o natprirodnim stvarima, ne ulažući trud da samostalno naučiš tu veštinu. Treba da se daš svim srcem, da uložiš svu svoju snagu i sve svoje misli u izvršavanje onoga što je u okviru toga što tvoj kov može da postigne, a kad je reč o onome što nadilazi tvoj kov i sposobnosti, nemoj sebi da otežavaš stvari, nemoj da se opterećuješ, da sebi na bilo koji način stvaraš breme ili pritisak, već prema sebi budi blag. Uzmimo za primer učenje računarskih veština. Recimo da si u poodmaklim godinama i da je na osnovu tvoje starosti, tvog kova i tvojih postojećih stanja, već i samo učenje da kucaš na računaru za tebe poprilično dostignuće. Ako takođe možeš da naučiš da preko interneta kontaktiraš sa braćom i sestrama i da tako radiš, onda je to već popriličan uspeh. Ipak, ti nikad nisi zadovoljan i još uvek imaš želju za nečim više – želiš da naučiš kako se pišu programi i održava bezbednost na mreži, da radiš neki posao koji mogu da rade samo mrežni inženjeri i visokotehnološko osoblje. Zar to nije glupo? (Jeste.) Te stvari ne možeš da naučiš, pa postaješ negativan i žališ se na Boga: „O, Bože, zašto ove stvari ne mogu da naučim? Zašto si mi dao ovakav kov? Tako sam star – zašto me ponovo ne učiniš mladim? Zar Bog nije svemoćan?” Pogrešno je da imaš takve misli i da postavljaš takve zahteve. Na šta se misli pod izrazom „učiniti sve što je u nečijoj moći i što ne nadilazi nečiji kov, sposobnosti i instinkte”? Sve ono što ti kov i sposobnosti omogućavaju da postigneš, to je ono što Bog od tebe zahteva. Sve što je mimo tvojih mogućnosti, to od tebe Bog ne zahteva, pa ni ti to ne moraš da zahtevaš od sebe. Ako nešto ne možeš da uradiš, postoje drugi koji to mogu; Bog ne zahteva da ti budeš taj koji će to i uraditi. Kažeš: „Star sam – ne znam kako se postavljaju video-zapisi, ne znam ni kako se održava bezbednost na mreži, a još manje znam kako se pišu programi”, a ipak si uporan da te stvari naučiš – jesi li pitao da li Božja kuća od tebe traži da uradiš taj posao? Jesi li dobro uradio svoj sopstveni posao? Da li si uradio onaj posao za koji ti tvoj kov omogućava da ga pravilno ostvariš? Ako ga nisi dobro uradio, a ipak si uporan u pokušajima da radiš stvari koje su ti nedostižne i koje ne možeš da dokučiš, i koje u celom svom životu baš nikada nećeš uspeti da naučiš, da li misliš da se u tom slučaju boriš sa sobom ili sa Bogom? Zar ovo nije vrlo problematično? (Jeste.) Uvek želiš da nadmašiš sebe i postaneš natčovek; ipak, Bog nije zahtevao da to uradiš. Može postojati samo jedan razlog zašto želiš da budeš natčovek, a on je u tome da želiš da se razmećeš i da nećeš da priznaš poraz niti da prihvatiš da si ostario. Ti zarad dobrog vršenja svoje dužnosti ne trpiš teškoće i ne plaćaš cenu; svoju dužnost ne izvršavaš prema načelu pristojnog vladanja i toga da se držiš svog mesta. Time što osporavaš sopstveni kov i sposobnosti želiš da dokažeš kako nisi star. „Još uvek to mogu”, razmišljaš u sebi. „Podjednako sam dobar kao i ostali, mogu sve što mogu i drugi ljudi!” Ima li ovo smisla? (Ne.) To nema smisla. Sav taj trud koji ulažeš je uzaludan i bezvredan. Budeš li uložio sve svoje srce, sav svoj um i svu svoju snagu da pravilno uradiš ono što ti tvoja stanja omogućavaju da postigneš, tada će Bog biti zadovoljan. Ne izazivaj sebe i ne teži tome da pomeraš sopstvene granice. Bogu je poznato kakvi su tvoj kov i sposobnosti. Kakav ti je kov i kakve sposobnosti Bog dao od Njega je odavno predodređeno. Stalna želja da se to nadmaši označava nadmenost i sopstveno precenjivanje; time se traži nevolja i to će se neizbežno završiti neuspehom. Zar takvi ljudi ne zanemaruju svoje prave zadatke? (Da.) Oni se ne vladaju shodno pravilima i ne drže se čvrsto sopstvenog mesta kako bi ispunili dužnosti stvorenog bića – u svojim postupcima ne slede ova načela, već uvek radije pokušavaju da se razmeću. Postoji jedna dvodelna izreka: „Starica stavlja ruž za usne – da biste imali u šta da gledate”. Sa kojim ciljem bi „starica” to radila? (Da bi se pravila važna.) Ta starica želi da ti pokaže: „Kao starica, ja nisam obična – pokazaću ti nešto posebno.” Ona ne želi da je gledaju s visine, već želi da je izrazito cene i duboko poštuju; želi da ospori svoje granice i da nadmaši samu sebe. Zar to nije posedovanje nadmene prirode? (Jeste.) Ako imaš nadmenu prirodu, onda ne ostaješ unutar sopstvenih granica, ne želiš da se vladaš na način koji priliči tvom položaju. Uvek želiš da sebe izazivaš. Šta god drugi mogu da urade, to isto bi želeo da možeš i ti. Kad drugi rade stvari zbog kojih se ističu, postižu rezultate ili kad doprinose, i svi ih veličaju, osećaš se neprijatno, ljubomoran si i nezadovoljan. Tada želiš da napustiš svoje trenutne zadatke da bi se bavio poslom koji će ti omogućiti da zablistaš, žarko želeći da i tebe izrazito cene. Ipak, ti nisi u stanju da izvršavaš posao koji ti omogućava da se istakneš, pa zar to nije gubljenje vremena? Zar time ne zanemaruješ svoje prave zadatke? (Da.) Ne zanemaruj svoje prave zadatke, jer to što ih zanemaruješ na kraju se neće dobro završiti. Ne samo da time odlažeš stvari i gubiš vreme, navodeći druge da te gledaju s visine, već i Boga navodiš da te se gnuša, da bi na kraju sopstvenim mučenjem postao prilično negativan. Bez obzira na godine starosti nekog čoveka – da li je mlad, sredovečan ili u poznoj dobi – on ima ograničenja u smislu sopstvenog kova i talenata; niko nije savršen. Zaboravi na to da budeš savršena osoba, zaboravi na to da znaš kako sve treba da se uradi, da si u stanju da sve uradiš i da sve razumeš – problematično je ako imaš takvu narav.

Unutar Božjeg dela, zašto je slučaj da kad On svakakvim ljudima govori o bilo kojoj temi ili o bilo kakvom problemu, On svaki put iznova govori o istoj stvari, baveći se različitim stanjima i situacijama? Oni bez duhovnog razumevanja pomišljaju: „Ovakav način govora je previše detaljan i rasplinut; već smo shvatili.” Ti možda već razumeš, ali drugi možda ne razumeju; a čak i ako razumeš, možeš li da rešiš probleme raznih stanja? Ako ne možeš, to znači da i dalje sasvim ne razumeš, pa se ne pretvaraj da to razumeš. Sva ljudska stanja su različita. Tek kad bude reči o svim stanjima svakog tipa čoveka i kad sva različita stanja budu obuhvaćena – odnosno, kad se razmotre sva stanja svih tipova ljudi unutar određenog velikog problema i svi shvate taj aspekt istine – tek tada će taj problem biti jasno objašnjen. Šta ovim hoću da kažem? Da dok živi u okviru sopstvenih stanja, kod svakoga nastaju različiti problemi; svi ljudi imaju različite probleme, a razlikuju se i ličnosti svih ljudi, njihove vrline i stvari u kojima su oni dobri. Prema tome, svi poseduju sopstvena lična stanja, sopstvene teškoće i sopstvene različite misli i gledišta. Međutim, ma koliko da se razlikuju sopstvena stanja ljudi i koliko god da im se razlikuju sposobnosti, kov, veličina vizije, ličnosti i navike, iskvarene naravi i priroda-suština ljudskih bića su isti. Drugim rečima, koliko god da se razlikuju razna stanja čovekove ljudskosti, ljudi poseduju iste zajedničke osobine. Zašto ljudska bića imaju iste zajedničke osobine? Zato što je ista narav-suština od koje zavisi opstanak ljudskih bića. Prema tome, nakon što se razotkriju stanja i problemi svakakvih ljudi, ljudska bića treba praktično da postupaju u skladu sa istinama i načelima koje Bog zahteva, a zatim će uobičajeni problemi ljudskog roda biti rešeni. Bez obzira na sopstvenu ličnost ili kov, bez obzira na to koliko si sposoban i bez obzira na to jesi li muškarac ili žena odnosno da li si rođen na zapadu ili na istoku odnosno da li dolaziš sa juga ili sa severa, sve dok se tvoje iskvarene naravi razrešavaju kroz prihvatanje istine, prihvatanje suda i grdnje Božjim rečima i kroz primenu istine, tvoje će teškoće biti rešene. To znači da se sva različita stanja koja kod ljudi nastaju u kontekstu uobičajenih problema ljudskih bića takođe mogu rešiti. Zašto kod ljudi nastaju različita stanja? Zato što se razlikuju urođena stanja ljudskosti koja svaki čovek poseduje. Na primer, ako živiš na jugu i imaš neke životne navike i obrasce južnjaka, pa još razviješ određene osobine ličnosti i načina života koje su specifične za južnjake, onda će u tom kontekstu kod tebe nastati neke naročite predstave i uobrazilje, naročite misli i gledišta i naročita stanja. Da si rođen na severu, imao bi ličnost i životne navike severnjaka odnosno određena stanja koja proizlaze iz običaja, kulturnog nasleđa, načina obrazovanja i drugih takvih stvari koje su svojstvene severnjacima. U tome se razlikuju stanja koja nastaju kod ljudi koji žive na jugu i severu. Međutim, osnovni uzrok i suština stanja koja nastaju iz jednog problema su isti, pa se sva ta stanja mogu rešiti istim istinama. U tom slučaju, nije bitno da li si sa severa ili sa juga odnosno sa istoka ili sa zapada; sve dok si stvoreno ljudsko biće, svi tvoji problemi mogu se rešiti istinama. Da li si razumeo? Je li ovaj problem komplikovan? (Sada kad sam čuo objašnjenje, smatram da više nije komplikovan.) Zašto kažeš da ovaj problem nije komplikovan? (Iako se sopstvena ljudska stanja, poreklo i ličnost razlikuju, i to prirodno dovodi do nastanka različitih stanja, osnovni uzrok tih različitih stanja je isti, a ista je i ljudska iskvarena suština. U kojoj god meri da ljudi otkrivaju iskvarenu narav, ona se može razrešiti istim istinama; dakle, istinama se mogu rešiti problemi svakog čoveka.) Bez obzira na to jesu li ljudi sa juga, severa, istoka ili zapada, bez obzira na to jesu li muškarci ili žene, mladi ili stari i bez obzira na to koja su njihova sopstvena stanja, njihove su iskvarene naravi iste, a različita stanja, misli i gledišta i stavovi prema istini koji proističu iz ovih iskvarenih naravi poseduju zajedničku karakteristiku. Koja je ta zajednička karakteristika? Sve što nastaje iz ovih iskvarenih naravi jeste od Sotone i nije u skladu sa istinom; naravno, da budemo konkretniji, moglo bi se reći da je to suprotno istini. Prema tome, kakve god razlike da postoje između rasa, religija ili kultura iskvarenog ljudskog roda i bez obzira na to imaju li ljudi žutu, belu, smeđu ili crnu kožu, svi oni su iskvarena ljudska bića, a sva ljudska bića imaju istu suštinu opiranja Bogu. To je nešto što im je zajedničko. Dakle, iz koje god zemlje da ljudi dolaze ili koje god da su rase, svi oni se zajednički nazivaju iskvarenim ljudskim bićima. Odnosno, bilo da su te rase ljudi superiorne ili inferiorne, siromašne ili bogate, u smislu svoje boje kože, izgleda, životnih navika ili rasne kulture i bez obzira na stepen njihovog stečenog obrazovanja, u svakom slučaju, pravila na koja se radi opstanka te rase oslanjaju potiču od Sotone, nisu usklađena sa istinom i opiru se Bogu. Čak i ako ljudi pripadaju imućnoj, plemenitoj rasi sa uzvišenim verskim poreklom, njihova je suština i dalje suština iskvarenih ljudskih bića, oni su i dalje slika i prilika Sotone koji se opire Bogu, i dalje su iskvareni ljudi, svi pružaju otpor Bogu, svi oni jesu oni koji dobijaju sud i grdnju unutar Božjeg dela, a oni među njima koji mogu da prihvate istinu jesu oni koje Bog namerava da spase. Šta iz ovoga proizlazi? Da pre nego što budeš spasen, koliko god da su uzvišeni tvoje kulturno poreklo, stepen obrazovanja i versko poreklo, tvoja se suština i dalje opire Bogu i neprijateljski je nastrojena prema Bogu. Kao takva, suština ljudskih bića neće se promeniti zbog boje njihove kože, njihove religije, zemlje rođenja ili njihovog stepena obrazovanja ili kulturnog porekla. Isto tako, koje god rase da je neki čovek, on u Božjim očima neće postati plemenit ili nizak zbog svojih sopstvenih stanja. Dakle, šta je u očima Božjim merilo za procenu da li su ljudi plemeniti ili niski? Postoji samo jedno merilo, a ono je – da li prihvataš ili ne prihvataš istinu. Ako prihvataš istinu, koje god da si rase odnosno koje god boje da je tvoja koža, plemenit si. Ako ne prihvataš istinu, čak i ako kažeš: „Imam belu kožu, plavu kosu i plave oči, a porodica mi je kraljevska kroz generacije”, u tome nema nikakve svrhe! Čak i ako si plemenit među ljudskim rodom, ako ne prihvataš istinu, onda si u Božjim očima i dalje iskvareno ljudsko biće, isti si kao i svako drugo iskvareno ljudsko biće – nema nikakve razlike. Ma koliko pripadnika ljudske rase da se na tebe ugleda, da te poštuje i donosi ti darove, to nema nikakve svrhe i neće promeniti tvoj status, identitet i suštinu u Božjim očima. Božje merilo za procenjivanje ljudskog roda – koje je ujedno i Božja utvrđena visoka referentna vrednost i merilo za procenjivanje ljudskog roda – jeste u tome da ih proceni prema istini. Ako voliš istinu i primenjuješ istinu, onda si plemenit; ako ne primenjuješ istinu, onda je to tvoje staro telo iskvareno ljudsko biće; ne vredi ni cvonjka i nema vrednost čak ni kao mrav na zemlji. Sa izuzetkom mikroorganizama koje ljudi ne mogu da vide, mravi su relativno mali među svim stvorenjima. Njihovi životni obrasci, pravila opstanka i instinkti u potpunosti se pridržavaju zakona koje je ustanovio Bog. Njihov raspored rada i odmora menja se prema klimi i promenljivim temperaturama četiri godišnja doba i oni nikada samoinicijativno neće promeniti ove obrasce i pravila. Međutim, ljudi su drugačiji. Ljudi uvek žele da promene nepromenljivo stanje stvari i svet, uvek imaju ambicije i neprekidno se upuštaju u izdaju i buntovništvo. Iako mravi nemaju moć da prihvate istinu, niti sposobnost da istinu shvate, oni se makar ne opiru Bogu. Ljudi su drugačiji; oni će aktivno istupati da Boga napadaju i da Mu se opiru. Prema tome, ljudska bića koja nisu zadobila istinu i koja nisu spasena, u Božjim su očima bezvredna. Zar to nije činjenica? (Jeste.) Procena i karakterizacija ljudi na osnovu ove činjenice potpuno je u skladu sa istina-načelima. Kroz besedu o ovim pitanjima, ljudi treba da steknu ispravno gledište i shvatanje o suštini ljudskog roda i o dejstvu koje Božje delo namerava da postigne. Nakon što shvatite ovaj aspekt istine, zar nećete biti manje sputani kad ljudima propovedate jevanđelje ili kad se s njima družite i razgovarate u zajedništvu, bez obzira na to kom tipu osobe oni pripadaju – nezavisno od toga da li imaju versku prošlost ili ne, da li u društvu imaju ugled i status ili nizak društveni položaj i da li su bele ili obojene puti? (Da.) Ako ove istine ne razumete, uvek ćete biti skloni tome da imate visoko mišljenje o ljudima drugih rasa ili ćete smatrati da ne možete da ih dokučite i da ne znate kako da s njima razgovarate u zajedništvu ili da komunicirate. Zar vam shvatanje ovih istina ne pomaže u druženju s tim ljudima? Ono će vam pomoći da čitavu ljudsku rasu posmatrate uz ispravan stav i iz pravog ugla posmatranja. U tome je korist od shvatanja istine. Kad razumeš istinu, tvoj ugao posmatranja stvari biće ispravan i biće relativno širok, a ne skučen. U suprotnom, kao starešini ili delatniku, uvek će ti nedostajati samopouzdanje. Kao prvo, smatraćeš da ti nedostaje životno iskustvo. Kao drugo, smatraćeš da nisi dovoljno proživeo. Kao treće, smatraćeš da nisi vičan govoru i da ne možeš da prozreš stanja većine ljudi; konkretno, kad vidiš starije ljude, bićeš uplašen i nervozan i nećeš se usuditi da govoriš. Neki ljudi kažu: „Posebno kad vidim da dugogodišnji vernici imaju određeno znanje o Bibliji, ne znam kako da im propovedam jevanđelje, uplašim se i u odnosu na njih se osećam inferiorno.” Ti razumeš tako mnogo istina, pa čega se onda plašiš? Zar ovo nije nesposobnost da se stvari prozru? Čim ljudi shvate istinu, oni bi trebalo da su u stanju da ove stvari i probleme rešavaju i te stvari ih više neće sputavati.

Koje aspekte istine ste razumeli kroz teme o kojima smo danas razgovarali u zajedništvu? Da li su vam jasni Božje delo i način na koji Bog spasava ljude, Božje metode za spasavanje ljudi i ljudski aspekti koje Bog menja? (Da.) Pošto su vam te stvari sada jasne, zar ne osećate još veću važnost primene istine i procenjivanja svega prema istini? (Da.) Zar još i više ne mislite da je izuzetno važno stremiti ka istini i razumeti je? Ako neko ne razume istinu, onda on ne može da prozre nijednu stvar, ne može da prozre sve tipove ljudi i ne može da prozre ljude iz svih zemalja i etničkih grupa, pa je on budala, kreten. Kad neki pojedinci vide ljude koji nose naočare, oni pretpostavljaju da su to profesori ili intelektualci, pa se osećaju sputano i ne usuđuju se da progovore, i kad god vide visoke i zgodne ljude, u odnosu na njih se osećaju inferiorno. Nakon što shvate istinu, zar ljudi, u osnovi, neće biti imuni na takve stvari? S jedne strane, oni sebe neće sputavati; s druge strane, oni će – u određenoj meri – unaprediti svoj stav i gledište u vezi sa postupanjem sa ljudima i stvarima, a ujedno će steći i određeni uvid u to. To će im biti korisno pri obavljanju dužnosti, posebno kad je reč o poslu koji obavljaju starešine i delatnici na svim nivoima. Nakon što ljudi shvate ciljeve i pravo značenje Božjeg dela, na koji način treba da postupaju kako bi ispravno pristupili sopstvenim urođenim stanjima? Koliko načela postoji? (Ona kojih mogu da se setim glase: da ljudi treba ispravno da posmatraju svoju ličnost, kov i ostala stanja, da prestanu da teže natprirodnim stvarima i prestanu da nastoje da budu nadljudi, da sve što je u njihovoj moći urade najbolje što mogu i da sebe ne prisiljavaju da postignu ono što im je nedostižno. Time će im život biti više oslobođen, a njihova će ljudskost postati sve normalnija.) Pre svega, ako želiš da izbegneš da radiš sulude ili glupe stvari, prvo moraš da razumeš svoja sopstvena stanja: kakav ti je kov, koje su ti vrline, u čemu si dobar a u čemu nisi, kao i koje stvari možeš i ne možeš da uradiš na osnovu svojih godina, pola, znanja koje poseduješ i svog uvida i životnog iskustva. Drugim rečima, treba da ti bude jasno koje su tvoje jače strane a koje slabosti na dužnosti koju obavljaš i u poslu koji izvršavaš, i koji su nedostaci i vrline tvoje sopstvene ličnosti. Nakon što ti sopstvena stanja, vrline i mane budu jasni, zatim treba da pogledaš koje vrline i jače strane treba da se sačuvaju, koji nedostaci i mane mogu da se prevaziđu, a koji od njih se nikako ne mogu prevazići – te stvari moraju da ti budu jasne. Da bi ti ovo postalo jasno, s jedne strane, treba da tragaš za istinom, da o tim stvarima razmišljaš i stekneš znanje poređenjem Božjih reči sa svojim stvarnim stanjem i da se ujedno moliš da Bog te stvari otkrije. S druge strane, braću i sestre oko sebe takođe možeš da pitaš i da od njih tražiš da ti daju podsticaje i smernice. Na taj način, sebe ćeš dublje razumeti i imaćeš više ideja i tragova kad je reč o samospoznaji. Postoje određeni problemi koje ljudi ne mogu da reše. Na primer, možda si sklon nervozi kad s drugima razgovaraš; nakon što dospeš u određene situacije, možda imaš sopstvene ideje i gledišta, ali ne možeš jasno da ih izraziš. Osećaš se naročito nervozno kad si u prisustvu velikog broja ljudi; govoriš nepovezano i usta ti podrhtavaju. Neki ljudi čak i zamuckuju; kad je reč o nekim drugima, ako su prisutni pripadnici suprotnog pola, oni su još manje razumljivi, ne znajući naprosto šta da kažu ili da urade. Da li je to lako prevazići? (Nije.) Nije ti lako, barem ne u kratkom roku, da ovu manu prevaziđeš zato što je ona deo tvojih urođenih stanja. Ako si nakon nekoliko meseci praktičnog postupanja i dalje nervozan, ta nervoza će se pretvoriti u pritisak, a to će na tebe negativno uticati time što ćeš se plašiti da govoriš, da upoznaješ ljude, da prisustvuješ okupljanjima ili da držiš propovedi, i ti strahovi će te poraziti. Dakle, šta treba da uradiš? O ovom problemu možeš da razmišljaš i da o njemu porazgovaraš s drugima; vidi na koji način drugi razmišljaju kad se s tim problemom susretnu i kako ga rešavaju, a zatim i ti treba praktično da postupaš na taj način. Recimo da si tokom današnjeg okupljanja u prilično dobroj formi; veseo si i, što je još važnije, takođe te je dirnulo čitanje Božjih reči i osećaš naročitu želju da se izraziš. Sticajem okolnosti to je okupljanje male grupe od svega nekoliko ljudi, pa ti nastojiš da besediš nekoliko reči i povodom toga se osećaš prilično dobro, nisi nervozan. U ovoj situaciji, kad nisi pod pritiskom i kad se uopšte nisi pripremao, prilično se dobro slobodno izražavaš, a to što govoriš sve dotiče i poučno im je. Zar ovo nije napredak? Kreni od toga što ćeš vežbati da govoriš i besediš na manjim okupljanjima, sa svega nekoliko ljudi, pa ćeš postepeno moći normalno da govoriš i tvoja će nervoza malo-pomalo popuštati. Ovakvim praktičnim postupanjem će se postići najbolji rezultati. Pre svega, da bi praktično postupao na ovaj način i prevazišao tu svoju manu odaberi neko manje okupljanje sa svega nekoliko ljudi ili neko neformalno okruženje, na kome ćeš govoriti i besediti na improvizovan način, baš kao da ćaskaš. Ponekad, nakon što budeš govorio minut, možda osetiš blagu nervozu, što više budeš govorio možda osetiš manjak samopouzdanja i možda, nastavljajući da i dalje govoriš, imaš sve manje da kažeš; u takvim slučajevima, nemoj više da govoriš – brzo dovrši svoju misao i zaustavi se. Ponekad, nakon što si neko vreme govorio, možda će svi biti spremni da slušaju i osećaće se vrlo oslobođeno; u takvoj atmosferi, tvoja nervoza i stres će nestati, a da to nisi ni primetio. Samo se pod takvim okolnostima ta tvoja mana postepeno može ublažiti – ali ne i prevazići. Ako nakon mesec dana takvog vežbanja smatraš da ti se stanje nije mnogo popravilo, pa ti u srcu čak nastane određeni pritisak, zbog čega si još i više nervozan, i to utiče na tvoj uobičajeni posao, život i obavljanje dužnosti, onda ne treba da nastavljaš sa obukom. Dovoljno je ako možeš normalno da izvršavaš svoju dužnost. Samo se usredsredi na to da dobro izvršavaš svoju dužnost – to je ispravno. U srcu zadrži tu manu, taj nedostatak, tiho se moli Bogu, a zatim potraži prikladne prilike da radiš na svom govoru i na druženju s ljudima, izražavajući to što želiš da kažeš razgovetnim izgovaranjem svake reči, govoreći strukturisano i jasno. Time će se tvoja mana, ovaj nedostatak, postepeno ublažavati. Moguće je da nakon jedne ili dve godine s godinama više sazriš i bolje se upoznaš sa ljudima oko sebe, pa njihov pogled, mišljenja i atmosfera koja nastaje kad su svi na okupu kod tebe možda više neće stvarati pritisak, osećaj zarobljenosti ili sputanosti – tada će među ovim ljudima tvoj nedostatak možda biti prevaziđen i rešen. Ovo je tip osobe sa najizraženijim oblikom ovog nedostatka; ta osoba može da ga prevaziđe samo dugoročnim čeličenjem i obukom u takvim okruženjima. Naravno, postoje i ljudi koji u kraćem periodu od tri do pet meseci postepeno reše ovaj nedostatak. Kad u uobičajenim situacijama dolaze u kontakt s drugima i s njima razgovaraju, oni nisu nervozni, izuzev kad se nađu u nekim velikim prigodama. Prema tome, ako ovaj nedostatak, ovu manu u kratkom roku možeš da prevaziđeš, onda to učini. Ako je taj nedostatak teško prevazići, ne zamaraj se time, ne bori se protiv njega i ne postavljaj sebi to kao izazov. Naravno, ako ne možeš da ga prevaziđeš, ne treba da se osećaš negativno. Čak i ako nikad u svom životu ne budeš mogao da ga prevaziđeš, Bog te neće osuđivati, jer to nije tvoja iskvarena narav. Tvoja trema, tvoja nervoza i tvoj strah – ta ispoljavanja ne odražavaju tvoju iskvarenu narav; bilo da su urođeni ili izazvani kasnijim okruženjem u životu, oni, u najboljem slučaju, nisu ništa drugo do mana, nedostatak tvoje ljudskosti. Ako to dugoročno ne možeš da promeniš, pa čak ni tokom celog svog života, nemoj o tome previše da razmišljaš, ne dozvoli da te to sputava i zbog toga ne bi trebalo da postaneš negativan, jer to nije tvoja iskvarena narav; nema svrhe da to pokušavaš da promeniš, niti da se protiv toga boriš. Ako to ne možeš da promeniš, onda to prihvati, pusti neka to postoji i prema tome se odnosi ispravno, jer s tim nedostatkom, s tom manom možeš naporedo da postojiš – to što je imaš ne utiče na tvoje sleđenje Boga i na izvršavanje tvojih dužnosti. Dokle god možeš da prihvatiš istinu i da najbolje što umeš izvršavaš svoje dužnosti, i dalje možeš da budeš spasen; to ne utiče na tvoje prihvatanje istine, kao ni na postizanje tvog spasenja. Prema tome, određeni nedostatak ili mana u tvojoj ljudskosti ne treba često da te sputava, niti treba često da postaješ negativan i obeshrabren, pa čak da odustaješ od svoje dužnosti i od stremljenja ka istini, propuštajući priliku da, iz istog razloga, budeš spasen. To uopšte toga nije vredno; to bi učinila glupa i neuka osoba.

Kad pevaju, neki ljudi mogu da ispevaju samo srednje note i, ma koliko da to vežbaju, ne mogu da ispevaju visoke note. Pa, šta se povodom toga može učiniti? Naprosto pevajte note u okviru srednjeg i nižeg notnog opsega; u redu je dobro pevati samo te note. Ako sebe neprekidno želiš da izazivaš, govoreći: „Dobro mi ide pevanje srednjih nota. Želim sebe da izazovem da ispevam visoke note”, u tom slučaju, čak i da u tom izazovu uspeš, biće to besmisleno i neće značiti da si zadobio istinu. U najboljem slučaju, naprosto će značiti da si stekao neku dodatnu veštinu, da možeš da izvršavaš dodatnu dužnost, da možeš da otpevaš veći broj pesama i da možeš malo više da budeš u centru pažnje. I šta onda? Da li to što si više u centru pažnje znači da više primenjuješ istinu? Jesu li te dve stvari povezane? (Nisu.) Ako možeš da otpevaš srednje note, onda ih pevaj dobro. Ako visoke note ne možeš da otpevaš, ali se uporno naprežeš da ih otpevaš i naposletku ne možeš ispravno da ih otpevaš, pa se zbog iscrpljenosti još i razboliš, Bog to neće upamtiti. Nije važno umeš li da otpevaš visoke ili srednje note sve dok umeš dobro da pevaš, odan si i daješ sve od sebe na svojoj dužnosti, bez površnosti, ljigavosti i zabušavanja ili nesmotrenog činjenja nedela ili iznošenja bombastičnih ideja, i sve dok se trudiš – bilo u pogledu tehnike, emocija, tonaliteta i nota – da pevaš na standardan, lep način koji dotiče srce, da pevaš na način koji ljude može da gane, da umiri ljudsko srce pred Bogom i ljudima bude poučan kad te slušaju, ti svoju dužnost onda izvršavaš na način koji je u skladu s merilom. Želiš li da uvek pomeraš svoje granice i da uvek sebe nadmašiš i da se prevaziđeš, time otkrivaš svoju sotonsku iskvarenu narav i ne izvršavaš svoju dužnost. Nakon što si dobro uradio svoj posao i pravilno si postigao ono što možeš, u redu je da u slobodno vreme naučiš nešto što je korisno za tvoju dužnost, ali to nije ono što Bog zahteva. Pretpostavimo da dobro pevaš srednje note, pa u svoje slobodno vreme vežbaš da pevaš visoke note. Nakon određenog vremenskog perioda postižeš pomak i posle dve do tri godine napornog rada u stanju si da dobro otpevaš i visoke note. U stanju si da pevaš i srednje i visoke note i ispunjavaš obe ove dužnosti; u stanju si da obe ove dužnosti izvršavaš u skladu sa istina-načelima, te da pevaš svim svojim srcem, bez površnosti, varanja ili zabušavanja odnosno iznošenja bombastičnih ideja. To je još bolje, to je dobro delo i Bog će ga upamtiti. No, pretpostavimo da to ne možeš da postigneš, a ipak stalno razmišljaš: „Bog prema meni ima velika očekivanja, ako pevam samo srednje note, zar to sa moje strane nije varanje i zabušavanje? Bog nije zadovoljan!” To je tvoja sopstvena uobrazilja. O Bogu nagađaš i prepuštaš se praksi „procenjivanja plemenitog prema merilima neplemenitog”. Bog ti nije postavio takve zahteve. Ono što Bog od tebe zahteva jeste da dobro radiš ono što bi trebalo da radiš u okvirima svog urođenog kova i sposobnosti, te ako to radiš dobro prema načelima koja Bog nalaže, onda ti je Bog već dao najbolje ocene. Međutim, ako ne pokušavaš da dobro uradiš ono što si u stanju da postigneš i to ne radiš shodno načelima, uvek si ljigav, zabušavaš i stalno želiš da izbacuješ bombastične ideje, ne vežbaš razne tehnike pevanja, već i dalje želiš da pomeraš svoje granice, onda je takvo tvoje postupanje lišeno razuma, ono je ispoljavanje nadmenosti i neukosti, i Bog neće biti zadovoljan. On nipošto neće reći: „Ovaj čovek ume da otpeva srednje note, a pokušava da otpeva i visoke note. Iako visoke note ne ume dobro da otpeva, pristupio je tome savesno i to je dovoljno.” Bog te neće posmatrati na ovaj način, zato ne budi samozadovoljan. Bog samo posmatra da li se vladaš onako kako priliči tvojoj poziciji i da li si neko ko dobro izvršava dužnosti stvorenog bića. On posmatra da li u obavljanje svoje dužnosti ulažeš sve svoje srce i snagu prema urođenim stanjima koja ti je Bog dao i da li postupaš prema načelima i postižeš rezultate koje Bog želi. Ako sve ove stvari možeš da postigneš, Bog ti daje najbolje ocene. Pretpostavimo da stvari ne radiš u skladu s Božjim zahtevima, pa se čak, premda se jako trudiš i ulažeš napor, samo razmećeš i praviš važan i ne postupaš u skladu sa istina-načelima odnosno u obavljanje svoje dužnosti ne unosiš se svim svojim srcem i svom svojom snagom kako bi udovoljio Bogu. U tom slučaju su tvoja ispoljavanja i tvoje ponašanje Bogu odvratni. Zašto su Bogu odvratni? Bog kaže da se ne usredsređuješ na prave zadatke, da nisi uložio sve svoje srce, snagu ili um u obavljanje svoje dužnosti i da ne ideš pravim putem. Kov, darovi i talenti koje ti je Bog dao sami po sebi su dovoljni – radi se o tome da si ti taj koji je nezadovoljan, nisi posvećen svojoj dužnosti, nikad ne znaš svoje mesto, želeći uvek da iznosiš bombastične ideje i da se razmećeš, da bi na kraju od svojih dužnosti napravio haos. Nisi iskoristio kov, darove i talente koje ti je Bog dao, nisi uložio maksimalan trud i nisi postigao nikakve rezultate. Iako si možda prilično uposlen, Bog kaže da si poput nekog lakrdijaša, a ne čovek koji zna svoje mesto i koji je usredsređen na svoje prave zadatke. Bog takve ljude ne voli. Prema tome, kakvi god da su ti planovi i ciljevi, ako svoju dužnost naposletku ne počneš da izvršavaš svim svojim srcem, svim svojim umom i svom svojom snagom prema načelima koja Bog nalaže, na osnovu urođenog kova, darova, talenata, sposobnosti i ostalih stanja koje ti je Bog dao, onda Bog neće upamtiti ono što si uradio i ti nećeš izvršavati svoju dužnost, već ćeš činiti zlo.

Da li ste razumeli načelo primene u načinu na koji ispravno pristupate svojim urođenim stanjima – to jest, svojim stanjima, vrlinama i manama? (Da.) Koji je prvi korak? Prvo treba maksimalno da iskoristiš urođene i postojeće darove, sposobnosti i vrline koje ti je Bog dao, kao i tehničke ili profesionalne veštine koje si u stanju da stekneš i postigneš, i ne suzdržavaj se. Ako u pogledu svih ovih stvari budeš uspeo da udovoljiš Bogu i smatraš da i dalje možeš da dosegneš veće visine, onda pogledaj koje tehničke ili profesionalne veštine možeš da unaprediš ili da u njima postigneš napredak, u okviru onoga što tvoj kov može da postigne. Možeš da nastaviš da učiš i da sebe unapređuješ na osnovu onoga što svojim kovom možeš da postigneš. Dakle, kako čovek treba da primenjuje otpuštanje svojih predstava i uobrazilja o Božjem delu? Pre svega, moraš da shvatiš koja su tvoja urođena stanja, šta ti je Bog dao, kako te stvari treba da koristiš, kako da oslobodiš njihov pun potencijal, maksimalno ih iskoristiš i pretvoriš ih u osnovna stanja – a ne u prepreke – da bi svoju dužnost počeo posvećeno da izvršavaš. Shvati svoje jače strane i pusti ih da dođu do izražaja. Shvati svoje mane i nedostatke, pa ako u kraćem vremenskom periodu možeš da ih promeniš, to i učini; ako ih nije lako promeniti, ne dozvoli da one postanu kamen spoticanja ili prepreke u procesu tvog izvršavanja dužnosti, neka te one ne sputavaju niti neka na tebe utiču, neka ti ruke i noge ne stavljaju u lance i ne vezuju. Pretpostavimo, na primer, da si rođen lošeg zdravlja i slabe konstitucije i da to neprekidno želiš da prevaziđeš; želiš da budeš u stanju da jedeš, piješ i ostaješ do kasno budan kao svaka normalna osoba, ali ti Bog nije dao taj kapital. U tom slučaju, sa svakim danom treba da se nosiš na osnovu sopstvenih stanja i da radiš stvari prema načelima koja zahteva Bog. Ne postavljaj sebi izazove i ne dozvoli da tvoje mane i nedostaci postanu kamen spoticanja i prepreke na tvom putu sleđenja Boga, vršenja tvoje dužnosti i stremljenja ka istini; ne dozvoli im da postanu pokretač tvoje negativnosti, a pogotovo nemoj da odustaneš od stremljenja ka istini ili od izvršavanja svoje dužnosti odnosno ne osećaj zavist i mržnju prema drugima samo zato jer ti imaš određene nedostatke i mane i nedostaju ti određene sposobnosti – ničega od toga ne bi trebalo da bude. Sopstvenim nedostacima i manama moraš ispravno da pristupiš; ako ne možeš da ih promeniš, treba da im dozvoliš da postoje, a zatim tragaj za istinom da bi shvatio Božje namere i bio u stanju da im ispravno pristupiš, a ne da te one sputavaju. Zašto to moraš da uradiš? To je razum koji bi normalna ljudskost trebalo da poseduje. Ako je razum tvoje ljudskosti normalan, treba ispravno da se suočiš sa svojim nedostacima i manama; treba da ih priznaš i prihvatiš. To ide u tvoju korist. To što ih prihvataš ne znači da si njima sputan, niti znači da zbog njih budeš često negativan, već znači da te oni ne sputavaju, da uviđaš da si samo običan pripadnik iskvarenog ljudskog roda, sa sopstvenim manama i nedostacima, da nemaš čime da se razmećeš, da je Bog taj koji ljude uzdiže da izvršavaju svoju dužnost i da Bog namerava da Svoju reč i život u njih pretoči, omogućavajući im da postignu spasenje i da se izbave od Sotoninog uticaja – da sve to u potpunosti predstavlja uzdizanje ljudi od strane Boga. Svi imaju mane i nedostatke. Treba da dopustiš da tvoje mane i nedostaci postoje naporedo s tobom; ne izbegavaj ih niti ih prikrivaj, nemoj u sebi često da se osećaš utučeno ili da se sve vreme zbog njih čak osećaš inferiorno. Nisi inferioran; ako svim svojim srcem, svom svojom snagom i svim svojim umom možeš da izvršavaš svoju dužnost, najbolje što možeš, i ako imaš iskreno srce, tada si pred Bogom zlata vredan. Ako u izvršavanju svoje dužnosti ne možeš da platiš cenu i manjka ti odanosti, čak i ako su tvoja urođena stanja bolja od onih kod prosečne osobe, pred Bogom tad nisi dragocen, ne vrediš čak ni kao zrnce peska. Da li ste razumeli? (Da.) Bilo da su to tvoj prirodan izgled, tvoj prirodan kov i tvoji talenti ili su to mane i nedostaci određenog aspekta tvoje ljudskosti, ne dozvoli da te to sputava i da utiče na tvoju odanost i pokornost Bogu, ne dozvoli da utiče na tvoje stremljenje ka istini i, naravno, još manje dozvoli da to utiče na jednu tako krupnu stvar kao što je tvoje spasenje. Svojim manama i nedostacima treba da pristupiš ispravno i dozvoliš im da postoje naporedo s tobom, u smislu da više ne treba da pokušavaš da ih promeniš, jer oni ni najmanje neće uticati na to da svoju dužnost obavljaš svim svojim srcem, umom i snagom i, naravno, oni takođe neće uticati da svoju dužnost obavljaš shodno načelima, a još manje će uticati na tvoje celoživotno stremljenje ka istini u tvojoj veri u Boga ili će uticati na to kako posmatraš ljude ili stvari i kako se vladaš i postupaš u procesu stremljenja ka istini. Naravno, sebi ne treba uvek da postavljaš zahteve, razmišljajući: „Ne pokazuj ovu manu, ne dozvoli da drugi vide tvoje nedostatke i ne dozvoli drugima da te gledaju s visine!” Ako to radiš, onda ćeš živeti vrlo napornim životom. Dozvoliš li da tvoji nedostaci i mane postoje naporedo sa tobom, onda dopusti da oni postoje, pa i ako drugi vide tvoje nedostatke, to ti može biti čak korisno, a ujedno ti može biti i zaštita, koja će te sprečiti da postaneš nadmen i uobražen. Naravno, mnogim ljudima je potrebna hrabrost da bi otkrili sopstvene nedostatke i mane. Neki ljudi kažu: „Svi otkrivaju svoje jače strane i vrline. Ko bi namerno otkrivao svoje slabe tačke i nedostatke?” Ne radi se o tome da ih namerno otkrivaš, već da im dopuštaš da se otkriju. Na primer, ako si sramežljiv i često osećaš nervozu kad govoriš u prisustvu velikog broja ljudi, možeš da preuzmeš inicijativu i da drugima kažeš: „Kad govorim lako se unervozim; od svih vas naprosto tražim da imate razumevanje i da mi ne pronalazite mane.” Preuzeo si inicijativu da svima otkriješ svoje nedostatke i mane, kako bi oni prema tebi imali razumevanje i bili tolerantni i kako bi te svi upoznali. Što te više svi budu upoznavali, srce će ti biti spokojnije i manje će te sputavati tvoji nedostaci i mane. To će ti zapravo biti korisno i biće ti od pomoći. Večito prikrivanje tvojih nedostataka i mana dokazuje da ne želiš da s njima naporedo postojiš. Ako im dozvoliš da s tobom naporedo postoje, moraš da ih otkriješ; ne osećaj se postiđeno niti obeshrabreno, ne osećaj se inferiorno u odnosu na druge niti razmišljaj o tome da ništa ne valjaš i da nema nade da budeš spasen. Sve dok možeš da stremiš ka istini, da svim svojim srcem, svom svojom snagom i svim svojim umom izvršavaš svoju dužnost u skladu sa načelima, srce ti je iskreno i nisi površan prema Bogu, tad ima nade da ćeš biti spasen. Ako neko kaže: „Pogledaj se koliko si beskoristan i sramežljiv. I samo dok izgovoriš nekoliko reči toliko se unervoziš i pocrveniš sav u licu”, tada treba da mu kažeš: „Imam loš kov i govor mi nije jača strana. Ako me podstaknete, onda ću imati hrabrosti da vežbam govor.” Ne razmišljaj o tome da ništa ne valjaš ili da si prava sramota. Budući da znaš da su to tvoji nedostaci i problemi s tvojom ljudskošću, s njima treba da se suočiš i da ih prihvatiš. Neka te oni ni na koji način ne pogađaju. A kad je reč o tome kad će se ti nedostaci i mane promeniti, o tome nemoj da brineš. Samo se usredsredi na to da na ovaj način normalno živiš i izvršavaš svoju dužnost. Moraš naprosto da upamtiš: ovi nedostaci i mane ljudskosti nisu negativne stvari niti su iskvarene naravi i, dokle god nisu iskvarene naravi, oni neće uticati na to kako obavljaš svoju dužnost ili stremiš ka istini, a još manje će uticati na to da postigneš spasenje; naravno, što je još i važnije, oni neće uticati na to kako te Bog posmatra. Zar to ne donosi spokoj tvom umu? (Da.) Brineš li i dalje što te drugi ljudi gledaju s visine, onda je to problem tvoje nadmene naravi i tu nadmenu narav moraš da razrešiš. Ovo je put primene da ispravno pristupiš svojim nedostacima i manama. Zar ti takvo praktično postupanje ne olakšava da ove stvari otpustiš i da te one više ne sputavaju? (Da, olakšava.)

Da li će normalno obavljanje čovekove dužnosti i nedostaci i mane njegove ljudskosti jedni na druge međusobno uticati? (Kroz Božju besedu, sad shvatam da nedostaci i mane ljudskosti nisu iskvarene naravi i da oni neće uticati na to da ljudi normalno obavljaju svoje dužnosti. Dokle god svoje dužnosti izvršavaju u skladu sa istina-načelima, ljudi će postići dobre rezultate. Kad je reč o manama i nedostacima ljudskosti, ako smo u stanju da ih prevaziđemo, onda to možemo da učinimo. Ako u kratkom vremenskom periodu ne možemo da ih prevaziđemo, onda treba da im dozvolimo da postoje i da budemo u stanju da im ispravno pristupimo.) Ako imaš niži stepen obrazovanja, a na svojoj dužnosti treba da koristiš fakultetsko znanje, zar to nije svojevrstan nedostatak? (Jeste.) Pa, kako se ova teškoća može razrešiti? (Mogu da izvršavam dužnost koja meni odgovara, a ne na osnovu svog stepena obrazovanja. Odnosno, ako mi ta dužnost odgovara, ali zahteva određeni nivo fakultetskog obrazovanja, mogu da se obratim obrazovanoj braći i sestrama da sa mnom sarađuju – možemo da iskoristimo međusobne vrline kako bismo nadomestili svoje nedostatke i da zajedno ispunimo ovu dužnost.) Može li istina da nadomesti nizak stepen obrazovanja? (Može, zato što kad ima istinu, čovek može da prozre stvari.) Obrazovanje je nešto u vezi sa nivoom znanja. Koliko god da si obrazovan, ako ne razumeš istinu, kad budeš govorio ili pisao članke, moći ćeš samo da koristiš ispravnu gramatiku, ali nećeš moći da jasno objasniš ili razrešiš probleme koji su u vezi sa istinom. Prema tome, obrazovanje nije važno; istina je važnija od obrazovanja. Naravno, ako kao osnovu nemaš obrazovanje i ako dužnost koju izvršavaš podrazumeva fakultetsko obrazovanje, za nju nećeš biti kompetentan. Međutim, ako razumeš istinu, možeš druge ljude da usmeravaš – možeš da sprovodiš provere u smislu istina-načela. Ako imaš nizak stepen obrazovanja i nedostaje ti sposobnost da se izraziš, a želiš da držiš propovedi ili da besediš o istini, možeš da potražiš neku obrazovanu osobu da ti pomogne da svoje teze dovedeš u red. Tada će ti biti lako da postigneš rezultate kad budeš besedio ili propovedao. Ipak, moraš makar da razumeš istinu. Ako ne razumeš istinu, a pritom si i neobrazovan, nećeš moći da izvršavaš dužnosti koje podrazumevaju fakultetsko obrazovanje, pa treba da izvršavaš dužnost koja odgovara tvom stepenu obrazovanja. Zar se time ne rešava ovaj problem? (Rešava se.) Prema tome, iz koje god perspektive da to posmatraš, stremljenje ka istini je najvažnija stvar. Možeš da izbegneš mane i nedostatke ljudskosti, ali nikad ne možeš da izbegneš put stremljenja ka istini. Koliko god da je tvoja ljudskost možda savršena ili plemenita, odnosno bez obzira na to da li, u odnosu na druge ljude, možda imaš manje mana i nedostataka, a poseduješ više jačih strana, to ne znači da razumeš istinu niti to može da zameni tvoje stremljenje ka istini. Naprotiv, ako stremiš ka istini, shvataš popriličan deo istine i imaš dovoljno duboko i praktično razumevanje istine, to će nadomestiti brojne nedostatke i probleme u tvojoj ljudskosti. Pretpostavimo, na primer, da si stidljiv i introvertan, da zamuckuješ i da nisi naročito obrazovan – odnosno, da imaš mnogo mana i nedostataka – ali imaš praktično iskustvo i, premda zamuckuješ dok govoriš, možeš jasno da besediš o istini, a ta je beseda svima poučna kad je čuju, rešava probleme, ljudima omogućava da izađu iz negativnosti i razvejava njihove pritužbe na Boga i pogrešna razumevanja o Bogu. Vidiš, iako ih izgovaraš zamuckujući, tvoje reči mogu da reše probleme – koliko su samo važne ove reči! Kad ih čuju, laici kažu da si neobrazovana osoba, da u govoru ne poštuješ gramatička pravila, te da ni reči koje koristiš ponekad nisu prikladne. Moguće je da koristiš neki regionalni žargon ili svakodnevni rečnik, da tvojim rečima nedostaju prefinjenost i stil onih visokoobrazovanih ljudi koji se krasnorečivo izražavaju. Međutim, tvoja beseda sadrži istina-stvarnost, može da reši ljudske poteškoće i, nakon što je čuju, svi mračni oblaci oko ljudi nestaju i svi njihovi problemi su rešeni. Vidiš, zar razumevanje istine nije važno? (Jeste.) Pretpostavimo da ne razumeš istinu i da, premda imaš neko fakultetsko znanje i govoriš rečito, kad te čuju da govoriš, svi pomisle: „Tvoje su reči samo doktrine, u njima nema ni trunčice istina-stvarnosti i ne mogu uopšte da reše stvarne probleme, pa zar sve tvoje reči nisu isprazne? Ti ne razumeš istinu. Zar nisi naprosto farisej?” Iako si izgovorio brojne doktrine, problemi ostaju nerešeni i ti u sebi razmišljaš: „Govorio sam tako iskreno i ozbiljno. Zašto niste razumeli ono što sam rekao?” Izgovorio si hrpu doktrina, međutim, oni koji su bili negativni ostaju negativni, a oni koji su imali pogrešna razumevanja o Bogu i dalje imaju ta pogrešna razumevanja i nijedna poteškoća koja postoji u njihovom obavljanju dužnosti nije razrešena – to znači da su reči koje si govorio bile obično baljezganje. Koliko god da u tvojoj ljudskosti ima nedostataka i mana, ako reči koje govoriš sadrže istina-stvarnost, onda se tvojom besedom mogu rešiti problemi; ako su reči koje govoriš doktrine i lišene su i najmanjeg praktičnog znanja, koliko god ti govorio, nećeš biti u stanju da rešiš stvarne ljudske probleme. Kako god da te ljudi posmatraju, dokle god stvari koje govoriš nisu u skladu sa istinom i ne mogu da se bave ljudskim stanjima niti da reše ljudske poteškoće, ljudi u tom slučaju neće želeti da ih slušaju. Dakle, šta je važnije: istina ili sopstvena ljudska stanja? (Istina je važnija.) Stremljenje ka istini i shvatanje istine su najvažnije stvari. Prema tome, kakve god nedostatke da imaš u smislu svoje ljudskosti ili svojih urođenih stanja, oni ne smeju da te sputavaju. Umesto toga, treba da stremiš ka istini i da shvatanjem istine nadomestiš razne sopstvene nedostatke, a ako u sebi otkriješ neke mane, treba što pre da ih ispraviš. Neki ljudi se ne usredsređuju na stremljenje ka istini, već se uvek usredsređuju na rešavanje teškoća, mana i nedostataka u svojoj ljudskosti i na popravljanje problema u svojoj ljudskosti, pa se ispostavlja da su uložili višegodišnji trud a nisu postigli jasne rezultate i posledično su sobom razočarani i smatraju da im je ljudskost previše loša i da su nepopravljivi. Zar to nije veoma glupo?

Neki ljudi deluju blago, tolerantno i strpljivo; govore prefinjeno i obavljaju posao brzo i energično poput munje i sa zapovedničkim stavom. Njihova ljudskost deluje prilično savršeno i imaju standardno držanje vođe. Međutim, oni ne shvataju nikakvu istinu, nastoje da koriste doktrine kako bi razrešili svaki problem i nisu u stanju da obave nikakav suštinski posao niti da sprovode radne aranžmane. Zar nisu beskorisni? Ovo su tipični fariseji. Gledano spolja, fariseji su besprekorno odeveni, dostojanstveni i staloženi; obrazovani su, dobro su upućeni u bonton, učtivi, puni ljubavi, tolerantni i strpljivi. Ponašanje im je izuzetno pristojno i s drugima razgovaraju s naročitom blagošću, skromnošću i poniznošću. Kod njih ne možete videti nikakve nesavršenosti, pukotine ili mane. Sudeći prema njihovoj ljudskosti, oni deluju naročito pouzdano, pronicljivo, oplemenjeno i uglađeno; kako bi Kinezi rekli, to su kulturna i elegantna gospoda. Ljudskost im deluje savršeno i, gledano spolja, ne može im se pronaći nikakva mana, no, da li shvataju Božje namere? Da li razumeju načela za obavljanje svakakvih stvari? Na svakom okupljanju, ovi ljudi mogu da govore satima, a oni koji ne shvataju istinu bacaju se ničice diveći im se, misleći da oni govore na veoma rečit način i da se veoma jasno i logično izražavaju. Međutim, oni koji shvataju istinu, nakon što čuju ove pojedince, znaju da sve što oni govore jeste doktrina i da ona ne rešava stvarne ljudske poteškoće sa težištem na ljudskim problemima. Ovi pojedinci zanemaruju koje su zapravo stvarne ljudske poteškoće i znaju samo kako da propovedaju prazne doktrine i da unedogled govore o uzvišenim i šupljim teorijama. Nakon govora, osećaju se prilično samozadovoljno, smatrajući da razumeju istinu i da poseduju istina-stvarnost. Zapravo, ono za čim oni tragaju naprosto je u tome da prikriju spoljni izgled svoje ljudskosti kako bi ostavili utisak da je ona savršena i elegantna, tako da deluje uzvišeno i grandiozno. Međutim, njihova suština i iskvarene naravi koji se opiru Bogu nisu se ni najmanje promenili. Njihove predstave o Bogu, njihovo buntovništvo prema Njemu, njihova pogrešna razumevanja o Bogu, oprez i sumnja prema Njemu, a posebno njihovi nerazumni zahtevi i prekomerne želje prema Bogu ispunjavaju čitav njihov um. Oni uopšte ne streme ka istini niti imalo prihvataju istinu. Prema tome, kad za njihovu ljudskost kažu da je „savršena”, reč „savršena” ima pogrdno značenje, budući da nijedna ljudskost nije savršena; njihova „savršenost” je čista fasada i maska. Ljudskost bez mana ne postoji; to je fasada, ne verujte im. Što više neko, gledano spolja, deluje savršeno, u odnosu na njega moraš više da budeš na oprezu, da ga posmatraš i raspoznaš. Kako ga raspoznaješ? S njim češće dolazi u kontakt, s njim više razgovaraj i vidi da li on sebe razume. Pretpostavimo da kaže: „Ja sam đavo, ja sam Sotona, opirem se Bogu, iskvaren sam! Grešnik sam, arhigrešnik, Bogu nisam po volji, Bog me prezire!” ili „Slep sam i glup, siromašan i jadan! Pogan sam, nečist!” Ima li u ovim rečima nekih stvarnih činjenica? Ima li nekakvog suštinskog razumevanja? (Nema.) Ti ljudi nemaju nikakvo razumevanje o sopstvenim iskvarenim naravima; oni čak ne priznaju činjenicu da imaju iskvarene naravi. Naprosto uče da govore neke isprazne reči i neke teorije. Te isprazne reči i teorije nisu razumevanje koje potiče iz onoga što su osetili ili iskusili u dubini svog srca; to su samo milozvučne reči, sve su fasada koju oni prikazuju. Ako ih zatim zamoliš da govore o sopstvenim iskustvima, o tome kako su shvatili svoje iskvarene naravi, kakvom su orezivanju bili izloženi i koje su Božje reči zatim pročitali da bi razrešili svoje iskvarene naravi, oni se prave kao da te ne čuju i ponovo izgovaraju hrpu beskorisnih reči: „Kov mi je loš, rođen sam kao grešnik, obično ništavilo u gomili đubreta, nisam dostojan Božjeg spasenja! Imam iskvarene naravi i, gde god da se nađem, nisam u stanju da svedočim o Bogu; volim samo da imam status.” Ako ih pitaš kako su to pokušali da razreše, i dalje će ti odgovoriti nepovezano: „Ljudi ne treba da imaju status; čim imaju status, s ljudima je gotovo. Stremljenje ka statusu je prekomerna želja. Samo nastoj da budeš najmanje značajna osoba i, kud god da ideš, sedni na najnižu stolicu, sedni na najneuglednijem mestu. Ljudi moraju da budu ponizni; to nazivamo skrušenošću.” Da li su pretrpeli nekakvu suštinsku promenu? Da li su imali ikakva stvarna iskustva? (Ne.) Nijedna od tih stvari nije se dogodila. Imaju li ikakvo shvatanje o svojim iskvarenim naravima? (Ne.) Nemaju nikakvo shvatanje o njima. Prema tome, da li prihvataju istinu ili Božje reči? (Ne.) Ljudi koji ne priznaju da imaju iskvarene naravi nikada ne prihvataju istinu. Da prihvataju istinu, oni bi svaku svoju reč, postupak i svoja ispoljavanja iskvarenosti uporedili sa Božjim rečima. Kad bi otkrili iskvarenost, oni bi o sebi razmišljali, pitali bi se zašto su, u tom i tom kontekstu, otkrili iskvarenost i o čemu su u tom trenutku razmišljali i čime su bili rukovođeni. Kroz razotkrivanje Božjim rečima i kroz poređenja, oni bi otkrili da je to iskvarena narav, da nisu tako osveštani ili čisti kako su zamišljali, da se ispostavlja da i oni poseduju lažljivost, sebične namere, ambicije i želje, te da naprosto nisu ljudi koji poseduju istina-stvarnost. Jesu li imali takva iskustva? Ne. Izgovorili su mnoge reči, ali nema nijedne činjenice koja potvrđuje da oni priznaju da imaju iskvarene naravi. Tolike godine veruju u Boga, a ipak nemaju nikakvo iskustvo o istini. Samo govore doktrine, samo razmišljaju kako da postave fasadu i sebe okite ne bi li prikrili mane i nedostatke svoje ljudskosti. Ukrašavaju se spoljašnjim ponašanjem, postupcima, izrazima lica, držanjem i ponašanjem lažne duhovnosti, dok svoje iskvarene naravi u sebi drže snažno, čvrsto i bezbedno upakovane. Ni najmanje ne prihvataju nijedno od raznih pitanja ili izjava koje Bog razotkriva u vezi sa čovekovim iskvarenim naravima, niti ih primećuju ili primaju k srcu; samo ulažu trud u spoljašnji izgled svoje ljudskosti. Ako ih zatim zamoliš da govore o svom shvatanju Božjih reči, da li istinski razumeju ili uvažavaju Njegove reči o grdnji i sudu, Njegove reči koje razotkrivaju iskvarene naravi ljudskog roda ili Njegove reči o Božjoj naravi, oni izbegavaju ove praktične teme i nanovo izbacuju bujicu duhovnih teorija: „Bog je Stvoritelj, Bog ima suverenost nad svim stvarima, Božja dela su čudesna! Bog je dostojan veličanja i uzdizanja, Bog je jedinstven, Božji autoritet i sila su vrhovni!” Ljudi kažu: „Govori onda o svom iskustvu. U kojoj stvari si video Božju narav i Božju svetost?” Oni odgovaraju: „Bog je previše velik, čovek je previše beznačajan, čovek je nedostojan! U Božjim očima, čovek je niži čak i od mrava na zemlji. Bog uzdiže čoveka!” Imaju li oni ikakvo shvatanje ovog tipa? (Ne.) Oni nemaju nikakvo shvatanje tog tipa. Kakav je ovo čovek? (Licemerni farisej.) To je licemerni farisej. On ni najmanje ne prihvata istinu; Božje reči i istina puki su slogani i doktrine u njegovim očima. Obično čita Božje reči, piše beleške o duhovnim posvećenostima, prisustvuje okupljanjima i molitveno čita Božje reči – obavlja sve ove postupke, nijedan ne propušta niti ijedan izostavlja. Pa, šta je usvojio čitajući ove reči Božje? Šta je zadobio? On ne čita Božje reči da bi shvatio istinu, a još manje da bi Njegove reči uporedio sa svojim iskvarenim naravima, svojim predstavama i uobraziljama ili sa iskrivljenim mislima i gledištima, kako bi mogao da razreši svoje probleme i stekne put koji će slediti u svom praktičnom postupanju. On čita Božje reči kako bi sebe opremio doktrinama tako da na okupljanjima može drugima da drži predavanja i pridike. Ono što kaže svaki put se razlikuje i može bez prekida da govori jako dugo, birajući različite reči Božje da o njima besedi za različite ljude, sa ciljem da druge navede da ga cene i obožavaju. Neki su ljudi posebno vešti u prerušavanju – u kojoj meri mogu da budu ogavni? Kad slušaju reči koje sam izgovorio i ustanove da su one korisne, uče ih napamet, a zatim traže prilike da se na okupljanjima prave važni. Naročito kad se nađu u grupama novih vernika – ljudi koji nisu čuli mnogo propovedi i koji Božje reči ne mogu da zapamte čak i ako su neke od njih pročitali – oni iskorišćavaju ovu priliku i među tim pridošlicama počinju da se prave važni i razmeću. Nakon što ih čuju, svi pomisle: „Ovog čoveka je Sveti Duh prosvetio, on je duhovan.” Koristiti takva sredstva da se razmećeš kako bi zadobio poštovanje i obožavanje od drugih – zar to nije ogavno? Zar to nije zaluđivanje ljudi? (Da.) To je zaluđivanje ljudi.

Ako tokom celog svog života tražiš istina-načela i tražiš Božje reči kao osnovu da bi razrešio svoje iskvarene naravi i stvari u sebi koje su u neskladu sa istinom, onda ćeš naposletku zasigurno biti neko ko postiže spasenje. Međutim, pretpostavimo da se tokom celog svog života usredsređuješ na to da ulažeš trud i tragaš za putevima za razrešenje mana i nedostataka svoje ljudskosti, smišljajući svakakve načine da se rešiš bilo kakvih mana i nedostataka, kako bi mogao da postaneš neko ko se od ostalih razlikuje, ko je savršen i besprekoran. Neki ljudi čak kažu: „Želim da postanem čista osoba, uzvišena i grandiozna osoba, neko ko prevazilazi celokupnu normalnu ljudskost.” Da ti kažem: radiš li to, osuđen si na neuspeh! Koju god manu ili nedostatak svoje ljudskosti nastojiš da rešiš, to nema nikakve veze sa tvojim spasenjem, jer ne stremiš ka istini da bi razrešio svoje iskvarene naravi. Ako rešiš nedostatke i mane svoje ljudskosti, to u najboljem slučaju naprosto znači da se, gledano spolja, nikakve mane ljudskosti ne mogu videti u tebi i ti na površini deluješ savršeno i oplemenjeno. Zaboravljaš na činjenicu da je mane i nedostatke tvoje ljudskosti u osnovi nemoguće promeniti; i da se promene, tvoje mnogo veće mane i nedostaci – tvoje iskvarene naravi – još uvek su skriveni u tebi! Što više postavljaš fasadu i težiš savršenoj ljudskosti koja je lišena svih nedostataka, to će te više tvoje iskvarene naravi duboko i čvrsto zapetljavati i vezivati, čineći te još nadmenijim, lažljivijim, rđavijim i nepopustljivijim. I koja je posledica toga? To te udaljava od istine i od puta stremljenja ka istini. Na kraju će uklanjanje biti tvoj ishod i s tobom će biti gotovo. Nema šanse da će Bog napraviti izuzetak i spasti te samo zato što si, gledano spolja, savršen ili zato što deluješ kao čista osoba. Naprotiv, što više težiš savršenoj ljudskosti bez ikakvih nedostataka, Bog će te više prezirati i neće delovati na tebi. Međutim, neki ljudi često osećaju kajanje i tugu jer otkrivaju iskvarene naravi. Dok osećaju kajanje, u njima nastaje rešenost da streme ka istini, u stanju su da istrpe muku i plate cenu kako bi zadobili istinu, istrajni su da svakodnevno čitaju Božje reči, mole se Bogu i tragaju za istinom u svim stvarima. Na taj način, njima istina postaje sve jasnija, postepeno postižu određeni ulazak, dobitke i stvarno proživljavanje u pogledu svih aspekata istine. Na kraju, kad se suoče sa svakakvim ljudima, događajima i stvarima, oni imaju odgovarajuća istina-načela na osnovu kojih će praktično postupati i sprovoditi provere. Posle višegodišnjeg iskustva, kroz Božju grdnju i sud i orezivanje, a i kroz cenu koju su platili u stremljenju ka istini, oni u sebi istinu postepeno stiču kao svoj život. Sve je veća nada za njihovo spasenje, a sve je manja verovatnoća da će se oni buniti protiv Boga i izdati Ga. Iako su nedostaci i mane njihove ljudskosti i njihova urođena stanja u osnovi ostali nepromenjeni, njihove iskvarene naravi postepeno splašnjavaju, oni se sve ređe opiru Bogu i bune protiv Njega, Bogu se sve više dopadaju, drugima postaju sve poučniji i sve su podobniji za upotrebu. Nastave li ovim putem, ovakvi ljudi će zasigurno biti oni koji postižu spasenje; to su oni koje Božje delo namerava da spase. Posmatrajte ljude oko sebe. Pogledajte ko uvek uporno ulaže trud u izgled, u nedostatke, mane i slabosti svoje ljudskosti, dajući sve od sebe da se prikrije i zamaskira kako bi stekao poštovanje, divljenje i obožavanje od drugih i kako bi u ljudskom srcu imao status – ljudi ovog tipa su fariseji. Za fariseje postoji samo jedan krajnji ishod: da propadnu zajedno sa miševima. Zato kažem da je s ljudima ovog tipa završeno i da su uklonjeni.

Od početka pa do kraja, delo koje Bog čini nije u promeni nedostataka i mana u čovekovoj ljudskosti, već samo u tome da obnovi savest i razum normalne ljudskosti. Ono što Bog želi da promeni jesu ljudske iskvarene naravi. Naravno, Bog takođe često govori o oslobađanju od ljudskih iskvarenih naravi kako bi time ljudima omogućio da postignu spasenje. Dakle, na temelju čega je sazdano obnavljanje normalne ljudskosti? Ono je sazdano na temelju toga da ljudi odbace svoje iskvarene naravi. Postepeno obnavljanje čovekove normalne ljudskosti znači da njegova savest stiče osećaj, njegov razum postaje sve normalniji i on je u stanju da čini ispravne stvari i govori ispravne reči iz perspektive normalne ljudskosti; čovek ne izaziva prekide ili ometanja, govor i postupci mu nisu impulsivni, slepi niti nagli, već su u potpunosti zasnovani na načelima Božjih reči, razum mu je naročito normalan, a njegova ljudskost je posebno čestita i dobra. Prema tome, na osnovu čega se te stvari mogu postići i ovaj stepen obnavljanja dostići? To se postiže na osnovu promene ljudskih iskvarenih naravi, na osnovu ljudskog odbacivanja njihovih iskvarenih naravi kroz primenu istine i prihvatanje Božjeg suda i grdnje. Međutim, ako tvoje iskvarene naravi ne budu promenjene niti odbačene, čak i ako je tvoja ljudskost relativno dobra i poseduješ nešto savesti i razuma, bez istine kao tvog života, tvoja savest i razum ne mogu da preuzmu kontrolu i ti ćeš, pod uticajem, podsticanjem i podstrekivanjem svojih iskvarenih naravi, i dalje često činiti stvari koje su oprečne tvojoj savesti i razumu. Prema tome, čak i ako poseduješ nešto osećaja za pravdu, to je samo vrsta želje i rešenosti. Imaš samo tek nešto malo dobre ljudskosti, međutim, pošto su tvoje iskvarene naravi tvoj život i iznutra te kontrolišu, to što možeš da postigneš samo je u tome da ne činiš zlo i da samoinicijativno ne varaš druge i ne povređuješ ih, što je već prilično dobro. Drugim rečima, možeš jedino da se pobrineš da ne činiš zlo kad tvoji lični interesi nisu ugroženi, a čim tvoji lični interesi budu ugroženi, pojaviće se tvoje iskvarene naravi da potisnu tvoju savest i razum, navodeći te da odbraniš svoje interese i prava, i stoga će ti biti veoma teško da razumu i savesti dozvoliš da preuzmu kontrolu. Zašto je to tako? Zato što istina nije tvoj život; naprotiv, tvoj život su Sotonine iskvarene naravi. Prema tome, malo savesti ili razuma svoje ljudskosti možeš da otkriješ samo kad tvoji interesi ne bivaju povređeni. Čim su tvoji interesi povređeni ili su u opasnosti, odmah će se pojaviti tvoje iskvarene naravi da potisnu tvoju savest i tvoj razum, navodeći te da činiš stvari koje su oprečne savesti i razumu – odnosno, stvari koje se kose s moralnošću i moralnom pravdom – pa bi mogao čak da budeš u stanju da bilo šta učiniš. Naravno, može se reći da svi ovi postupci idu protiv istine; to je neizbežno. Prema tome, ono što neki čovek proživljava ne zavisi od stanja njegove ljudskosti, već od toga kakva mu je unutrašnja život-suština. Ako za svoj život zaista ima istinu, onda njegov život sadrži istinu, Božje reči i način da se boji Boga i kloni zla. Tada će njegova savest i razum normalne ljudskosti ostati u optimalnom stanju i moći da funkcionišu, omogućavajući mu da primenjuje istinu i postupa prema načelima. Međutim, ako su život-suština nekog čoveka njegove iskvarene naravi, tada su njegovi savest i razum svedeni na najnižu meru, odnosno, oni se jedino ne spuštaju ispod najniže granice ljudskosti. Koja je ta najniža granica? „Neću napasti sve dok me ne napadnu; ako me napadnu, sigurno ću uzvratiti”; „Oko za oko, zub za zub”; „Vrati drugima istom merom.” I koja još? „Bolje je biti pravi podlac nego lažni gospodin.” Ovo je najniža granica u načinu na koji se mnogi nevernici vladaju. Za nevernika, sposobnost da ovako praktično postupa već je prilično dobra. Šta ste iz ovoga razumeli? Ako ne stremiš ka istini, tvoje iskvarene naravi neće biti odbačene, tvoja život-suština se neće promeniti, a ako se tvoja život-suština ne promeni, onda se tvoja savest i tvoj razum normalne ljudskosti neće suštinski obnoviti i jedino neće formalno pasti ispod najniže granice ljudskosti. Međutim, ako su tvoje iskvarene naravi odbačene i suština tvog života je promenjena, onda će savest i razum tvoje normalne ljudskosti u određenoj meri biti optimizovani i uzdignuti. Na šta se ovde odnose reči „optimizovani” i „uzdignuti”? To znači da tvoja savest i tvoj razum počinju normalno da funkcionišu – ne radi se o tome da oni naprosto ne prelaze donju granicu, već da dostižu merilo primene istine. Takozvani dobri ljudi među nevernicima samo ispoljavaju nešto savesti i razuma, ne čine očita zla dela i ne prelaze najnižu granicu moralne pravde. To je već prilično dobro; mogu se smatrati veoma dobrim ljudima. Međutim, ljudi koji za svoj život imaju istinu ovo nadilaze; oni imaju sposobnost da ispravno raspoznaju od pogrešnog i mogu da prepoznaju razne vrste ispravnog i pogrešnog, te da prepoznaju razne tipove ljudi. Šta je, dakle, njihova osnova? To su istina-načela. Oni poseduju istina-načela – nije li ovo znatno više od merila savesti i razuma? (Jeste.) Budući da razumeju istinu i istinu imaju za svoj život, a osnova prema kojoj prepoznaju razne stvari mnogo je viša od merila običnih iskvarenih ljudi, oni će biti istrajni u postupanju prema istina-načelima kad se susretnu sa složenim stvarima. Nakon što dokuče istina-načela, njihov um neće biti smeten, a razmišljanje će im biti jasno. Šta znači jasno? Znači racionalno. Koliko god da su složene stvari s kojima se suočavaju, istina-načela za primenu urezana su u njihovom srcu; istinu su dokučili tačno i temeljno i ona je već postala njihov život. Suočeni sa svakakvim složenim ljudima, događajima i stvarima, oni imaju osnovni kriterijum, a to je da se pridržavaju istina-načela. Ova istina-načela im omogućavaju da prozru suštinu raznih složenih stvari i da prozru koja je stvarnost tog problema; mogu da prepoznaju te stvari. To je njihova racionalnost. Nije li ova racionalnost veća nego kod običnih ljudi? (Jeste.) Dakle, pošto dostignu ovaj nivo, zar njihova racionalnost nije uzdignuta i optimizovana? (Jeste.) Bog želi ovakvu vrstu normalne ljudskosti; Bog ne želi smetene ljude. Neki ljudi kažu: „Bezazlen sam, kukavica i uvek me kinje”, dok drugi kažu: „Kov mi je zaista loš i nemam nikakvu sposobnost niti talenat.” Bog kaže da te stvari nisu važne i da je važno da li razumeš istina-načela. Ako razumeš istina-načela, i govoriš i postupaš u skladu sa merilima i načelima poštene osobe, čak i ako ti se nevernici podsmevaju da si glup, to nije prava glupost. Zašto? Zato što, kad jednom shvatiš istina-načela, tvoj razum postaje zdrav i optimizovan, veći od onog kod običnih ljudi. Kad se suočiš sa bilo kojom stvari, ne postaješ smeten; imaš ispravna načela, stav i ciljeve kao osnovu da se tom stvari baviš. Um ti je bistar, a misli su ti jasne. Postupaš uz težnju da ispuniš ta načela i merila i zasigurno ne ideš protiv Božjih namera; sasvim sigurno postupaš u skladu s Njegovim namerama. Nakon što se tom stvari pozabaviš, bez obzira na to jesu li je ljudi tada prozreli, kad prođe dovoljno vremena i kad ljudi shvate, svi oni će biti sasvim uvereni i znaće da je način na koji si je rešio bio izuzetno koristan. Dakle, koji je osnovni uzrok postizanja takvog efekta? Taj što istinu imaš za svoj život. Jedino tada tvoja racionalnost može da ti omogući da imaš tačne sudove, tačne karakterizacije i tačne zaključke o svakome i svačemu, kao i tačna načela primene i, naravno, tačna načela za pomaganje ljudima i za njihovo usmeravanje. Zar onda tvoja racionalnost nije uzdignuta i optimizovana? Iz čega normalna ljudskost crpi takvu racionalnost? (Iz istine.) Ljudi koji za svoj život imaju istinu jesu ljudski rod kakav Bog želi. Možda jesi glup, bezazlen, kukavica i nesposobnjaković, možda u svetu nisi popularan i ljudi te maltretiraju, ali ništa od toga nije važno; to nije ono što Bog gleda. Možda si u svetu veoma sposoban, naročito vičan tome da čitaš ljude, da raspoznaješ trendove i da svoja jedra usmeravaš kako duva vetar, ali je i to beskorisno; to ne znači da ti je razum zdrav. Tek kad si prihvatio istinu, shvatio istinu, dokučio i primenio sve istine i stekao iskustvo o svim istinama, i kad je istina postala tvoj život, tvoje prepoznavanje raznih stvari i donošenje sudova i odluka o njima može biti tačno.

Kad je reč o savesti – na šta smo prethodno rekli da se ona odnosi? Ona je osećaj za pravdu i dobrota normalne ljudskosti. Da bi se za nekog čoveka reklo da ima savest, on mora da bude čestit i dobar. Dakle, kako se čestitost i dobrota normalne ljudskosti mogu optimizovati i uzdići nakon što čovek počne da veruje u Boga? To se mora sazdati na temelju shvatanja istine. Drugim rečima, nakon što čovek shvati istinu, kriterijumi prema kojima se on vlada i postupa biće pozitivan cilj, a on će imati pozitivno dejstvo, vrednost i značaj za njega, kao i za sve druge. Čim shvati istinu, on će sve posmatrati i rešavati na osnovu istina-načela kojima ga je naučio Bog. U očima drugih, takav čovek je prilično čestit. Šta znači čestitost? Čestitost znači ne zgrešiti ni ulevo ni udesno, ne zgrešiti u pravcu plahovitosti, osećanja, privatnih interesa ili odnosa, ili ličnih namera, već umesto toga praktično postupati u pravcu najispravnijeg, najpravilnijeg cilja, onog koji najviše zavređuje ljudsko poštovanje, divljenje i izrazito uvažavanje – ili, može se reći, praktično postupati u pravcu cilja koji Bog vidi kao dobar i odobrava ga. Nije li ovo znatno više od „čestitosti” kakvu vidi običan iskvareni ljudski rod? (Jeste.) Šta znači ova čestitost? Ona je sasvim u skladu sa istina-načelima, potpuno je zasnovana na Božjim rečima i sazdana na temelju savesti. Kad shvata istinu, čovek poseduje načine i načela za rešavanje problema i bavljenje stvarima, pa zar savest tog čoveka nije prilično savršena? Zar nije optimizovana? (Jeste.) Zar onda istinski čovek, istinsko stvoreno biće, ne bi trebalo da poseduje takvu savest? Zar ne bi trebalo da poseduje čestitost u tom smislu? (Da.) Istinski čovek treba da poseduje čestitost u ovom smislu koja je saglasna istini, umesto onoga o čemu ljudi govore – biti odlučno čestit i nepristrasan, otvoren i iskren ili „pravi čovek ništa ne krije i uvek stoji iza svojih postupaka”. To je plahovitost, ona nema nikakav stvarni sadržaj i u potpunosti je ljudsko pretvaranje. Za svoju osnovu, čestitost ima istinu; u vezi sa njom postoje stvarna proživljena praktična postupanja. To znači da čovek sa normalnom ljudskošću ima istinu kao svoje izvorište i polazište i u stanju je da se prema raznim stvarima ophodi i da se sa njima nosi prema Božjim rečima – to nazivamo čestitošću. Dobrota se, još i više, podrazumeva; ona makar nadilazi merilo savesti i razuma. U okviru dobrote nema licemerja, a još manje podmuklosti. To je postupanje koje je u potpunosti zasnovano na načinima koji su ljudima korisni i poučni i koji istovremeno odgovaraju Božjim zahtevima; to je postupanje u potpunosti zasnovano na cilju i kriterijumima da se boji Boga i kloni zla, da se udovolji Bogu i da se sledi Božji put. To je najljubaznija, najdivnija stvar pod nebom, u celoj vaseljeni. Čovek koji za svoj život ima Božje reči ili istinu zasigurno poseduje najljubaznije srce, jer je u stanju da prihvati istinu, a time se u potpunosti ispunjava merilo koje Bog zahteva od ljudi. Budući da poseduje ovakvu ljudskost, primereno je reći da je on čestit i ujedno je primereno reći da je dobar. To je zato što je u stanju da prihvati i primenjuje istinu i ne rukovodi se svojim osećanjima niti ima ambicije ili želje pri obavljanju svoje dužnosti, u sebi nema otrove tradicionalne kulture i njegovo merilo za odmeravanje moralnosti i ljudskosti nije ukaljano nikakvim Sotoninim filozofijama, mislima ili gledištima – ono u potpunosti odgovara istini. Dakle, recite Mi, zar ljudskost koja sadrži takvu savest i razum nije već veoma optimizovana? (Jeste.) Pošto takav čovek poseduje istinu i pošto je suština života koji on proživljava istina, njegova ljudskost koja poseduje takvu život-suštinu je savršena. Ako vam se ne dopada da čujete reč „savršena”, onda mogu da je nazovem i „optimizovanom”. U najmanju ruku, u Božjim očima, on je optimizovan i Bog ga voli. Bog koristi nešto malo svesti o savesti, razumu i osećaju stida koju ljudi imaju da bi Svoje reči i istinu u njih pretočio. Kad se istina Božjih reči u tebe pretoči, ne samo da tvoja savest i razum nisu oslabljeni ili skriveni, već oni postaju normalniji i više optimizovani. Takav je ljudski rod kojeg Bog želi. Ne nazivajmo ga savršenim, već ga nazovimo optimizovanim. Zašto da ne kažemo savršen? Ako kažem savršen, neki ljudi kojima nedostaje duhovno razumevanje će reći: „Zar nisi rekao da ne budemo savršeni ljudi?” Stoga ovu reč moram da izbegavam, za slučaj da je neki ljudi ne shvate pogrešno. U stvari, ako je u Božjim očima nešto optimizovano, tada se među stvorenim ljudskim rodom za to može reći da je savršeno. Ova savršenost nije savršenost u ljudskim uobraziljama, već lepa i dobra stvar, sila pravde i ujedno pozitivna stvar, dostojna da je ljudi veličaju, za njom žude, cene je, poštuju i čuvaju. Prema tome, ako ne želiš da tvoja savest ostane samo na tome da ne prelazi najnižu granicu ljudskosti u tvom vladanju, već svoju savest želiš da učiniš osetljivijom, svesnijom i da učiniš da tvoj razum ispunjava Božje zahteve, za tebe onda postoji samo jedan put. Taj put nije prevazilaženje raznih mana i nedostataka ljudskosti, već stremljenje ka istini, ulaganje truda u razne istine kojima Bog ljude podučava i shvatanje toga koja su za tebe zahtevana Božja merila kad je reč o raznim ljudima, događajima i stvarima, kao i način na koji treba da posmatraš te ljude, događaje i stvari, da se prema njima ophodiš i sa njima nosiš. Za sve ove aspekte Bog ima zahtevana načela i merila. Koji je tvoj zadatak? On je da praktično postupaš u tom smeru, prema tom cilju, prema ovim merilima. Kao prvo, tragaj i shvati koja su merila za primenu istine. Zatim, postavi sebi zahteve prema merilima koja Bog nalaže, dok u isto vreme otpuštaš razne misli, gledišta, pravila, propise i tako dalje u svojim predstavama i uobraziljama koji nisu u skladu sa Božjim rečima ili sa istinom. Nakon toga, dopusti Božjim rečima da malo-pomalo postaju tvoja načela primene. Dok učiš da otpuštaš, ne zaboravi: svrha otpuštanja nije u tome da te učini praznom osobom; Bog želi da tvoj život ima sadržaj. Na šta se odnosi ovaj sadržaj? Odnosi se na Božja zahtevana načela za razna pitanja. Naravno, Bog ne želi da različita načela primene ljudi pretvore u prazne teorije, da o njima samo govore, ali ih ne sprovode u delo. Umesto toga, On se nada da ova istina-načela ljudi mogu odlučno da pretvore u sastavni deo svog života i da Božje reči unesu u svoj stvarni život. Uzmimo za primer izvršavanje dužnosti – koje merilo Bog zahteva od ljudi u tom pogledu? Da se ljudi vladaju na prizeman način i u skladu sa svojim pravim položajem. Drugim rečima, pri izvršavanju svoje dužnosti, moraš da budeš prizeman, ne smeš da budeš površan ili nemaran, ne smeš da otaljavaš stvari ili da dužnost obavljaš kako bi to drugi videli, a takođe ne smeš da se praviš važan; naravno, što je još važnije, moraš da postupaš u skladu sa istina-načelima. Treba da postupaš na način na koji ti Bog govori da postupaš i treba da se uzdržavaš od činjenja onih stvari za koje ti Bog kaže da ih ne činiš. Ako od činjenja tih stvari ne možeš sasvim da se uzdržiš, onda kreni od toga što ćeš ih činiti ređe, pobuni se protiv svojih sopstvenih želja i svojih afiniteta i postepeno počni da se u potpunosti uzdržavaš od toga da te stvari činiš – zar to nije lako postići? (Jeste.) U procesu stremljenja ka spasenju, trebalo bi da iskažeš rešenost i otpustiš razne iskvarene naravi koje Božje reči razotkrivaju. Naravno, otpuštanje tih iskvarenih naravi nije krajnji cilj. Pod uslovom da te iskvarene naravi otpustiš, krajni cilj jeste da se prihvate Božje reči i Božji zahtevi. Njihovo prihvatanje nije zarad toga da ti se raspoloženje promeni, niti zarad toga da ti se omogući da živiš dostojanstveno; već zarad odbacivanja sopstvenih iskvarenih naravi. To je krajnji cilj, budući da spasenje možeš da postigneš tek nakon što si odbacio svoje iskvarene naravi.

Da bi postigli spasenje, ljudima su najveća prepreka njihove iskvarene naravi. Tvoj nizak stepen obrazovanja, starost ili nespretan način govora i nedostatak sposobnosti da se izraziš – ništa od toga nije najveća prepreka spasenju. Tvoje loše profesionalne veštine na tvojoj dužnosti i tvoja nesposobnost da se na njoj snađeš – ni to nisu najveće prepreke tvom spasenju. Šta je onda najveća prepreka spasenju? To su tvoje iskvarene naravi. Naravno, ljudima nije lako da razreše razne ljudske iskvarene naravi koje se razotkrivaju u Božjim rečima. To nije zbog ljudske nespremnosti da otpuste svoje iskvarene naravi, niti zato što su misli i gledišta ljudi zastareli i, naravno, još manje je zbog nedostataka ili mana u njihovoj ljudskosti ili zato što su ljudi obamrli, sporo reaguju i tako dalje – ništa od toga nije koren ovog problema. Pa zbog čega je onda to tako? Naprosto zato jer su se ljudske iskvarene naravi ukorenile u ljudskom srcu, ljudi ne mogu da ih odbace naprosto zato što tako žele, pa tako njihove iskvarene naravi često izlaze na videlo da izazivaju ometanja i prave nevolje dok oni izvršavaju svoje dužnosti. Na primer, pretpostavimo da si crkveni starešina, da si učinio nešto pogrešno i da si bio orezan. U tom slučaju, to treba da prihvatiš, da priznaš da si učinio nešto pogrešno, da budeš spreman da se pokaješ, da preokreneš taj pogrešan pristup i postupaš prema istina-načelima. To je vrlo jednostavna stvar, ali ti ne možeš da je učiniš. Razmišljaš: „Da li sam bio ovako orezan zato što im se ne sviđam i žele da me smene?” U tvom srcu nastaju pritužbe i pogrešna razumevanja, a ti čak pokušavaš da se raspravljaš s Bogom: „Pošto Ti se ne sviđam i želiš da me smeniš i ukloniš, onda u redu, hajde da to raščistimo. U osamnaestoj godini sam počeo da verujem u Boga, sve ove godine sam bio starešina, napustio sam porodicu i karijeru, odustao sam od braka i osnivanja porodice – kako će se to računati?” Što više kalkulišeš, sve si uznemireniji. Da li je to samo nesposobnost da otpustiš? Ne. Zašto ne možeš da otpustiš ove stvari? U tome leži koren problema. Ovde postoji ključni problem. Kad bivaš orezan, u svom srcu osećaš da ti se nanosi nepravda, imaš pritužbe i osećaš prkos, pa još pokušavaš da se raspravljaš i da sebe opravdaš, čak tražiš da se i drugi za tebe zauzmu. Zašto se ovako ponašaš? (Zato što imamo iskvarene naravi.) Postoji samo jedan razlog, jedan osnovni uzrok: imaš nerazrešene iskvarene naravi. Neki od vas će reći: „Je li to zato što su moj urođeni kov i sposobnost nedovoljni i ne mogu da izvršavam posao?” Za neke od vas, moguće je da je ovo jedan od razloga; zbog lošeg kova niste kompetentni za posao, a takođe ne shvatate istinu, pa radite stvari koje izazivaju prekide i ometanja. Da li je to zaista samo zato što ti je kov loš? To je samo jedan aspekt. Glavni uzrok je u tome što postoji problem s tvojom savešću. Taj problem s tvojom savešću neposredno je povezan sa tvojim iskvarenim naravima. Uradio si stvari koje su uzrokovale prekide i ometanja i bio si orezan – kako tome treba da pristupiš? Kako pristupaš tome da za posao nisi kompetentan? Ako možeš da primenjuješ istinu, to nisu problemi i možeš da im pristupiš ispravno. Međutim, kako se većina ljudi ponaša kad se suoči s tim stvarima? Oni pokušavaju da se raspravljaju, žale se, postaju negativni, pa čak naprasito govore: „Nije li to samo zato što misliš da mi je kov loš i da sam nesposoban? Zar mi Bog nije dao ovaj kov? A ipak prigovaraš da ne mogu da obavim posao! Ako ti se ne sviđam, trebalo je to ranije da kažeš!” Ako im se pri orezivanju upute nešto grublje reči, oni razmišljaju: „Zar više nema nade da dobijem blagoslove? Moj status u ovom životu je ugrožen i za mene možda nema nade ni u svetu koji će doći.” Imaju li takvi ljudi ikakvu nameru da tragaju za istinom? Da li u svom srcu mogu da se pokore? Nije im lako da se pokore. U konačnoj analizi, sva ova ispoljavanja su zbog toga što ljudi imaju iskvarene naravi. Tvoj kov je loš i nisi sposoban za posao – to je samo jedna od prirodnih mana ili nedostataka ljudskosti; to nije problem. Čak i ako su tvoje prirodne mane i nedostaci veliki i za posao nisi sposoban, Bog prema tebi ne oseća nikakvu odbojnost niti prezir. Ipak, i pored toga što za posao nisi sposoban, ti ne prepoznaješ sopstvene probleme, pa se još žališ, osećaš otpor i na kraju postaješ negativan i napuštaš svoje dužnosti – šta je ovo? To su iskvarene naravi. To je ono što treba da razrešiš. Je li tako? (Da.) Nakon što se tvoje iskvarene naravi razreše, postaćeš prikladan za upotrebu na onom poslu za koji su kov i stanja tvoje ljudskosti kompetentni. Međutim, ako svoje iskvarene naravi ne razrešiš i ne možeš praktično da postupaš u skladu sa istinom, ne možeš da se pokoriš orezivanju niti da se pokoriš razotkrivanju, koliko god da ti je kov dobar, koliko god da su superiorna stanja tvoje ljudskosti, u tom slučaju nećeš biti prikladan za upotrebu. Da li ste razumeli? (Razumeli smo.) Recite Mi, koja je bila svrha onoga o čemu smo upravo razgovarali u zajedništvu? (Tokom vere u Boga, najvažnije je spoznati sopstvene iskvarene naravi. Naglasak treba da bude na razrešavanju čovekovih iskvarenih naravi, a ne na spoljašnjim manama ili nedostacima njegove ljudskosti. Pri suočavanju s raznim situacijama, uvek se zaglavimo u spoljašnjim stvarima, u osnovi nismo u stanju da razrešimo suštinske probleme, a takođe nismo u stanju da postignemo pokornost orezivanju ili pokornost okruženjima koja Bog postavlja.) Ako su tvoje iskvarene naravi razrešene, pa u stvarima s kojima se suočavaš možeš da dokučiš istina-načela i znaš kako da se s njima nosiš shodno tim načelima, onda ćeš u izvršavanju svoje dužnosti biti prikladan za upotrebu. Bez obzira na to da li ti je kov dobar ili loš i bez obzira na to koliki talenat imaš, ako tvoje iskvarene naravi nisu razrešene, na koju god poziciju da si postavljen, u tom slučaju nećeš biti prikladan za upotrebu. Nasuprot tome, ako su ti kov i sposobnosti ograničeni, ali razumeš razna istina-načela, uključujući istina-načela koja treba da shvatiš i dokučiš u okviru sopstvenog posla, a tvoje su iskvarene naravi razrešene, onda ćeš biti čovek koji je prikladan za upotrebu. Da li ste razumeli? Možda će vam biti potrebno određeno vreme da ove reči obradite kako biste ih u potpunosti razumeli.

Većina ljudi se trenutno i dalje oslanja na talente i pridržava se propisa u vršenju svoje dužnosti. Dokle god se ne odaju grehu niti čine zlo, oni veruju da su svoju dužnost ispunili. Kako bi razrešili svoje iskvarene naravi, oni se ne usredsređuju na stremljenje ka istini i na razmišljanje o sebi. Većina ljudi se naprosto zapetlja i zaglibi u pristupima i ponašanjima, ali se ne usredsređuje na traganje za istinom i na postupanje prema načelima. Zadovoljavaju se samo time da rade ono što mogu, nastojeći da ne izazivaju prekide ili ometanja odnosno da ne sabotiraju stvari i to je sve. Većina ljudi se još uvek nije susrela sa orezivanjem ili razotkrivanjem, niti je iskusila grdnju i sud, a kamoli fazu ozbiljnih kušnji, pa iskvarene naravi većine ljudi stoga nisu počele da se menjaju. To nije dobra vest, ali jeste činjenica. Navešću jedan primer, a onda ćete znati o čemu je reč. Vidiš, većina ljudi koji sada izvršavaju dužnosti jesu obični sledbenici; oni nemaju status i nisu dospeli u fazu u kojoj obavljaju neki segment posla a da pritom imaju status i moć. Osnovno načelo koje većina ljudi primenjuje u tome je da budu poslušni i pokorni. Oni smatraju da starešine, u svakom slučaju, besede prema radnim aranžmanima Višnjeg, pa oni naprosto rade ono što te starešine traže, na način na koji starešine od njih to traže, i misle da nema potrebe da raspoznaju ispravno ili pogrešno odnosno da istražuju da li to odgovara istini, te da je to u redu dokle god ne greše. Da li ovo znači imati istina-načela kao sopstveni život? (Ne znači.) Dakle, pod kojim se okolnostima može utvrditi da li istinu imaš za svoj život? To je onda kad si izabran da kao starešina obavljaš crkveni rad; time se ljudi najviše otkrivaju. Činjenica da li imaš načela za rešavanje stvari i koliko svojih iskvarenih naravi otkrivaš može da dokaže da li imaš istina-stvarnost i da li si prikladan da budeš starešina ili delatnik. Ako otkrivaš iskvarene naravi, kako prema tome treba da se ophodiš? Treba li da se otvoriš i da besediš o istini ili da se sakriješ i prerušavaš? I to je trenutak kad se ljudi najviše otkrivaju. Većina ljudi u crkvi nije u stanju da stvari posmatra prema istina-načelima; umesto toga, oni stvari posmatraju i komentarišu prema sopstvenim predstavama i uobraziljama i shodno svojim afinitetima. Većina ljudi razmišlja ovako: „Dokle god na svojoj dužnosti ne napravim krupne greške i dok rad održavam ovakvim, to je dovoljno. Napravim li krupnu grešku i budem izolovan da o sebi razmišljam ili budem premešten u grupu B, tad me je naprosto snašla loša sreća.” Šta se ovom situacijom ilustruje? Iako si tokom vršenja svoje dužnosti u stanju da budeš poslušan i pokoran, čineći sve što se traži, to ne znači da istinu imaš za svoj život i ne znači da si osoba koja se pokorava Bogu. Kad budeš izabran za starešinu i stekneš status, bićeš otkriven. Zašto? Čim budeš imao status, radićeš sve ono što ti se prohte, preuzećeš kontrolu nad svim stvarima, nametnućeš potpunu prevlast i uspostavićeš nezavisno carstvo; postupaćeš na temelju plahovitosti, na osnovu svojih iskvarenih naravi i na osnovu sopstvenih želja i ambicija. Dakle, i dalje nisi prikladan za upotrebu. Može se reći da je sve do sada devedeset devet odsto ljudi u ovakvom stanju i u ovakvim uslovima. Iako većina ljudi tolike godine izvršava svoje dužnosti i, gledano spolja, postali su relativno poslušni i lepo se ponašaju, znači li to da više nemaju iskvarene naravi? (Ne.) Ponašanje im više nije raskalašno, posmatrano spolja pristojno se ponašaju i deluje da imaju ponešto od pristojnosti svetaca; međutim, njihove se iskvarene naravi nisu ni najmanje promenile zato što aktivno ne tragaju za istinom kako bi razrešili sopstvene iskvarene naravi. Kad na njihovom poslu nastanu problemi, bilo da ih orezuju starešine ili to čini Višnji, u najboljem slučaju, oni razmišljaju ovako: „Dobro, kažu li mi da to ispravim, ispraviću. Naprosto ću istrpeti još malo teškoća, uložiću još malo vremena i brže-bolje ću to popraviti.” Oni naprosto imaju takav stav i mentalitet. To ne predstavlja pokornost istini i ne predstavlja istinsku pokornost. Odakle dolazi taj mentalitet? On dolazi iz činjenice da, u svojoj veri u Boga, ljudi imaju pozitivnu čežnju, čežnju da budu dobri ljudi, čežnju da budu stvorena bića koja su u skladu sa merilom. Ta želja stvara takav mentalitet u čovekovom svakodnevnom životu i u čovekovom obavljanju sopstvene dužnosti; ljudskim rečima, to glasi: „Ne izazivaj nevolju, hajde da se svi lepo ponašamo.” Na šta se odnosi taj deo „da se lepo ponašamo”? Je li to istina-načelo? Ovo te samo primorava da budeš poslušan, da se pridržavaš pravila i da ne izazivaš nevolju. To je minimalni zahtev za ljude i ne doseže do istina-načela. Kako onda glasi istina-načelo? Ono glasi da moraš aktivno da tragaš za Božjim namerama. Kad otkriješ iskvarene naravi, kad imaš sebične želje ili otkriješ plahovitost, kad iskvarene naravi izazovu neko stanje u tebi, ta ispoljavanja moraš aktivno da uporediš s Božjim rečima. Uz Božje prosvećenje, usmeravanje, pomoć, podršku, pa čak i uz strogi sud i grdnju Božjim rečima, ti malo-pomalo menjaš svoj stav prema Božjim rečima, stepen u kome prihvataš Božje reči postaje sve veći i veći i ti sve više prihvataš i aminuješ Božje reči. Zatim u sebe prihvataš Božje reči, otpuštaš pogrešne misli i gledišta i više se čvrsto ne držiš čovekovog nasleđa; u stanju si da prihvatiš istinu, u stanju si da se nosiš sa ljudima, događajima i stvarima oko sebe i da promeniš svoju perspektivu, stav i gledište prema ljudima, događajima i stvarima, shodno Božjim rečima i shodno istina-načelima. Ovo je put za razrešavanje tvojih iskvarenih naravi. Dakle, imate li sada ovakav preduzimljiv način postupanja? Mislim da ga devedeset devet odsto ljudi nema. Članci o iskustvenom svedočenju većine ljudi govore o doživljavanju okruženja koje ih je prisililo da postupe na određeni način i tako u svojim postupcima postignu „pokornost Bogu”. Prilično su zadovoljni sobom i misle da poseduju istina-stvarnost. Iako si napisao članak o svedočenju, tu se zapravo radi o hvalisanju, o svedočenju o sebi i o utvrđivanju sopstvene pozicije: „Vidi, imam svedočanstvo. Nisam izneverio Boga. Ostao sam veran svojoj dužnosti u ovom okruženju!” Članci o iskustvenom svedočenju nekih drugi ljudi, nakon što su bili orezani, jesu o tome kako o sebi razmišljaju i dolaze do spoznaje, uviđajući da su bili površni, da Bogu nisu udovoljili i da su sada voljni da se pokaju. Iako postoji period iskazivanja pokajanja, tokom kojeg se čini da više nisu površni, da li su se njihove iskvarene naravi promenile? Nisu. Iza kulisa su i dalje tako nadmeni i oholi. Stav, perspektiva i gledišta kojima se služe da posmatraju ljude i stvari, kao i da se njima bave, nimalo se ne zasnivaju na Božjim rečima. Zato njihove iskvarene naravi nisu uopšte počele da se menjaju! Dakle, o kakvoj promeni ti govoriš? To je samo promena u ponašanju, u načinu života, a možda i u tonu, načinu izražavanja i stilu kojim se služiš dok s drugima komuniciraš i rešavaš stvari. Tvoja vera je takođe snažnija; u stanju si da tragaš za istinom nakon što si prošao kroz mnoge slučajeve orezivanja u različitim okruženjima, i sada razumeš mnoge istine, a tvoja rešenost da slediš Boga je čvršća nego ranije – svi ti aspekti su se promenili. Zbog tih promena ljudi su mnogo sigurniji u dobijanje spasenja, mnogo spremniji da streme ka istini, mnogo su više puni nade i optimizma u vezi sa tim da slede Boga. Kakve god bile kušnje ili nedaće na koje naiđu, oni neće postati tako negativni da bi napustili svoju veru. Međutim, to su samo promene u onome što se, gledano spolja, proživljava u normalnoj ljudskosti. Te relativno pozitivne i preduzimljive misli i gledišta postepeno obuzimaju ljudsko srce. Te promene jesu znaci da se ljudsko srce budi i oživljava. Odnosno, ljudi postaju preduzimljiviji, sve su više puni težnje i sve više žude za pozitivnim stvarima, postajući samopouzdaniji u stremljenju ka Božjim rečima, ka Njegovom delu i ka Njegovim zahtevima. Naravno, ljudi takođe imaju jasniji koncept o najvažnijem delu koje Bog izvršava – delu ljudskog spasenja. Na osnovu ovih stanja, mnogi ljudi svoje dužnosti izvršavaju na prizemniji način, više poštujući pravila i mnogo poslušnije nego ranije. Poboljšava se efikasnost njihovih dužnosti, naročito u tehničkom poslu, koji sada brže napreduje. Nisu onoliko tromi kao ranije, kad bi se zadaci za koje je potrebno nekoliko dana razvlačili čitavu nedelju ili više – sad rezultati nastaju za svega nekoliko dana. Naravno, to je dobra vest. Ipak, koja je loša vest? Ona je u tome da su ono što otkrivate i pokazujete samo promene u ponašanju, u misli i načinu razmišljanja i određeni znaci relativno pozitivnih, preduzimljivih, optimističnih elemenata u vašoj podsvesti koja se budi. Međutim, ti znaci ne znače da su vaše iskvarene naravi počele da se menjaju. Ta vest nije naročito dobra, zar ne? (Ne, nije.) Iako nije naročito dobra, to je neizbežan proces da bi iskvareni ljudski rod postigao spasenje. Ljudi su tako jadni i siromašni, tako nezreli, a brzina njihovog život-ulaska i odbacivanja iskvarenih naravi je tako spora. Osnovni razlog ove sporosti je u tome što takvom ljudskom rodu nedostaje moć da prihvati istinu i što su ljudi tako otupeli za istinu, za pozitivne stvari i za sve što potiče od Boga.

Neki ljudi veruju u Boga više od deset, dvadeset ili trideset godina, a tek sada shvataju da su se, nakon svih tih godina, samo donekle promenili u svom spoljašnjem ponašanju i da su iskusili blago buđenje u svom srcu, ali da nije došlo do suštinske promene u njihovim iskvarenim naravima. Nakon što kod sebe vide određene promene u ponašanju, neki smatraju da je to promena u život-naravi, pa se drugima čak i hvale: „Vidi, zar mi se nije promenila život-narav?” U stvarnosti, promenio si se samo u ponašanju; nemaš stvarna ispoljavanja promene naravi i nisi proživeo normalnu ljudskost. Kako onda neko može da zaključi da li je došlo do promene u tvojoj naravi? To se ne čita sa lica; čovek to ne može da zaključi gledajući tvoj spoljašnji izgled, niti slušajući ono što govoriš, a kamoli slušajući kako izražavaš svoje čvrste odluke i želje – čvrste odluke i želje spadaju u stvari koje su najviše šuplje. Pa, kako onda to može da zaključi? Čovek to može da zaključi tako što gleda da li, bez ičijeg podsticanja, nadzora ili čak bez ičije podrške i pomoći, imaš put i sposobnost da svaku stvar posmatraš i rešavaš prema Božjim rečima i da li u svom srcu Božje reči imaš kao svoj život da te obuzdavaju u svemu što radiš. Ako nisi dostigao ovaj nivo, hajde da onda porazgovaramo o onom nižem: da li imaš svest da Božje reči koristiš kao načelo za sve što radiš i kažeš. Ako to ne možeš da postigneš, tada, nažalost, nemaš istinu kao svoj život. Tvoje iskvarene naravi i dalje su tvoj život; one u svakom trenutku i na svakom mestu još uvek mogu da te kontrolišu, gospodareći tvojom savešću i tvojim mislima i gledištima. U svakom trenutku i na svakom mestu ti ćeš se prema svakoj osobi, događaju ili stvari ophoditi i sa njima nositi na osnovu sopstvenih emocija, raspoloženja, želja, rasuđivanja, perspektive i afiniteta. I dalje si u velikoj opasnosti; svoju dužnost i dalje ne možeš da ispunjavaš samostalno i nisi u stanju da živiš samostalno – uvek moraš da se oslanjaš na druge i pašćeš ako nema podrške drugih. To znači da si previše mali rastom; to dokazuje da istinu nisi zadobio kao svoj život. Šta znači to da istinu nisi zadobio kao život? To znači da imaš samo jedno ili dva načela koja te obuzdavaju da ne činiš loše stvari odnosno da ne napraviš velike greške. Odnosno, kad je tvoja racionalnost normalna i niko te ne podstiče niti te provocira, ti namerno nipošto nećeš huliti na Boga, proklinjati Boga ili prekidati i ometati crkveni rad. Međutim, činjenica da to nećeš uraditi namerno ne znači da to nisi u stanju da učiniš; to možda ne uradiš samoinicijativno, ali pasivno to i dalje možeš da uradiš. Na šta se ovde odnosi reč „pasivno”? Ona znači da u svakom trenutku tvoje iskvarene naravi mogu da se pojave da te kontrolišu i navedu da bilo šta kažeš i učiniš, da izazovu da u svakom trenutku nekog čoveka ili stvar posmatraš iz pogrešnog ugla, a zatim da tu stvar rešavaš ili da se tim tipom čoveka baviš koristeći svoje iskvarene naravi. Pretpostavimo, na primer, da si učinio nešto pogrešno i misliš da ne smeš da dozvoliš da za to sazna Višnji, starešine ili bilo ko drugi. Koji god da je razlog u pozadini toga, ti, u svakom slučaju, imaš sopstvene đavolske zamisli, tako da to kriješ i ništa ne govoriš. Da li ovde kontrolu imaju tvoje iskvarene naravi ili kontrolu ima istina? Jasno je da kontrolu imaju tvoje iskvarene naravi. Tvoje iskvarene naravi tobom gospodare, navodeći te da to kriješ i ništa ne kažeš, i ti ne možeš da se oslobodiš. Šta znači to da ne možeš da se oslobodiš? To znači da, iako si spreman da primenjuješ istine koje razumeš, nedostaje ti snaga da to učiniš; svoje iskvarene naravi naprosto ne možeš da prevaziđeš. To znači da si u nevolji; ne možeš da primenjuješ istinu. Ako želiš da prikrivaš stvari i da druge obmanjuješ, apsolutno si u stanju da činiš dela prikrivanja i obmanjivanja, posebno prema Višnjem, prijavljujući samo dobre vesti, ali ne i loše, obmanjujući čak one iznad sebe i prikrivajući stvari od onih koji su ti potčinjeni. Kažeš: „Ja zaista volim istinu i čovek sam koji primenjuje istinu. O svakoj istini koju Bog izgovara pažljivo vodim beleške, o njoj razmišljam i rezimiram je, a zatim je primenjujem u stvarnom životu.” Razmišljaš na ovaj način, imaš ovu želju, ali to ne znači da si primenjivao istinu. Zašto? Zato što u sebi imaš brojne lažne misli i gledišta koji su već zaposeli tvoje srce. Iskvarene naravi su shodno tome postale tvoj život. Kontrolu imaju tvoje iskvarene naravi, one gospodare tvojim mislima i postupcima. Čak i ako želiš da primenjuješ istinu, to je beskorisno; sebe ne možeš da nateraš da to i učiniš. Dakle, ako su tvoje iskvarene naravi nerazrešene, čak i ako izvršavaš svoju dužnost, nemoguće ti je da počneš da postupaš u skladu sa načelima – već je prilično dobro ako možeš da se uzdržiš da samoinicijativno i otvoreno ne osuđuješ Boga, da Mu se ne opireš ili da na Njega ne huliš. Međutim, uz iskvarene naravi koje vladaju u tvom srcu, ne možeš da se odupreš a da se protiv Boga ne buniš i da Mu se ne opireš. Možda misliš da Višnjeg nastojiš da obmanjuješ i da od Njega kriješ stvari, kao i da Boga obmanjuješ, samo u situacijama kad si pasivan ili u trenucima očaja, te da ljude potiskuješ ili da otkrivaš plahovitost samo u trenucima očaja. Da li je to zaista zbog privremenih trenutaka očaja? Ne, to je rezultat kontrole koju imaju tvoje dubokoukorenjene iskvarene naravi. To je neizbežno. Zašto je neizbežno? Zato što su istine koje razumeš za tebe samo svojevrsna spremnost, svojevrsno uverenje; one još uvek nisu postale tvoj život. Bez obzira na to da li poseduješ znanje odnosno da li ti je kov dobar ili loš, istina u najmanju ruku nije postala tvoj život. Drugima rečima, istina u tebi nema kontrolu; ono što u tebi ima kontrolu jesu sotonske naravi i Sotonine filozofije. Kad tobom gospodare sotonske naravi, ti živiš prema sotonskim naravima i još uvek živiš pod Sotoninim uticajem. Kad tvoji interesi i ponos nisu povređeni, kad nisu ugroženi tvoj status, slava i dobitak, ti si spreman da primenjuješ nešto malo istine. Ali čim su ugroženi tvoja slava, dobitak, status ili odredište, tvoje iskvarene naravi te čvrsto i nepopustljivo hvataju i kontrolišu. Ti još uvek nemaš istinsku pokornost Bogu; i dalje postoji stoprocentna verovatnoća da ćeš izdati Boga i istinu. Sudeći prema ovim pojavama, da li su tvoje iskvarene naravi razrešene? Jesu li one odbačene? Da li je istina postala tvoj život? Kad se nešto dogodi, ako istine koje razumeš ne mogu da prevaziđu tvoje iskvarene naravi, ne mogu da prevaziđu tvoje izbore i htenja, ne mogu da prevaziđu tvoje želje, ambicije, status i ugled, onda istine koje razumeš nisu tvoj život. Kad istina postane tvoj život, ti prirodno možeš da prevaziđeš ove iskvarene naravi. Ako ne možeš da prevaziđeš svoje iskvarene naravi, to pokazuje da istina u tebi još uvek nema kontrolu i da i dalje nije postala tvoj život. Kažeš da voliš istinu, ali su to samo tvoja čežnja i tvoja želja; istina ne predstavlja tvoj život. Svi ljudi sa normalnom ljudskošću imaju pozitivne čežnje. Da li čežnja da budeš dobar čovek znači i da jesi dobar čovek? (Ne.) Da li to što voliš istinu, pravičnost i pravednost znači da poseduješ istinu, pravičnost i pravednost? Ne – te stvari ne poseduješ, za njima samo čezneš. Na šta se odnosi čežnja? (Na divnu želju neke osobe.) Tako je, to je samo želja. Ona nema nikakve veze sa načinom na koji se stvarno vladaš, zar ne? (Nema.)

Imate li sada istinu kao svoj život? (Ne.) Kako se može zaključiti da li istinu imaš kao svoj život? To se može zaključiti posmatrajući da li istine koje razumeš mogu da prevaziđu tvoje iskvarene naravi kad se tvoji interesi nađu u sukobu sa istinom, u trenutku kad tvoji interesi treba da istrpe gubitke ili im preti opasnost. Ako mogu da ih prevaziđu, onda si čovek koji istinu ima kao svoj život. Ako ne mogu, to dokazuje da si veoma mali rastom. Koliko mali? Nemaš istinu kao svoj život. To je stvarnost. Neki ljudi kažu: „Ako nemamo istinu kao svoj život, zašto i dalje možemo sve da napustimo da bismo izvršavali svoje dužnosti u Božjoj kući? Zašto i dalje možemo da patimo i plaćamo cenu za Boga?” Neki čak kažu: „Ja već posedujem određenu posvećenost; već sam pretvoren u pobednika.” U stvari, takve izjave su ukaljane ljudskim predstavama i uobraziljama. Nije pogrešno da ljudi donesu čvrste odluke i da imaju težnje. Ljudska čežnja za svetlošću, za pravdom, kao i čežnja ljudi da streme ka istini, da postignu spasenje i tako dalje – te predivne želje mogu da promene ponešto od njihove svesti, smer puta kojim idu i, naravno, neka njihova ponašanja i, gledano spolja, neke aspekte njihovog držanja i načina života. Na šta se ovde odnosi promena? Na primer, pretpostavimo da trenutno imaš veru, stanje ti je vrlo dobro, nisi negativan i tvoja se dužnost naročito glatko odvija. Shodno tome, osećaš da si posebno odan i da ima nade da se ostvari tvoja želja da postigneš spasenje, pa ti je u redu da istrpiš svaku muku. Ali dobra vremena ne potraju. Tokom izvršavanja svoje dužnosti naiđeš na određene prepreke i neuspehe, bivaš orezan, mnogo puta skreneš s puta, antihristi te čak zaluđuju i potiskuju i istrpiš brojne nevolje. Tada u svom srcu osećaš nelagodu. Ne shvataš istinu, ne znaš zašto su se te stvari dogodile i iz molitve Bogu ne dobijaš nikakve odgovore, pa se osećaš uznemireno. Pojava ovih stvari u velikoj meri nanosi određeni udarac i razaranje tvojoj rešenosti da čezneš za istinom i svetlošću. Nakon što istrpiš ovo razaranje, više ne želiš da izvršavaš svoju dužnost, osećajući da to nema svrhe. O čemu se ovde radi? Kako si se tako brzo promenio? Zašto si sasvim drugačija osoba nego ranije? Da imaš rast i da imaš istinu kao svoj život, tvoja se posvećenost ne bi promenila. Međutim, pošto istinu nemaš kao svoj život, tvoje unutrašnje stanje, mentalitet i tvoja pokretačka snaga da veruješ u Boga i da se daješ uvek su nestabilni i naizmenično se kreću između toplog i hladnog. Tokom vremenskih perioda kad se sve odvija glatko i kad si u dobrom raspoloženju, ti imaš pokretačku snagu, tokom molitve imaš mnogo toga da kažeš, voljan si da čitaš Božje reči, radiš naporno na svojoj dužnosti i u redu ti je da budeš zauzet ili umoran, kao i da istrpiš svaku muku. Međutim, čim stvari postanu donekle nepovoljne, ti postaješ negativan i slab, gubeći pokretačku snagu da izvršavaš svoju dužnost. Kad propustiš jedan obrok ili koji sat spavanja, osećaš da je to ogromna teškoća i u tvom srcu se pojavljuju pritužbe: „Zašto treba da patim? Od vršenja svoje dužnosti čak i ne zarađujem novac, to nije toga vredno!” Vidiš, mentalitet ti je sasvim drugačiji. Zašto je došlo do tako velike promene? Zato što istinu nemaš kao svoj život i tvoje iskvarene naravi i dalje postoje u tebi. Kad su puni elana, ljudi osećaju da nemaju nikakvih ambicija niti želja, kao ni zahteva prema Bogu. U stvarnosti, u njima i dalje kontrolu imaju njihove iskvarene naravi; te stvari se ne menjaju. Kad su pozitivni, ljudi su prepuni elana, imaju naročitu pokretačku snagu i niko ne može da ih zadrži. Kad su negativni, oni su poput nekakvog mulja, niko ne može da ih izvuče. Uvek idu iz krajnosti u krajnost i potpuno su nestabilni. To pokazuje da im u normalnoj ljudskosti nešto nedostaje. Šta im nedostaje? Nedostaje im istina kao sopstveni život – eto šta im nedostaje. Tvoje stanje se naizmenično kreće između toplog i hladnog, u jednom trenutku si negativan, a već u sledećem pozitivan. Čime je ovo izazvano? To tvoje iskvarene naravi izazivaju nevolju. Danas te navode da misliš jedno, sutra već nešto drugo; u svakom slučaju, te misli su uvek u skladu s tvojim željama, tvojom plahovitošću i tvojim trenutnim stanjem, raspoloženjem i emocijama. Međutim, stvari su drugačije kad ljudi imaju istinu u sebi. Ako istina postane tvoj život, ona će ti uvek omogućavati da imaš tačnu i istinsku definiciju onoga što radiš, a to se nikad neće promeniti. Nećeš oscilirati između toplog i hladnog, nećeš postati negativan i nećeš splasnuti zbog jednog neuspeha i pada odnosno zbog malo orezivanja ili neznatne prepreke. Niti ćeš u toj meri biti pozitivan da se ponašaš kao omladinac pun žara, ostajući budan tri dana i noći zaredom. Umesto toga, imaćeš normalnu racionalnost. Zar ne? (Tako je.) Čim shvate istinu i istina postane njihov život, ljudima postanu jasne vizije. Oni znaju zašto treba da slede Boga, zašto treba da izvršavaju svoju dužnost, kakve rezultate treba da postignu pri obavljanju svoje dužnosti, kao i svrhu, značaj i vrednost podnošenja ove muke. Bez zbunjenosti ili nejasnoća, oni u svom srcu temeljno shvataju sva ta istina-načela. Pa tako, svojevoljno i bez pritužbi trpe, u svemu što rade imaju pravila i načela i nikad ne gube veru u Boga; kad se osećaju negativno, ne žale se na Boga niti Ga napuštaju, a kad se osećaju pozitivno, nemaju nikakve dodatne zahteve prema Bogu, i stanje im je vrlo normalno. Da li ste vi sada takvi? (Ne.) Šta bi onda trebalo učiniti? (Od sada pa nadalje, treba da se usredsredimo na stremljenje ka istini kako bismo razrešili svoje iskvarene naravi; drugi put ne postoji.) Osim stremljenja ka istini, drugi put ne postoji. Dozvoli Mi da ti kažem: ako ne budeš stremio ka istini i budu li iskvarene naravi uvek imale kontrolu nad tvojim životom, onda nećeš imati dobro odredište; u najboljem slučaju, završićeš kao službenik. Međutim, ako budeš stremio ka istini, postojaće ogromna nada da postigneš spasenje, a biće i ogromni blagoslovi koje ćeš na kraju primiti. Budeš li stremio ka istini, oslobodićeš se okova iskvarenih naravi, iskvarene naravi više neće biti tvoj život i, shodno tome, zaista ćeš uvideti nadu da postigneš spasenje. Ako ne budeš stremio ka istini i tvoje iskvarene naravi ostanu nerazrešene, pa, kako bi činio dobre stvari i kako ne bi činio zlo želiš da se pouzdaš isključivo u samoobuzdavanje i u snagu volje, u tom slučaju teško je reći hoćeš li uopšte moći da stigneš do kraja puta. Da li si razumeo? (Razumeo sam.) Koji je najveći problem koji ljudi treba da reše u svojoj veri u Boga? (To su iskvarene naravi.) Rešavanje iskvarenih naravi je najvažnija stvar. Nemoj da razmišljaš na sledeći način: „Sad puno radno vreme izvršavam dužnost u Božjoj kući, puno radno vreme se dajem, pa sam pobednik!” Bog govori o sačinjavanju grupe pobednika – na šta se misli pod pobednicima? „Oni slede Jagnje kud god ono ide” (Otkrivenje 14:4). Jednostavno rečeno, to su pobednici. Čovek ne može da se zadovolji samo time da bude pobednik. Biti pobednik, u ovom jednostavnom smislu, ne znači da su čovekove iskvarene naravi odbačene, a ne znači ni to da taj čovek istinu ima kao svoj život. Oni koji su na kraju spaseni nisu samo pobednici – stvari nisu tako jednostavne. Pobednici su naprosto oni koji prevazilaze sekularni svet, Sotonu, zle trendove i zle režime – to je ono što su pobednici. Ako razumeš samo nekoliko istina-načela i možeš privremeno da prevaziđeš telo i osećanja odnosno ne sputavaju te razne neosnovane glasine ili te ne ometaju zli ljudi ili bezvernici, time se i dalje ne ispunjava merilo pobednika. To što poseduješ samo ovih nekoliko manjih iskustava ne predstavlja veliku vrednost. Šta je vredno? Najvrednija stvar je posedovati istinu kao svoj život. Kako čovek može istinu da učini svojim životom? Postoji samo jedan put: moraš više da čitaš Božje reči i da više primenjuješ i doživljavaš Božje reči. Jedino na taj način možeš da zadobiješ istinu iz Božjih reči i da počneš da stičeš istinu kao svoj život. Koristiš li istinu da usmerava ceo tvoj život, tvoju svakodnevicu, kao i načela prema kojima postupaš i vladaš se – ako praktično postupaš na ovaj način – imaćeš istina-stvarnost. Kad poseduješ istina-stvarnost, tvoje pređašnje sotonske naravi biće bačene u stranu. Pre nego što odlučiš kako da postupiš, prvo razmisli: „Ono što mislim nisu istina-načela. Moram da vidim šta kažu Božje reči.” Razmišljaš li svaki put na ovaj način i ako svaki put govoriš i postupaš prema Božjim rečima, zar malo-pomalo istina neće početi da ulazi u tvoj život? Okean je sazdan od mnoštva kapljica. Dozvoli istini da malo-pomalo ulazi u tvoje srce kako bi izmenila tvoju svakodnevicu, tvoja gledišta, tvoj trenutni status postojanja i tvoje stanje. Kako se tvoje stanje postepeno bude menjalo i razvijalo u dobrom smeru, sve više će se smanjivati verovatnoća da ćeš činiti zlo i izazvati prekide i ometanja, sve više će se smanjivati verovatnoća da ćeš se hvalisati, dok će se sve više povećavati tvoja svedočenja o praktičnom postupanju prema istina-načelima. Kad se pojave kritična pitanja u vezi sa ispravnim i pogrešnim, istina-načela prevazilaze tvoje sotonske iskvarene naravi, kao i tvoje lične želje, afinitete i planove. Tek tada ćeš biti istinski pobednik, neko ko istinu ima kao svoj život i neko ko može da postigne spasenje. U suprotnom, budeš li samo postupao na osnovu svojih afiniteta, razmišljajući: „Ovakvo postupanje je dobro, ove stvari činim rado i svojevoljno i nemam nikakve pritužbe”, kakva je korist od toga? Nemaš nikakve pritužbe, no, koja su načela tvog praktičnog postupanja? Tvoje postupanje u potpunosti proizlazi iz afiniteta tvojih iskvarenih naravi, iz pogrešnih misli i gledišta, iz sebičnih namera, iz ambicija i želja, iz osećanja i iz plahovitosti – u potpunosti ga usmeravaju tvoje iskvarene naravi. Ovo je život koji otkriva iskvarene naravi, a ne život koji otkriva istinu. Bog ne samo da ga ne pamti, već će ga On takođe i osuditi. Moraš da daš sve od sebe kako bi učinio da to što proživljavaš, da reči koje govoriš i stvari koje radiš, kao i misli i gledišta koje otkrivaš, svi redom odgovaraju istini; kako bi postigao da tih pogrešnih misli i gledišta koji nastaju od iskvarenih naravi bude sve manje i manje u tvom srcu; i kako bi učinio da ono što misliš u svom srcu i tvoja gledišta o stvarima, svi budu povezani s istinom i svi odgovaraju istini. Moraš da težiš ovom aspektu i da se na njega usredsrediš, a zatim će u tebi nastajati sve više promena i tvoje će se stanje sve više poboljšavati. U današnje vreme, mnogi ljudi mogu da izgovaraju reči i doktrine, izražavajući ih jasno i logično, međutim, kad treba da govore o istina-stvarnosti, oni nemaju šta da kažu i nisu u stanju da izraze čak ni mrvicu praktičnog razumevanja. U čemu je ovde problem? (Nemamo istinu.) Tvoj život je i dalje život sazdan od iskvarenih naravi, život Sotone, a to nije život istine.

Da li ste razumeli ono o čemu smo upravo razgovarali u zajedništvu? Ako zaista prepoznajete da vaše iskvarene naravi nisu još uvek odbačene i da još uvek živite prema iskvarenim naravima, hoćete li postati negativni? (Upravo sada, kad sam čuo da Bog kaže kako se naše iskvarene naravi nisu promenile, u svom srcu sam imao veliki osećaj nesklada, razmišljajući da sve ove godine neprekidno jedem i pijem Božje reči i usredsređujem se na primenu istine u konkretnim situacijama – pa kako se moje iskvarene naravi nisu još uvek promenile? Osećao sam se pomalo razočarano i negativno. Ali kroz Božje pružanje usmeravanja i delić po delić besede, shvatio sam da samo pokazujem neka spoljašnja lepa ponašanja, dok moje iskvarene naravi u meni i dalje imaju kontrolu; zaista nije došlo ni do kakve promene. Bog je rekao da pri obavljanju stvari ljudi prvo moraju da razmisle i da, ma koliko bile dobre, njihove ideje ne predstavljaju istina-načela, te da svaki put kad nešto čine, ljudi moraju da vide šta poručuje istina u Božjim rečima i da se obučavaju u traganju za istinom i u praktičnom postupanju prema Božjim rečima, a zatim će se njihovo stanje polako promeniti. Nakon što sam čuo Božju besedu, učinilo mi se da ponovo vidim nadu, osetio sam da postoji put i više nisam bio negativan.) Pogrešno je biti negativan; ni pod kakvim okolnostima ne treba da budeš negativan. Odbacivanje iskvarenih naravi predstavlja tu krupnu stvar postizanja spasenja. Što više je nešto iskvarena narav, to više moraš da se usredsrediš na to da to rešiš. U tome moraš da daš sve od sebe i da tome posvetiš svu svoju pažnju. Ne možeš da budeš negativan i ne možeš da odustaneš. Iako sada počinjete da se usredsređujete na stremljenje ka istini, ponekad i dalje ne znate kako da praktično postupate. To što vam sada govorim o putu primene korisnije je za vaš život-ulazak; u isto vreme to može da izazove da se u vama javi osećaj da je nastala kriza i da vam omogući da se usredsredite na istinu, da shvatite istinu i da što pre uđete u istina-stvarnost. Nemojte biti samozadovoljni i ne zadovoljavajte se svojim trenutnim stanjem. Samo ste postali poslušni, lepo ste se ponašali i donekle ste razumniji nego ranije, ali ste i dalje daleko od odbacivanja svojih iskvarenih naravi! Činjenice su jasne, pa u čemu je svrha biti negativan? Vašom negativnošću se ne rešavaju stvarni problemi. Treba da ustanovite odakle nastaje problem i da odatle počnete da pokušavate da ga rešite. Nije prekasno ako sada počnete. Kada će biti prekasno? Biće prekasno kad se Božje delo završi. Imate li rešenost da uđete u istina-stvarnost i da istinu počnete da zadobijate kao svoj život? (Sad imamo tu rešenost.) Ulazak u istina-stvarnost zapravo nije težak. Razmislite o tome, u besedi o istini je izgovoreno mnogo reči, a one su veoma detaljne i konkretne. Čini se kao da je taj sadržaj ogroman, ali se načela ne menjaju, a ne menja se ni put primene. Kad otkriješ iskvarenu narav, svesno dograbi tu ideju ili misao i u svom srcu razmisli: „Ovo je iskvarena narav, pa kako treba da je razrešim? Prethodno je nisam razrešio. Tolike godine verujem u Boga, ali sam se usredsređivao samo na spoljašnje postupke i na hvalisanje, a nikad nisam razmišljao o činjenici da i dalje imam iskvarene naravi. Danas sam iznenada otkrio da takvu misao imam u sebi. Odakle je ta misao potekla? Iz iskvarene naravi. Kako ovu iskvarenu narav onda treba razrešiti?” Moli se Bogu i tragaj za istinom, a takođe pitaj ljude oko sebe koji su stekli iskustvo; oni će te voditi da tragaš za istinom i da rešiš taj problem. Kad ste svi zajedno, jedni druge morate da podržavate i da jedni drugima pomažete, te da međusobno budete puni razumevanja. Svi imaju isti rast i niko ni na koga ne treba da se ugleda niti da ikoga gleda s visine. Ako svi jedni drugima ovako pomažete, svi jedni druge podržavate i rast svih postepeno raste, pa na kraju svi postignete spasenje i zajedno uđete u carstvo, zar to ne bi bilo dobro? (Da.) U redu, hajde da na ovom mestu za danas završimo naš razgovor u zajedništvu. Doviđenja!
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Kako stremiti ka istini (4)

Na prošlom okupljanju nastavili smo razgovor u zajedništvu na temu „kako stremiti ka istini”. Koji je bio glavni sadržaj tog razgovora? Razgovarali smo o razlikama između ljudskih urođenih stanja i njihovih iskvarenih naravi, a konkretno smo razgovarali i o ta dva aspekta. Da li ste kroz taj razgovor stekli određeno shvatanje dela koje Bog namerava da izvrši i koje ljudske aspekte Bog želi da promeni pri spasavanju ljudi? (Da. Na osnovu Božje besede sam shvatio da su ljudske iskvarene naravi ono što Bog Svojim delom namerava da promeni.) Pri spasavanju ljudi, Bog namerava da ih oslobodi njihovih iskvarenih naravi; On ne namerava da promeni njihova urođena stanja, zar ne? (Tako je.) Bog izražava istine i ljude opskrbljuje istinom i koristi različite metode rada – sve to je usmereno na ljudske iskvarene naravi. Kroz Svoje delo, Bog ljudima omogućava da odbace naravi na koje se oslanjaju radi opstanka, a koje je iskvario Sotona. Na taj način, Božje reči i istina se pretaču u ljude, postajući njihov život. Ovo je krajnji rezultat koji Božje delo ima za cilj da postigne. Šta ste dokučili iz besede o ovom aspektu? Koji sadržaj je na vas ostavio najdublji utisak? Razmislite na trenutak o tome. (Poslednja Božja beseda mi je pomogla da ispravim pogrešno gledište koje sam imao. U prošlosti sam mislio da će Bog promeniti ljudski urođeni kov, sposobnosti i ličnost, ali sam na osnovu Božje besede shvatio da Bog ne obavlja natprirodno delo. Božje delo je u tome da promeni ljudske iskvarene naravi i njihove različite pogrešne misli i gledišta, a to su stvari koje potiču od Sotone. Primenom Božjih reči, ljudska normalna ljudskost se obnavlja, a njihova savest i razum postaju sve normalniji. U isto vreme, shvatio sam i važnost stremljenja ka istini. Samo stremljenjem ka istini i primenom istine se naše iskvarene naravi mogu razrešiti; kad Božje reči postanu naš život, mi postižemo spasenje od Boga. Ta dva aspekta Božje besede ostavila su relativno dubok utisak na mene.) Sadržaj poslednje besede obuhvatio je istinu povezanu sa vizijama; obuhvatio je neke konkretne aspekte Božjeg dela, predmete Božjeg dela i rezultate koje ono ima za cilj da postigne. Na osnovu sadržaja tog razgovora, pojavila su se neka konkretna pitanja. Ta pitanja obuhvataju sledeće: koja ispoljavanja u svakodnevnom životu se smatraju čovekovim urođenim stanjima, koja ispoljavanja odražavaju čovekov karakter ili njegovu ljudskost-suštinu – to jest, ono što uobičajeno nazivamo određenim ispoljavanjima toga da li je čovekova ljudskost dobra ili loša – i koja ispoljavanja su otkrovenja iskvarene naravi. Ovo su konkretna pitanja, zar ne? Iako smo u prethodnom razgovoru na ovu temu naveli određene primere, oni nisu bili naročito precizni niti konkretni. Danas ćemo konkretno razgovarati o ovom pitanju kako bismo napravili jasnu razliku između ispoljavanja koja ljudi otkrivaju a koja su urođena stanja, onih koja su svojstvena njihovom karakteru i onih koja spadaju u kategoriju iskvarenih naravi, jasno razlikujući konkretna ispoljavanja ova tri aspekta. Time će biti jasnije kako, na osnovu Božjih reči i istine, mnoštvo problema sa kojima se susreću u svom svakodnevnom životu ljudi treba da povežu sa ova tri aspekta. Ovim su obuhvaćena ona ljudska otkrovenja koja su urođeni aspekti normalne ljudskosti i kojima se ne treba baviti niti ih sputavati; oni aspekti koji su otkrovenja problema s čovekovom ljudskošću i način na koji ljudi treba da ih promene i isprave, odnosno da ih razreše kroz traganje za istinom; i ona ispoljavanja koja spadaju u kategoriju iskvarenih naravi, i način na koji ljudi treba da shvate suštinu tih naravi, da ih reše i odbace kroz prihvatanje i primenjivanje istine. Svi oni imaju konkretna ispoljavanja i, naravno, postoje konkretni putevi praktičnog postupanja. Na osnovu različitih ljudskih ispoljavanja, razgovaraćemo o načelima i putevima primene tako da ljudi mogu da shvate kako da se suoče s ovim problemima i da ih reše, i tako da ljudi mogu da imaju konkretne stavove i puteve primene za različite probleme. Da li ovakav način besede zvuči dobro? (Da.)

Prethodno smo dvaput razgovarali o ova tri pitanja: urođenim stanjima, ljudskosti i iskvarenim naravima. Iako nismo jasno objasnili kome od ova dva pitanja konkretno pripadaju ljudska ispoljavanja i otkrovenja, u razgovoru o svakom od tih pitanja jesmo naveli određene primere. U prethodnim besedama, kad smo se dotakli ovih pitanja, takođe smo razgovarali o suštini tih pitanja ili o obuhvaćenim putevima i načelima primene. Kad je reč o ova tri pitanja koja sam upravo pomenuo, sada bih želeo da svi prvo razmotrite na šta se urođena stanja odnose. O ovome svi možete ugrubo da besedite kako bismo stekli elementarnu sliku. (Bože, da li se urođena stanja odnose na ljudski kov, sposobnosti, urođenu ličnost i instinkte?) O tom sadržaju smo ranije razgovarali, tako da bi s njim svi trebalo da ste upoznati. Ima li još nečega? Da li se vrline i izgled smatraju urođenim stanjima? (Da.) A čovekovo porodično poreklo? (Da, i to.) Tu su i životne rutine i navike, zar ne? Još nešto? (Interesovanja i hobiji.) Postoji određena razlika između interesovanja i hobija, s jedne strane, i vrlina, s druge. Dodavanjem interesovanja i hobija uvode se dodatne specifičnosti. Hajde da redom navedemo ta urođena stanja: prvo je porodično poreklo; drugo je izgled; treće je ličnost; četvrto su instinkti; peto je kov; šesto su vrline; sedmo su interesovanja i hobiji; osmo su sposobnosti. A zatim dolaze životne navike i životne rutine. Poslednja dva su slična, ali ima i nekih konkretnih razlika. Ukupno ih ima deset. Hajde, pročitajte ih. (Prvo: porodično poreklo. Drugo: izgled. Treće: ličnost. Četvrto: instinkti. Peto: kov. Šesto: vrline. Sedmo: interesovanja i hobiji. Osmo: sposobnosti. Deveto: životne navike. Deseto: životne rutine.) Sve ovo su urođena stanja ljudi. Zar ne bi trebalo da i o urođenim stanjima konkretno razgovaramo? Bez razgovora u zajedništvu, da li biste samostalno mogli pravilno da ih razlikujete? (Ne.) U kojim situacijama ne možete da ih razlikujete? (Ponekad kad kod nekog zapazimo određena ispoljavanja, ne možemo da utvrdimo da li ta osoba ispoljava svoju ličnost ili instinkte ili su to ispoljavanja iskvarene naravi.) (Isto tako, kad je reč o životnim navikama i životnim rutinama – nekada sam mislio da one nastaju na osnovu stečenih životnih uslova i porekla; nisam shvatao da mogu da budu urođena stanja.) Vidiš, kad u okviru jedne veće teme raščlanimo neki detaljan i konkretan sadržaj, gledano spolja, čini se da su vam pojedinosti poznate, dok ih u svakodnevnom životu pomalo mešate; i dalje vam nije naročito jasno kako da ih međusobno razlikujete, zar ne? (Tako je.) O ovom pitanju moramo i dalje konkretno da razgovaramo.

Kad je reč o tri aspekta koja smo upravo pomenuli – urođenim stanjima, ljudskosti i iskvarenim naravima – hajde da navedemo neke konkretne sadržaje za urođena stanja i da o svakom od tih sadržaja ponaosob detaljno razgovaramo. Kad je reč o ljudskosti i iskvarenim naravima, taj sadržaj nećemo navoditi. Dok budemo razgovarali o konkretnom sadržaju i ispoljavanjima urođenih stanja, dotaći ćemo se i nekih ispoljavanja ljudskosti i otkrovenja iskvarenih naravi. Dok o njima budemo razgovarali, moći ćete da razaznate i napravite razliku da li ona pripadaju urođenim stanjima, koja ne treba menjati, ili pripadaju problemima s ljudskim karakterom ili njihovim iskvarenim naravima, koje treba razrešiti kroz traganje za istinom. Konkretnim razgovorom kroz navođenje konkretnih primera i problema, te razlike postaju jasnije, zar ne? (Da.) Na primer, neki ljudi potiču iz siromašnih porodica i imaju loše materijalne prilike. Sastavljaju kraj sa krajem; uvek su u stisci s novcem i moraju da se preračunavaju i da planiraju svaki trošak. Kad je reč o trošenju novca, njihov pristup je u tome da ga troše što racionalnije. Rođeni su u takvim porodicama i u takvim uslovima. U koji od tri aspekta o kojima smo razgovarali ovo spada? Je li to urođeno stanje, ljudskost ili iskvarena narav? Ovo je aspekt njihovog porodičnog porekla, a to je urođeno stanje, zar ne? (Da.) Da li je ovo porodično poreklo dobro ili loše? (Iz ljudske perspektive, ono je loše.) Ti ljudi se muče da prežive, porodice su im osiromašene, ekonomski uslovi im nisu ni izdašni ni dobrostojeći – to su problemi povezani sa njihovim porodičnim poreklom. Iako je ovakav čovek rođen u siromašnoj porodici, nikada nije jeo kavijar, nikada nije nosio markiranu odeću, nikada nije mogao da iskusi razne luksuzne stvari i nikad nije bio u kontaktu ni sa čim vrhunskim niti sa ijednim imućnim pojedincem ili poznatim ljudima, on poseduje savest i razum. Kad s drugima komunicira, nikad ih ne iskorišćava. Kad vidi da neko uživa u dobrim stvarima ili vidi nekog imućnog, iako im zavidi, nikad ne pomišlja da ukrade ili dograbi tuđu imovinu. Na koji aspekt se odnosi otkrovenje ovakvog čoveka? (Na njegov karakter, njegovu ljudskost.) Odnosi se na njegovu ljudskost. Da li je ispoljavanje njegove ljudskosti u ovom smislu dobro ili loše? (Njegova ljudskost je dobra i čestita.) To se još uvek ne može smatrati čestitim; to samo znači da on ne iskorišćava sitne pogodnosti i ne laska bogatima. U stanju je da se prema ovim stvarima ispravno odnosi. Kakva je ljudskost ovakvog čoveka? (Njegova ljudskost je relativno dobra.) To je objektivna izjava; njegova ljudskost je relativno dobra, što znači da, kada se uzme u obzir njegov karakter, on poseduje izvestan integritet i dostojanstvo. Iako mu je porodično poreklo siromašno i nije plemenito, on siromašne ne prezire i ne daje prednost bogatima, niti ove druge iskorišćava. Postoji još jedan tip čoveka: rođen je u imućnoj porodici ili kao što bi nevernici rekli, „upala mu sekira u med”. Nikada nije morao da brine o hrani ili odeći i sve mu je bilo nadohvat ruke; može da jede šta god poželi. Njegove porodične prilike su naročito dobre, a njegovi se roditelji prema njemu lepo ophode. Na koji aspekt se ovo odnosi? (I ovo se odnosi na njegovo porodično poreklo.) Čovekovo porodično poreklo je urođeno stanje. Iako ovakav čovek ima naročito dobro porodično poreklo, dobre ekonomske prilike i nikakve brige oko hrane i odeće, i imao je priliku da vidi dobre stvari i iskusi ono što svet ima da ponudi, kad s drugima komunicira, ako primeti da je neko od njega bolji ili sposobniji ili da se neko u nekoj oblasti posebno ističe, ili da neko među ljudima ima prestiž, on oseća ljubomoru i razbija glavu oko toga kako da ga omalovaži. Na koji aspekt se odnose ova ispoljavanja? (Mislim da se odnose i na iskvarene naravi i na ljudskost.) Tako je. Ona se odnose i na njegovu ljudskost i na njegove iskvarene naravi. Kad primeti nekog ko je bolji od njega samog, ovakav čovek oseća ljubomoru, mržnju i želi da potiskuje, muči i izopšti tu osobu; želi da je nadmaši. Ukoliko samo ima ove misli, ali na osnovu njih ne postupa, on je čovek sa lošom ljudskošću – da li mu je ljudskost zla? (Jeste.) Ako na osnovu ove zle ljudskosti oseća prkos kad vidi nekog boljeg od sebe, o njemu iza njegovih leđa donosi sud, pa se čak bavi sumnjivim radnjama da ga potisne, to su konkretna ispoljavanja iskvarene naravi. Koja je suština ove iskvarene naravi? To je pakost. Ova ispoljavanja se odnose kako na ljudskost tako i na iskvarenu narav. Iako su porodične prilike ovakvog čoveka dobre, on se lepo hrani i lepo oblači i mogao bi da očekuješ da bude pronicljiv i prema drugima tolerantan, u komunikaciji s ljudima on uvek želi da ih iskoristi i uvek je preterano sračunat. Kad s drugima negde izađe, cepidlači oko toga ko je potrošio više novca i ko je platio prevoz, i nije spreman da potroši ni dinar više. Kad s drugima radi, uvek preračunava ko je uradio više a ko manje i uvek razmišlja o načinima da zabušava. Na koji aspekt se ovo odnosi? (Odnosi se na njegovu ljudskost.) Na koji aspekt ljudskosti? (Na sebičnost i niskost.) Sebičnost i niskost, želja da se drugi iskoriste, odsustvo integriteta i dostojanstva – to se odnosi na njegov karakter. Kad s ljudima komunicira, on je sračunat i voli druge da iskorišćava, čak i ako je ostvarena korist običan cvonjak, te u svakoj prilici traži način da stekne neku prednost. Bilo da je reč o javnom ili privatnom resursu, bilo da su u pitanju mladi ili stariji ljudi, svakoga će iskoristiti. Ko god da je u pitanju, on se ne suzdržava i iskoristiće tu osobu kad god se za to ukaže prilika. U svojoj komunikaciji s drugima posebno je zahtevan i sračunat. Na primer, prošli put si ga zamolio da ti učini uslugu i on sad smatra da mu duguješ. Učiniće sve da te natera da uzvratiš za tu uslugu, a to mora biti čak i veća usluga od one koju je on učinio tebi; smatra da će samo tada to biti pošten posao. Zar se ovako ne ponaša neko ko je preterano sračunat? (Da.) Ovo je ponašanje čoveka koji je preterano sračunat, naročito zahtevan prema drugima i veoma sklon spletkarenju. Iako mu u smislu hrane i odeće ništa ne nedostaje i u svim aspektima živi boljim životom od ostalih, kad god vidi da neko ima nešto što on ranije nije video, on to želi malo da koristi i isproba. Oseća potrebu da ima sve što drugi imaju. Ako to nema, u srcu se oseća neprijatno i neuravnoteženo, u toj meri da gubi apetit i ne može da spava; biće zadovoljan tek onda kad on sam to bude posedovao. Kakav je ovo problem? (I dalje je to problem ljudskosti.) Ova konkretna ispoljavanja jesu problemi njegove ljudskosti, a ne njegova urođena stanja. Urođena stanja se odnose samo na njegovo porodično poreklo i porodične prilike u kojima živi, dok se načini njegovog vladanja i bavljenja stvarima odnose na njegovu ljudskost. Njegova otkrovenja i ispoljavanja, kao što su njegovi stavovi, metode i motivi u načinu na koji se vlada i bavi stvarima, odnose se na problem njegovog karaktera; to još uvek nije dostiglo nivo iskvarenih naravi. On je sebičan, zahtevan, preterano sračunat, spletkaroš i voli druge da iskorišćava – jesu li to ispoljavanja dobre ili loše ljudskosti? (To su ispoljavanja loše ljudskosti.) Sve su to ispoljavanja lošeg karaktera i loše ljudskosti. Jesu li ova ispoljavanja loše ljudskosti drugima vidljiva i uočljiva? (Jesu.)

Neki ljudi imaju lepo definisane crte lica i rođeni su sa krupnim, svetlim i inteligentnim očima koje izgledaju živahno i izražajno. Od detinjstva su bili prilično simpatični. Pod koji aspekt ovo potpada? (To se odnosi na njihov izgled.) Izgled pripada urođenim stanjima, zar ne? (Da.) Posedovati krupne oči i lepo definisane crte lice, urođeno posedovati prednost privlačnog izgleda – je li to aspekt iskvarenih naravi? (Nije.) Da li se to odnosi na pitanja ljudskosti? (Ne, ne odnosi se.) To se ne odnosi na ljudskost ni na iskvarene naravi, stoga tu ništa ne treba menjati. Urođena stanja su stečena rođenjem; ti ljudi su rođeni s takvim izgledom i nisu se podvrgavali nikakvim veštačkim ulepšavanjima ili promenama. Naprosto su takvi. Iako su prirodno privlačni, uvek su smeteni kad se u svakodnevnom životu bave složenim pitanjima i ne znaju kako da ih reše. I u vezi sa ljudima, događajima i stvarima nedostaje im sposobnost raspoznavanja. Nije im jasno s kim mogu da se druže, a koga treba da izbegavaju. Ne znaju ko je zao i koje bi druženje moglo da donese nevolju. U svojoj trećoj deceniji života, oni ove stvari ne znaju, pa čak i kad napune trideset ili četrdeset godina, uprkos određenom životnom iskustvu, to i dalje ne znaju. Iako imaju krupne, izražajne oči, um im je prilično smeten. Kakav je ovo problem? (Je li to problem s njihovim urođenim kovom?) Njihov urođeni kov nije naročito dobar. U komunikaciji s drugima i pri rešavanju problema nikad ne mogu da pronađu načela i ne mogu da prozru različite tipove ljudi. Drugi ih često prevare, podvale im ili se njima poigravaju. Kakav je kov ovakvog čoveka? (Njegov je kov relativno loš.) Kov mu nije dobar. Imati izražajne oči ne znači nužno i bistrinu uma. Iako, u smislu svog urođenog stanja, on dobro izgleda, kov mu nije najbolji. Ipak, ima jedna stvar: tokom školovanja on se isticao u savladavanju gradiva; mogao je brzo da zapamti književna dela, a kad je učio matematiku, fiziku, hemiju ili novi jezik, brzo bi dokučio suštinu. Lako se upisao na studije, a zatim stekao magistarsko i doktorsko zvanje. Pod šta ovo treba podvesti? Može li se to podvesti pod dobar kov? (Ne.) Pa, pod šta se onda to podvodi? (To se podvodi pod njegove vrline, a one su njegovo urođeno stanje.) To je tačno. Ovakav čovek se ističe u učenju, sticanju znanja i akademskim predmetima. Vrlo brzo dokuči udžbeničko gradivo i stvari koje su teorijske i zasnovane na pravilima, kao što su aspekti povezani sa stručnim veštinama i tehnologijom ili formule i pravila u matematici, fizici i hemiji, i jako dobro ih pamti. Ovaj tip čoveka se ističe u učenju ovih stvari i za njih ima naročit dar. Može da ih shvati već na prvi pogled i posebno se ističe na ispitima i u odgovaranju na pitanja; kad je reč o odgovaranju na pitanja, to mu ide s lakoćom – tu najbolje do izražaja mogu da dođu njegove vrline. Mogli bismo reći da se u moru znanja ovakav tip čoveka oseća poput ribe. Da li ova ispoljavanja predstavljaju njegov kov? (Ne.) Ona samo znače da on ima konkretnu vrlinu. Taj tip čoveka pokazuje naročito dobre rezultate u oblasti znanja, pokazujući ljudima da se njegova vrlina u toj oblasti ističe. Budući da ima tu vrlinu i budući da je ostvario određena postignuća – stekao titulu magistra i doktora nauka i stekao visoko obrazovanje – on sebe među drugima vidi kao učenjaka, znalca i intelektualca visokog ranga. I što više knjiga čita, oseća da je sve ugledniji pojedinac, da je superioran i da su svi drugi obični, bez znanja, nesposobni da shvate njegov um ili da ga prozru, te da nisu na istom nivou kao on. Shodno tome, u odnosu na druge on se često oseća superiorno i sebe smatra izvrsnim i izuzetnim. Kakvo je ovo ispoljavanje? (Iskvarena narav.) Koji aspekt iskvarenih naravi? (Nadmenost.) Njegova nadmena iskvarena narav navodi ga da, nakon sticanja visokog obrazovanja, još i više gleda s visine na mase i na ljude iz svih drugih društvenih slojeva. Nakon što počne da veruje u Boga, a zbog stečenog visokog zvanja i diplome, uvek želi da u crkvi ima poslednju reč i teži tome da bude starešina. Pri svakim izborima nada se da će biti izabran. Ako ne bude izabran, postaje negativan i misli da je beznadežan. Šta god da starešine i delatnici govore, on to ne želi da sluša, već se tome opire. Koja god dužnost da mu se dodeli, taj zadatak mu je odbojan i iza kulisa ga osuđuje. U svom srcu razmišlja: „Ti nisi naročito obrazovan. Tvoje reči nemaju smisla. Duboko u sebi, na tebe kao crkvenog starešinu gledam s visine. Odbijam da pred tobom kapituliram! Nemoj misliti da si bolji od mene. Da se uporedimo, pa da vidimo ko ima ono što je potrebno. Da vidimo ko može da izdeklamuje više Božjih reči i ko može da pokaže dublje razumevanje. Ako tvoja beseda ne bude bolja od moje, odbijam da pred tobom kapituliram! Iako si izabran za starešinu, ne moram da slušam i sprovodim sve to što tražiš od mene, niti da se tome povinujem!” Kakvo je ovo ispoljavanje? (Iskvarena narav.) Ovo je konkretno otkrovenje iskvarene naravi. Da li se ovo odnosi na ljudskost? Budući da ovaj tip čoveka ima prirodnu vrlinu i, na temelju toga, intenzivno uči, stiče brojna znanja i stiče društveni status, on oseća da je od drugih superiorniji, da je jedinstven i svima želi da se obraća sa više pozicije i postupa dominantno; među ljudima uvek želi da bude vođa, da ga drugi slušaju – ima li ovakav tip čoveka problem sa svojom savešću i razumom? (Da, ima.) Koji je to problem? Zahvaljujući njegovoj vrlini, bilo mu je lako da učenjem stekne visoko obrazovanje. Da li je ta vrlina sama po sebi problem? Je li ta vrlina sama po sebi aspekt iskvarenih naravi? Da li je ona ispoljavanje loše ljudskosti? (Nije.) Ipak, budući da ima tu vrlinu, on je stekao veliko znanje i visoko obrazovanje, što je u skladu sa društvenom ocenom i definicijom statusa. To ga je navelo da poveruje da u crkvi treba da ima poslednju reč, da u bilo kojoj grupi ljudi bude elita i da bude iznad svih drugih. Da li takva ljudskost ima ikakav razum? Da li je takva ljudskost dobra? (Njegova ljudskost nije dobra.) Po čemu njegova ljudskost nije dobra? (On nema razum ni savest; uvek želi da bude iznad drugih.) Želja da se bude iznad drugih delom ima veze s iskvarenom naravi. U drugom smislu, iz perspektive ljudskosti, zar ovo nije pomalo bestidno? (Jeste.) Božja kuća nije društvo. Pri izboru starešina, da li Božja kuća upoređuje akademska zvanja? (Ne.) Na čemu Božja kuća zasniva izbor starešina? Izbor se zasniva na istina-načelima, zar ne? (Da.) U Božjoj kući, izbor starešina se zasniva na istina-načelima, a ne na tome ko ima više akademsko zvanje. Da li su tom čoveku poznata načela za izbor starešina? Jesu, ali se on prema tim načelima odnosi kao prema običnim birokratskim izjavama i kao prema pukim teorijama, i ne zna kako da ih sprovodi ili primenjuje u svakodnevnom životu. Stalno širi ideju da samo oni sa akademskim zvanjem imaju dobar kov, da mogu da shvate istinu i da druge predvode. Budući da on ima visoko akademsko zvanje, poseduje određeno znanje i društveni status, a smatrajući da Božja kuća funkcioniše isto kao i društvo, on svoje znanje i visoko akademsko zvanje koristi kao kapital u nastojanju da u Božjoj kući ima poslednju reč. Načela za izbor starešina u Božjoj kući želi da zameni sopstvenim načinima posmatranja ljudi i rešavanja stvari i sopstvenim pristupima, perspektivama i gledištima u pogledu društvenog položaja i statusa. Nije li ovo odsustvo razuma? (Jeste.) Kako drugačije opisujemo odsustvo razuma? (Bestidnošću.) Običnim rečima, to je bestidnost; drugi način da se to kaže jeste da taj tip čoveka ima vrlo oskudan razum. Vidiš, iako je stekao takozvano visoko obrazovanje i pročitao mnogo knjiga, nijedna od tih knjiga niti ijedan učitelj ili profesor nisu ga nikada naučili kako da postupa kao neko ko ima razum. Nakon što je iz knjiga naučio brojne stvari, on naprotiv oseća da je stekao kapital i da je daleko bolji od običnih ljudi. Iako njegova vrlina nije negativna stvar i jeste urođeno stanje, ta vrlina vrlo lako može da dovede do određene posledice – da kao rezultat toga on postane nadmen i uobražen, da izgubi razum i postane bezočno drzak i bestidan. Iako je pročitao mnogo knjiga i stekao veliko znanje, on ne shvata značenje reči „stid”. Stoga, nakon što je stekao neko akademsko zvanje, on ga koristi kao kapital da se svuda razmahuje i želi da ga iskoristi da u Božjoj kući stekne status i da ima poslednju reč. On razmišlja: „Imam visoko akademsko zvanje i stvari učim brzo, što znači da imam dobar kov. I ne samo to, veoma sam obrazovan, video sam sveta i oštrouman sam, pa sam kvalifikovan da predvodim druge.” Pod ovim se podrazumeva da su njegovo znanje i vrline istina. Sve ovo su ispoljavanja odsustva razuma. Da li ovakav čovek, kome nedostaje razum, ima integritet? Ima li dostojanstvo? (Ne.) Odsustvo integriteta i dostojanstva – da li je to ispoljavanje dobre ljudskosti ili ogavne, niske ljudskosti? (To je ispoljavanje ogavne ljudskosti.) Takvi ljudi nemaju dobru ljudskost. Oni najviše cene sopstveno akademsko zvanje, društveni status, ličnu vrednost i položaj. Uzimajući to kao svoj kapital, oni su izuzetno nadmeni i uobraženi i žele da imaju poslednju reč. Ovo je ispoljavanje ogavne ljudskosti. Ovaj problem sadrži dva aspekta: jedan se odnosi na njihovu ljudskost, a drugi na njihovu iskvarenu narav. Njihovo posmatranje problema i njihov stav i gledišta u rešavanju problema odnose se na njihovu ljudskost. Ovakva ljudskost dovodi do određenih postupaka, ispoljavanja i otkrovenja, koji su izraz iskvarene naravi.

Neki ljudi po svojoj prirodi nisu pričljivi; odmalena ne vole baš mnogo da govore. U komunikaciji s drugima koriste jednostavne, oskudne izraze, a kad im se štošta dogodi, oni nemaju mnogo misli niti imaju izdašan rečnik da bi to izrazili. Čak i ako se izraze, to je sasvim jednostavno. Kakav je ovo problem? (To je problem u vezi s njihovom ličnošću.) To je problem u vezi s njihovom ličnošću, a sastavni je deo njihovih urođenih stanja. Imaju prirodno ćutljivu ličnost. Koriste jednostavan rečnik, nemaju naročito složene misli i u kontaktu s drugima nisu voljni da govore. Kad se tokom okupljanja u zajedništvu razgovara o istini, oni samo slušaju druge kako govore i već je dovoljno dobro ako mogu da pruže neki jednostavan odgovor nakon što drugi završe sa svojim govorom. Ako ih pitaš: „Kako ti to razumeš?”, oni će reći: „Razumem to slično kao i ti.” Ako ih zamoliš da budu konkretniji, reći će: „Mislim isto što i ti” i nemaju ništa da dodaju. Ovo je naprosto njihova ličnost; zamoliš ih li da kažu nešto više, nemaju ništa da dodaju. Ovo je deo njihovih urođenih stanja. Postoji još jedan tip čoveka koji, iako deluje da nema mnogo da kaže i, gledano spolja, često je ćutljiv, kad je s drugima nasamo voli da se raspituje o tračevima, pa postavlja sledeća pitanja: „Iz kog pastirskog područja je taj i taj brat ili ta i ta sestra? Čuo sam da osam godina veruje u Boga – je li ikada bio starešina? Koliko ima godina? Je li istina da se razveo i da ima dete?” Kakvo je ovo ispoljavanje? Gledano spolja, on ne voli mnogo da govori i ne sviđa mu se da priča u javnosti. Nema naročito bogat rečnik i nedostaju mu reči da s drugima normalno komunicira. Ipak, u svakom drugom smislu, ima mnogo toga da kaže i uvek voli da se raspituje o drugima, postavljajući pitanja poput ovih: „Je li ta osoba radila hiruršku korekciju kapaka? Koža joj je tako bela – da li često odlazi u salon lepote?” ili „Primećujem da taj i taj uvek koristi najnoviji računar i da mu je sva odeća markirana i prilično skupa. Je li njegova porodica imućna? Čime se bavi njegova porodica? Je li mu otac neki funkcioner?” Koji problemi su obuhvaćeni ovim ispoljavanjima? (Obuhvaćeni su problemi s njegovom ljudskošću.) Ljubopitljivost prema tračevima, prikupljanje informacija o beznačajnim ličnim stvarima i uživanje u naklapanju o privatnim stvarima drugih ljudi – to su ispoljavanja povezana sa čovekovom ljudskošću. Da li su ta ispoljavanja dobra? (Nisu.) U kom smislu nisu dobra? Koji su problemi ljudskosti time obuhvaćeni? Taj čovek nije nikome naudio, nikoga nije mučio, niti je povredio tuđe interese, pa zašto se ova ispoljavanja smatraju lošim? (On uvek želi da zna privatne stvari drugih ljudi i neprekidno zabada nos u tuđe stvari iza njihovih leđa. Postoji problem sa razumom njegove ljudskosti.) Taj problem se odnosi na razum njegove ljudskosti. Kad bi iskreno i direktno pitao, na primer: „Brate taj i taj, koliko imaš godina?”, da li bi to bilo normalno ispoljavanje ljudskosti? (Da.) Zar ovakvo postavljanje pitanja nije otvoreno i neposredno? Zar nije prikladno? (Jeste.) Pa, zašto onda neki ljudi pitanja ne postavljaju direktno onima na koja se ona odnose niti im se direktno obraćaju? Zašto se prepuštaju sumnjivim rabotama iza leđa drugih ljudi? Ako se o nekoj temi može postaviti pitanje ili se o njoj može lično razgovarati, to treba učiniti otvoreno. Zašto šaputati tajne iza tuđih leđa? Zar ovim nije obuhvaćen određen čovekov stav i način vladanja i postupanja? Da li su taj stav i način dobri? (Nisu.) Zašto se taj stav i način ne smatraju dobrim? Da li ovi ljudi koji vole potajno da se raspituju o raznim stvarima uživaju da kopaju po tuđoj privatnosti i ljude istražuju iza njihovih leđa? (Da.) Zašto vole da ljude istražuju iza njihovih leđa? Ako već imaju pitanja, zašto ih ne postave direktno? Je li teško postaviti pitanje licem u lice? Oni osećaju da nije lako niti da je moguće postaviti pitanje direktno, pa se raspituju iza leđa drugih ljudi. Zar zbog toga tako ne postupaju? (Da.) Zapravo, neke stvari se mogu pitati direktno, postavljajući sledeća pitanja: „Koliko godina veruješ u Boga? Da li si studirao? Koji je tvoj stepen obrazovanja? Koliko imaš godina?” Sva ta pitanja se mogu postaviti licem u lice. Ako neki ljudi nisu spremni da ti odgovore, onda to nemoj da ih pitaš niti se o tome raspituj iza njihovih leđa. Ako misliš da će biti spremni da ti saopšte određene stvari ili ako ste vas dvoje bliski i ta osoba ti dovoljno veruje da bi ti to i rekla, onda možeš direktno da je pitaš. Zašto istrajavati u tome da ideš zaobilaznim putem da bi se raspitivao iza njenih leđa? Je li to zaista neophodno? Zar to nije prilično nisko? Ti ljudi se ne usuđuju da direktno postave pitanje jer se plaše da im druga osoba neće odgovoriti. Ali te stvari žarko žele da znaju i doznaju. Ako ih ne saznaju, osećaće se nelagodno, ali čim dobiju te informacije, u sebi osećaju lagodnost, kao da su dobili nešto dragoceno. Kakvi su to ljudi? Uživaju da se raspituju o tuđim privatnim stvarima ili ličnim informacijama, kao i da saznaju takve stvari – takvi ljudi vole da tračare i da druge osuđuju, zar ne? (Da.) Ako veruješ da će druga osoba biti voljna da odgovori na tvoja pitanja, možeš da je pitaš i da od nje to saznaš direktno. Ako druga osoba smatra da su neka tvoja pitanja neumesna i da izlaze van okvira lične pristojnosti, pa odbije da ti odgovori, onda je to sasvim u redu. Ako ne želi da ti odgovori ili ne želi da određene stvari saznaš, nemoj se raspitivati iza njenih leđa. Ako si uporan u tome da o nekom saznaš određene informacije ili njegove privatne stvari, s jedne strane, taj će početi da te posmatra sumnjičavo: „Zašto bi ti želeo da znaš te stvari? Zašto se o meni raspituješ iza mojih leđa? Da li nastojiš da me kontrolišeš, mučiš ili da me izdaš?” To je jedan aspekt. S druge strane, u čemu je nužnost da znaš sve o drugima? S kojim pravom te stvari hoćeš da znaš? Želiš li da o svima prikupljaš informacije? Moraš sve da znaš – jesi li ti neki stručnjak za prikupljanje informacija? Je li to tvoj posao? Božja kuća nije nikome dala takav nalog. Ako stalno pokušavaš da se raspituješ o privatnim stvarima drugih ljudi, raspitujući se o stvarima za koje oni ne žele da ih znaš, oni će te smatrati iritantnim. Kakva je ljudskost nekoga koga drugi ljudi smatraju iritantnim? U najmanju ruku, ta osoba je bestidna. Kako nevernici nazivaju takvu osobu? Drskim nitkovom. Njegova ljudskost je niska, nema dostojanstvo i u sve želi da zabada nos, vladajući se neprimereno. Zar ova osoba nije takva? (Jeste.) Da li je ljudskost takvog čoveka dobra ili loša? (Njegova ljudskost je loša.) Njegova ljudskost, u najmanju ruku, nije dobra. Ovo je jedno od ispoljavanja u okviru kategorije neposedovanja dobre ljudskosti – neprikladno ponašanje i stalno izvođenje sumnjivih radnji. Gledano spolja, taj čovek izgleda učtiv, ljubazan i pun poštovanja prema tebi, delujući kao da je lepo vaspitan i kao da se dolično vlada. Ipak, iza tvojih leđa, on izvodi sumnjive radnje, raspituje se o tome koliko imaš godina, tvom porodičnom poreklu i drugim tvojim aspektima, a s tobom otvoreno ne razgovara niti te to pita direktno. Kad s drugima stupa u kontakt i s njima razgovara, on nije iskren niti neposredan, već iza tuđih leđa uvek izvodi sumnjive radnje, čineći stvari koje se smatraju nepoštenim. Uvek razmišlja o ličnim stvarima drugih ljudi i o tome šta tačno drugi ljudi misle, uvek je zaokupljen takvim stvarima. Ljudskost takvog čoveka nije dobra i on se ne dopada nijednoj grupi ljudi. Nije reč o tome da ljudi ne žele da ti saznaš lične stvari ili da nešto kriju od tebe; radi se o tome da te drugi ne vole zbog tvoje ljudskosti i načina na koji se vladaš i postupaš. Ljudima se ne dopadaš zato što je način tvog vladanja i postupanja pomalo ljigav; taktike koje koristiš su niske i pogane, umesto da budu prikladne i neposredne. Čini se da neki ljudi nemaju problem u neposrednoj komunikaciji s drugim ljudima, ipak, iza njihovih leđa uvek rade stvari u tajnosti. Kad drugi na trenutak izađu iz prostorije, uvek uključuju njihove računare da vide s kim su oni razgovarali, o čemu su razgovarali, šta su zapisali u svoje dnevnike i kakva gledišta imaju. Ponekad, kad neko svoj računar zaštiti lozinkom, oni nastoje da tu lozinku doznaju govoreći: „Jesi li promenio lozinku na svom računaru? Ja sam svoju upravo promenio u 1234567, možda bi i ti trebalo da promeniš svoju.” Koji je cilj da se tako nešto kaže? „Ja ti govorim svoju lozinku, pa i ti treba da mi kažeš svoju, kako bih mogao da pristupim tvom računaru.” Neki ljudi se čak drznu da preturaju po tuđim tašnama i stvarima kad ti ljudi nisu u blizini. Na primer, ako primete da neko ima novi par slušalica i žele da znaju kakav je kvalitet zvuka na njima, mogli bi da se usude da uzmu te slušalice i da ih isprobaju kad ta osoba nije u blizini. Ako od te osobe otvoreno zatražiš da pozajmiš slušalice i ona se s tim složi, onda ih s pravom isprobavaš. Ali ako se ona s tim ne slaže, ti ne treba da ih isprobavaš. Zar to nije pravilan način za rešavanje ove stvari? Bilo da se drugi slažu ili ne, stvari treba otvoreno da rešavaš pred njima, a ne iza njihovih leđa. Ovaj tip čoveka to naprosto ne može – on uvek izvodi sumnjive radnje. U kojoj meri? Čim nisi prisutan, on odmah pretura po tvojim stvarima, proverava šta si napisao u beleškama u svojim posvećenostima i brzo to prepisuje, uplašen da nešto ne propusti. Gledano spolja, čini se da on žudi za istinom, ali su njegovi zakulisni postupci pogani. Kad primeti da si kupio nov računar, oseća ljubomoru. Gledano spolja, on kaže kako je tvoj nov računar sjajan i brz, ali u sebi razmišlja: „Brz je? Nadam se da će ti se jednoga dana pokvariti!” Jednoga dana ti pomeneš kako tvoj nov računar ne radi dobro i kako je spor, a on potajno oseća ushićenje: „Tako ti i treba kad imaš nov! Ja nemam nikakav, pa je najbolje da ga ni ti nemaš!” Njegov um je pun niskih, poganih misli koje ne mogu da izađu na svetlost dana. Neki ljudi primećuju da neko drugi ima lep komad odeće, pa žele da ga i sami isprobaju. Ali umesto da to pitaju direktno, oni naprosto čekaju priliku da ga tajno isprobaju kad ta osoba nije prisutna. Pogledaju se u ogledalo, razmišljajući kako sjajno izgledaju, ali čim čuju da se ta osoba vraća, brzo tu stvar skidaju sa sebe i vraćaju je na svoje mesto. Iako sumnjive radnje ovog tipa čoveka i njegovi načini postupanja možda ne obuhvataju iskvarenu narav ili nisu u toj meri ozbiljni kao iskvarena narav, njihov stav prema sopstvenom vladanju i postupanju i način na koji se ophode prema ljudima prilično su odbojni i odvratni, pa to u određenom smislu utiče na normalan život drugih ljudi. Stoga se može reći da ovaj tip čoveka ima ozbiljan problem u svojoj ljudskosti. Koliko ozbiljan? Neprikladno se vlada, iza kulisa obavlja brojne sumnjive radnje, a način na koji rešava probleme ljigav je i pogan. Uvek je tajnovit; nikad stvari ne radi javno, već ih uvek obavlja iza tuđih leđa. Kad drugi nisu prisutni, kad ne obraćaju pažnju ili kad niko ne može da vidi ili da otkrije šta on radi, on krišom preduzima razne stvari. Ljudskost ovog tipa čoveka nije dobra. On uvek živi po mračnim ćoškovima, obavijen tamom, nesposoban da se suoči sa svetlošću ili sa drugim ljudima. Ljudskost mu je niska i pogana. Jesu li ova ispoljavanja njegove niske ljudskosti instinktivna? (Nisu.) Njemu je neprijatno da stvari obavlja pred drugima; više voli da ih radi iza njihovih leđa, a kad ih obavlja iza tuđih leđa, nimalo se zbog toga ne ustručava. Ima li to ikakve veze s njegovom ličnošću? (Ne.) Kažeš li da se te sumnjive radnje ili ono što taj čovek u svojoj ljudskosti otkriva i proživljava odnose na određeni aspekt iskvarenih naravi, to ne bi bilo tačno. Ipak, njegove sumnjive radnje su postojane. Gledano spolja, čini se kao da ništa krupno nije pogrešio, pa kad mu se u crkvi dodeli dužnost, on će joj se uglavnom svim srcem posvetiti i biće poslušan; gledano spolja, on čak deluje prilično ispravno. Ali se iza kulisa odvija sasvim druga priča – poput nekog miša, čim niko ne posmatra, on počinje da izvodi sumnjive radnje i nestašluke. Zar ovi ljudi nisu poput miševa? Razmislite o tome – ako je ovo njihova ljudskost i način na koji s drugima komuniciraju i postupaju, ako je ovakav moralni karakter njihove ljudskosti i ako imaju ovakvu ljudskost-suštinu, kako se onda ophode prema Bogu i prema istini? Da li se i prema Bogu i istini ophode na isti način kao i prema ljudima? (Da.) Iza kulisa takođe izvode sumnjive radnje, zar ne? Iznalaze svaki mogući način da izbegnu nadzor od strane starešina i delatnika, ponašajući se na jedan način pred njima, a na sasvim drugi iza njihovih leđa. Ne prihvataju Božje ispitivanje, niti u dubini srca prihvataju istinu. Šta god da Božje reči kažu, oni im pristupaju na svoj način, izvodeći sumnjive radnje i praveći predstavu, tako da, gledano spolja, niko ne može da primeti nikakav problem, kao ni bilo šta pogrešno. Gledano spolja, deluju kao da ne rade ništa pogrešno i čini se da primenjuju istinu, ali su iza kulisa već izveli svoje sumnjive radnje i u tajnosti su nepravde već učinjene, a da to niko ne zna. Oni ne veruju u Božje ispitivanje niti ga prihvataju, te stoga ne prihvataju istinu. Šta je ovim obuhvaćeno? Time su obuhvaćene iskvarene naravi. Kad se prema Bogu, prema istini i prema svojoj dužnosti ophode sa ovakvom ljudskošću i s drugima ovako komuniciraju i postupaju, konkretnim ispoljavanjima njihove ljudskosti koja otkrivaju obuhvaćene su iskvarene naravi. Šta je obuhvaćeno ovim iskvarenim naravima? U najmanju ruku, one sadrže lažljivost. Ukoliko su njihovi postupci još tajnovitiji i lažljiviji, šta u tom slučaju uključuju? (To onda poprima razmere rđavosti.) To uključuje lažljivost i rđavost unutar njihovih iskvarenih naravi. Osim toga, duboko u svom srcu, oni uvek gaje sumnje o istini i o Božjem ispitivanju. U njima je to duboko usađeno. Oni razmišljaju: „Niko ne zna šta ja radim iza kulisa. Boga nisam nigde primetio, pa ni Bog to sigurno ne zna – samo ja znam.” Zar i ovim nije obuhvaćena iskvarena narav? Na koji aspekt iskvarenih naravi se ovo odnosi? (Je li to nepopustljivost?) Oni zaista u sebi imaju nepopustljivu narav. Prema tome, da li je suština ovih misli odbojnost prema istini? (Jeste.) Njihov stav prema istini u sebi sadrži otpor i protivljenje. Osim što su nepopustljivi, oni imaju i naročitu odbojnost prema istini, zbog čega to postaje ozbiljan problem. Čim nešto u sebi sadrži iskvarenu narav, onda je to ozbiljnije od samo loše ljudskosti. To sadrži buntovništvo prema Bogu, protivljenje Bogu i suštinu koja se okreće protiv istine. To sadrži čovekov stav prema Bogu i prema istini. Čim nešto u sebi sadrži iskvarenu narav, to uključuje istina-načela i potrebu da se istinom razreše iskvarene naravi.

Neki ljudi su prirodno visoki, imaju graciozan stas i, povrh toga, imaju srazmerne, pravilne i lepo oblikovane crte lica koje se drugima dopadaju. Šta god da obuku, ljudi im se dive govoreći: „Kao da je sišla sa stranica modnog časopisa – tako je zgodna, lepa, ostavlja druge bez daha!” Da li ovo spada u urođena stanja te osobe, njenu ljudskost ili njene iskvarene naravi? (Ovo je njen prirodan izgled.) Ta osoba je rođena lepa. I budući da je odmalena prirodno privlačna i da ima dobru figuru, stariji su je hvalili, školski vršnjaci su joj zavideli, a njeni roditelji su je posebno razmazili. I pre nego što je napunila tri ili pet godina, njeni roditelji su je svakodnevno doterivali, jednog dana je oblačeći kao devojčicu, a drugog dana kao dečaka. Ukratko, obožavali su je poput neke omiljene igračkice. I kad je porasla, toj osobi se naročito dopadalo da lepo izgleda. Odgojena u modernom, privilegovanom životnom okruženju, prešlo joj je u naviku da se doteruje. Naročito kad se upoznala sa različitim modnim trendovima, počela je da uživa u tome da sparuje boje, krojeve i stilove; odeva se s posebnim ukusom i odiše prefinjenim držanjem. I obična majica i farmerke na njoj izgledaju drugačije, a kad se upare s cipelama odgovarajuće boje, stil joj postaje još impresivniji – stvarno oduzima dah i neizmerno je zgodna. Gledati u nju je praznik za oči. Kad god se pojavi na javnom mestu ili na ulici, zasigurno privlači poglede. Pošto je od rođenja krasi lep izgled i ima ova urođena stanja, ume lepo da se dotera i šta god da obuče odiše tim naročito prefinjenim držanjem, u komunikaciji i druženju s njom uživaju pripadnici oba pola. Ljudi jedva čekaju da sede u njenoj blizini i da s njom razgovaraju, da s njom dolaze u neposredan kontakt, kako bi mogli da uživaju u njenoj lepoti. Da li je to krivica ove osobe? (Nije.) Zbog njenog poželjnog urođenog stanja, ljudi su uvek blagonakloni prema njenim problemima, nedostacima ili manama. Stoga, kud god da ona ode, posebno je lepo dočekana i popularna. I kad izgovori nešto neprijatno, drugima je i dalje prijatno da to čuju. Kad postane ćudljiva ili prevrće očima, ljudima to ne smeta niti se nađu uvređeni – čak i to doživljavaju kao neku nagradu. I kako se ta iskustva nakupljaju, zbog svog urođenog stanja ta osoba počinje da se oseća superiorno. Počinje da razmišlja: „Zbog svog lepog izgleda, prefinjenog držanja i doteranosti popularna sam kud god da odem – to je sjajno! Ovo društvo, ovi ljudi tome zaista pridaju važnost. Za ovo urođeno stanje koje su mi roditelji podarili reklo bi se da je moj kapital. Posao se lakše pronalazi, a na ispitima, dovoljno je da neku osobu samo pogledam i ona će mi ustupiti svoj rad da ga podmetnem kao svoj.” Takvu osobu saleću pripadnici suprotnog pola, a i među pripadnicama istog pola mnoge se prema njoj lepo ophode i neprekidno hvale njenu lepotu i dobar izgled. S vremenom, ona počinje sve više da uživa u ovoj prednosti. Ta prednost joj donosi brojne pogodnosti, brojne koristi i brojne povlastice, omogućavajući joj da uživa u brojnim stvarima. Stoga, u takvom okruženju, ta osoba počinje sebi da postavlja određene zahteve. Iz kuće ne izlazi nenašminkana, a ako joj se pojavi makar i bubuljica, ne sme niko da je vidi. Oprezna je u svojoj ishrani, izbegava začinjenu hranu i soja sos, brinući u sebi: „Kad će nestati ova bubuljica? Ne smem da je iscedim – plašim se da mi ne ostane ožiljak. Ali ako je ne iscedim, hoću li pripadnicima suprotnog pola koji su mi se nekada divili, nakon što je vide, i dalje biti privlačna, hoću li i dalje biti predmet njihovog obožavanja? Da li će prema meni postati ravnodušni? Šta treba da učinim? Pretpostavljam da treba da sačekam sve dok bubuljica ne prođe sama od sebe, pa da onda izađem među ljude. Nikako ne smem da dozvolim da me ljudi vide ovakvu; to bi uništilo savršeni imidž koji sam izgradila u njihovim glavama.” Neki ljudi moraju savršeno da sparuju boje, krojeve i stilove svoje odeće. Pre nego što izađu napolje, iz svakog ugla moraju sebe da provere u ogledalu, a neki sami sebe čak slikaju telefonom da se uvere kako izgledaju savršeno na dnevnoj svetlosti i pod veštačkom svetlošću, starajući se o tome da i takve stvari poput njihove kože, tena, frizure, odevanja i držanja oku budu prijatni i da izmame naklonost drugih; tek tada se osećaju spremni da izađu napolje. Takva osoba se drži ovog životnog stila čak i onda kad počne da izvršava dužnost. Ako se, zbog vanrednih okolnosti, tog dana nije istuširala i priđe joj neko suprotnog pola, ona ga brže-bolje izbegne. Pošto se nije istuširala, smatra da nije podobna da je iko vidi. Tolika količina zahteva prema sopstvenom izgledu i držanju odražava se na njen svakodnevni život. Ode li negde gde ne može da se istušira, oseća se uznemireno i u velikoj meri pati, pa ne može da jede ni da spava. Razmišlja: „Šta ću ako ne mogu da se istuširam? Nikada se nije desilo da se ne istuširam više od tri dana zaredom. Ako počnem da zaudaram, hoće li me ljudi gledati s visine? Neće li se time narušiti moj savršeni imidž? Neću li time prestati da budem predmet tuđeg obožavanja? Šta treba da uradim?” Ako se nađe na mestu sa lošim životnim uslovima i obroci nisu dovoljno hranljivi ili dobro uravnoteženi, ona počinje da brine: „Hoće li to uticati na moju kožu? Hoće li mi koža postati gruba ili stara? Hoću li dobiti bore? Ne mogu da ostanem na ovom mestu – moram odavde da se izbavim!” Osećaj nadmoći koji joj je donelo njeno urođeno stanje posebno komplikuje njen život, dovodeći do toga da ona živi naročito iscrpljujućim i sputavajućim načinom života. Izuzetno je zabrinuta zbog toga šta drugi misle o njoj, posebno zbog toga kako drugi procenjuju njenu odeću, ponašanje i držanje, preterano mareći o tome kako je drugi doživljavaju – u kojoj meri preterano? U meri da to utiče na njen normalan život, rad i obavljanje dužnosti. Osećaj nadmoći koji dolazi od njenog izgleda učinio ju je veoma površnom, veoma zabrinutom za sopstveni izgled i veoma zabrinutom za to kako je drugi doživljavaju. Kakav je ovo problem? Da li su sva ova ispoljavanja ispravan stav za rešavanje stvari u svakodnevnom životu? (Nisu.) Jesu li ovo iščašena gledišta koja je ta osoba razvila tokom svog svakodnevnog života? (Jesu.) Prema tome, na šta se odnose ova ispoljavanja? (Odnose se na njenu ljudskost.) Na koji aspekt njene ljudskosti se odnose? Koji je problem u načinu na koji se ta osoba vlada? Je li to površnost? (Jeste.) Površnost je jedan problem u okviru njene ljudskosti. Koji još problemi postoje? Sujeta, zabrinutost za to kako je drugi doživljavaju, želja da u tuđim očima bude najsavršenija moguća osoba i naročita krhkost i nesposobnost da istrpi teškoće. Tu je još i sebičnost. Kako bi očuvala svoj imidž, tu osobu svi moraju da čekaju i opslužuju, dok ona odbija da istrpi čak i najmanju teškoću. Zbog osećaja nadmoći koji joj je doneo njen prirodan izgled ona želi da se svi oko nje vrte. Glavno težište njenog svakodnevnog života i cilj koji želi da postigne jesu u održavanju njenog spoljnog izgleda. Na primer, jednom prilikom tokom fotografisanja, dok se osmehuje, neko primeti da ona ima komadić salate među zubima. Istoga časa ona prestaje da jede zeleno lisnato povrće. Makar to bilo jedino što je ponuđeno i ništa drugo ne može da jede, čim ga pojede ona odmah ispira svoja usta i pošto-poto mora u ogledalu da proveri da nema ničega među zubima pre nego što se usudi da izađe napolje i da je drugi vide. Je li ovo problem s njenom ljudskošću? (Jeste.) Ovi uobičajeni problemi u svakodnevnom životu spadaju u ljudskost i nisu dostigli razmere iskvarene naravi. Svi problemi kojima se ta osoba bavi povezani su samo s aspektima ljudskog života – ona nastoji da očuva svoju lepotu i ogromnu pažnju koju dobija od drugih usredsređujući se na svoj fizički izgled i na unutrašnje zahteve. Šta god da radi – bilo da je to jelo, doterivanje ili podnošenje teškoća i plaćanje cene – njena gledišta i stav u rešavanju ovih problema svi su usmereni na očuvanje njenog spoljnog imidža tako da oku bude uvek dopadljiva, dok se stara o tome da o njoj drugi imaju lep utisak i da privlači ogromnu pažnju. Da li je ovim obuhvaćena njena ljudskost? (Da.) Svim ovim ispoljavanjima obuhvaćena je njena ljudskost – ona pokazuju da je njena ljudskost preterano površna.

Postoji još jedan tip osobe koja daje sve od sebe da se pravi važna kad god su prisutni pripadnici suprotnog pola, nastojeći da se posebno odene i našminka kako bi delovala što zavodljivije. Na primer, njeno ponašanje i izgled i dalje su normalni kad je među braćom ili sestrama s kojima je naročito bliska, ali čim se pojavi neko suprotnog pola ko je njenih godina, ona se sva uzbudi i oseća primoranom da pribegne posebnoj odeći i izgledu. Neke žene odmah nanose ruž kako bi im usne bile živahnije, doteruju obrve i, ako imaju dovoljno vremena, nanose i malo rumenila. Kosu uobičajeno nose svezanu u konjski rep, ali čim naiđu na nekog suprotnog pola ko im se dopadne ili im je privlačan, sliku o sebi ulepšavaju raspuštajući kosu do ramena. U međuvremenu, neki muškarci žele da svoju kosu učine sjajnijom, da naprave korejsku, hongkonšku ili zapadnjačku frizuru, doteraju brkove i bradu, stave naočare, obuku lepšu odeću i, ako prilike to dozvoljavaju, nanesu malo kolonjske vode, sve to u cilju da privuku pripadnice suprotnog pola. Kad razgovaraju s pripadnicama suprotnog pola, često izgovaraju neke pomodne reči da bi se pravili važni, s ciljem da pokažu svoju kulturnu profinjenost, eleganciju, pamet i smisao za humor. Namera u pozadini svih ovih njihovih postupaka više je nego svesna – sve to čine isključivo da bi privukli pripadnice suprotnog pola. Kad se nađu u blizini pripadnika suprotnog pola koji im se dopada ili nekoga suprotnog pola ko je približno istih godina kao oni, neki ljudi postanu čak živahniji i razgovorljiviji, bolje se izražavaju, oči im najednom živnu, prestaju da budu tupe i staklaste, a izrazi na njihovom licu postaju posebno raznovrsni. Šta se ovde događa? Zašto se kad vide pripadnike suprotnog pola to na njih naročito odražava i postaju neprirodni? Kad se pripadnici suprotnog pola prvi put sretnu, obično su pomalo stidljivi, ali već posle nekoliko susreta, zbliže se i ponašaju prirodnije. Međutim, neki ljudi postaju naročito živahni i nadraženi kad god vide pripadnike suprotnog pola. Kakav je ovo problem? (Radi se o zavođenju koje dostiže nivo iskvarene naravi.) Kakva je ovo vrsta iskvarene naravi? (Rđavost.) Zar oni nemaju problem sa svojom ljudskošću? (Imaju.) Strogo govoreći, ovo je problem sa ljudskošću takvih ljudi. Koji je aspekt njihove ljudskosti ovde problematičan? To je problem interakcije sa suprotnim polom. Kako nevernici ovo opisuju? Oni to zovu „pitanjem pristupa”, zar ne? (Da.) Ako je time obuhvaćena iskvarena narav, to se može prihvatljivo rezimirati kao rđavost; ali, tačnije rečeno, to je pitanje čovekovog pristupa interakcijama sa suprotnim polom u vezi sa čovekovom ljudskošću. Kad se susretnu sa suprotnim polom, neki ljudi postaju naročito živahni i naročito pozitivni i voljni da preuzmu inicijativu. Ono što ovaj prilog „naročito” ispoljava jeste pitanje pristupa u vezi sa čovekovom ljudskošću. Da li je ovaj pristup normalan ili nenormalan? (Nenormalan je.) Pa, može li se onda opisati kao rđav? Je li prikladno reći da je rđav? Je li u redu reći da je on pomalo podao? (Da.) Takvi ljudi su donekle podli. Kad god je prisutan neki pripadnik suprotnog pola koji im se dopada, oni se pomeraju u pravcu grupe ljudi kojima je ta osoba okružena, uporni su da pored nje sede, da stupe u fizički kontakt i gledaju je zavodnički. Ovo odražava problem u njihovom karakteru – neposlušni su, loše se ponašaju i podli su. Ako je neka osoba površna, njena ispoljavanja treba da budu istovetna bilo da se nađe u prisustvu pripadnika istog ili suprotnog pola – ona naprosto želi da dobro izgleda i da se drugima dopada, da joj se drugi dive i da je cene. To je problem površnosti u njenoj ljudskosti. Međutim, ako joj je namera da privuče pripadnika suprotnog pola i da ga saleće, onda to postaje problem njenog pristupa interakcijama sa suprotnim polom. Ako je neka osoba u toj meri površna da to utiče na njen normalan život, to je samo nedostatak ili problem u jednom aspektu njene ljudskosti. Ali ako se neko posebno doteruje da bi privukao pripadnike suprotnog pola, sa ciljem da izgleda seksi, privlačno i da bi izmamio poglede, onda je to rđavo, podlo i ukazuje na loš pristup. U prisustvu većeg broja ljudi, neki ljudi postaju još više podli, tražeći uvek kontakt sa suprotnim polom i razmahujući se pred njima. Obući će sve ono što se među nevernicima smatra modernim. Posebno kad prisustvuju skupovima ili se pojavljuju pred kamerom, što je veće prisustvo pripadnika suprotnog pola, oni imaju sve veću želju da se doteraju. Neke žene nose majice na bretele, nose spuštenu kosu, stavljaju ruž živahnih boja i rumenilo. Neke čak šminkom koriguju nos, stavljaju senku za oči i nose svakakav nakit. Odevaju se na svaki onaj način kojim će privući pripadnike suprotnog pola. Ovo je ozbiljnije nego kad si površan. Ako je površnost nedostatak ili mana u jednom aspektu ljudskosti i predstavlja manji problem, onda su rđavi i podli aspekti odnosa sa suprotnim polom veliki problem. Površna osoba ne mora nužno da se prepusti razuzdanim aktivnostima, ali među onima koji su u isto vreme rđavi i podli, preko devedeset odsto njih će se verovatno upustiti u razuzdane aktivnosti. Zašto to kažem? Ako čovek pridaje veliku važnost svojim interakcijama sa suprotnim polom i posebno uživa da se razmahuje i pokazuje pred pripadnicima suprotnog pola, onda za takvog čoveka postoje veliki izgledi da će pripadnike suprotnog pola navesti da se u njega zaljube. Koja je svrha da pripadnike suprotnog pola navede da se u njega zaljube? Da bi se upustio u neprikladne odnose. Ako nekog pripadnika suprotnog pola može ležerno da zavede, zar to ne ukazuje na to da je veoma ležeran kad je reč o odnosima sa suprotnim polom? (Da.) Takvi ljudi nemaju dostojanstvo; ležerno se nabacuju drugima i čak preuzimaju inicijativu da načine prvi korak. I što se većem broju ljudi nabacuju, to su više srećni i neće odbiti nikoga ukoliko im se dopada. Kakav je ovo čovek? Ostavljajući zasad po strani kakve iskvarene naravi on ima, da li je ovakva ljudskost dobra? (Nije.) Kakve god prednosti i mane da on poseduje u drugim aspektima svoje ljudskosti, ako je posebno ležeran, lakomislen i popustljiv u smislu sopstvenog pristupa interakcijama sa suprotnim polom, i to je već dovoljno da pokaže da njegova ljudskost nije dobra. Ako uvek ili na svakom mestu može da greši ili pređe granicu, zar to nije ozbiljan problem? (Jeste.) Da li je takav čovek pouzdan? (Nije.) U čemu je koren njegove nepouzdanosti? On leži u njegovoj rđavoj prirodi. Taj čovek može uvek i na svakom mestu da se odaje pohotnim mislima i može uvek i svuda da zavodi pripadnike suprotnog pola – um mu je zaokupljen isključivo tim mislima. Svejedno će pronaći način da to učini, čak i ako okruženje ili prilike to ne dozvoljavaju ili ako nema dovoljno vremena da se dotera; on se služi koketnim pogledima ili se razmahuje svojom figurom ili izrazima na licu, gledajući druge sugestivno kako bi ih zaveo. Takvi ljudi su bezvredni; tako su nepouzdani! Lakomisleni su, razuzdani i ležerni i uvek i na svakom mestu mogu druge da zavedu da se prepuste grehu i počine prestupe; u svojoj ljudskosti, takvi ljudi nemaju osećaj stida, ne mogu se iskupiti. Da li su takvi ljudi zastrašujući? (Jesu.) I pritom ne misle da su ovo sramotne stvari; ma koliko ljudi da je u njihovoj blizini, oni se otvoreno ovako oblače i razmahuju, ponašajući se neobuzdano i zavodeći druge na ovaj način. Drugi ljudi čak ni ne znaju šta se događa – dok su oni i dalje usredsređeni na svoj uobičajeni posao, ćaskanje ili međusobnu konverzaciju, ovi pojedinci su nekome već počeli da se nabacuju dobacujući mu koketne poglede. Pogledajte koliko su odvratni i zastrašujući takvi ljudi! Nemaju nimalo stida, zar ne? Ljudi bez stida neprekidno čine prestupe, pa koji je njihov krajnji ishod? (Završiće kažnjeni u paklu.) Šta poručuju Božje reči? „Prestupi će čoveka odvesti u pakao.” Prema tome, ako su problemi s tvojom ljudskošću veoma ozbiljni, u velikoj si opasnosti. Ako je loša ljudskost nekog čoveka na određeni način manjkava, mogu postojati prilike da se to popravi. Međutim, ako je neki aspekt njegove ljudskosti loš zato što on po prirodi nema osećaj stida i u stanju je da uvek i na svakom mestu druge zavodi i – čak i ako nije otkrio očiglednu iskvarenu narav – još uvek može da počini ozbiljne prestupe koji će dovesti do ozbiljnih posledica, onda takvi ljudi nemaju nikakva ograničenja u načinu na koji se vladaju, karakter im je naročito loš, pa ako učine nekoliko prestupa, to bi moglo da ih upropasti. Kad je reč o pitanjima ljudskosti, oni su blokirali sopstveni put pred sobom. To je stoga što je njihova ljudskost toliko loša, a njihovi prestupi su toliko brojni, da je to dovoljno da ih pošalje u pakao i stvari će za njih biti završene i pre nego što budu imali priliku da koračaju putem stremljenja ka istini i postizanja spasenja. Nedostatak osećaja stida je veoma ozbiljno pitanje u vezi sa čovekovom ljudskošću. Strogo govoreći, ono ne dostiže nivo iskvarene naravi; ono je naprosto način, stav koji neki čovek usvaja u sopstvenom vladanju i bavljenju određenim stvarima. Ovaj stav se odnosi na njegovu ljudskost i može dovesti do prestupa, čime problem postaje ozbiljan.

Neki ljudi vole ples i vrlo brzo savladavaju plesne pokrete. Nakon što im učitelj pokaže tri puta, u osnovi su savladali ritam i pokrete nekog plesa i mogu tačno da ih izvedu. Prilično dobro plešu, osvajali su nagrade i nadaju se nekoj karijeri u vezi s plesom, možda da budu učitelj plesa ili izvođač. Na koje aspekte se ovo odnosi? (Odnosi se na njihova interesovanja i hobije.) Ovo je njihova vrlina; to im je interesovanje i hobi. Vrlo brzo nauče da plešu, što pokazuje da su u plesanju veoma dobri; ovu stvar prirodno dokuče precizno i njome lako ovladaju. To je vrlina, zar ne? (Jeste.) Imaju vrlinu u tom smislu. Nakon što nauče da plešu, takođe uživaju da plešu i željni su da plešu; i ne samo to, oni planiraju da u budućnosti imaju neku karijeru povezanu s plesom i nameravaju da ih ples prati u njihovom budućem životu i na budućem putu – ovo se odnosi na njihova interesovanja i hobije. Ples je njihova vrlina, ali je ujedno njihovo interesovanje i hobi – ovo je njihovo urođeno stanje. Neki ljudi imaju ovo urođeno stanje i, nakon što počnu da veruju u Boga, takođe uživaju da gledaju video-zapise o plesu. Stoga preuzimaju dužnost plesa u Božjoj kući, u nadi da ono što su naučili mogu da iskoriste u vršenju svoje dužnosti i da to može biti od koristi u Božjoj kući, te da mogu da pripreme svoja dobra dela koja će Bog upamtiti. Imaju solidnu osnovu u plesu i ujedno brzo uče različite vrste plesa. Kad izrađuju plesne tačke u skladu sa zahtevima Božje kuće, spremi su da bez ikakve zadrške druge nauče svemu što su i sami naučili. Iako su naučili više vrsta plesa nego drugi i veštiji su u svojoj profesiji, ne misle da su bolji od drugih. Sa ostalima su u prijateljskim odnosima i vrlo strpljivo podučavaju braću i sestre onome što su i sami naučili. Šta se ovim ispoljava? (Ovim se ispoljava njihova ljudskost.) Da li je njihova ljudskost dobra ili loša? (Njihova ljudskost je dobra.) U kom smislu je dobra? (Oni su u stanju da bez ikakve zadrške druge nauče svemu što znaju, omogućavajući drugima da zadobiju ono što i oni sami imaju – to je dobra ljudskost.) U stanju su da bez ikakve zadrške druge nauče svemu što su sami naučili. Koje još vrline imaju? Previše se ne prave važni. Ljudskost ovog tipa čoveka je dobra. Budući da je njegova vrlina ples, on u Božjoj kući preuzima dužnost koja je povezana s plesom. Ali posle nekog vremena, zbog potreba posla, Božja kuća uređuje da on izvršava neki drugi prikladan posao. On u sebi razmišlja: „Da li sam uzalud potrošio dvadeset godina učeći ples? Sad kad se od mene traži da radim posao koji nema veze s plesom, osećam se tako nezadovoljno! Zašto mi ne dozvolite da koristim svoju vrlinu, svoju jaču stranu, umesto što me terate da budem vođa tima ili nadzornik? To nije moja vrlina i ja ne znam kako se to radi. Takvo nešto nikada nisam očekivao.” Iako, gledano spolja, on kaže: „Sve to je deo Božjih uređenja i voljan sam da se pokorim”, u stvarnosti, šta god da kažu starešine, on nije spreman da to prihvati i to ne razume. On razmišlja: „Vama ljudima nedostaje stručno znanje, a ipak nas vi vodite. Govorite samo o doktrini. Niste ništa bolji od mene!” Kakvo je ovo ispoljavanje? (Unutrašnji prkos.) Kakav je to problem? Je li to otkrovenje iskvarene naravi? (Jeste.) Iako je njegova ljudskost načelno prihvatljiva – spreman je da s drugima sarađuje, da bude ljubazna i dobra osoba, ne prekida i ne ometa, niti pravi nestašluke i izaziva nevolje – i u smislu svoje subjektivne želje spreman je da se pokori uređenjima Božje kuće i dobro izvršava svoju dužnost, kad je reč o njegovom statusu ili o stvarima koje se ne slažu s njegovim predstavama i željama, ima li on pokornost? Pokazuje li ikakva ispoljavanja traganja za istinom? (Ne.) Pa, šta ispoljava? (On ispoljava otpor, pritužbe i odsustvo pokornosti uređenjima Božje kuće.) Tako je. Dakle, u koji se problem ova ispoljavanja mogu svrstati? (U iskvarenu narav.) Iako, gledano spolja, njegova ljudskost deluje ljubazno i on se otvoreno ne protivi, ne izražava negodovanje niti osuđuje starešine, njegov stav prema ovim stvarima je otkrovenje njegove iskvarene naravi. Kakvu iskvarenu narav on otkriva? (Nadmenu narav.) Tako je, nadmenost. On misli da je vešt u određenoj oblasti i da mu je ljudskost prilično dobra, stoga to koristi kao kapital da bi se opirao pokoravanju uređenjima crkvenih starešina. On ne traga za istinom i želi da vrši onu dužnost koja mu se više dopada. Čak i kad mu crkva dodeli prikladnu dužnost, on ne može da je prihvati, a ako nešto nije u skladu s njegovim predstavama i uobraziljama, makar to bilo uređenje Božje kuće, on odbija da se pokori. Ovo su otkrovenja buntovništva i nadmene naravi. Pogledajte ovaj niz ispoljavanja koji on pokazuje: od vrlina njegovih urođenih stanja, preko njegove ljudskosti i konačno do njegove iskvarene naravi – njegova ispoljavanja obuhvataju ova tri različita aspekta. Vrline njegovih urođenih stanja jesu nešto sa čime je rođen i u tome nema ničega što bi trebalo kritikovati. U čemu god da je vešt, to ne znači da nema iskvarenu narav niti to može da pokaže da li mu je karakter dobar ili loš. Međutim, čovekov osećaj superiornosti izazvan određenim urođenim stanjima ili položajem i time kakvim ga drugi vide, može da izobliči njegovu ljudskost. Šta označava ovo izobličenje? Ono znači da pošto čovek poseduje neka urođena stanja na koja drugi gledaju relativno blagonaklono, i budući da nailazi na divljenje i poštovanje od nekih ljudi u društvu, on počinje na pogrešan način da sagledava svoju sopstvenu vrednost i položaj. Misli da je prilično dobar, da je u odnosu na druge superiorniji i počinje na ljude da gleda s visine, verujući uvek da je u pravu i da je sve u vezi s njim dobro, pa želi da ga drugi slušaju i slede. U tom slučaju, sva njegova gledišta i stavovi o stvarima su pogrešni. S takvim pogrešnim gledištima i stavovima, čovek će slediti svet i zao ljudski rod. Koja je posledica kad se sledi zao ljudski rod i zao svet? Posledica je u tome da ćeš živeti prema pogrešnim mislima i gledištima koji dolaze iz tog zlog sveta i od zlog ljudskog roda, i da ćeš te pogrešne misli, gledišta i izreke koristiti da bi pravio razliku među svim stvarima i određivao ih. Na primer, recimo da prilično lepo izgledaš, imaš lepe crte lica i dobru figuru – ovo su urođena stanja, koja su data od Boga. U tome nema ničeg pogrešnog; to je naprosto činjenica. Međutim, na osnovu pogrešne postavke od strane ovog društva i ovog zlog ljudskog roda, ta činjenica može da te navede da postaneš drzak i neobuzdan, površan i gord. Odnosno, usled činjenice da poseduješ urođena, superiorna stanja, u kombinaciji sa uslovljavanjem, iskušavanjem i oblikovanjem raznih pogrešnih misli i gledišta iz ovog društva i od ljudskog roda, tvoja ljudskost postaje izobličena. Na šta se odnosi ova „izobličenost”? To što poseduješ ova urođena stanja samo po sebi je sasvim normalno – to što lepo izgledaš nije ništa izvanredno; to ne znači da shvataš istinu, niti znači da si plemenit. To naprosto znači da lepo izgledaš, dopadljiv si i ljudi su voljni da te malo više merkaju; drugima nisi iritantan ili neprijatan i to je sve. Međutim, u društvenom okruženju u kome se veličaju misli o lepoti, privlačnosti, stilu i vrhunskom glamuru, takav trend te gura u krajnost, zbog čega tvoja ljudskost postaje gorda, neobuzdana i površna. Posedovanje lepog izgleda je urođeno stanje. Bog ti je dao ovo urođeno stanje ne da bi te učinio gordim, neobuzdanim ili površnim, već On želi da to posmatraš normalno: „Hvala Bogu što mi je dao ovo urođeno stanje, ovaj izgled. To su Božja blagodat i dar. Treba da budem zahvalan Bogu. Nemam čime da se hvalim.” S takvim urođenim stanjem, ljude i stvari čovek treba da posmatra i da se vlada i postupa u skladu sa Božjim učenjima. Međutim, nakon što prihvati različite misli i gledišta od društva i Sotone, on lepotu i privlačnost počinje da posmatra kao vrstu kapitala. Zatim taj kapital koristi kako bi od svake osobe u svakoj grupi dobijao usluge, koristeći ovo urođeno, osnovno stanje kao prednost da bi dobio ono što želi. Neki ovo urođeno stanje čak koriste da bi činili stvari kojima se krši zakon, povređuju moralne granice ili koje se kose s ljudskošću. To što razum čovekove ljudskosti sadrži neke izobličene i ekstremne stvari izazvano je pogoršavajućim uticajem nekih jeresi, laži i pogrešnog javnog mnjenja koji dolaze od društva i od zlog ljudskog roda. Pošto im urođeno nedostaju istina i sposobnost raspoznavanja, ljudi prirodno prihvataju ovo javno mnjenje, izreke i teorije koji potiču od društva i zlog ljudskog roda. Ove negativne stvari uzimaju kao da su ispravne i pod vođstvom tih pogrešnih i zlih misli i gledišta, njihova savest i razum se ne uzdižu niti pročišćuju, već se izobličavaju i oštećuju. Kad ovo društvo ne bi veličalo ili hvalilo zgodne muškarce i lepe žene, kad ne bi bilo nikakvih spoljnih misli koje te iskušavaju ili oblikuju – kud god da odeš, kad niko ne bi hvalio tvoj lep izgled, ukazivao ti poseban tretman ili te iskušavao ili pritiskao da činiš razne stvari – ti bi posedovanje prirodno lepog izgleda posmatrao kao nešto sasvim normalno i nešto čime se ne treba razmahivati. To znači da bi stvari koje treba da radiš radio na osnovu svog urođenog, osnovnog stanja i ne bi činio stvari koje ne treba da činiš samo zato što imaš takvo superiorno urođeno stanje. Međutim, usled iskušavanja i kvarenja koji dolaze od spoljnog okruženja, ti počinješ da veruješ da je posedovanje prirodno lepog izgleda nešto izuzetno i da te to čini boljim od svih drugih. Pošto ti je samokontrola stran pojam, ti svoj privlačan izgled koristiš da bi druge zavodio, probijajući ograničenja savesti i razuma i prekoračujući granice ličnog vladanja. U raznim okruženjima možeš da otkriješ različite iskvarene naravi, iskorišćavajući svoje superiorno urođeno stanje i koristeći razne taktike da bi sticao koristi koje želiš. Ovo je veza između urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi. Ponekad postoji određena povezanost između ova tri aspekta i, naravno, ponekad postoji neophodna povezanost između prva dva ili poslednja dva. Da li razumete? (Sada malo bolje razumemo.) Šta je ono minimalno što treba da znate? Nijedno urođeno stanje samo po sebi nije pogrešno; ono je naprosto osnovno stanje čovekove ljudskosti. Kad je reč o čovekovim ljudskostima, postoje dobre i loše, pozitivne i negativne. Kako, dakle, nastaje iskvarena narav? Ona nastaje kad čovek, na osnovu svojih neodvojivih, urođenih stanja, biva uslovljen različitim Sotoninim mislima i filozofijama, pa to uslovljavanje dovede do nastanka različitih pogrešnih gledišta, koja zatim postaju vrsta život-suštine na koju se taj čovek oslanja da bi preživeo. To je iskvarena narav.

Upravo smo u zajedništvu razgovarali o različitim ispoljavanjima urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi. Nabrojali smo deset urođenih stanja, a ujedno smo razgovarali o raznim ispoljavanjima povezanim sa ljudskošću. Hajde da sve to rezimiramo: o kojim različitim ispoljavanjima ljudskosti smo razgovarali? (U smislu ljudskosti, postoje ispoljavanja dobre ljudskosti i ispoljavanja loše ljudskosti. Bog nam je upravo naveo određene primere. Neki ljudi prirodno poseduju konkretnu vrlinu u određenoj oblasti i vešti su u određenoj tehničkoj profesiji, i u stanju su da bez zadrške druge podučavaju. Ima i ljudi koji druge ne iskorišćavaju. Ovo su ispoljavanja relativno dobre ljudskosti. Bog je takođe naveo primere za ispoljavanja loše ljudskosti. Na primer, posedovanje niske i pogane ljudskosti i neprekidno njuškanje da bi se saznali tračevi iza tuđih leđa; kao i, u smislu čovekovog pristupa interakcijama sa suprotnim polom, ležernost i odsustvo dostojanstva i integriteta; sebičnost, niskost i sklonost da se drugi iskoriste, kao i preterana sračunatost u čovekovim interakcijama s drugima, bez trunke savesti ili razuma – sve ovo su ispoljavanja loše ljudskosti.) Koje je najgore među ispoljavanjima loše ljudskosti? Koji tip čoveka vam je najodbojniji? (Onaj koji nema osećaj stida i posebno je ležeran u svojim interakcijama sa suprotnim polom.) Ležernost, razuzdanost i odsustvo osećaja stida. Kulturniji način da se ovo kaže glasi da ovi ljudi „ne znaju za stid”. Običnim rečima, oni su „bestidni” ili još preciznije „nemaju nimalo obraza”. Niko ne voli takve ljude.

Neki ljudi su rođeni u mestu gde je konzumiranje ljutih papričica uobičajeno; možda zbog klime ili zbog navike i sklonosti njihove porodice da jede ljute papričice, oni ih jedu svakodnevno i u njihovoj svakodnevnoj ishrani preovlađuju ljute arome. Ovo je očigledno urođeno stanje. Koje je to urođeno stanje? (Životna navika.) Njihova životna navika je da u svojoj svakodnevnoj ishrani ne mogu bez ljutog ukusa; šta god da jedu, to mora biti ljuto. U kojoj meri je prisutna ta sklonost? Oni ljute začine dodaju čak i slatkoj hrani, hamburgere i picu jedu zaljućene, pa i u čaj i kafu stavljaju ljute papričice – u toj meri oni konzumiraju ljutu hranu. Ovo je životna navika. Ima li u ovome ičega ispravnog ili pogrešnog? (Ne.) Čovekova sklonost prema ljutoj hrani izazvana je njegovim životnim okruženjem i životnim navikama; u tome nema ničeg ispravnog niti pogrešnog. Neki ljudi čak prekomerno jedu ljutu hranu; ako takve hrane nema, neće uopšte da jedu. Nezavisno od toga možeš li to da prihvatiš ili ne, oni su uporni da jedu ljutu hranu i niko to ne može da promeni. Ukratko, ljubav prema ljutim papričicama je životna navika, u tome nema nikakvog problema i to ne sadrži istinu. Neki ljudi kažu: „Ova životna navika je prava krajnost; da li je treba smatrati negativnom stvari? Treba li je kritikovati ili regulisati? Treba li da podstičemo neko znanje o zdravlju i širimo ideju da načela ishrane i životnih navika treba da daju prednost zdravlju?” Možeš li da budeš siguran da je nezdravo jesti ljute papričice i ljutu hranu? Ti ljudi se tako hrane već godinama, kroz generacije, i prilično su zdravi. Konkretno, na nekim mestima ljudi jedu ljute papričice u toj meri da je drugima teško da to prihvate. Kad ljudi vide koliko je njihova hrana ljuta, osećaju se neprijatno; ipak, ovi pojedinci su snažni, zdravi i prilično dobro građeni, jaki su i izdržljivi da obavljaju fizički posao. To dokazuje da jedenje ljutih papričica nije štetno i da ne utiče na zdravlje; i čini se da je njihova ishrana u kojoj preovlađuje ljuto takođe u skladu sa zdravstvenim načelima. Ljubav prema ljutim papričicama je urođena životna navika. Bez obzira na to da li se to drugima dopada i mogu li to da prihvate, sve dok taj čovek u tome uživa i to ne utiče na život i ishranu drugih, tu naviku ne mora da menja. U tome nema ničeg ispravnog ni pogrešnog; to nije veliki problem i Božja kuća o tome ne donosi nikakve sudove. Neki ljudi kažu: „Jesti ljute papričice loše je za želudac.” Ako ti brineš da je to loše za tvoj želudac, naprosto možeš odlučiti da to ne jedeš. Ako drugi ljudi već dugo jedu ljutu hranu i počnu da imaju tegobe u želucu, oni će to sami osetiti i doneti sopstvene odluke. Dakle, svako ima sopstveni ukus – da li neko voli slatke, kisele, gorke ili ljute ukuse, to je njegova lična stvar. Koliko god i u kojoj god meri da jedeš, nema potrebe da osećaš krivicu. Ukoliko prilike i okruženje to dozvoljavaju, sve svoje brige možeš da zanemariš i da jedeš do mile volje. Što se Mene tiče, u vezi s ovim ne postoje nikakvi propisi. Ako neko o tome ima bilo šta da kaže, možeš da mu odgovoriš: „To je moja sloboda, moje pravo i ne treba da se mešaš. Čak i ako jedem obrok sačinjen u celini samo od ljutih papričica, to te se ne tiče. Hoće li to škoditi mom želucu ili ne, za to sam ja odgovoran, a ne ti.” Je li u redu ovako reći? (Jeste.) To je tvoja lična stvar; drugih se ne tiče, a ni Mene. Zašto to kažem? Zato što ova stvar ne uključuje istinu, ona ne uključuje iskvarenu narav i to nije jedan od problema koje Bog ima za cilj da reši pri spasavanju ljudi. Prema tome, kad je reč o pitanjima životnih navika, možemo da ih zanemarimo. To nije nešto pozitivno, ali ni nešto negativno – naprosto je sklonost koju neki ljudi imaju.

Neki ljudi koji obavljaju ulogu domaćina vole da jedu ljute papričice i žele da za sva tri obroka dnevno imaju ljutu hranu. Stoga, kad kuvaju, za svaki obrok spravljaju ljuta jela. Nekim ljudima koji nikad nisu jeli ljute papričice ovo pada teško, pa predlažu da se umesto toga spravljaju neljuta jela. Međutim, onaj koji kuva nije spreman da to prihvati, već kaže: „Neće moći. Navikao sam da jedem ljutu hranu; ako je ne zaljutim, neće mi biti ukusna. Trebalo bi da vežbaš da jedeš ljutu hranu; posle nekog vremena na nju ćeš se navići i nećeš se plašiti da jedeš ljuto.” U čemu je ovde problem? (Postoji problem s njegovom ljudskošću.) U čemu je problem s njegovom ljudskošću? (Taj čovek drugima nameće stvari.) Nije dobro drugima nametati stvari. Nije li ovo primoravanje drugih da rade ono što oni ne žele? Takvi ljudi nastoje da stave sebe u središte svega što čine, verujući da je najbolje ono što se njima lično dopada i da drugi to moraju da prihvate. Ako se njima nešto dopada, oni nastoje da i druge ubede da im se to dopadne; svi moraju da im udovolje. Zar to nije sebično i nisko? Ne samo da na silu drugima nameću stvari, već u tome ima i određene zlonamernosti. Da li je ljudskost ovog tipa čoveka dobra? (Nije.) Ljudi sa lošom ljudskošću drugima ne mogu biti od koristi; mogu samo da im naude, a u ozbiljnim slučajevima čak i da nanose štetu. Takvi su ljudi previše sebični i niski, a uz to su nerazumno nepristojni. Ako neka osoba ima razum, ona bi mogla reći: „Volim da jedem ljutu hranu, ali je neki ljudi ne vole. Stoga kad kuvam ne mogu da mislim samo na sebe. Moram da napravim i ljuta i neljuta jela, tako da svi budemo zadovoljni. Načelo koje sledim u vršenju svoje dužnosti je u tome da svima udovoljim, starajući se da se svi dobro hrane, a ne samo da se usredsređujem na sebe. Ovu dužnost moram da izvršavam prema načelima.” Šta mislite o nekom ko je ovakav? (Njegova je ljudskost relativno dobra.) U kom smislu je dobra? (On zna da brine o drugima i da se o drugima stara. Ne nastoji da udovolji jedino sebi.) On je relativno ljubazan, zar ne? Dobra ljudskost obuhvata dobrotu – biti pažljiv prema drugima i brinuti se o njima. Da li je ovim obuhvaćena čovekova ljudskost? (Jeste.) Bez obzira na svoju starosnu dob, pol ili temperament, ako čovek ima dobru ljudskost, ljudi u njegovoj blizini i oni koji s njim dolaze u kontakt imaće koristi. Konkretnije, neki ljudi će u svakodnevnom životu od njega dobijati podršku i pomoć, dok će drugi biti predmet njegove brige. Ovo je jedno od ispoljavanja dobre ljudskosti.

Postoje i ljudi koji u toj meri vole ljutu hranu da čak i kad odlaze da vrše svoju dužnost, kad dođe vreme jelu, traže posebno ona mesta gde se poslužuju ljuta jela. Ako za obrok pojede neljuto jelo, taj čovek u sebi oseća neprijatnost: „Ako ovde ne mogu da jedem ljutu hranu, zaista mi nije privlačno da vršim svoju dužnost. Hoću da idem kući, gde za svaki obrok mogu da jedem ljutu hranu – to bi bio pravi pogodak! Bez ljutih papričica, sve postaje bezukusno; čak i dinstana svinjetina gubi svoju aromu. Šta treba da radim?” Stoga on nastavlja da traži mesta na kojima može da jede ljute papričice. Kasnije sazna za neki restoran sa ljutim specijalitetima, ali do njega ima više od sat vremena vožnje. Taj čovek kaže: „Koliko god da je taj restoran udaljen, moram tamo da odem! Ako danas ne pojedem nešto ljuto, neću vršiti svoju dužnost. Ostanem li bez svoje ljute hrane, osećaću se nelagodno i neću moći da preguram dan!” Neko mu kaže: „Napolju je okruženje trenutno opasno, a to područje je u priličnom haosu! Bolje nam je da ne idemo tamo da jedemo.” Ali ovaj to ne sluša, već kaže: „Čega to imamo da se plašimo? Najvažnije je jesti! Zar i ti obično ne izlaziš? Ne plaši se, ništa se neće desiti – Bog će nas štititi!” Nakon jela, on je zadovoljan. Ukoliko može da jede ljute papričice i ukusnu hranu za kojom žudi, sve mu je baš potaman, toliko je srećan da ne prestaje da se smeje, čak ni u snu. Kakva je ovo ljudskost? (Sebična i niska ljudskost.) Osim sebičnosti i niskosti, on ima još jednu karakteristiku: kad nešto želi da učini, taj čovek ne uzima u obzir objektivno okruženje niti uslove. Samo je važno da može da udovolji svojim željama i sklonostima. Za jedan zalogaj onoga što voli da jede spreman je da plati svaku cenu – čak i ako to iziskuje ogromne napore, on će učiniti sve što je potrebno da bi svoj cilj ostvario. Da li ovo označava samo sebičnost i niskost? Zar ovo nije i samoživost? (Jeste.) Ovo je samoživost do krajnjih granica! Zbog njegove samoživosti, ko god da se nađe u njegovom društvu mora da plati cenu i da zbog nje istrpi teškoće. Biće baš kako on kaže i desiće se baš ono što on želi. Danas je loše raspoložen, pa mu nije do jela. Kad ga upitaju zašto ne jede, on odgovara: „Danas sam ljut, loše sam raspoložen, pa mi nije do jela.” Kasnije, tokom večeri, kad dođe vreme za odmor, on ne odlazi na počinak, govoreći da ne može da spava i da želi da peva kako bi izrazio svoje emocije. Neko od toga pokušava da ga odvrati ovim rečima: „Budeš li pevao, ometaćeš druge dok spavaju.” A on odgovara: „Sada sam loše raspoložen. Želim da pevam. Nije me briga hoćete li moći da spavate ili nećete. Loše sam raspoložen, a niko od vas neće da me uteši niti mu je stalo do mene – svi ste tako sebični!” Zar ovo nije samoživo? Taj čovek je izrazito samoživ; lepo se ne ponaša i radi šta mu se prohte. Kad je srećan, ne dotiče ga ništa što drugi govore, još i kaže: „Ja sam čovek širokih pogleda. Ne volim da podižem galamu.” Ali kad je nesrećan, na rečima svi moraju da budu oprezni, nastojeći da ga ne uznemire, jer bi to moglo izazvati veliku nevolju. Mogao bi da dobije izliv besa, da razbija stvari, pa čak i da odbije da jede. U ozbiljnijim slučajevima, mogao bi da odustane od svoje dužnosti, da obustavi rad i da ode kući, sve to uz reči: „Niko se od vas prema meni lepo ne ophodi; svi me maltretirate. U svetu nema dobrih ljudi!” Zar ovo nije samoživost? (Jeste.) Da li je samoživost problem u okviru čovekove ljudskosti? (Jeste.) Taj čovek je izuzetno samoživ – svi moraju da mu ugađaju, a ako se stvari ne odvijaju po njegovom, odmah postaje neprijateljski nastrojen i njegova eksplozivna ćud se rasplamsava. Niko ne sme da ga naljuti i svi moraju da ga nagovaraju. Uprkos tome što više nije mlad, ljudskost mu je i dalje nezrela, na nivou nekog deteta. Gde god da vrši svoju dužnost, nikad ne poštuje javna pravila. Kad je srećan i želi da govori, svi moraju da ga slušaju, a ako ga neko ne sluša, ovaj će mu to uzeti za zlo. Kad s njim razgovaraš, moraš da se osmehuješ; ako ne pokažeš nikakav izraz lica i ne deluješ naročito spremno da slušaš, on se naljuti i izgubi živce. U crkvi radi šta mu se prohte, kad god mu se prohte, ne obazirući se na to kako to utiče na normalne životne rutine drugih ljudi. Ukoliko je njemu prijatno i dobro je raspoložen, jedino mu je to važno, a drugima nije dozvoljeno da iznose ikakve primedbe. Ako neko iznese primedbu da bi pokazao gađenje ili nezadovoljstvo, njega to provocira i ne dozvoljava da to prođe tek tako. Pojedini ovakvi ljudi su mladi, sa nezrelom ljudskošću, ali su neki drugi u svojoj petoj, šestoj ili čak osmoj ili devetoj deceniji života, ali i u starosti još uvek imaju takvu ljudskost, posebno su samoživi. Nezavisno od toga da li okruženje i okolnosti to dozvoljavaju, oni rade šta god požele. Na primer, stižu na neko mesto gde je nemoguće istuširati se, ali su oni uporni u tome da se istuširaju i govore: „Kod kuće se tuširam svakodnevno; ne može da prođe dan bez tuširanja.” Međutim, na ovom mestu nema odgovarajućih uslova za to; teško je istuširati se čak i jednom nedeljno. Dakle, šta bi ti uradio? Čovek sa normalnom ljudskošću zna kako da pristupi toj situaciji i reši je. Ako je vreme vlažno i sparno, dovoljno je uzeti lavor s vodom i naprosto se tokom večeri obrisati, tako da može da se spava – ovo je teškoća koja se može istrpeti. Nije baš da to nije moguće prevazići. Međutim, ovaj tip čoveka s tim ne može da se nosi; ako se ne istušira, on ne može da spava, da jede, pa se čak oseća kao da ne može da preživi, kao da trpi ogromno poniženje. Koliko je tačno samoživ? Toliko je samoživ da ne može normalno da izvršava svoju dužnost, ne može normalno da komunicira ni da se slaže s drugima, pa ne može čak ni da živi kao normalna osoba. Drugima ovaj čovek deluje kao da je mentalno poremećen. Ako s nekim ima dobar odnos, od te osobe se ne razdvaja, kao da su jedna osoba. Ali ako s nekim ima loš odnos ili ako ga je nekad neko uvredio, s tom osobom bi ceo život mogao da ne progovori ni reč. Kad se dogodi da tu osobu sretne, on koluta očima i lice mu se istoga časa namršti, kao da je ugledao neprijatelja – što je naročito drastično ponašanje. Da li je ljudskost takvog čoveka normalna? (Nije.) Takav čovek je izrazito samoživ, a ljudskost mu nije normalna. Šta znači „nije normalna”? To znači da nema normalnu ljudskost. Mogu li takvi ljudi da imaju normalne interakcije s drugima i da s njima sarađuju? Mogu li normalno da žive među ljudima? Mogu li dobro da vrše svoju dužnost? (Ne mogu.) Ukoliko žele da ostvare svoj cilj – bilo da je to da obeduju, da im drugi ugađaju ili da rade ono što im se prohte – on mora biti ispunjen. U suprotnom, kao da se nebo sručilo na zemlju, kao da je nastupio smak njihovog sveta. Postaju uznemireni i počinju da gunđaju, da se žale na druge, da se žale na okruženje, pa se čak žale i na Boga, govoreći: „Kakvo mi je ovo okruženje Bog uredio, primoravajući me da ovoliko patim? Zašto se drugi nisu suočili s takvim okruženjima i nisu toliko patili? Zašto jedino ja patim? Bog je pristrasan!” Vidiš, na površinu je izbila njihova demonska priroda, zar ne? Da li je ovakva ljudskost u skladu s merilom? (Nije.) Takvim ljudima se mora pozabaviti. Kako se takvim čovekom treba pozabaviti? (Treba ga poslati u običnu crkvu.) Ako dostigne tu tačku da više ne može da vrši svoju dužnost, već pri vršenju dužnosti samo izaziva prekide i ometanja, pa kod svakog ko ga vidi izaziva gađenje i ljutnju i drugi ljudi s njim ne mogu da se slože, onda treba odmah da bude izbačen – takav čovek je poput smrdljive pseće kake. Samovolja sadrži sebičnost, niskost, ali i nerazumnu nepristojnost. Ponekad sadrži i preteranu sračunatost, grubost, pa čak i podmuklost i zlonamernost. Kad takav čovek neko vreme vrši svoju dužnost, svi su duboko povređeni i uplaši se svako ko ga vidi. Pokušaš li da ga izbegneš i da ga ne isprovociraš, on će ipak imati nešto da ti kaže: „Od čega se to kriješ, lopove? Čime sam te to uvredio da me izbegavaš?” Ali ako mu priđeš i pokušaš nešto da mu kažeš, s tobom se ipak neće uključiti u normalnu konverzaciju. On nema normalnu ljudskost, a ljudi koji s njim dolaze u kontakt ne samo da trpe verbalne uvrede, već i povredu sopstvenog integriteta, emocionalnu štetu, pa čak i izvesnu fizičku štetu. Takvi su ljudi zaista odvratni! Da li bi bilo prikladno okarakterisati ih kao ljude sa lošom ljudskošću? (Da.) Ovaj tip čoveka ima lošu ljudskost i samoživ je. Čovek koji je samoživ ne samo da druge ne može ničemu da pouči, već ih i nervira i gadi im se, takav čovek ni sa kim ne može da se složi. Recite Mi, može li samoživ čovek da prihvati istinu? (Ne.) Pa, kakvu onda narav on ima u sebi? (Nepopustljivost.) Njegova nepopustljivost je očita, ali tu ima još nečega – čega to? (Odbojnosti prema istini.) Tako je. Posedovanje iskvarenih naravi nepopustljivosti i odbojnosti prema istini – to su dve karakteristike samoživih ljudi. Ovaj tip čoveka ne samo da je samoživ, već je i sebičan i nerazumno nepristojan. Njegova nerazumna nepristojnost u sebi sadrži dozu nerazumnog i svojevoljnog maltretiranja drugih. Kad s njim komuniciraš, ljubazan govor ne daje rezultate – on smatra da imaš skrivene motive. Ako mu se obratiš strogo, on misli da ga kinjiš, ali nakon što je njegova samoživost drugima nanela štetu, on i dalje kaže: „Nisam imao nameru da te povredim. Ako sam te povredio, izvinjavam se.” Iako ove reči lepo zvuče, ako mu osoba koju je povredio to ne oprosti, pa ga uz to još i kritikuje, taj samoživi čovek se naljuti i kaže: „Ti naprosto ne možeš da pređeš preko toga – zar naprosto ne iskorišćavaš moje izvinjenje? Samo zato što sam ti se izvinio, misliš li da prema meni možeš da budeš bezobrazan? A sad još upireš prstom i u moje mane! Imam li ja mane? Jesi li ti podoban da na njih ukazuješ?” Zar ovo nije slučaj neprihvatanja istine? (Jeste.) Ovim je obuhvaćena njegova iskvarena narav. Ove osobine u njegovoj ljudskosti takođe se prirodno ispoljavaju u određenim osobinama iskvarenih naravi – one su povezane. Karakteristike iskvarenih naravi kod ovakvih ljudi sadrže nepopustljivost, odbojnost prema istini i nešto podmuklosti. Ovi aspekti su karakteristike njihovih iskvarenih naravi.

Urođena stanja sadrže još jedan aspekt, a to je ljudski instinkt. Na primer, nakon što počnu da veruju u Boga, neki ljudi primete da vlasti KPK-a sumanuto potiskuju i hapse pripadnike Božjeg izabranog naroda i prema njima se surovo ophode, pa postaju zastrašeni, uznemireni, bojažljivi i uplašeni. Ponekad im čak od straha noge podrhtavaju i stalno odlaze u toalet. Kakvo je ovo ispoljavanje? (Instinkt.) Ovo je instinktivna reakcija. U okviru normalne ljudskosti, kad nastupe određeni zastrašujući događaji, situacije u kojima ljudski život visi o koncu ili stvari koje ljudima mogu da donesu opasnost, bilo da su čuli neku informaciju ili su se suočili sa stvarnošću, oni će imati neke instinktivne reakcije, osećajući se zastrašeno i uplašeno. U isto vreme, njihovo telo će prirodno početi da pokazuje neke normalne reakcije, kao što su usplahirenost, grčevi u mišićima, privremena gluvoća ili slepilo, osušena usta, slabost u nogama, pojačano znojenje, gubitak kontrole nad bešikom ili crevima. Da li je verovatno da će ovakve reakcije nastupiti? (Da.) Ove reakcije, bilo da ih kontroliše nervni sistem ili su prouzrokovane nečim drugim, u svakom slučaju jesu odgovori koji u telu nastaju zbog spoljnog činioca, a te reakcije zajednički nazivamo instinktom. Telo ima sopstvene granice izdržljivosti; kad se pređu granice čovekove hrabrosti, telo će ispoljiti neke instinktivne reakcije. Drugi ove reakcije mogu doživeti kao slabosti ili im one mogu biti smešne, izazivati sažaljenje ili saosećanje, ali su to nesumnjivo ispoljavanja čovekovih urođenih instinkata. Postoje i ljudi koji će se, kad se suoče s opasnošću, uhvatiti za glavu i plakati, roniti suze ili čak naglas urlati; drugi se mogu sklupčati i sakriti u nekom mračnom ćošku – svi takvi odgovori jesu instinktivne reakcije. U ovim instinktivnim reakcijama, bilo da su to plakanje, smejanje ili preterani strah da će učiniti nešto ponižavajuće – ima li u njima ičeg ispravnog ili pogrešnog? (Nema.) Prema tome, za one koji se uplaše kad čuju da vlasti hapse vernike, možemo li reći da su kukavice i da nemaju ljudskost? (Ne.) Da li je tačna izjava „Verovanje u Boga treba da bude propraćeno verom; čovek ne treba da se plaši!”? (Ne.) „Ovo je slabost, ispoljavanje kukavičluka i nesposobnosti. To pokazuje odsustvo vere u Boga i pokazuje da čovek ne zna da se osloni na Boga. Takav čovek nije pobednik!” Možemo li to reći? (Ne.) Zašto ne možemo? (To je naprosto fiziološka reakcija koja nastaje kad se neko suoči sa spoljnim okolnostima.) To je normalna fiziološka reakcija, a ne ispoljavanje koje je vođeno iskvarenom naravi. Kad u takvim situacijama ljudi imaju ova ispoljavanja i otkrovenja, to nije izazvano uticajem iskvarene naravi, niti to nastaje zato što njima gospodari neka misao ili gledište u okviru njihove ljudskosti. Ove reakcije nisu nešto što činiš s predumišljajem; ovde nije reč o tome da kad se suočiš s takvim okolnostima ti naprosto imaš sumanute misli, a zatim se, čim o tome više razmisliš, uspaničiš, telo ti se grči ili čak gubiš kontrolu nad bešikom ili crevima. U pozadini ovih reakcija nije taj razlog. Naprotiv, ovo je stoga što, nakon što čuješ za ove događaje ili ove vesti, bez ikakve svesne misli o tome, bez ikakvog mentalnog filtriranja ili obrade, tvoje telo sasvim prirodno proizvodi određene instinktivne fiziološke reakcije. Dakle, ovakvu prirodnu reakciju izazivaju urođeni instinkti tela. Ona u sebi ne sadrži ni ispravno ni pogrešno, ne pravi razliku između toga da li je neko snažan ili slab i, sasvim sigurno, ne pravi razliku između pozitivnog i negativnog. Neki ljudi kažu: „Koliko god da vlasti sprovode svoja hapšenja, ja se ne plašim!” Rekao bih da te ovo onda čini glupanom. Da vidimo hoćeš li se plašiti ili nećeš kad te velika crvena aždaja bude mučila – u tom trenutku biće nemoguće da ne zavapiš. Šta ćeš misliti kad bol dostigne svoj vrhunac? „Radije bih umro. Ako umrem, biću slobodan, više neću osećati bol.” Sve su ovo instinktivne reakcije tela i ništa od toga nije problem. Neki ljudi bi mogli da kažu: „Ne bojim se; ako me neko udari, uzvratiću udarac, a ako ne mogu da ga pobedim, naprosto ću pobeći.” Ali kad bežiš i neko uperi pištolj u tebe, noge će ti pokleknuti, srce će ti se uplašiti i više nećeš vikati: „Ne bojim se”. Kad ti život visi o koncu, takođe ćeš se plašiti umiranja – to je tvoja instinktivna reakcija. Pošto su ovo instinktivne reakcije, kakva god ispoljavanja da neko ima odnosno koja god otkrovenja ljudske slabosti da pokazuje, to se ne smatra pogrešnim, to nije sramno i Bog to ne osuđuje. Naravno, ne treba da pokušavaš da sprečiš ove reakcije, a ni posmatrači ne treba da im se rugaju, jer su svi ljudi isti – svi su sačinjeni od krvi i mesa. Instinktivne reakcije krvi i mesa su ovakve; ti si takav, oni su takvi, svi su takvi. To je kao kad čovek naiđe na vuka; koja je njegova prva reakcija? „Beži! Beži koliko te noge nose!” I dok beži, on se osvrće da proveri da li ga je vuk sustigao, brinući: „Šta ću ako me stigne? Šta ću ako me ugrize za vrat – hoću li umreti? Da barem imam pištolj ili neku šipku.” I dok beži, razmišlja samo o ovim stvarima. Ipak, bez obzira na to o čemu razmišljaš, tvoja prva instinktivna reakcija sasvim sigurno jeste da što pre pobegneš od vučje potere, da pobegneš što je brže i dalje moguće, da izbegneš da te vuk uhvati i pojede. Sve ovo su instinktivne reakcije. Koja je tvoja instinktivna reakcija? Da se spaseš, da zaštitiš sopstveni život i da se pobrineš da ti život ne bude ugrožen. Bez obzira na to da li posmatraču deluju kukavički, neprihvatljivo ili sramno, ove instinktivne reakcije zapravo nisu sramne, jer predstavljaju normalna ispoljavanja ljudi od krvi i mesa; to su prirodna otkrovenja. Instinktivna reakcija je naprosto prirodno otkrovenje i u tome nema ničega sramnog. Na primer, kad čuješ vic, nasmejaćeš se. Čak i ako su ti usta puna hrane ili vode, svejedno ćeš se nasmejati, jer je ovo instinktivna reakcija. Instinktivna reakcija je Bogom dana, urođena funkcija koja će se prirodno pojaviti i odigrati kad se za to steknu uslovi. Prema tome, kad je reč o instinktivnim reakcijama, one su prirodna otkrovenja. One bi mogle biti otkrovenja slabosti ili nedostatka ljudskosti ili bi mogle biti otkrovenja prirodnog ispoljavanja tvog tela. Bez obzira na to, budući da je to instinktivna reakcija, tu nema ni ispravnog ni pogrešnog. Ako zbog toga osećaš stid, to pokazuje da nemaš uvid i da je tvoja ljudskost prilično površna – želiš da na druge ostaviš dobar utisak. Pokušaš li da sprečiš svoje instinktivne reakcije, to dokazuje da si glup i da postoji problem u tvom razumu. U posebno opasnim okruženjima i situacijama, čak i da se u toj meri uplašiš pa se pomokriš u gaće, to ne treba da posmatraš kao nešto sramno. Zapravo, to je ispoljavanje normalne ljudskosti. U takvim okolnostima, svako bi imao ta ispoljavanja – od toga nisu izuzeti ni poznati ni slavni ljudi. U surovim okolnostima niko ne može biti natčovek – samo si običan čovek, nisi ništa izuzetno i nemaš čime da se hvališ. Čak i da si se toliko uplašio, pa si se pomokrio u gaće i drugi su za to saznali, u tome nema nikakve sramote, jer se zbog toga ljudi neće ugledati na tebe odnosno neće te obožavati, pa ćeš makar biti siguran. Ovim bi stvari sada trebalo da budu jasne, zar ne? Instinktivne ljudske reakcije su sasvim normalne i prirodne. Na primer, ako ti je kosa prljava i svrbi te teme, ti se instinktivno češeš. Čak i ako ti se nakon toga pod noktima nakupi prljavština i ljudi pomisle da si nepristojan ili da ne vodiš računa o higijeni, šta možeš povodom toga? Kad ti je kosa prljava, u njoj će biti prljavštine, jer ti si od krvi i mesa, sačinjen si od prljavštine i treba da priznaš tu činjenicu. To stanje ti naprosto poručuje da ti je kosa prljava i da treba da je opereš. Kad te teme svrbi, češanje je instinktivna reakcija. Instinktivna reakcija je prirodan, normalan odgovor, normalno ispoljavanje u okviru urođenih stanja i nervnog sistema koje je Bog stvorio. Iako se zbog ovih ispoljavanja ponekad možeš osećati neprijatno, nepristojno ili nedostojanstveno, ne treba da nastojiš da ih menjaš ili sprečavaš. Kao prvo, to ti pomaže da se pravilno odnosiš prema ljudskim instinktima; kao drugo, to je poučno i korisno za tvoje vladanje. Kad o ovom aspektu jednom stekneš određeno shvatanje i svest, ako se u interakcijama i postupanju sa drugim ljudima prirodno ispolje i otkriju određeni aspekti ljudskog telesnog instinkta, ti nećeš morati da ih svesno prikrivaš. A ako ponekad zaista nastupi neka neprijatna situacija, neće biti potrebe za objašnjavanjem niti za prerušavanjem ili prikrivanjem, jer je to otkrovenje normalne ljudskosti, a ujedno je i instinktivna ljudska reakcija – sve to je u granicama onoga što normalan čovek može da prihvati. Na primer, kad ljudi jedu pasulj, njihovo telo prirodno proizvodi gasove, pa će oni instinktivno podrigivati ili će ispuštati gasove. To je sasvim prirodno. Mladići i devojke često misle da su ta ispoljavanja sramotna, ali u tome nema zapravo ničeg sramnog. To je naprosto normalna instinktivna reakcija tela i ona nema nikakve veze sa načelima čovekovog vladanja ili postupanja. Iako neki ljudi to možda ne shvataju ili time nisu zadovoljni, to zasigurno ne dostiže taj nivo da čovek gubi granice u sopstvenom vladanju, da je loše odgojen, da je nepristojan, samoživ, sebičan ili da ima lošu ili zlu ljudskost – to nema potrebe širiti do tih razmera. Ovo pitanje ne obuhvata sopstveno vladanje i zasigurno nema nikakve veze sa iskvarenom naravi, te ga ne treba preuveličavati. Tim stvarima treba ispravno pristupiti.

Budući rođeni u nerazvijenim zemljama ili okruženjima ili u porodicama lošeg imovinskog stanja, neki ljudi u svom životu nisu toliko izbirljivi. Možda nisu pedantni kad je reč bezbednosti hrane, moguće je da u dužem periodu nose neopranu odeću, a moguće je čak ni da ne primećuju da li im odeća zaudara na znoj. Kakvo je ovo ispoljavanje? (To je ispoljavanje životnih navika.) Reč je o životnim navikama; da se higijeni ne posvećuje velika pažnja. Neki ljudi koriste isti peškir i za brisanje lica i za brisanje nogu, a zatim taj isti peškir koriste da obrišu znoj kad tokom dana odlaze da rade. Ponekad, kad vide da je neko povređen, isti taj peškir čak koriste da mu previju ranu. Nimalo ne vode računa o higijeni. Kakav je ovo problem? To je sasvim sigurno povezano sa uslovima u porodici u kojoj su rođeni. Neki ljudi potiču iz porodica sa dobrim životnim uslovima, u kojima svaka osoba ima nekoliko manjih i većih peškira, i postoji jasna razlika među peškirima koji se koriste za lice i onih koji se koriste za noge. Ti ljudi se svakodnevno kupaju i umivaju, a svakodnevno se peru i manji i veći peškiri, pa se čini kao da su ti ljudi naročito izbirljivi. Kako nastaju takve navike? One su rezultat posedovanja određene ekonomske osnove i finansijskih prilika u porodici, što dovodi do uglađenijih životnih navika. Zbog toga deluje da neka osoba izrazito vodi računa o higijeni i da je pristojna. Gledano spolja, reklo bi se da je ona vrlo izbirljiva, dok u stvari iza svega toga stoje urođena stanja koja su do toga dovela. Dakle, zašto neki ljudi tim stvarima ne pridaju veliki značaj? Neki ljudi po prirodi nisu skloni tome da tim stvarima posvećuju veliku pažnju, pa makar i da imaju finansijska sredstva, takve stvari neće uzimati previše ozbiljno – za njih to nije značajna stvar. Kad je reč o drugima, to je izazvano njihovim porodičnim prilikama i okruženjem. U sedmočlanoj ili osmočlanoj porodici, svi oni možda naizmenično koriste isti peškir za brisanje lica i nogu. Dešava se da neki ljudi odu na spavanje a da nisu oprali noge, pa svejedno spavaju čvrstim snom. To ne utiče na njihov svakodnevni život niti na njihovo vladanje. Oni probirljivi mogli bi da im kažu: „Ali na tvojim stopalima ima bacila – tako su prljave!” Na šta bi ti drugi mogli da im odgovore: „Stopala mi nisu prljava; po ceo dan su prekrivena i ne dolaze u dodir sa spoljnim svetom, tako da na njima nema nikakvih bacila, već samo malo znoja. Za znoj na nogama ljudi misle da je prljavština, ali on to zapravo nije. Na nekim mestima, uz pomoć stopala se čak priprema hrana. Ko zna, u hrani koju kupuješ na pijaci, testo je možda umešeno pomoću ljudskih stopala. Ne možeš to da vidiš i tu hranu jedeš – a svejedno misliš da si tako izbirljiv!” Bez obzira na čovekovu izbirljivost, sve su ovo životne navike odnosno načini života koje su oblikovala urođena stanja. To nema nikakve veze s načinom na koji se on vlada. Prema tome, kojim vrstama ispoljavanja je obuhvaćeno čovekovo vladanje? Na primer, kad se nađe u opasnoj situaciji, kad ga progoni velika crvena aždaja, svako se oseća napeto i uplašeno i imaće neke instinktivne reakcije. Međutim, neki ljudi bi mogli da kažu: „Koliko god sada svi bili napeti i uplašeni, moramo da se smirimo i pozabavimo problemima u nastaloj situaciji. Prvo treba da se zauzmemo za starešine i delatnike i za braću i sestre iz drugih regiona, kako bi oni brzo mogli da odu.” Ali drugi možda misle drugačije: „Da se zauzmemo za njih? A šta je sa mnom? Šta ako ja na kraju ne mogu da se izbavim? Moram prvi da pobegnem! Neće biti uhvaćen onaj koji prvi pobegne i neće biti osuđen niti mučen.” Vidiš, kad se nađu u opasnosti, iako usled straha svi imaju istu instinktivnu reakciju, neki ljudi će dati prednost zaštiti drugih, dok će bezbednost sopstvenog života staviti u drugi plan – takvi ljudi pokazuju ljubav i dobrotu. Drugi, međutim, prvo pomišljaju na sebe, bežeći glavom bez obzira ne osvrćući se na druge – to je sebičnost. Zapravo, u smislu savesti sopstvene ljudskosti, da li ova drugopomenuta grupa zna da prvo treba da zaštiti starešine i delatnike i braću i sestre iz drugih regiona? Da li svi shvataju opravdanost toga? (Da.) Kad svi podjednako shvataju opravdanost toga i kad imaju instinktivne reakcije, ljudi se međusobno razlikuju u pogledu svojih ispoljavanja. Time se među pojedincima odražavaju razlike u pogledu ljudskosti. Neki ljudi su sebični i niski, vode računa jedino o sebi i druge zanemaruju, dok su neki drugi dobrodušni, u stanju su da prema drugima budu nesebični i obzirni, dajući prednost njihovoj zaštiti i ne postupajući sebično. Da li se ovim odražavaju različite vrste ljudskosti? (Da.) Ovim se pravi jasna razlika. Prema tome, od ovih tipova ljudi, sa dve različite vrste ljudskosti, koji tip čoveka je u stanju da prihvati istinu i da odbaci svoju iskvarenu narav? (Tip čoveka sa dobrom ljudskošću u stanju je da prihvati istinu i da lako odbaci svoju iskvarenu narav.) Šta je sa sebičnim ljudima? (Njima nije lako da primenjuju istinu; čak i ako je razumeju, ne mogu da je sprovode u praksi, pa im je teško da odbace svoju iskvarenu narav.) Upravo tako. Prema tome, iako svi mogu da otkriju iskvarenu narav, ukoliko među ljudima postoje razlike u ljudskostima, ljudi će se onda na isti način razlikovati i u smislu toga da li mogu da odbace svoju iskvarenu narav. Kad se ljudi među sobom razlikuju prema vrstama ljudskosti, u istoj situaciji oni reaguju uz različite stavove i različito im pristupaju. Time se određuje da li neki čovek na kraju može da prihvati istinu i pozitivne stvari, da li može da ide putem stremljenja ka istini i da li može da odbaci svoju iskvarenu narav. Čovekova ljudskost je najvažnija, zar ne? Kad se nađu u opasnosti, svi će imati neke instinktivne reakcije – svi osećaju strah, paniku i užas, nesigurni su, plaše se smrti i žele da pobegnu. U takvoj kritičnoj situaciji, čovek sa dobrom i ljubaznom ljudskošću prvo će pomisliti da zaštiti starešine i delatnike, i braću i sestre iz drugih regiona – on prvo pomišlja na bezbednost drugih. Iako i on ima instinktivne reakcije – strah, paniku, užas – i prirodno takođe poseduje instinkt za sopstvenu zaštitu, u ovoj situaciji ne postupa tako što prvo štiti sebe, već tako što štiti druge. Tako se vlada čovek sa dobrom ljudskošću. A šta je sa načinom na koji se vlada sebičan čovek? On bi na druge mogao da pomisli, ali ih ne štiti – prvo štiti sebe. Stoga će ljudi sa dobrom ljudskošću, koji s drugima mogu da saosećaju i da ih štite, verovatno prihvatiti istinu. Savest i razum njihove ljudskosti usklađeni su sa uslovima neophodnim za prihvatanje istine i za odbacivanje njihove iskvarene naravi. A kad je reč o sebičnom tipu čoveka, čak i ako shvata istinu, on je ne prihvata niti je primenjuje. Kad se nađe u opasnosti, njegova ljudskost ispoljava ličnu zaštitu i sebičnost. Sudeći prema ovoj ljudskosti koju ispoljava, očigledno je da taj čovek nema osnovne uslove koji su neophodni za prihvatanje istine i odbacivanje sopstvene iskvarene naravi. U situacijama u kojima se nalaže primena istine, to znači da njegova savest i razum gube svoju funkciju. On se ponaša protivno svojoj savesti i razumu. Ne bira da traga za istinom i da radi pravične stvari koje treba da čini, već bira da ide protiv svoje savesti i razuma, čak se okreće protiv moralne pravde i protiv istine, u potpunosti zadovoljavajući svoje sebične želje i potrebe svojih interesa da zaštiti sebe i da sačuva sve svoje interese. Ovom tipu čoveka stoga neće biti lako da ide putem stremljenja ka istini ili putem spasenja. Posledično, njegovu iskvarenu narav je vrlo teško odbaciti. Da to formulišemo malo opreznije: umesto da kažemo da on ne može da odbaci svoju iskvarenu narav, reći ćemo da mu je vrlo teško da to učini. Dakle, posmatrajući sada ovo pitanje, da li mogućnost nekog čoveka da odbaci svoju iskvarenu narav i da postigne spasenje u potpunosti zavisi od njegovih urođenih stanja? (Ne.) Od čega to zavisi? (Od njegove ljudskosti.) To zavisi od njegovog karaktera i od činjenice da li savest i razum njegove ljudskosti mogu da funkcionišu kad se on suoči sa raznim ljudima, događajima i stvarima. Drugim rečima, zavisiće od toga da li on postupa prema svojoj savesti i razumu kad mu se stvari događaju. Ako čovek postupa prema uputstvu svoje savesti i razuma, on će odabrati pozitivne stvari i odabraće istinu. Međutim, ako postupa protivno svojoj savesti i razumu, koliko god istine da razume odnosno bilo da mu je kov dobar ili loš, on će ići protiv moralne pravde, ići će protiv istina-načela, bivajući čak lišen svoje ljudskosti. Šta vam ovo razjašnjava? Da li je ljudskost bitna? (Jeste.) Ako čovek, neovisno od date situacije, postupa protivno svojoj savesti i razumu i protivno moralnoj pravdi kad god se radi o njegovim interesima, on će biti lišen svoje ljudskosti. Učiniće sve da obezbedi i zaštiti sopstvene interese. Dakle, kad se nađe u nekoj situaciji, on neće odlučiti da postupa prema svojoj savesti i razumu. Naprotiv, zarad svojih interesa, protiv njih će se okrenuti, žrtvujući svoj integritet i dostojanstvo da bi postigao svoje ciljeve. Posmatrajući to iz ove perspektive, koliko god lepo da se ovaj tip čoveka najčešće ponaša, on stremi jedino ka sopstvenim interesima – njegovu iskvarenu narav je vrlo teško odbaciti. On ne prihvata istinu – što je trenutak odsudniji i što se više suočava sa stvarnošću, on sve više bira da se okrene protiv svoje savesti, razuma i istine; i što je trenutak odsudniji, on sve više otkriva svoju iskvarenu narav odbojnosti prema istini i svoju sebičnu, nisku ljudskost. Stoga je ovom tipu čoveka vrlo teško da odbaci svoju iskvarenu narav. Da li vam je do sada postalo jasno da je čovekova ljudskost osnovni uslov za odbacivanje iskvarene naravi? Vrsta ljudskosti koju čovek poseduje određuje da li će on na kraju moći da odbaci svoju iskvarenu narav, da li će na kraju moći da ide putem stremljenja ka istini i da li će na kraju moći da postigne spasenje.

Neki su ljudi po prirodi ćutljivi, a ličnost im je nežna i tolerantna. Oni retko prave problem oko ijedne stvari ili se s drugima svađaju, i preterano ne podižu glas. U svom govoru nisu razmetljivi i glas im je blag. Gledano spolja, deluju posebno nežno i postupaju metodično i neishitreno. Postoje čak i neki stidljivi ljudi koji ne uživaju u preteranoj verbalnoj komunikaciji s drugima i nisu spremni da s ljudima stupaju u opsežne interakcije. Kud god da odu, u osnovi kao da nisu prisutni. Na koje se pitanje odnose ova ispoljavanja? (Ovo je pitanje koje ima veze s njihovom ličnošću.) Ovo je pitanje njihove urođene ličnosti. Ti ljudi, gledano spolja, imaju ovakvu ličnost, a iznutra su im misli takođe vrlo jednostavne. Prema drugima su relativno fini, s drugima relativno pošteno komuniciraju, druge ne iskorišćavaju, a kad im drugi učine uslugu ili im pomognu, oni im na to uzvraćaju i tuđu dobrotu takođe u svom srcu pamte. Gledano spolja, deluje da ovi ljudi imaju dobru ljudskost: bezazleni su i prema ljudima i prema životinjama; prema drugima su tolerantni i osetljivi i s drugima ni oko čega ne prave problem; ne upuštaju se u sporove, niti o drugima tračare; o ljudima ne donose sudove iza njihovih leđa i druge nikada samoinicijativno ne napadaju niti ih povređuju; kad se neko nađe u nevolji, ukoliko mogu da mu pomognu, oni to nikada neće odbiti i zauzvrat neće tražiti ništa. Većina ljudi bi rekla da su ovi pojedinci prilično ležerni. Dakle, gledano spolja, deluje li da ovi ljudi imaju dobru ljudskost? (Da.) Ipak, nekom prilikom Božja kuća ih upita kako se stvari odvijaju: „Kakav je rad vaših crkvenih starešina? Šta braća i sestre misle o njima? Da li su u ovom periodu postignuti neki rezultati u radu na jevanđelju? Da li je iko prekidao ili ometao crkveni rad?” Oni o tome duboko razmišljaju: „Zašto me o tome pitaju? Na šta ciljaju? Da li time sugerišu da treba da kažem da starešine ne rade kako treba? Da li nastoje da smene naše starešine? Oni pokušavaju da iz mene izvuku informacije i da dobiju potvrdu. E, pa neću im ništa reći. Ako starešine i delatnici jednoga dana budu smenjeni i otkriju da sam ja prijavio njihove probleme, zar mi to onda neće zameriti?” Stoga odgovaraju: „U poslednje vreme, starešine prilično dobro obavljaju posao; nisam primetio nikakve probleme.” To je sve što će reći. Kad ih ponovo upitaju: „Zaista nisi primetio nikakav problem?”, oni odgovaraju: „A da pitaš tu i tu sestru, pa da ti ona kaže. Ona često dolazi u kontakt sa starešinama. Prilično često se druže i dobro ih poznaje. Ja ih tako dobro ne poznajem.” U stvarnosti, oni u sebi razmišljaju: „I da znam, ne mogu ništa da kažem. Ako o tome progovorim i starešine kasnije budu smenjene, zar mi to neće uzeti za zlo? Čak i ako ne budu smenjeni, zar mi neće zagorčavati život ako otkriju da sam o njima rekao nešto loše? Da li bi me mučili? Da li bi mi dužnost bila oduzeta? Ne mogu ništa da kažem!” Kakvo je ovo ispoljavanje? (To je ispoljavanje lažljivosti.) A na koji problem se to odnosi? Na iskvarenu narav. Gledano spolja, takav čovek deluje kao da ima prirodno dobru ličnost i dobru ljudskost; ipak, kad god je reč o tome da druge proceni ili da prijavi probleme, on tvrdi da ne zna, govoreći da je vernik tek odnedavno i da ne shvata istinu, da je previše glup da prozre stvari. Čije god probleme da primeti, nikad to ne prijavljuje, niti o tome govori. Kad neko o starešinama donosi sud iza njihovih leđa ili kad svoju dužnost vrši površno, on se pretvara da to ne vidi ili da za to ne zna i nikad ništa ne prijavljuje. Kad ga starešine upitaju: „Sa tim i tim provodiš mnogo vremena; kakvo je obično njegovo obavljanje dužnosti? Da li je u stanju da istrpi patnju i plati cenu?”, on odgovara: „Pa, primećujem da ujutru ustaje vrlo rano i da prilično kasno odlazi na spavanje.” U stvarnosti, on je još odavno zapazio da ta osoba često gleda video-priloge iz neverničkog sveta i da pri vršenju svoje dužnosti ne plaća cenu, ali ne govori istinu; sa svima uvek održava površan sklad. Gledano spolja, njegova urođena ličnost deluje dobro, a i njegova ljudskost deluje dobro, međutim, šta je skriveno ispod ovog privida dobre ljudskosti? On je neko ko drugima hoće da ugodi; on je ugođivač koji nikoga ne vređa, nikoga nikada ne povređuje, druge nikada ne iskorišćava i nikada sebi ne stvara neprijatelje. Koje je njegovo načelo ličnog vladanja? (Da nikog ne uvredi.) On nikog ne vređa, nikog ne povređuje i samo teži da sebe zaštiti. Je li ovo ljigavost? (Jeste.) Čak i kad neko s njim iskreno razgovara u zajedništvu, pa mu kaže: „Većinu vremena provodimo zajedno u vršenju svojih dužnosti. Molim te da mi skreneš pažnju na probleme koje primećuješ kod mene. Obećavam da ću to prihvatiti i promeniti. Molim te i da sa mnom razgovaraš u zajedništvu o načelima primene u tom smislu” – čak i kad je druga osoba tako iskrena, taj čovek ipak ne govori istinu. Umesto toga neiskreno kaže: „Toliko si bolji od mene. U stvari, iako niko od vas to ni ne primećuje, ja sam zapravo slab. Ponekad budem negativan, a ujedno sam i buntovan.” Ma koliko da drugi od njega to iskreno zatraže, on ništa neće reći. U potpunosti odbija da ikoga uvredi i nikad neće dati nijednu iskrenu izjavu. Nikome neće reći istinu, čuvajući sve zakopano u svom srcu. Iz ovoga se može zaključiti da nije reč o tome da on nema nikakve misli, jer on nije robot i ne živi u praznom prostoru. On zapravo ima mišljenje o raznim ljudima i stvarima, ali ga nikad ne izražava niti ga i sa kim razmenjuje. Naprosto sve drži u sebi, delom zato što ne želi da ga drugi prozru, a delom i zato što ne želi da ikoga uvredi. Dakle, koje je njegovo načelo ličnog vladanja? Zar on nema nikakva načela? (Nema.) On nema nikakva načela. Nikad ne traga za istinom niti se pridržava načela. Jedino se usredsređuje na sopstvenu odbranu i zaštitu. Ukoliko on sȃm nije povređen, nije ga briga šta Bog zahteva. U svom vladanju nema nikakva načela ni granice i nikoga ne vređa – naprosto je ugađač. Prema tome, u očima drugih on je dobar čovek jer oni koji s njim dolaze u kontakt od njega često dobijaju pomoć i kad god da ga drugi za nešto zamole, on to nikad neće odbiti, dovodeći ljude u uverenje da je dobar čovek. Međutim, ako pažljivije ispitate načela prema kojima se vlada, otkrićete da on nema nikakva načela sopstvenog vladanja. Kad je reč o problemima povezanim sa iskvarenim naravima, hoće li on tragati za istinom kako bi ih rešio? Hoće li postupati prema istina-načelima? (Neće.) Odgovor je sasvim sigurno odrečan. Ti ljudi se drže svog subjektivnog shvatanja, verujući da imaju dobru ljudskost i dobrodušno srce. Smatraju da prema drugima nikad nemaju loše namere ili da drugima makar ne bi aktivno naudili ili naškodili njihovim interesima. Kad god drugi imaju neku molbu ili potrebu, oni su uvek tu da na nju odgovore. Na osnovu sopstvenog shvatanja, oni veruju da ih to što nikog ne vređaju i ne povređuju čini dobrim ljudima. Time što sebi ne stvaraju neprijatelje, smatraju da sebe neće dovesti u neku opasnu situaciju i da ih niko neće posmatrati kao neprijatelja. Na taj način neće biti povređeni i ostaće bezbedni. Koji je cilj ovog tipa ljudi u njihovom sopstvenom vladanju? Jedini im je cilj da sebe zaštite; za njih je dovoljno da žive u onome za šta veruju da je najprijatnije i najbezbednije utočište i zona udobnosti. Nemaju nameru da promene načela i granice u sopstvenom vladanju ili smer svog vladanja, a zasigurno nemaju nameru ni da odbace svoje iskvarene naravi. Ti ljudi su oni koji drugima hoće da ugode i koji se klone nevolja. Koliko god da drugi u zajedništvu razgovaraju o istina-načelima ili o granicama i načelima u ličnom vladanju, ovi pojedinci neće promeniti način sopstvenog vladanja. Dakle, imaju li ovi ljudi dobru ljudskost? (Ne.) Mogu li ovi ljudi da prihvate istinu ili da se pridržavaju načela? (Ne.) Zašto ne mogu da se pridržavaju istina-načela? Zato što je u njihovom umu njihovo merilo za lično vladanje u tome da budu oni koji drugima ugađaju. Kad je reč o bilo kojem pitanju koje nalaže da imaš mišljenje ili da zauzmeš stav, oni ćute, ostaju uzdržani u svom stavu i drugima prepuštaju odluku o tome, ostajući nezainteresovani i povučeni kao da ih se to ne tiče. Posledično, oni su nesigurni po pitanju svog vladanja i postupanja; ponašaju se poput ljigave jegulje. Ne tiču ih se ljudi i događaji u njihovom okruženju. Koliko god da su značajni problemi u nekom okruženju ili kod neke osobe, nimalo ih ne interesuje da se time bave, da se o tome raspituju ili da za to saznaju. Smatraju da, ukoliko u to nisu direktno uključeni, nema potrebe da o tome brinu. Znate li kako glasi izreka koja o tome govori? „Ne traži zasluge, već izbegavaj krivicu.” Ovo je ujedno načelo prema kome se vladaju ugođivači. Koje su karakteristike iskvarenih naravi takvih ljudi? Lažljivost, rđavost, nepopustljivost, odbijanje da se prihvati istina – oni poseduju gotovo sve karakteristike iskvarenih naravi. Gledano spolja, oni možda ne čine zlo i retko prave prestupe, ali ako posmatraš načela i načine njihovog vladanja, najviše se odlikuju po tome što se nikada ne pridržavaju istina-načela i što nemaju granice u sopstvenom vladanju. Čak i kad ih neko uvredi ili povredi njihovo dostojanstvo, oni to mogu da istrpe i da uz osmeh odbace, nikada ne otkrivajući niti ispoljavajući svoje unutrašnje misli. Gledano spolja, deluju veoma tolerantno, imaju dobrodušnu ljudskost i nemaju nameru da ikoga napadaju ili da traže osvetu. Međutim, daleko od toga da nemaju nikakve misli – pamte šta si učinio i u pravom trenutku će se ispoljiti i sebe zaštititi i odbraniti, uzvraćajući ti određenim protivnapadom koji možda ni ne primetiš. Oni se ne pridržavaju istina-načela; načelima i granicama u njihovom vladanju cilj je isključivo da odbrane njihove interese, sigurnost i ugled. Ovakve ljude je ispravno opisati rđavim i okarakterisati ih kao nepopustljive i lažljive, i kao ljude koji osećaju odbojnost prema istini. Neki ljudi bi mogli da kažu: „Oni nisu povredili tuđe interese niti su učinili išta zlo, pa kako možeš da kažeš da imaju ove iskvarene naravi? Na čemu to zasnivaš?” To se zasniva na njihovim mislima, gledištima i stavovima u načinu na koji posmatraju ljude i stvari, kao i u načinu na koji se vladaju i postupaju. Da li ste to primetili? (Sada to vidimo.) A zašto to ranije niste mogli da vidite? Šta vas je u vezi sa njima zaludelo? (Mislili smo da su prilično ležerni u načinu na koji govore i postupaju, u načinu na koji komuniciraju i s drugima sarađuju, da oni nikoga ne povređuju, pa smo pretpostavili da imaju dobru ljudskost. Zaludela nas je njihova spoljašnja pojava.) Gledano spolja, imati nežnu ličnost i nikada ne napadati ni ljude ni životinje ne znači da neko ima dobru ljudskost. Kakva otkrovenja ljudskosti predstavljaju zaista dobru ljudskost? (Kao prvo, da se drugi ne povređuju ili ne iskorišćavaju. Osim toga, kad nastane opasnost, prva čovekova pomisao je da zaštiti starešine i delatnike, kao i braću i sestre koji streme ka istini, ne razmišljajući o sopstvenoj bezbednosti i sposobnost da se interesi Božje kuće u svakoj situaciji stave na prvo mesto. Sve to su ispoljavanja dobre ljudskosti.) Biti dobrodušan, brižan, strpljiv i tolerantan, biti pun poštovanja prema drugima, spreman da budeš obziran prema njima, da ljude ne iskorišćavaš, da si relativno čestit, kao i da si ponizan, skroman i da nisi zapovednički nastrojen: posedovanje ovih kvaliteta ljudskosti u kombinaciji sa sposobnošću pridržavanja istina-načela i zaštite interesa Božje kuće – to je dobra ljudskost. Gledano spolja, ako neko poseduje kvalitete ljudskosti kao što su tolerancija, strpljenje, dobrota, neiskorišćavanje drugih, osetljivost prema drugima, briga za druge, ali, kad je reč o interesima Božje kuće, spremno ih predaje ili čak aktivno izdaje, ima li on dobru ljudskost? (Ne.) To znači da mu ljudskost nije dobra. Kako se meri dobra ljudskost? Koji je minimalni zahtev? (Kao minimum se zahteva da si u stanju da zaštitiš interese Božje kuće.) Biti u stanju da zaštitiš interese Božje kuće; a zatim, na temelju toga, da si u stanju da s drugima skladno sarađuješ, da si dobrodušan i tolerantan, da druge ne iskorišćavaš, da si u stanju da budeš strpljiv i shvatiš tuđe slabosti, da si prema drugima osetljiv, da si u stanju da budeš brižan, u stanju da drugima pomažeš i podržavaš ih, da brineš o onima koji su slabi i tako dalje – sve ovo su karakteristike dobre ljudskosti. Nasuprot tome, sebičnost, niskost, pohlepa, grubost i preterana sračunatost prema drugima, sklonost tračarenju i tlačenju ljudi, samoživost, razmetljivost, naročita površnost, rđavost, raskalašnost, drskost i besramnost – kakva su ovo ispoljavanja? (To su ispoljavanja loše ljudskosti.) Može li neko sa ovim ispoljavanjima da i dalje štiti interese Božje kuće? (Ne.) Posedovanje ispoljavanja dobre ljudskosti, zajedno sa sposobnošću da se zaštite interesi Božje kuće – u tome je pravo značenje dobre ljudskosti.

Gledano spolja, neki ljudi deluju vrlo ljubazno; u stanju su da s drugima budu strpljivi i tolerantni, i poseduju sve karakteristike dobre ljudskosti. Međutim, kad je reč o radu crkve, o prilozima Bogu ili o interesima Božje kuće, sve to su u stanju da izdaju. Da li biste rekli da takav čovek ima dobru ljudskost? (Ne.) Na primer, kad za braću i sestre kupuju određene stvari, neki ljudi biraju artikle koji su kvalitetni, jeftini i praktični. Ali kad je reč o trošenju priloga da bi se kupovale stvari, radije biraju skupu robu. Makar to bio i običan traktor, poželeće da nabave neki koji ima sopstvenu navigaciju. Šta god da kupuju, uvek se odlučuju za ono najbolje, najskuplje i sa najmodernijim funkcijama, odbijajući da razmotre bilo šta jeftinije. Obično deluje da se s drugima normalno slažu; ljude ne iskorišćavaju, prilično su tolerantni i prema drugima se u svemu lepo ophode. Međutim, kad je reč o trošenju priloga, pojavljuje se njihova surova strana i na površinu izbija njihovo zlokobno lice. Može li se za njih smatrati da imaju dobru ljudskost? (Ne.) Da li je njihova dobra ljudskost zaista autentična? To je samo spoljašnje pretvaranje i izveštačenost, sve to je maska. Kad je zaista reč o stvarima koje se odnose na interese Božje kuće, posebno kad je u pitanju trošenje priloga, na površinu izbija njihova pohlepa i otkrivaju se njihovo zlokobno lice, đavolsko lice i svirepo držanje. Da li je ovo dobra ljudskost? (Nije.) Na primer, neko podnosi zahtev za zaštitu autorskog prava za knjigu Reč se pojavljuje u telu, i oni kažu: „Ako zahtev podnesemo u ime crkve kao organizacije, time ćemo uštedeti dosta novca. Ali ako ga podnesemo u ime ovaploćenog Hrista, to će koštati mnogo više. Na tome treba da uštedimo novac; prilozi se ne smeju nemarno trošiti!” Da li je ova izjava tačna? Ima li ta osoba načela u rešavanju tako važne stvari? Ko je tačno izrazio ove reči, Bog ili crkva? (Izrazio ih je Bog.) Pa, kome onda treba da pripadne autorsko pravo? Je li primerenije da ono pripadne Bogu ili crkvi? (Primerenije je da pripadne Bogu.) Ovo je ključno pitanje. Koje su posledice usredsređenosti na štednju novca u tako ključnoj stvari? Kakvi problemi bi mogli da nastanu? Posledice bi mogle da budu nezamislive! Ako zanemariš interese Božje kuće i vodiš računa jedino o uštedi novca, kakvom te osobom to čini? Da li takvi ljudi imaju savest ili ljudskost? (Oni nemaju ljudskosti.) Ma koliko ti ljudi, gledano spolja, delovali ljubazno ili tolerantno, imaju li oni zaista ljudskost? (Ne.) U crkvi, svi troškovi za hranu, piće i dnevne potrebe u celosti se pokrivaju iz priloga Bogu. Da li sam u pogledu tih troškova sa vama ikada sitničario? Jedini zahtev je da izbegavate rasipanje, no, jesam li ikada ispitivao vaše normalne troškove? (Ne.) U svim aspektima, uvek sam prema vama bio obziran i nikada nisam ispitivao vaše troškove, a vi se ipak okrećete od Mene i zabušavate. Zar to nije odsustvo ljudskosti? (Da, jeste.) Koliko god da neko bez ljudskosti deluje ljubazno ili tolerantno prema ljudima, to je samo maska. Kad zaista nastupe trenuci u kojima savest i razum treba da odigraju svoju ulogu, taj se otkriva lišen svake ljudskosti. Da li je on uopšte ljudsko biće? (Ne.) On se ne može nazvati ljudskim bićem. Kad idem u kupovinu, i Ja kupujem pažljivo i štedljivo, uzimajući u obzir kad su artikli na sniženju i prikladne načine da ih kupim, ali ako je nešto praktično, prikladno i po razumnoj ceni, Ja ću to kupiti. Ali ne kupujem nepromišljeno, ne trošim novac na bezvredne kupovine. Međutim, ima nekih troškova koji se ne mogu izbeći i novac se tada mora potrošiti, pa u takvim slučajevima trošim shodno načelima. Takođe nastojim da budem štedljiv u Svojoj ishrani, odevanju i dnevnim potrebama. Ne kupujem sve ono što poželim; Svoje kupovine moram pažljivo da razmotrim. Vidiš, odevam se jednostavno, prikladno i pristojno. U Svom trošenju sledim načela: kupujem ono što je neophodno i praktično, a ne kupujem ono što to nije. Nemojte uludo trošiti ni rasipati novac; ne trošite novac koji ne treba da bude potrošen; štedite tamo gde treba da uštedite i izbegavajte nepotrebne troškove – to su načela. Međutim, kad neki ljudi bez ljudskosti uvide priliku da troše priloge Bogu, oči im se razrogače. Ukoliko to podrazumeva trošenje novca na ljudsku hranu, odevanje, smeštaj ili prevoz, oni brže-bolje kreću u akciju. Posebno kad je reč o kupovini odeće za druge ili raspodeli novca za životne troškove, postaju preterano poletni i vrlo darežljivi. U svom srcu, oni razmišljaju: „Pa, ne trošim sopstveni novac. Troši se Božji novac i to pomaže mom ugledu, zašto onda da se ne potroši?” Stoga koriste priliku da ga rasipaju. U svom srcu, oni imaju loše namere, ne želeći ništa drugo nego da naude Božjoj kući! Ipak, da je to njihov sopstveni novac, sve bi dobro proračunali, odbijajući da potroše i dinar više nego što je potrebno. Koliko god da uobičajeno deluju ljubazno, takvi ljudi nemaju dobru ljudskost. Kako Ja to vidim, njihov stav prema prilozima Bogu dovoljno je slikovit. Činjenica da mogu da rasipaju priloge i da su sasvim lišeni bogobojažljivog srca u najmanju ruku pokazuje da nisu ljubazni, da su niski i da imaju lošu ljudskost. Zar nije tako? (Da, jeste.)

Postoje brojna ispoljavanja u vezi sa čovekovim urođenim stanjima, ljudskošću i iskvarenim naravima. Danas smo letimično pogledali samo deo njih; verovatno postoje i druga ispoljavanja koja možemo da obradimo u budućim razgovorima u zajedništvu. Hajde da na ovom mestu završimo naš današnji razgovor. Doviđenja!
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Kako stremiti ka istini (5)

Da li su neki od vas u skorije vreme čuli neke negativne glasine? (Da.) Kad ste čuli te glasine, koja vam je bila reakcija? Da li ste se uplašili? Da li ste bili radoznali? Želite li da znate o čemu je reč u tim glasinama? (Ne želimo da znamo budući da nam je već poznato da velika crvena aždaja iz čista mira često izmišlja glasine. Ma šta ona govorila, to je laž. Prema tome, nismo zainteresovani za pojedinosti o tim glasinama i ne želimo da pokušavamo da shvatimo šta poručuju đavolske reči koje ona izgovara.) Velika crvena aždaja izmišlja svakojake glasine ne bi li zaluđivala i kvarila ljude i, nakon što čuju te glasine, mnogi ljudi bivaju zaluđeni. Neki ljudi se uplaše i ne usuđuju se da prihvate istiniti put; neki koji su ga prihvatili takođe postaju sumnjičavi i više ne žele da veruju u Boga. Pre nego što su čuli glasine velike crvene aždaje, delovalo je kao da ti ljudi nesumnjivo veruju u Boga i bili su spremni da Boga slede i da vrše svoju dužnost. Međutim, nakon što su te glasine čuli, odmah postaju sumnjičavi i više nemaju srca da slede Boga i da vrše svoju dužnost. Naročito se neki od onih koje uhapsi velika crvena aždaja, pod prisilom njenog okrutnog mučenja, predaju i poriču Božje ime, a neki od tih ljudi potpišu „Tri izjave”, pa su čak prisiljeni da verbalno vređaju Boga. Popriličan je broj takvih ljudi. Svi ste čuli brojne glasine i negativnu propagandu i ujedno ste videli da, nakon što ih velika crvena aždaja uhapsi, ona Božjim vernicima ispira mozak – mnogo je ljudi zaista zaluđeno. Osim toga, one koji izdaju Boga velika crvena aždaja koristi da joj pružaju usluge, nalažući im da nadziru crkvu i da u stopu prate Božje vernike. Kako bi iskorenila verska uverenja i uklonila Božju crkvu, velika crvena aždaja tretira suzbijanje i hapšenje Božjeg izabranog naroda kao posao o državnog značaja, kao političku misiju i sprovodi ga temeljno i uz veliki trud. Zbog toga se mnogi Božji vernici osećaju uplašeno, pa se ne usuđuju da u Boga veruju i ne usuđuju se da izvršavaju svoju dužnost. Posebno nakon što čuju glasine koje je izmislila velika crvena aždaja, mnogi ljudi bivaju zavedeni. A kad je reč o tim glasinama, Božja kuća ih je još odavno rezimirala i raspoznala, pa nema potrebe da o njima ovde govorimo. Ako se zaista suočiš s hapšenjem, pa velika crvena aždaja te glasine koristi u nastojanju da ti ispere mozak, primorava te da zauzmeš stav i prisiljava te da potpišeš „Tri izjave”, šta treba da uradiš? Vi sada znate da su sve glasine koje izmišlja velika crvena aždaja lažne, zaluđujuće i obmanjujuće. Iako vam je stav da ih ne slušate, da u njih ne gledate i da im ne verujete, ako vam se te glasine predoče, pa morate da ih čujete, vidite i čak pomislite da su činjenice, da li biste se pokolebali? Šta biste u svom srcu pomislili? Da li biste želeli da o tim činjenicama znate istinu? Da li biste želeli da ih proverite? Kad je reč o velikoj crvenoj aždaji koja izmišlja glasine ne bi li ljude zaluđivala i zastrašivala ili o tome da glasine i ateizam ona koristi za ispiranje ljudskog mozga i sprovođenje ideološkog rada, da li treba da besedimo o istini kako bismo ljude pelcovali? Da li je to neophodan segment posla? Neki ljudi kažu: „Velika crvena aždaja već dugi niz godina izmišlja glasine o nama, posebno glasine o Hristu, o čoveku kojeg koristi Sveti Duh, kao i o crkvi i crkvenom radu. Mi ih nikada nismo razjasnili, nikada nismo jasno izneli svoj stav ili gledište, nikada se nismo branili – je li to primereno?” Od vremena kad su počeli da veruju u Boga, pa sve do sada, neki ljudi nikada nisu bili u stanju da jasno raspoznaju razne glasine velike crvene aždaje i verskog sveta. U njihovom srcu se pored ovih stvari oduvek nalazi veliki znak pitanja. Taj znak pitanja ne označava potpunu nevericu, niti potpuno uverenje; umesto toga, on znači da u pogledu tih stvari oni zauzimaju umeren stav, razmišljajući da bi sve te stvari mogle biti glasine koje izmišlja velika crvena aždaja odnosno da bi mogle biti činjenice. Da li ovaj izraz „mogle biti” odražava posmatranje iz ugla traganja za istinom? (Ne.) Ovo je posmatranje iz ugla verovanja da te glasine treba proveriti i potvrditi odnosno posmatranje iz ugla čekanja i posmatranja, čekanja da obavešteni ljudi obelodane neke stvarne okolnosti. Recite Mi, šta mislite, koje će posledice nastati iz činjenice da ljudi imaju jedan od ova dva ugla posmatranja? Jesu li takvi ljudi u opasnosti? Koji od ova dva ugla posmatranja ljudima omogućava da budu postojani? (Nijedan od ta dva ugla posmatranja ljudima ne omogućava da budu postojani. Ako neko ima tu misao da bi nešto „moglo biti”, to pokazuje da je on i dalje nesiguran u pogledu istinitog puta i da u njemu još uvek ima elemenata skepticizma. Za njega glasine, u tom slučaju, postaju veliko iskušenje. Ako ne mogu da budu sigurni u pogledu istinitog puta, ne mogu da veruju u istinu i ne mogu da prozru suštinu velike crvene aždaje, ljudi su zapravo u velikoj opasnosti.) Sve do danas, ovi ljudi i dalje nisu sigurni u pogledu istinitog puta. Koja je njihova suština? (Oni su u suštini bezvernici.) Oni su bezvernici. Ima li mnogo ljudi koji imaju jedan od ova dva ugla posmatranja? Sigurno ih postoji prilično. Kad ti ljudi čuju glasine, oni u svom srcu prema Bogu postaju sumnjičavi i žele da dopru do same srži glasina, da otkriju jesu li one istinite ili lažne. Međutim, budući da ne znaju kako da tragaju za istinom ne bi li to pitanje rešili, oni ga naposletku naprosto ostavljaju nerešenim. U stvari, taj problem i dalje postoji u njihovom srcu i ne rešava se. Kad čujete ove glasine, da li tragate za istinom? Tragate li za istinom da biste analizirali i raspoznali glasine odnosno da li te glasine ispitujete jednu po jednu kako biste utvrdili jesu li one tačne ili netačne i uvideli da li su zapravo istinite ili lažne? Nakon što čujete glasine, u svom srcu samo mislite da su one neistinite, da to samo velika crvena aždaja izmišlja glasine i sprovodi klevetničku kampanju, ali ih ne opovrgavate na osnovu istine i činjenica, i u svom srcu zapravo i dalje imate određene sumnje, pa te doktrinarne izjave naprosto koristite kako biste svoje sumnje razvejali. Može li ovakvo razmišljanje da vam omogući da budete postojani? Je li to traganje za istinom? Da li to pokazuje da shvatate istinu i da ste istinu zadobili? Je li problem rešen u samom korenu? (Nije.) Dakle, želite li da za rešavanje ovog problema koristite istinu, kako biste mogli da raspoznate ove glasine, kako ne biste bili zaluđeni, kako u svom srcu ne biste imali nikakva pitanja i kako biste u potpunosti otklonili svoje sumnje, nevericu i opreznost prema Meni? Neki ljudi razmišljaju ovako: „Otkako smo počeli da verujemo u Boga, pa sve do sada, slušamo Tvoje propovedi i prihvatamo Tvoje zalivanje i pastirsko čuvanje, i ostvarili smo određene dobitke i napredak. Ali s Tobom zapravo nismo živeli niti smo imali stvarni kontakt sa Tobom kao sa osobom. Dakle, potpuno smo neobavešteni i neinformisani o tome kakva si Ti osoba, kakvi su Tvoja ličnost i Tvoj karakter i kakav život vodiš.” Odnosno, kad je reč o raznim ispoljavanjima i izražavanjima ljudskosti ovog tela, kao i o Mom životu, Mom stavu i konkretnim ispoljavanjima u bavljenju ljudima i stvarima, kod ljudi su ove stvari oduvek bile praćene znakom pitanja i prema njima su gajili sumnje. S jedne strane, to što ljudi gaje ove sumnje proizlazi iz toga što sami ljudi nisu stoprocentno sigurni u ovaploćenje Božje, a s druge strane, to proizlazi iz činjenice da su ljudi pod uticajem glasina verskog sveta ili velike crvene aždaje usled toga što je njihovo shvatanje istine previše plitko. Stoga o Meni imate brojna nagađanja. Naravno, sadržaj tih nagađanja zasigurno nije pozitivan niti prikladan; on u sebi sasvim sigurno ima neke mračne i negativne elemente. Da li je to što imate ta nagađanja za vas dobra ili loša stvar? Da li je to teret, ropstvo ili podsticaj? Šta mislite? (Ako u svom srcu ljudi imaju ova negativna nagađanja, to nije dobra stvar, već teret. To će dovesti do toga da ljudi prema Bogu budu oprezni; to neće učiniti ništa da ljudima pomogne u njihovoj veri u Boga.) Kako ove negativne stvari na vas utiču? Koje će posledice izazvati? U određenim okruženjima, jesu li te stvari za tebe opasne? (Jesu.) Pošto su te stvari za tebe teret, a nisu dobra stvar, treba li da koristiš istinu da ih razrešiš? Ili treba da ih ostaviš po strani, njima se ne gnjaviš i o njima ne razmišljaš, čekajući sve dok se zaista ne pojavi neki problem kako bi se njima pozabavio? Koji je vaš stav? (Kad sam čuo glasine, ja sam ih zaista ostavio po strani i nisam se njima zamarao. Ali upravo sada, kroz Božju besedu, shvatio sam da kad se ti problemi pojave, oni moraju da se reše istinom. U suprotnom, čovek u svom srcu ne može da se oslobodi tog tereta, a u određenim situacijama to može dovesti do loših posledica, čak do skeptičnosti prema Bogu i do poricanja Boga, što je veoma opasno.) Iako naglas govoriš da su to glasine, ako te glasine nikada zaista ne raspoznaš niti prema njima imaš ispravan stav, pa te negativne stvari uvek nosiš u svom srcu, one će te u tom slučaju često sputavati. Te glasine će za tebe biti poput tempirane bombe, spremne da bilo kada i bilo gde eksplodiraju. Nastale posledice će nesumnjivo biti nezamislive, a ti ćeš biti raznet u paramparčad. Zar oni koji potpišu „Tri izjave” nisu oni koji su detonirali tu bombu i sebe razneli u paramparčad? Nakon što potpišu „Tri izjave”, velika crvena aždaja ih i dalje ne ostavlja na miru. Ona zahteva da oni usmeno moraju da kažu nekoliko stvari kojima vređaju Boga, pa se tek onda ta stvar može smatrati rešenom. Iako u svom srcu nisu voljni, oni osećaju da nemaju izbora, pa pred Sotonom kapituliraju ne bi li izbegli zatvor. Nakon što usmeno uvrede Boga, oni osećaju da je njihova nada da će dobiti blagoslove nestala, da je s njima sasvim svršeno. Više ne moraju da razmišljaju o tome jesu li te glasine istinite ili lažne i potpuno nestaju brige, zabrinutost, plašljivost i strah koje su nosili tokom godina vere u Boga. U isto vreme, i njihova nada za spasenje se raspršuje. Recite Mi, čak i ako su ljudi skeptični prema ovaploćenom Bogu ili prema ovom toku, treba li oni da vređaju Boga? (Ne.) Kad ti velika crvena aždaja kaže da uvrediš Boga, zašto si joj poslušan? Ko god da je u pitanju, čak i ako taj čovek poriče istiniti put, poriče ovaj tok, on ipak ne treba da vređa Boga. Kakvi su ljudi oni koji vređaju Boga? (Ljudi koji mogu da vređaju Boga jesu oni sa zlom ljudskošću, kao i oni koji imaju posebnu mržnju prema istini i koji se pokoravaju Sotoninom uticaju.) Recite Mi, ako ljudi u svom srcu zaista veruju da Bog postoji, veruju da je Bog Stvoritelj, da je Bog stvorio ljudski rod, da je Bog darovao ljudski život i da je Bog suveren nad svim stvarima, da li bi oni vređali Boga? (Ne.) Ne bi nikada. Kakve god da su okolnosti, oni Boga ne bi vređali. Čak i da su skeptični prema imenu Svemogućeg Boga ili ovom toku koji je delo Svemogućeg Boga, oni ne bi nikada nipošto vređali Boga. Dakle, tip čoveka koji može da vređa Boga ne samo da poriče ovaj tok i poriče ovaploćenog Svemogućeg Boga, već takođe poriče Božje delo i istinu koju izražava Bog. Kojoj kategoriji onda pripadaju ljudi ovog tipa? (Oni su đavoli; oni su ljudi koji u svom srcu poriču Boga.) Ljudi ovog tipa su sastavni deo bande Sotone i đavola; oni nisu Božji izabrani narod, nisu Božje ovce – oni nisu ljudi. Nakon što ih uhapsi velika crvena aždaja, neki ljudi, budući da ne shvataju istinu i nemaju sposobnost raspoznavanja, postaju sumnjičavi kad čuju glasine. Oni počinju da gaje sumnje prema ovaploćenom Bogu i, pod pretnjama, podsticajima i prinudom surovog mučenja, poriču Božje ime, poriču ovaj tok koji je delo Svetoga Duha i poriču crkvu. To se već računa kao izdaja Boga. Međutim, neki ljudi mogu čak i da vređaju Boga – to je potpuno odsustvo savesti i razuma, neoprostivo je i predstavlja činjenje neoprostivog greha. Kad vređaš ljude odnosno kad ih napadaš, osuđuješ ili klevećeš, u pravnom smislu, taj bi se prekršaj u najblažem slučaju mogao definisati kao kleveta odnosno, u najozbiljnijim slučajevima, kao lični napad. To zapravo nije ozbiljno i ne dovodi do smrti. Međutim, kad neko može da uvredi Boga, priroda tog problema se menja. To više nije naprosto vređanje Boga – to je huljenje na Boga! Šta znači bogohuliti? To znači neposredno napadati, klevetati, vređati ili opanjkavati pozitivne stvari, istinu ili Boga – sve to predstavlja bogohuljenje. Bog je svet, Bog je vrhovni, Bog je suveren nad celim ljudskim rodom, Bog je Onaj koji ljudski rod opskrbljuje životom i Bog je izvor ljudskog života. Božja suština, identitet i status su vrhovni. Bog je savršen, dobar i svet. On je bez mana i besprekoran. Upravo zato što je Bog svet, savršen i vrhovni i zato što je Bog izvor koji obezbeđuje život za ljudski rod, svaka kleveta, napad ili uvreda od strane stvorenog ljudskog roda usmereni prema Bogu predstavljaju bogohuljenje. Trebalo bi da sada razumete šta je „bogohuljenje”, zar ne? (Svaki napad, uvreda ili kleveta usmereni prema Bogu predstavljaju bogohuljenje.) Ako treba objasniti reč „bogohuljenje”, ona označava klevetu, osudu ili kritiku pozitivnih stvari, a to su posebno kleveta, osuda ili kritika istine ili Boga. To nazivamo bogohuljenjem. Prema tome, reč „bogohuljenje” se može koristiti samo za opisivanje klevete, uvreda, napada ili osude prema Bogu od strane ljudskog roda – ovo je relativno prikladno. Kad ljudi osuđuju, vređaju, napadaju ili kritikuju druge ljude, ako to ne odgovara činjenicama, onda je to u najgorem slučaju klevetanje. Ako je to u skladu sa činjenicama, onda to ne predstavlja klevetanje. Međutim, ljudsko osuđivanje i kritikovanje Boga jeste izvrtanje činjenica i pretvaranje istine u laž – to predstavlja bogohuljenje. Kakva je priroda ljudi koji se usuđuju da osuđuju Boga? Ima li Bog greh? (Ne.) Bog je svet, Bog je bezgrešan, pa se svaka kleveta, napad, osuda ili uvreda prema Bogu nazivaju bogohuljenjem. Oni koji vređaju Boga razmišljaju na sledeći način: „Ukoliko kažem nekoliko stvari kojima se bog vređa, mogu da budem oslobođen i izbavim se od opasnosti. S obzirom na okolnosti, bog to neće upamtiti.” Iz ljudske perspektive, to je samo nekoliko uvreda, koje ne izgledaju kao veliki problem. Međutim, kako Bog vidi ovu stvar? To što možeš da vređaš Boga pokazuje da si u svom srcu Boga već porekao. Samo zato što u svom srcu imaš mržnju prema Bogu ti možeš da Ga vređaš. Bilo da Boga samoinicijativno vređaš ili si od drugih primoran da Ga vređaš, to je ispoljavanje poricanja Boga i mržnje prema Bogu. Prema tome, takvo ponašanje i postupanje je bogohuljenje i tačka.

Neki ljudi nikada ne mogu da otpuste razne glasine, misleći uvek da bi one mogle da budu istinite. Oni uvek žele da provere da li su istinite glasine koje šire velika crvena aždaja koja je vladajuća partija, verski svet i nevernici, a posebno one glasine i izjave koje se objavljuju na internetu. Da Bog nikada ne obznani Svoj stav odnosno da Njegova kuća ne pruži nikakvo razjašnjenje, oni bi u potpunosti verovali da su te glasine istina, pa bi porekli Boga i izdali Boga – u čemu je ovde problem? Na temelju tačno čega oni veruju u Boga? Ako je njihova vera zasnovana na tome da li su te glasine istina, onda je to ogromna greška. U stvari, brojne glasine su već vrlo jasno raščlanjene i opovrgnute u besedama i razgovorima u zajedništvu, kao i u filmovima Božje kuće; nema potrebe da Ja ovde ulazim u detalje. Pa, koji tip glasina i dalje želite da proverite? Hajde da danas s tom temom konačno raskrstimo. Ako želite da proverite glasine, reći ću vam ono što o njima imam da kažem, kako neki ljudi ne bi i dalje razmišljali na sledeći način: „Da li od nas kriješ nešto što ne želiš da znamo? Uvek imamo osećaj kao da u potpunosti ne možemo da Te dokučimo. Iako Te sledimo i čuli smo brojne istine, i dalje smo u svom srcu nesigurni u vezi s tim da li su te glasine istinite ili lažne, pa uvek imamo tu ideju i tu misao da ih proverimo.” Ako želite da ih proverite, recite to bez uvijanja. Hajde da otvoreno razgovaramo o ovoj stvari. Reći ću vam ono što o njima imam da kažem – nema šta da se krije. Da li neko želi da ih proveri? (Ne.) Da li je razlog zašto ne želite da ih proverite utemeljen na činjenici da ne verujete glasinama velike crvene aždaje ili je razlog u tome što imate sledeći stav: „Neću da se time zamaram – neka bude kako bude”? Ili je to zato što se plašite da ćete nakon provere glasina biti razočarani i nesposobni da se suočite s ishodom, pa ne znate da li možete da budete postojani i ne želite da se suočite s takvim posledicama? Bez obzira na to šta je sadržaj tih glasina, bez obzira na to da li želite ili ne želite da ih proverite, da li želite ili ne želite da čujete šta o tim glasinama imam da kažem ili Moj komentar o njima i bez obzira na to koji je vaš stav, Ja imam samo jedan stav: ako shvatate istinu, vi ćete prirodno biti u stanju da te glasine raspoznate; ako istinu ne shvatate i ne tragate za istinom, u tom slučaju nemam nikakav komentar. Ovo je stoga što sam izgovorio tako mnogo reči izražavajući istinu; nemam potrebu da vam te glasine objašnjavam – to nije posao koji treba da radim. Zar čak ni nakon što ste saslušali tako mnogo propovedi još uvek ne možete da raspoznate glasine? Ako ne možete, to znači da ne shvatate istinu. Ma koliko da se govori nekome ko ne shvata istinu, beskorisno je – kao da govoriš nevernicima; koliko god da govoriš, on neće razumeti. Prema tome, kad je reč o bilo kakvim glasinama, nemam nikakav komentar! Ne želim ništa da objašnjavam, ne želim ništa da kažem niti želim da išta opravdavam ili branim. Šta god da se govori u spoljašnjem svetu, Ja na to nemam komentar! Da li ste to jasno čuli? (Da.) „Nemam komentar” – to je vrsta stava. Osim toga, šta bih još u vezi sa ovim želeo da vam kažem? To je da se, bez obzira na vreme, Božji identitet i suština neće promeniti, Božji status neće se promeniti, Božja narav neće se promeniti, Božji autoritet i sila neće se promeniti, činjenica da je Bog suveren nad ljudskim rodom i da mu obezbeđuje život neće se promeniti, činjenica Božjeg ovaploćenja neće se promeniti i činjenica da je Bog istina, put i život neće se nikada promeniti. Da li su ove reči dovoljne da razreše vaše sumnje? (Jesu.) To je sve što o toj stvari imam da vam kažem. Ako razumete, onda to prihvatite. Ako ne razumete, onda natenane o tome razmislite. Ako u svom srcu i dalje imaš sumnje i ove reči ne mogu da razreše tvoje sumnje, Ja tu više ništa ne mogu da učinim. Samo pusti da stvari idu svojim tokom. Ovo je sve što mogu da kažem i da učinim za tebe. Je li ovaj pristup prikladan? (Jeste.) Mogu li ove reči imati određeni efekat na ljude? Kad se suočiš s raznim komplikovanim stvarima, ako se u odnosu između tebe i Boga pojavi pukotina odnosno ako prema Bogu počneš da gajiš ozbiljne sumnje, i ove reči ne mogu da razreše problem s kojim se trenutno suočavaš, onda si bezvernik. To što prihvataš nije istina, već su to Sotonine laži i sve one đavolske reči koje Sotona izgovara. Baš kao u slučaju Adama i Eve na početku – Bog je rekao: „Sa svakog drveta u vrtu slobodno jedite, ali sa drveta poznanja dobra i zla ne smete jesti! Jer, toga dana kada budete okusili s njega, sigurno ćete umreti.” Nakon što su ih čuli, oni su Božje reči čuvali u svom srcu. Ali kad im je Sotona rekao: „Bog je rekao da ne smete jesti plod sa drveta poznanja dobra i zla – to nije nužno istina. Ako ga pojedete, sigurno nećete umreti”, Adam i Eva su odmah postali sumnjičavi. Napustili su Božje reči i poverovali zmijinim rečima. Posumnjali su da je to što je Bog rekao laž. Zbog onoga što je zmija rekla, više nisu verovali Bogu niti su Bogu bili poslušni, već su u potpunosti sledili zmijine laži. Jasno se vidi koja je bila krajnja posledica toga. Verujući u ono što im je zmija rekla i prihvatajući to, oni su ujedno poricali ono što je Bog bio rekao, smatrajući da je to što je Bog rekao laž. Više nisu verovali da su Božje reči istinite, i više nisu verovali u Božji identitet i suštinu. Umesto toga, prema Bogu su bili skeptični, sumnjajući da On u vezi sa njima ima skrivene motive i da ih obmanjuje lažima. S druge strane, verovali su da je to što kaže zmija istina i da zmija govori u njihovu korist. Krajnja posledica bila je u tome da ih je zmija zavela, a Sotona iskvario. Udaljili su se od Božje brige, izgubili su Božju zaštitu i krenuli su putem bez povratka.

Da li je problem glasina za vas rešen? Ako nije rešen, polako ga sami obradite. A kad je reč o načinu ophođenja prema glasinama, o tome sam već mnogo besedio. Ako i dalje postoje ljudi koji ne mogu da prozru razne glasine i ne mogu da ih raspoznaju, o tome razgovarajte u zajedništvu i sami to rešite. Iako ovo pitanje ne spada u ona značajna, u svakodnevnom životu ljudi to pitanje predstavlja nešto što može često da ometa njihove misli i da ometa njihov život. Iako neke glasine ne odlaze toliko daleko da ti odmah oduzimaju život, i one su za tebe neka vrsta uznemiravanja, poput dosadne muve koja ljude ne ujeda, ali im se gadi – povremeno se pojavljuju da te ometaju. Posebno kad si slab, kad se suočavaš s neuspehom ili preprekama odnosno kad si negativan, te glasine i đavolske reči će se pojaviti da te ometaju, da te muče u tvom srcu, da te vuku nazad, terajući te da malo-pomalo toneš. Upravo su na ovaj način neki ljudi odustali i prestali da veruju. Vidiš, ljudi poslati u grupe B ili u obične crkve su u velikoj opasnosti – ipak, zar ljudi koji s punim radnim vremenom izvršavaju dužnost nisu u opasnosti? I neki od njih su u velikoj opasnosti. Koja grupa među njima? Grupa onih ljudi kojima uporno ne polazi za rukom da shvate istinu. Koliko god Božjih reči da su čuli, oni ih ne shvataju. U svom srcu, oni su uvek sumnjičavi: „Zašto ne mogu da razaznam koje su Božje reči istina? Svi kažu da je istina put, život – zašto ja ne osećam da je istina život? I ja sam čuo brojne Božje reči, ali se život u meni nije izmenio; ja sam i dalje ja, nisam se promenio!” Oni nikad ne razumeju šta je istina, nikad ne razumeju Božje delo i uvek su im nejasne vizije. Takvi su ljudi u opasnosti. Kad čuju glasine, takvi ljudi nikad ne traže istinu da bi ih raspoznali; znaju jedino da glasine izbegavaju i odbacuju. Ako mogu da ih izbegnu, srećom po sebe oni izbegavaju nesreću; ako ne mogu da ih izbegnu, Sotona ih zarobljava. Recite Mi, da li je slučajnost to što takve ljude Sotona može da zarobi? (Nije.) Oni koji nikad ne shvataju istinu, koji nikad ne shvataju šta je verovanje u Boga – jesu li takvi ljudi Božje ovce? Mogu li da shvate Božje reči? (Ne mogu.) Ti ljudi nikad ne shvataju Božje reči, niti tragaju za istinom; njih uvek brine sledeće: „Kad će doći Božji dan? Kad ćemo ući u carstvo nebesko?” Kad je reč o stvarima koje u svojoj veri u Boga ljudi treba da shvate, oni nisu shvatili nijednu od njih. Koliko samo smeteni mogu da budu! Recite Mi, kad govorim takvom smetenom čoveku, koje osećanje imam u Svom srcu? Je li to čast ili tuga? Ili je to osećanje ogorčenosti? Iznerviram se kad vidim te ljude. Šta ove smetene budale mogu da zadobiju verujući u Boga? Nakon što ih velika crvena aždaja uhapsi i ispere im mozak, oni bivaju otkriveni i uklonjeni. Ti ljudi ni najmanje ne shvataju istinu, a Božja kuća takve ljude ne želi. Posredstvom velike crvene aždaje oni bivaju otkriveni i uklonjeni. Recite Mi, znači li to da za njih nema ljubavi? (Ne.) Da takve ljude ne uhapsi velika crvena aždaja i da ih te glasine ne zaluđuju, da li bi se uvek čvrsto držali crkve? Koje okolnosti mogu da ih navedu da se povuku? (To upravo mogu glasine velike crvene aždaje. Nakon što čuju glasine i u njih poveruju, oni se povlače.) Upravo posredstvom demonskih kandži velike crvene aždaje, ovog kontrasta, oni bivaju zarobljeni i na kraju više ne veruju. U stvari, ti ljudi ne mogu da shvate istinu, ne mogu da izvršavaju nijednu dužnost i ne mogu da pruže nijednu uslugu. U Božjoj kući oni čine samo broj, dangube i čekaju smrt. Svi oni su u jadnom stanju, a ipak tvrde kako su Božji sledbenici, da su pripadnici Božjeg izabranog naroda – zar nisu beščasni? Oni koji slede Boga moraju makar da budu ljudi, a ne mrtvi ljudi bez duha, ne zveri. Moraju da budu ljudi koji mogu da shvate reči koje Bog govori. Jedino oni koji mogu da shvate Božje reči i shvataju istinu jesu Božje ovce. Jedino Božje ovce mogu iskreno da izvršavaju svoju dužnost i da slede Boga. Oni koji nisu Božje ovce nisu iskreni sledbenici. Oni se u crkvu ubacuju s jednim ciljem, a to je da steknu blagoslove. U njihovom srcu nema Boga. Koliko god godina da veruju, nikada ne bi mogli da imaju bogobojažljivo srce. Đavoli, Sotone i oni zaposednuti prljavim demonima i zlim duhovima takođe znaju da je ovo istiniti put, pa i oni žele blagoslove. Međutim, da li Bog takve ljude želi? (Ne želi.) Razni zli duhovi i prljavi demoni zaposedaju životinje, pa kad nakon brojnih godina negovanja postanu natprirodna bića, uvek žele da se pretvore u ljude. Nisu spremni da ostanu prljavi demoni, zli duhovi ili razni životinjski duhovi; žele da se uzdignu na viši nivo – da budu ljudi. Slično tome, ove smetene budale takođe žele da uzdignu sopstveni rang, želeći da budu pripadnici Božjeg izabranog naroda. Recite Mi, da li Bog takve ljude želi? Ne želi. Čak i ako se ubace u crkvu, biće uzaludno; bez obzira na sve, oni moraju biti odstranjeni. Nakon što budu odstranjeni, Božja kuća će biti čista i crkva će biti čista. Oni koji preostanu moraju makar da budu ljudi koji priznaju Božji identitet i suštinu, koji priznaju da je Bog istina, put i život i ljudi koji mogu spremno da pružaju usluge za Boga. Mogu li te smetene budale to da postignu? Daleko su od toga da to postignu. Svi oni su mrtvi ljudi bez duha, a ipak uvek žele blagoslove, uvek žele da uđu u carstvo, uvek žele da odu na nebo. Ambicija i želja im nisu male, a da čak ni ne gledaju šta oni sami jesu – sebe precenjuju! Ispravno je da se takvi ljudi uklone. Smatrate li da je to šteta? (Ne.) Bog je od početka govorio: „Želim da su ljudi izvrsni, a ne da ih je mnogo.” Ovo je Božje zahtevano merilo za Njegov izabrani narod, kao i zahtev i načelo u vezi sa brojem ljudi u crkvi. Da li se u rečenici „Želim da su ljudi izvrsni” reč „izvrsni” odnosi na dobre vojnike carstva ili na pobednike? Nijedno od ta dva nije tačno. Da se preciznije izrazimo, „izvrsni” se odnosi na one koji poseduju normalnu ljudskost, na one koji su istinski ljudi. Ako u Božjoj kući možeš da izvršavaš dužnosti koje bi čovek trebalo da izvršava, ako možeš da budeš upotrebljen kao ljudsko biće i ako možeš da ispunjavaš ljudske odgovornosti, dužnosti i obaveze a da drugi ne moraju da te cimaju, vuku ili guraju i ako nisi beskorisno smeće, nisi lezilebović, niti lenčuga – možeš da preuzmeš odgovornosti i obaveze čoveka i da preuzmeš čovekovu misiju – jedino je to u skladu s merilom za čoveka! Mogu li te lenčuge i oni koji se ne posvećuju pravim zadacima da preuzmu čovekovu misiju? (Ne mogu.) Neki ljudi nisu spremni da preuzmu odgovornost; drugi ne mogu da je preuzmu – oni su beskorisno smeće. Oni koji ne mogu da preuzmu odgovornosti čoveka ne mogu se nazvati ljudima. Pogledajte one koji su intelektualno zaostali, idiote, one sa cerebralnom oduzetošću ili fizičkom paralizom – mogu li se oni nazvati standardnim ljudskim bićima? (Ne mogu.) Zašto ne mogu? Takvi ljudi nemaju sposobnost da žive, nemaju sposobnost da prežive i nemaju sposobnost da brinu o sebi. U potpunosti se oslanjaju na tuđu pomoć i brigu, žive bez sposobnosti da sebe izdržavaju i nisu u stanju da preuzmu odgovornosti i obaveze čoveka. Oni koji nisu u stanju da preuzmu sopstvenu dužnost u Božjoj kući nisu normalni ljudi i Bog ih ne želi. Bilo da si starešina ili delatnik ili izvršavaš poseban posao koji se odnosi na profesionalne veštine, moraš biti u stanju da preuzmeš posao za koji si odgovoran. Osim što si u stanju da upravljaš sopstvenim životom i opstankom, tvoja egzistencija se ne svodi samo na disanje, ne svodi se na to da jedeš, piješ i zabavljaš se, već je u tome da si u stanju da preuzmeš misiju koju ti je Bog poverio. Jedino su takvi ljudi dostojni da se nazovu stvorenim bićima i dostojni su da se nazovu ljudima. Oni u Božjoj kući koji uvek žele da budu lezilebovići i uvek nastoje da se na prevaru provlače kroz život, u nadi da će dogurati do samoga kraja i steći blagoslove, ne mogu da preuzmu nikakav posao niti ikakvu odgovornost, a kamoli ikakvu misiju. Takvi se ljudi moraju ukloniti i to nije šteta. Zato što to što se uklanja nije ljudsko – oni nisu podobni da se nazovu ljudima. Možeš da ih nazoveš beskorisnim ljudima, lezilebovićima ili dangubama; u svakom slučaju, nisu dostojni da se nazovu ljudima. Kad im dodeliš posao, oni ne mogu samostalno da ga dovrše; a kad im dodeliš neki zadatak, oni ne mogu da preuzmu sopstvenu odgovornost niti da ispune obavezu koju bi trebalo – s takvim ljudima je svršeno. Oni nisu dostojni da žive; zaslužuju smrt. To što im Bog pošteđuje život već uveliko predstavlja Njegovu milost, čini im neizmernu uslugu.

Kad je reč o temi glasina, ovde ćemo se zaustaviti. Ako i dalje imate neke probleme, možete da ih iznesete i da o njima razgovarate u zajedništvu ili da tragate za istinom da biste ih samostalno rešili. O tome više nećemo razgovarati, u redu? Ima li iko ikakvih primedbi? (Ne.) Ako postoji neki problem o kome nisam raspravljao, u tom slučaju možete da smislite način da ga samostalno rešite. Ja sam u tom smislu Svoju odgovornost ispunio. Pretpostavimo da neko kaže: „Još uvek nismo dobili odgovor koji želimo; jesu li te glasine istinite ili lažne? Molim Te, daj nam jasan odgovor.” Čak i ako vam dam jasan odgovor, koji bi to problem moglo da reši? Zato i kažem da bi ovaj odgovor trebalo sami da pronađete. Na to nemam nikakav komentar. Sve će zavisiti od toga da li imate sposobnost raspoznavanja. Oni koji su zadobili istinu nikada neće biti zaluđeni. U stvari, tim glasinama su otkriveni mnogi ljudi. Oni koji godinama veruju u Boga a nisu zadobili istinu svi redom su otkriveni – to je Božja mudrost. To je Moj odgovor. Da li razumete? (Da.) Dakle, šta želim da vam kažem? Sve što želim da kažem je u tomovima knjige „Reč se pojavljuje u telu” i u svim propovedima. Te reči jesu ono što želim da vam kažem. Zar nisu dovoljne? (Jesu.) Ako su neki ljudi i dalje uporni, pa kažu: „Da li onda imaš neki odgovor povodom glasina?” Ja kažem ne, i dalje nemam nikakav komentar. U svim propovedima sam već rekao mnogo od onoga što želim da kažem. Ako ste spremni da tragate za istinom i možete da prihvatite ove reči i da ih se pridržavate, onda će vaši problemi biti rešeni. Ako te reči ne prihvatite, onda će vaši problemi zauvek ostati problemi. Ja sam Svoju odgovornost ispunio; to sa Mnom više nema nikakve veze. Da li ste jasno čuli? (Da.)

Hajde da nastavimo razgovor u zajedništvu na temu „Kako stremiti ka istini”. Tokom ovog perioda, i dalje raspravljamo o sadržaju povezanom sa „otpuštanjem” u okviru oblasti „Kako stremiti ka istini”, razgovarajući o velikoj temi „otpuštanja prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu”. Prvi aspekt ove teme jeste otpuštanje čovekovih predstava i uobrazilja o Bogu. U ovom aspektu smo raspravljali o ljudskim predstavama i uobraziljama o Božjem delu, a to obuhvata jedno relativno složeno pitanje: razgraničenje između urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi. Time su obuhvaćene brojne pojedinosti. Kad se u svakodnevnom životu susretnu s problemima, ljudi uvek brkaju koncepte i ne mogu jasno da razgraniče tačno kojoj kategoriji neki problem pripada niti kako da među tim problemima naprave razliku. Na primer, u vezi sa određenim ispoljavanjima, ljudi ne mogu da razgraniče da li se ona odnose na ljudskost ili na urođena stanja. A kad je reč o nekim drugim ispoljavanjima, ljudi ne mogu da zaključe da li su to problemi povezani sa iskvarenim naravima ili sa ljudskošću. Ljudi te stvari ne mogu da razgraniče. Određene probleme i mane urođenih stanja ljudi često posmatraju kao iskvarene naravi, odnosno određene nedostatke i probleme ljudskosti posmatraju kao iskvarene naravi. Ponekad, čak i kad to jeste ispoljavanje iskvarene naravi, oni ga smatraju ispoljavanjem urođenog stanja koje se ne može promeniti. Prema tome, tokom procesa vere u Boga, ljudima su često vrlo nejasna pitanja urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi i ne mogu da ih razgraniče. Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o jednom delu toga i, naravno, naveli smo određene primere, ali smatram da to nije bilo dovoljno konkretno. Danas ćemo se baviti pitanjima u okviru ove tri kategorije i o njima ćemo razgovarati konkretnije. Govoriću o nekim konkretnim ispoljavanjima i primerima, a vi ćete zatim raspoznati kojoj kategoriji oni pripadaju: urođenim stanjima, ljudskosti ili iskvarenim naravima. Ako ne budete mogli da ih raspoznate, istražićemo ih zajedno. Kako vam to zvuči? (Dobro.) Prošli put smo nešto više razgovarali o urođenim stanjima, pa je, naravno, vaše raspoznavanje s tim u vezi nešto jasnije. Međutim, i dalje postoje određene stvari koje u relativnom smislu predstavljaju granične slučajeve ili su one slične aspektima u okviru ljudskosti, pa ljudi još uvek ne mogu da razaznaju da li ih treba kategorisati pod urođena stanja ili pod ljudskost. Ja ću navesti neka ispoljavanja ili neka ponašanja i postupke, a zatim ćete vi reći pod koji ih aspekt treba kategorisati. U čemu je korist od ovakvog razgovora u zajedništvu? Kad jednom znate kom aspektu određeno ispoljavanje pripada, znaćete kako da mu pristupite i kako da se njime bavite.

Krenimo od prvog ispoljavanja: biti marljiv u obavljanju stvari, što znači da se neko veoma trudi. Kom aspektu ovo pripada? (To je ispoljavanje nečije ljudskosti.) Onda, da li je to vrlina ili nedostatak ljudskosti? (To je vrlina ljudskosti.) Biti veoma marljiv i truditi se jeste vrlina ljudskosti. Sklonost prema urednosti i čistoći i održavanje higijene – kakvo je to ispoljavanje? (Vrlina ljudskosti.) (To je dobra životna navika i spada pod čovekova urođena stanja.) Da li je to urođeno stanje? Zar to nije vrlina i jača strana nečije ljudskosti? (Jeste.) Upravo je neko rekao da je to urođeno stanje; to je pogrešno. To obuhvata nečiju ljudskost, kao i životne navike; naravno, to je takođe vrlina i jača strana ljudskosti. Sledeće ispoljavanje: neki ljudi su lenji; vole udobnost i mrze naporan rad, pa ne vole da rade. Kad ne rade, osećaju se naročito opušteno, ali im se kad počnu da rade raspoloženje pokvari – postaju razdražljivi, iznervirani i ljuti. Kad ima nekakvog posla da se obavi, osećaju se tromo, nedostaje im energija i ne žele da rade. Međutim, kad treba da se jede, pije i zabavlja, prepuni su energije. Lenjost – kakav je to problem? (Loša ljudskost.) U najmanju ruku, ovo je nedostatak ljudskosti, mana i značajan problem u ljudskosti. Ona još uvek nije dostigla nivo loše ljudskosti. Ako takvi ljudi vole da komanduju drugima oko sebe i da ljude iskorišćavaju, terajući druge da rade dok oni sami uopšte ne rade, kakav je to problem? (Loša ljudskost.) Kad se od njih zatraži da obave neki posao, iznalaze svakakve razloge i izgovore da to izbegnu; naprosto ne žele da rade. Oni javno ne iznose svoje namere, već koriste razne metode, taktike ili laži i prevare, nastojeći da druge nateraju da rade dok oni sami to izbegavaju ne bi li uživali u dokolici. Kakav je ovo problem? (Iskvarena narav, rđava narav.) Da li je samo iskvarena narav? Ljudi koji vole da druge iskorišćavaju i da drugima oko sebe komanduju, kao prvo, imaju lošu ljudskost i podao karakter. Kao drugo, njihove lukave metode komandovanja drugima oko sebe razotkrivaju njihovu lažljivu, rđavu narav. Njihovo ispoljavanje sklonosti prema iskorišćavanju drugih i komandovanju drugima pokazuje da imaju kako lošu ljudskost tako i ozbiljno iskvarenu narav – lažljivu i rđavu. Vidiš, neka ispoljavanja samo odražavaju lošu ljudskost ili određene nedostatke u nečijoj ljudskosti i ne dostižu nivo iskvarene naravi. Međutim, neka ispoljavanja, zasnovana na podloj ljudskosti, direktno obuhvataju iskvarene naravi. Dakle, nijedno ispoljavanje nije tako jednostavno. Neka ispoljavanja ne obuhvataju samo jedan problem, već dva problema.

Površnost – u koji aspekt ovo spada? (To je nedostatak ljudskosti.) Tačno, to je nedostatak ljudskosti. Ako neko naprosto voli da se doteruje, da lepo izgleda, da dobija komplimente o tome kako lepo izgleda, kako je lep, zgodan ili mladolik – želeći da drugi o njemu imaju visoko mišljenje ili pozitivno gledište o njegovom izgledu – onda je to ograničeno na problem ljudskosti. Kakav problem ljudskosti? Jasno je da to nije vrlina, već nedostatak. Neki ljudi mogu da kažu: „Svako ima sklonost prema lepoti – kako to može biti nedostatak?” Zašto onda kažem da je površnost nedostatak ljudskosti? Pošto je površnost nedostatak, njena ispoljavanja nisu opravdana. Površnost se ne sastoji u tome da izgledaš pristojno, dostojanstveno, pobožno ili ozbiljno, ostavljajući na druge utisak dostojanstva i pristojnosti; ona nije na nivou toga da se izgleda pristojno, već je znatno više preterana i ozbiljnija od opravdane usredsređenosti na pristojan izgled. Kad su površni, ljudi pridaju naročitu pažnju sopstvenom doterivanju i pokazivanju pred drugima, navodeći druge da se usredsređuju na njihov imidž, do te mere da su čak pomalo besramni – drugim rečima, ti ljudi su u brojnim stvarima pod uticajem izgleda i izgledom su ograničeni. To je nedostatak ljudskosti. Na primer, nekim ljudima je neprijatno ako napolje izađu nenašminkani. Neprijatno se osećaju kad se susretnu s drugima ako na sebe nisu naneli malo parfema. Uvek su zaokupljeni tim stvarima, želeći uvek da se preterano doteruju kako bi druge naveli da o njima imaju visoko mišljenje i da im se dopadaju. Ovo je preterana površnost – u ovom slučaju, ona postaje nedostatak. Ovaj nedostatak je već prevazišao okvire i zahtevana merila normalne ljudskosti. Biti previše površan jeste nedostatak ljudskosti. Ovim zaključujemo naš razgovor o ovom ispoljavanju.

Sledeće ispoljavanje jeste sklonost prema tome da se bude u centru pažnje. Kakvo je ovo ispoljavanje? (To je nedostatak nečije ljudskosti; to je sklonost da se neko ističe, sklonost tome da se pravi važan.) Dakle, postoji li u tome iskvarena narav? (Da, jer ako se nekome dopada da bude u centru pažnje, onda on želi da se pravi važan, želi da se ističe.) Sklonost da se bude u centru pažnje i večita želja da se neko pokazuje – kakav je ovo problem? Da li on nastaje zato što taj čovek ima sposobnost da rukovodi ili zato što shvata istinu i ima osećaj bremena? Ako ima osećaj bremena, ima radne sposobnosti i može da preuzme neki segment posla, onda to nije sklonost da se bude u centru pažnje. Kakav je onda problem sklonost da se bude u centru pažnje? S jedne strane, to je nedostatak nečije ljudskosti. Ovom tipu ljudi se dopada da budu u centru pažnje. Kud god da odu, oni vole da se prave važni, pribojavajući se da ih drugi neće videti. I kad govore, čine to razmetljivo, napadno i glasno. I što je više ljudi prisutno, oni imaju sve veću želju da govore, želeći uvek da u masi imaju svoje mesto. Sklonost da se bude u centru pažnje ne može se smatrati ispoljavanjem loše ljudskosti. Ona ne uključuje čovekov karakter i samo je nedostatak ljudskosti, nekakva mana ili problem. Zašto kažem da je mana ili problem ljudskosti? Zato što je ona ispoljavanje nedostatka razuma. Ti ljudi neprekidno teže tome da budu u centru pažnje, no, jesu li zaista u stanju da preuzmu posao? Zašto uvek žele da budu u centru pažnje? Da li zato što ih pokreću ambicija i želja? Da li zato što vole status, da ih uzdižu i da sebe smeste u centar zbivanja? Da li zato što vole da među ljudima imaju prestiž, da od drugih budu superiorniji i zato što vole da druge predvode? (Da.) Zar ljudskost ovog tipa čoveka nije razotkrivena? Kakva je to ljudskost? Nedostaje joj razum. Zar to nije nedostatak ljudskosti? (Jeste.) S jedne strane, to je nedostatak ljudskosti. S druge, taj tip čoveka se ne ističe niti se pravi važan tek povremeno; naprotiv, pošto ga pokreću ambicija i želja, pošto voli status, moć i dopada mu se da njegova bude poslednja, on voli da bude u centru pažnje. Dakle, zar ovo ne uključuje i iskvarenu narav? (Da.) Kakva je to iskvarena narav? (Nadmena narav.) To je nadmenost. Šta mu daje za pravo da bude u centru pažnje? Šta mu daje za pravo da ima poslednju reč i da druge predvodi? Neki ljudi kažu: „Shvatam istinu i imam osećaj bremena.” Čak i ako imaš osećaj bremena, i dalje je neophodno proveriti da li možeš da obavljaš pravi posao. Nije reč o tome da samo zato što imaš osećaj bremena i želiš to da radiš, to i možeš dobro da uradiš. Između te dve stvari nema logičke povezanosti. Tvoja želja da to radiš i to što voliš da to radiš ne znače da to možeš da uradiš odnosno da si kompetentan za posao starešine. Voliš da budeš u centru pažnje, voliš status – znači li to da svi moraju da te izaberu? Koja su načela za izbor crkvenih starešina? (To se mora zasnivati na tome da li taj čovek ima radnu sposobnost, da li je neko ko stremi ka istini i da li je on prava osoba.) U najmanju ruku moraš da budeš prava osoba. Moraš da imaš duhovno razumevanje, da imaš sposobnost da shvatiš istinu i da ujedno imaš radnu sposobnost. Tek onda ispunjavaš uslove da budeš negovan i postaješ kandidat za negovanje. Moraš da ispuniš sve te uslove. Ako ne ispunjavaš nijedan od tih uslova, da li bi te iko izabrao za starešinu samo zato što ti voliš da budeš u centru pažnje? To se nikada ne bi dogodilo. Stoga, ako voliš da uvek budeš u centru pažnje, voliš uvek da se praviš važan, zar to nije nadmenost? (Jeste.) To su nadmenost i sopstveno precenjivanje. Nadmenost, iz ugla ljudskosti, jeste nedostatak razuma. Ako se to meri istinom, to je iskvarena narav i to je sotonska narav. Ispoljavanje sklonosti da se bude u centru pažnje ujedno je nedostatak ljudskosti i iskvarena narav, što takođe obuhvata dva problema. Iako sklonost da se bude u centru pažnje ne dostiže nivo posedovanja slabe ili loše ljudskosti, ona je ipak konkretno ispoljavanje nedostatka razuma i ujedno ispoljavanje nadmene naravi. Ako čovek samo voli da bude u centru pažnje, a ne ugnjetava niti muči ljude, i ne koristi sredstva zlih ljudi da seje razdor ili formira klike, onda je to samo nedostatak njegove ljudskosti. Međutim, ako pokazuje ispoljavanja zlih ljudi ili antihristâ, i takođe se prepušta nekim zlim delima, onda ovaj nedostatak ljudskosti postaje sve izraženiji – šta postaje? Loša, užasna i zla ljudskost – ti aspekti se koriste za karakterizaciju takve ljudskosti. Osim toga, ispoljavanja iskvarenih naravi koja takvi ljudi otkrivaju obuhvataju kako nadmenost tako i podmuklost; naravno, postoje i još konkretnija ispoljavanja. Dakle, ljudskost takvih ljudi treba okarakterisati na osnovu stepena u kome oni otkrivaju te iskvarene naravi. Ako samo vole da budu u centru pažnje i ne pokazuju ispoljavanja zle ljudskosti – ne ugnjetavaju niti muče ljude, u tajnosti ne formiraju klike i ne uspostavljaju nezavisna carstva niti koriste neuobičajene metode kako bi ljude zaluđivali i primoravali ih na poslušnost – onda je ova sklonost da se bude u centru pažnje samo nedostatak ljudskosti. Međutim, čim se takva zla dela počine, to više nije samo nedostatak ljudskosti. Kakav je onda to problem? (To je loša, užasna i zla ljudskost.) Tačno tako. To više nije samo nedostatak ljudskosti, već je naprotiv zla ljudskost. Sklonost da se bude u centru pažnje je samo nedostatak ljudskosti. Ako takav čovek ima duhovno razumevanje, određeni kov i radnu sposobnost, da li biste ga izabrali za starešinu? (Da.) Zašto biste ga izabrali? (Zato što nije zla osoba.) Njegova sklonost da bude u centru pažnje samo je ispoljavanje iskvarene naravi. U njegovoj sklonosti da bude u centru pažnje nema elemenata zla i on nije zla osoba. Dokle god ispunjava uslove da bude starešina, on može da bude izabran i dodatno kultivisan. Iako je sklonost da se bude u centru pažnje ispoljavanje posedovanja lošeg razuma u ljudskosti, s obzirom na to da takav čovek može da izvršava posao, da ima radnu sposobnost, da ima duhovno razumevanje, da ima sposobnost da shvati istinu i, povrh toga, voljan je da obavi određeni posao i da bude nadzornik, on može da bude izabran. Zašto može da bude izabran? Zato što mu je ljudskost u skladu s merilom, baš kao i njegov kov. Sve dok nije zla osoba niti antihrist, sve dok ljude ne bi mučio niti ugnjetavao, i ne bi pokušavao da uspostavi nezavisno carstvo, on može da bude izabran za starešinu. Ali, ako njegova sklonost da bude u centru pažnje sadrži elemente zle ljudskosti, treba li takvog čoveka izabrati? (Ne.) I pre nego što je izabran za starešinu, on već počinje da koristi lukava sredstva, tajno formirajući klike i nameštajući glasove. Kako bi postigao svoje ciljeve, on se bavi mutnim radnjama, pa je čak u stanju da izmišlja glasine i da govori loše o nekim dobrim ljudima koji su relativno iskreni u svom traganju za istinom i koji izvršavaju svoje dužnosti. Radi brojne stvari koje se kose sa istinom i ljudskim moralom, čineći neka zla dela. Možete li takvog čoveka da izaberete za starešinu? (Ne.) Zašto ne? (Zato što mu je ljudskost zla.) Da budemo konkretni, zato što je zla osoba; on ne ispunjava načela Božje kuće za upotrebu ljudi. Božja kuća ne upotrebljava zle ljude. Koje su posledice ako Božji izabrani narod dopadne šaka zlim ljudima? Kao prvo, biće mučen i ugnjetavan. Kao drugo, crkva će se rasuti poput peska i dospeće u stanje nereda. U tom slučaju, ti ne bi izvršavao svoje dužnosti, već bi služio zlim ljudima, bio bi pod kontrolom zlih ljudi i sledio bi zle ljude. Koje bi bile posledice toga? Tvoja nada za postizanje spasenja bila bi upropaštena. Da li sada razumete? (Da.) Dakle, ako dve osobe vole da budu u centru pažnje i obe imaju nadmene iskvarene naravi, na temelju čega biste jednu od njih izabrali za starešinu? (Na temelju njene ljudskosti.) Tako je, na temelju njene ljudskosti. Ispoljavanja raznih iskvarenih naravi, poput nadmenosti, lažljivosti i nepopustljivosti, jesu univerzalna; u tom pogledu, svi su isti. Pa, u čemu je onda razlika? U čovekovoj ljudskosti. Gledano spolja, neki ljudi su manje uzdržani, dok su neki konzervativniji; neki su relativno smeteni i brzopleti, dok su drugi relativno lukavi i pedantni. Neki su više ekstrovertni i veseliji su, dok su drugi više introvertni. Spoljašnja ispoljavanja ličnosti ljudi se razlikuju, a ni njihova ljudskost-suština sasvim sigurno nije ista. Neki ljudi imaju granice savesti i morala, dok ih drugi nemaju. Neki su čak zli, nemilosrdni i podmukli – ubijaju a da ni ne trepnu okom i ljude u potpunosti proždiru i sažvaću. Kadri su da bilo šta učine. Prema tome, to što druge muče, zle ljude ne dotiče. Dopadnete li šaka zlim ljudima, vašim dobrim danima je došao kraj i nadalje ćete živeti u mraku. Ako neko dopadne šaka zlim ljudima, isto je kao da je dopao šaka velikoj crvenoj aždaji. Da li ste ovo iskusili? (Da.) Najistaknutija i najočiglednija ispoljavanja zlih ljudi u smislu njihove ljudskosti jesu zlo, podmuklost, nemilosrdnost, odsustvo moralnih ograničenja i odsustvo merila savesti. Sudeći na osnovu njihovog stava prema Bogu i prema istini, oni uopšte nemaju bogobojažljivo srce. Drski su i bezobzirni, usuđuju se da bilo šta urade, bez ikakvih ograničenja savesti. Kad je reč o istini, oni je ni najmanje ne prihvataju. Gledano spolja, na svojim dužnostima mogu da ulažu trud i da trpe patnju, a mogu i da daju milostinju. Međutim, nemaju ni najmanji strah od toga kako se ophode prema Bogu i prema istini. Kad god je reč o svedočenju o Bogu, o svedočenju o ovaploćenom Bogu, svedočenju o Božjem identitetu i suštini, o svedočenju o Božjim delima ili o svedočenju o tome kako Bog za ljudski rod plaća cenu i kako Bog daje celo Svoje srce i Svoj život da bi spasao ljudski rod, oni nemaju ništa da kažu i ne žele da govore. Oni u svom srcu preziru Boga. Ali kad svedoče o sebi, imaju mnogo toga da kažu i govore unedogled. Sklonost da se bude u centru pažnje samo je nedostatak ljudskosti. Ako takvi ljudi ne čine zlo i imaju granice savesti i morala, pod uslovom da mogu da shvate neke istine, oni u načelu stvari mogu da procenjuju shodno granicama svoje savesti; njihova savest funkcioniše. Na primer, ako pronađu nekoga suprotnog pola ko im se dopadne i požele da mu priđu, budući da u svojoj ljudskosti imaju granice savesti i imaju osećaj integriteta i stida, oni će se prirodno obuzdati. Međutim, zle ljude nije briga za takve stvari. Ako im se neko dopadne, oni će mu prići na silu; ako druga strana na to ne pristane, oni će smisliti svakakve načine da je muče, potčine ili joj stvore probleme. Ljude koji imaju granice savesti njihova savest obuzdava; postoje određeni prestupi koje neće počiniti i određene linije koje neće preći jer imaju osećaj integriteta i stida. Ako shvataju istinu, i relativno je duboko i snažno prihvataju, oni će imati bogobojažljivo srce. Pošto se užasno boje Boga i od Njega zaziru, oni određene linije načelno neće prelaziti. Stoga je za vas veoma korisno da za starešinu imate nekoga sa granicama savesti. On te, u najmanju ruku, neće povređivati, još manje će te sputavati ili ti nanositi štetu, a ujedno može da ti ponudi određenu opskrbu i pomoć. Međutim, zli ljudi su drugačiji. Ne samo da oni koriste reči kako bi te zaluđivali, već posežu i za raznim metodama da bi te mučili, ugnjetavali i gazili po tebi. Ako im se ne povinuješ, ne slušaš ih ili se s njima oko nečega raspravljaš, ne samo da će te napasti, već će te takođe osuditi, osramotiti, pa će čak i težiti tome da te potčine. Time ćeš u potpunosti pasti u njihove šake. Najveća razlika između običnih iskvarenih ljudi i zlih ljudi jeste u tome da li im je ljudskost dobra ili zla i u tome da li im savest funkcioniše. Zli ljudi nemaju savest, pa stoga takođe nemaju osećaj integriteta niti stida i kadri su da učine svakakva zlodela. Iako ni ljudskost običnih iskvarenih ljudi nije bez nedostataka i mana, njih obuzdavaju savest i razum, pa postoje brojne linije koje oni nisu u stanju da pređu. Čak i ako ne veruju u Boga, oni neće učiniti neka očigledna zla; na primer, nisu u stanju da počine takva dela kao što su seksualni nemoral ili krađa. Razmisli o tome: pre nego što si počeo da veruješ u Boga, dok si bio u svetu, da li bi mogao da se prepustiš promiskuitetu da ti je to neko dozvolio? Na šta se odnosi promiskuitet? Odnosi se na to da imaš više seksualnih partnera, čak i da u isto vreme budeš u vezi sa nekoliko ljudi suprotnog pola, a da ne osećaš da činiš išta pogrešno odnosno da sebe ne prekorevaš. Da li biste mogli da uradite takvu stvar? (Ne.) Pogledajte te promiskuitetne žene, prostitutke i pohotljivce – oni takve stvari mogu da urade. Zar se od takvih ljudi ne razlikujete? (Da.) U čemu je razlika? Razlika je u tome da li neko ima savest i razum ljudskosti. Savest i razum ti pružaju osećaj integriteta i stida, pa se nećeš odavati promiskuitetu i posedovaćeš sledeće merilo: „Nije dobro da se neko vlada na taj način; neću da budem takva osoba. Između sebe i takvih ljudi povući ću jasnu granicu. Čak i da me prebiju na mrtvo ime, ne bih se prepuštao promiskuitetu.” I da se protivno svojoj volji nađu u takvoj situaciji, neki ljudi bi rekli: „Radije bih umro nego što bih postao takva osoba!” Neki ljudi trpe poniženje i nepravdu, nerado se s tim saglašavaju, ali su u svom srcu nevoljni i dograbiće svaku priliku da se iz te situacije izbave. Drugi će, međutim, takvo okruženje sami tražiti, čak i ako drugi ljudi nastoje da ih zaustave. Oni to rade čak i ako od toga ne zarađuju nikakav novac – naprosto uživaju da se prepuštaju promiskuitetu i nije ih nimalo briga da li to donosi ikakav novac. Zar se ova dva tipa ljudi ne razlikuju? (Razlikuju se.) Upravo je u tome razlika u ljudskosti među ljudima. Razlika u ljudskosti je ključna. Ako možete da prozrete razlike u ispoljavanjima ljudskosti među različitim tipovima ljudi, onda ćete biti u stanju da ljude raspoznate. Prema tome, procenjivanje nekog čoveka ne može se u potpunosti zasnivati na njegovoj iskvarenoj naravi ili na njegovim ispoljavanjima i izražavanjima u kraćem periodu ili u jednoj prilici. Naprotiv, kakav je on zaista čovek mora se proceniti na osnovu njegove ljudskosti i njegove priroda-suštine. Ovim zaključujemo našu raspravu o ispoljavanju sklonosti da se bude u centru pažnje.

Pređimo sada na još jedno ispoljavanje. Neki ljudi obavljaju stvari metodično, imaju jasnu zamisao i stvari čine na uređen način; promišljanjem i razmatranjem, oni mogu da odrede šta će prvo učiniti, a šta ostavljaju za kasnije. Umesto da stvari rade ishitreno, oni prate korake i imaju razrađen plan. Ma šta radili, oni poštuju korake, čak i u jednostavnim stvarima poput pranja odeće. Odeću sortiraju prema boji, odvojeno perući tamne i svetle stvari; na osnovu količine veša, znaju koliko vode i deterdženta treba da koriste, pa tako ništa ne rasipaju – sve to je isplanirano, tako organizovano, pedantno i ekonomično. Kakvo je ovo ispoljavanje? (Ovo je vrlina i jača strana ljudskosti.) Može li onda ova vrlina da pokaže da ovaj tip čoveka ima dobru ljudskost? (Ne.) Ovo je samo vrlina i jača strana njegove ljudskosti. Ne dostiže taj nivo da se odnosi na nečiji karakter ili na načela ličnog vladanja, niti se odnosi na iskvarenu narav. Naprosto je životna navika ili stav prema životu. Neki ljudi obavljaju stvari tako što imaju jasnu zamisao, imaju plan; mogu da uoče obrasce, pa kad je taj zadatak završen, drugi su njime zadovoljni. To su ljudi dobrog kova. Stvari stoje drugačije za one koji su lošeg kova – oni sve rade neorganizovano i haotično, bez jasne zamisli ili planiranja, prepuštajući stvari slučaju, što na kraju dovodi do potpunog haosa. Kakav je ovo problem? (Nedostatak ljudskosti.) Na šta se odnosi ovaj nedostatak ljudskosti? (Na izrazito loš kov.) Za takve ljude koji su izrazito lošeg kova naprosto se kaže da nemaju mozga. Kad ih pitam: „Da li si glup? Kako ne razumeš tako jednostavnu stvar?”, neki ljudi Mi odgovaraju: „Ja sam bez mozga.” Šta znači „biti bez mozga”? Znači da nemaš nikakav kov ili da imaš loš kov – to je problem kova. Pod šta se podvodi ovaj problem? Zar to nije urođeno stanje? (Jeste.) Ako je neko urođeno bez mozga, ima li ikakve svrhe obučavati ga? Takvi ljudi svemu pristupaju bez plana ili jasne zamisli. Za jednostavan zadatak potreban im je čitav dan, pa važne stvari odlažu. To znači da nemaju kov ili da imaju loš kov. Ljude sa lošom ljudskošću nevernici često opisuju kao ljude bez kova. Na primer, kad neko vidi da druga osoba unaokolo baca smeće, da ne drži do higijene ili da glasno viče na javnom mestu, ometajući druge koji uče ili se odmaraju, on bi mogao da kaže da ta osoba nema kov. Za Mene je ovo neshvatanje normi ponašanja i nedostatak ljudskosti – kako se to može nazvati neposedovanjem kova? Da li se „nemanje kova” odnosi na to? Na šta se „kov” odnosi? Odnosi se na efikasnost i efektivnost u obavljanju stvari – to nazivamo kovom. Dakle, da li su lošeg kova oni ljudi koji stvari obavljaju bez jasne zamisli? (Jesu.) Ovo je ujedno nedostatak ljudskosti. Je li taj nedostatak urođen? Da li ga je lako promeniti? Može li se promeniti uvežbavanjem? Može li se svinja naterati da se popne na drvo? Svinja nije stvorena za to – nema taj kov. Nedostatak jasne zamisli u obavljanju stvari jeste problem kova.

U koju vrstu problema se ubraja čovekova sklonost da nešto započne s poletom, a završi traljavo? (To je nedostatak čovekove ljudskosti.) To je nedostatak čovekove ljudskosti. Kad započinju neki poduhvat, neki ljudi ga prilično dobro isplaniraju, preduzmu neke značajne poteze, okupe grupu ljudi, sačine izveštaje, dodele zadatke, pa čak daju velike izjave o odlučnosti, međutim, kako vreme odmiče, sve to iščezava i oni ne prate, ne nadziru niti proveravaju šta se događa. Ako tu nema nikoga ko shvata istinu da obezbedi nadzor i usmeravanje, taj poduhvat može u potpunosti propasti ili čak mogu nastupiti neželjene posledice, pa taj posao dospeva u stanje potpunog haosa. Ima i ljudi koji mogu prilično razumno i jasno da iznose doktrine, međutim, kad dođe vreme da se stvari zaista obave, oni nemaju pojma kako da nastave dalje i nikakav konkretan plan. Kad nastupe posebne okolnosti ili neočekivane situacije, oni ne znaju kako da ih reše, s drugima ne razgovaraju u zajedništvu, ne obraćaju se svojim pretpostavljenima niti se sa njima konsultuju. Kad počnu nešto da rade, deluju samouvereno i započinju s poletom, kao da će postići nešto značajno, ali, kako vreme odmiče, gube elan i beže – kao da im se gubi svaki trag. Kad ih neko upita: „Na čemu sad radiš? Kako se odvija taj zadatak?”, oni odgovaraju: „Neće biti završen.” Ipak, oni blagovremeno ne prijavljuju da stvari ne mogu da privedu kraju, odlažući ih dva ili tri meseca bez ikakvih rezultata. Zar to ne izaziva bes? (Izaziva.) Takvi ljudi su zaista odvratni! Osim što stvari poletno započinje, a traljavo ih završava, ovaj tip čoveka ima još jedan problem: sve što radi dospeva u sve veći haos što se više time bavi. Moguće je da on isprva ima jasnu zamisao, da ima neke ideje i nekakvu strukturu, međutim, kako vreme odmiče, misli mu postaju smetene. Gubi iz vida zašto je taj zadatak započeo odnosno kakve bi rezultate trebalo da postigne. Kad ga neko posavetuje da traga, on kaže: „Nema potrebe za traganjem. Hajde da samo ovako nastavimo – bilo kako bilo, niko ne sedi skrštenih ruku.” Vidiš, on stvari započinje uz veliki zamajac, poput nadolazeće grmljavine. Međutim, kako vreme odmiče, stvari se pretvaraju u ništavilo. Tresla se gora, rodio se miš – nema nikakvih rezultata. Ako se ti o zadatku ne raspituješ, ne pratiš ga niti ga proveravaš, ovaj tip čoveka će dozvoliti da sve propadne, čak ni ne izveštavajući o tome. Gde se denula ta rešenost koju je izrazio na početku? Zaboravljena je. Šta je sa početnim planom koji je sačinio? Nestao je bez traga. A šta je s onim idejama koje je na početku imao? Nestale su; zaboravljene su. Eto, kakvo je on stvorenje! Kad posmatraš njegov početni elan, ovaj tip čoveka deluje kao neko ko reči sprovodi u dela. Ali je u stvarnosti potpuno beskoristan; naprosto nije neko ko stvari radi na prizeman način – nesmiren je i nepouzdan. Samo je voljan da bude u centru pažnje, ali ne želi da istrpi teškoće i plaši se preuzimanja odgovornosti. Sve ono što radi ostaje nedovršeno. Kakvu ljudskost imaju takvi ljudi? (Lošu ljudskost.) Recite Mi, može li takav čovek išta da postigne? (Ne može.) On stvari uvek započinje pun poleta, ali ih traljavo dovršava, i ostavlja ih u potpunom haosu – to je njegov stil. Koju god dužnost da izvršava, započinje je uz priličan elan, slušajući usput muziku i pevušeći. Ali posle nekog vremena gubi interesovanje, naprosto napušta posao i odustaje. Kakvo je ovo stvorenje? Nisu li takvi ljudi odvratni? (Jesu.) Oni nesmotreno preuzimaju zadatke za koje znaju da možda nisu u stanju da ih dovrše, nastojeći da pokažu svoju kompetentnost, hvaleći se i iznoseći velike tvrdnje – zar ne znaju sopstvene sposobnosti? Ako ne mogu da izvrše posao ili postignu rezultate, zašto samo tako ne kažu? Ne bi trebalo da odlažu stvari! Umesto toga, oni ćute, koče tvoj posao i pritom te zavlače. Zar im karakter nije loš? (Jeste.) Karakter im je i previše loš! Može li se takvim ljudima poveriti da rešavaju stvari? (Ne.) Jesu li dostojni poverenja? (Ne.) Takvi ljudi su nepouzdani. Budu li ti dali svoju reč, da li bi se usudio da im poveruješ? (Ne.) Kakvi su to ljudi? Zar nisu prevaranti? (Jesu.) Iako te ne obmanjuju radi sticanja finansijskog dobitka ili sa seksualnim namerama, način njihovog vladanja i rešavanja stvari je tako gnusan i odvratan. Pa, koji je glavni uzrok što su ovi ljudi tako odvratni? Karakter im je loš, u sopstvenom vladanju se ne drže svog mesta, vole da se hvale, vole da pokazuju kompetentnost za koju veruju da je imaju, vole da budu u centru pažnje i vole da se prave važni. Ni u čemu što rade nisu dosledni. Istovremeno, oni sebe precenjuju, ne znaju kakav im je rast ni kakve zadatke mogu da obavljaju. Pa ipak, pokušavaju da pokažu svoju kompetentnost, odvažno preuzimajući svaki važan zadatak. Nakon što ga preuzmu, čak i onda kad ga dobro ne urade i tako važne stvari odlože, oni ostaju ravnodušni; dokle god su u centru pažnje, za njih je to u redu. Zar nisu niski, bedni ljudi? (Jesu.) Zar ti ljudi onda nemaju veoma lošu ljudskost? (Imaju je.) Naiđeš li na takvu osobu, da li bi se usudio da joj poveriš neke krupne ili značajne stvari? (Ne.) Na primer, ako moraš da ideš da propovedaš jevanđelje i potreban ti je neko da ti pričuva malo dete, od kakve bi osobe trebalo da zatražiš pomoć? Da li bi se usudio da odabereš nekog takvog, ko nema osećaj odgovornosti, ko ne može da se drži zacrtanog i ko je nepouzdan? (Ne.) Zašto ne bi? Zato što bi taj mogao da ti izgubi dete. Upitaš li ga kako se tvoje dete izgubilo, on će ti reći: „Ne znam. Na trenutak sam zadremao i dete je nestalo. Kako možeš mene da okrivljuješ? To dete ima noge i može samo da hoda – nije bilo privezano za mene. Ne možeš mene da kriviš!” Još i izbegava odgovornost! Zar ovo nije bestidna bitanga? (Jeste.) Stvari koje se tiču života i smrti nipošto se ne mogu poveriti takvim ljudima. U sopstvenom vladanju su nesmireni i nepouzdani i nemaju integritet niti dostojanstvo. Kad nastanu problemi, oni imaju petlju da pribegnu bestidnosti i da poriču stvari. Iako činjenica da stvari započinju s puno poleta a završavaju ih traljavo predstavlja samo nedostatak ljudskosti, ovaj konkretan nedostatak je izrazito ozbiljan problem – to je problem integriteta. Neki ljudi vole da budu u centru pažnje i zadatke željno preuzimaju, ali se ne usuđuju da preuzmu odgovornost. Čim naiđu na teškoće, oni istoga časa izbegavaju odgovornost i distanciraju se od svega. Krajnje su neodgovorni. Osim toga, izrazito su nesmireni i nepouzdani, nedosledni su u svemu što rade. Kad stvari postanu ovako loše, to više nije samo nedostatak ljudskosti – to je stvar posedovanja zaista lošeg karaktera i loše ljudskosti. Zašto kažem da takvi ljudi imaju lošu ljudskost? Zato što su nepouzdani – ne bi se usudio da im išta poveriš. Kakav god zadatak da im poveriš, oni na njega spremno pristaju, međutim, čim se okreneš, oni nestaju i ti nemaš pojma šta smeraju. Može proći i do nekoliko dana pre nego što ih ponovo vidiš. Ako ih ne pitaš kako zadatak napreduje, oni te neće izveštavati, ponašajući se kao da se ništa nije dogodilo. Kakva su oni stvorenja? Krajnje su neodgovorni! Čak ni kad je u pitanju nešto ovako beznačajno, oni ne prolaze test i tako nešto im se ne može poveriti. I šta drugo mislite da bi uopšte još mogli da postignu? (Baš ništa.) Poveriš li im brigu o detetu, svakoga časa bi mogli da nastanu problemi. Dete bi moglo da padne i da se povredi, da pojede nešto što ne treba da jede odnosno, kad izađe napolje da se igra, moglo bi da se dogodi da negde odluta ili da ga zli ljudi otmu – sve ovo su mogući ishodi. Zato što su oni neodgovorni i karakter im je izrazito loš, zato što ni u čemu što rade ne poštuju nikakve granice savesti i zato što postupaju samo radi zadovoljavanja sopstvenih sebičnih želja, zanemarujući sve ostalo. Kad im poveriš neki zadatak, oni osećaju da bi odbijanje moglo da ti ukalja obraz; uzimajući u obzir sopstveni ponos i ne bi li udovoljili svojoj sujeti, oni pristaju, ali nakon toga ne preuzimaju nikakvu odgovornost. Hvale se na sva zvona a zadatak pritom ne izvršavaju dobro. U tome je značenje nepouzdanosti. Da li su takvi ljudi dobri? (Nisu.) Mogu li ljudi koji puni poleta stvari započinju, a traljavo ih dovršavaju da budu izabrani za starešine? (Ne.) Zašto ne mogu? (Mogli bi da nanesu štetu poslu Božje kuće.) Upravo tako. Dok govore i obećavaju, čini se da imaju ono što je potrebno, a ljudi su spremni da poveruju onima koji se na sva zvona hvale. Međutim, kad je reč o stvarnom obavljanju stvari, njihovi su postupci nepredvidivi. Čak i ako nešto zabrljaju, o tome te neće obavestiti; a ako nastanu nekakvi problemi, neće ti dati objašnjenje o onome što se dogodilo. Iskreno se nadaš da će oni dobro obaviti stvari, da bi na kraju oni od toga napravili haos i prema tome bili čak potpuno ravnodušni, ne smatrajući uopšte da je to što si im poverio nekakva ozbiljna stvar. U svojim postupcima, skloni su tome da budu nesmireni i nepouzdani. Neki od njih stvari obavljaju isključivo shodno sopstvenim interesovanjima, hobijima i radoznalosti; neki od njih vole da privlače pažnju i da rade stvari jedino kako bi privukli pažnju i bili viđeni. Takvi ljudi su nesmireni i nepouzdani, neodgovorni su i nisu u stanju da stvari obavljaju na prizeman način. To je prilično problematično. Ove stvari se još i ne dotiču pitanja kao što su to da li oni imaju duhovno razumevanje, da li mogu da prihvate istinu, da li su pokorni odnosno da li su ljudi koji streme ka istini – ove stvari se ne dotiču tih aspekata. Posmatrajući samo njihovu ljudskost, takvi ljudi su nepouzdani. Mogu li takvi ljudi da budu izabrani za starešine? (Ne.) Ljudi čija ljudskost nije u skladu s merilom nisu čak ni dostojni da budu negovani. Zašto nisu? Zato što im je karakter previše loš – njima nedostaju čak i elementarni integritet i dostojanstvo. Prema tome, oni nisu podobni da budu starešine niti da budu negovani za starešine.

Hajde da u nastavku razgovaramo o opreznosti u obavljanju stvari. Kakvo je ovo ispoljavanje? (To je vrlina ljudskosti.) Biti oprezan u obavljanju stvari, ne biti nepromišljen i, kad se stvari pojave, biti u stanju da im pristupiš smireno i da tragaš za istinom – to je vrlina ljudskosti. U ovom zlom društvu, među raznim grupama ljudi složenog porekla, pri pojavljivanju raznih ljudi, događaja i stvari neophodno je da imate oprezan pristup. Čak i kad u Božjoj kući izvršavate svoju dužnost, među raznim stvarima s kojima se susrećete, javljaju se određene složene situacije kojima treba da pristupate oprezno. Na primer, kad se pri izvršavanju svoje dužnosti susretnete sa zlim ljudima koji izazivaju ometanja, prvo treba da savladate sposobnost raspoznavanja, a zatim da toj situaciji pristupite shodno istina-načelima. To je stav koji treba da imate prema svojoj dužnosti. Na šta se odnosi opreznost u obavljanju stvari? Ona se odnosi na čovekov razum. Kad naiđeš na stvari koje ne možeš da prozreš, treba da budeš oprezan. Čak i ako shvataš određene istine, kad još uvek ne možeš da prozreš suštinu koja se nalazi u osnovi određenih posebnih stvari, kao ni njihov glavni uzrok, treba li da budeš oprezan? (Da.) Takve situacije još i više nalažu da budeš oprezan. Biti oprezan ne znači biti konzervativan ili preduzimati sitne korake, niti to znači da se ne usuđuješ da deluješ ili da se plašiš od preuzimanja odgovornosti – to se ne odnosi na te stvari. Opreznost o kojoj se ovde govori odnosi se na vrlinu ljudskosti. Koja su konkretna ispoljavanja opreznosti? To je slučaj kad, dok nešto radiš, prvo tragaš za istina-načelima, a zatim tragaš za konkretnim koracima primene, konkretnim putem primene i željenim ishodima za taj zadatak ili taj posao. Drugim rečima, važnim stvarima i sopstvenoj dužnosti pristupaš uz pažljivo i oprezno srce. Naravno, pojedini ljudi su takođe naročito oprezni kad pristupaju raznim problemima s kojima se susreću u svom svakodnevnom životu; oni nisu nemarni, već su naprotiv izuzetno oprezni. To nije loša stvar; i ona se može nazvati vrlinom ljudskosti, a ne manom. Za opreznost se može reći da je vrlina ljudskosti; oprezan stav može ljudima samo da koristi i on nipošto ni na koji način neće ljude sputavati niti vezivati. Ako se ne usuđuješ da govoriš kad se pojave određene stvari, ako se ne usuđuješ da bilo šta radiš ili da s bilo kim dolaziš u kontakt – ako se plašiš da će ti list koji pada udariti u glavu – onda je to prekomerna opreznost. Sve vreme živeti u svom malenom svetu, provoditi dane na preterano obazriv način – da li je to opreznost? (Ne.) Strah da ćeš biti prevaren ako odeš u kupovinu, strah da ćeš izgubiti novac ako otvoriš prodavnicu, strah da će ako kupiš kuću ona na kraju biti ukleta, strah da će ako kupiš računar na njemu biti virusi – biti u toj meri okovan preteranim strahom da se ne usuđuješ da išta uradiš i teško ti je da preduzmeš i jedan jedini korak – ovo sasvim sigurno nisu ispoljavanja one vrste opreznosti o kojoj ovde govorimo. Ta ispoljavanja ukazuju na to da je neki čovek neznalica, beskoristan, uplašen i nezreo, kao i da je lišen sposobnosti da živi samostalno. To su ispoljavanja lošeg kova. Drugim rečima, kad se takvi pojedinci suoče s ovim zlim društvom i sa složenim grupama ljudi, oni nemaju nikakve protivmere. Uvek su zabrinuti, zastrašeni i toliko uplašeni da uzmiču i ne usuđuju se da krenu napred. Ili se plaše da će biti nasamareni i prevareni ili se plaše da će im neko nauditi ili ih ubiti. Ne usuđuju se da i sa kim dolaze u kontakt niti da se bave ikakvim stvarima. Kad odlaze na posao, plaše se da neće dobiti platu. Iz straha da će ih maltretirati, neke se žene čak ni ne usuđuju da rade. Neki ljudi se čak ni ne usuđuju da napuste svoj dom, iz straha da bi mogli da naiđu na zle ljude, i plaše se da će im, ako kupe neke stvari, te iste stvari biti ukradene. Ukratko, plaše se svega i svačega. Nije li ovo preterana opreznost? Ovakav je neko ko je preterano obazriv. Zar nije lud? Neki ljudi imaju ovakav način razmišljanja, po ceo dan brinu o ovome ili onome, a ishod je takav da se ne usuđuju da išta rade niti da izađu iz kuće da bi se videli s ljudima, pa mogu jedino da ostanu kod kuće. Kakav je ovo čovek? (Ludak.) On je lud; nenormalan je, nije čovek. Kad nema sposobnost donošenja sudova, kad ni u čemu što radi ne poseduje nikakva načela niti minimalna merila, takav čovek je reinkarnirana zver, on nema normalnu ljudskost, a ta njegova preterana obazrivost nije opreznost. Na šta se odnosi opreznost? Opreznost znači činiti stvari na odmeren, metodičan način zasnovan na poštovanju pravila i, na temelju tog načela, postupati prilično rigorozno, pa, kad se stvari dogode, biti smiren, a ne ishitren, nepromišljen ili impulsivan, te biti u stanju da tragaš za istina-načelima i pronalaziš mudre metode. To nazivamo opreznošću i samo je ova opreznost vrlina ljudskosti.

Sklonost prema hvalisanju i razmetanju – postoji mnogo ljudi s takvom sklonošću. Ovo je ujedno i trend zlog društva. I kad govore, mnogi ljudi stvari preuveličavaju, nesmotreno ih izmišljaju i naklapaju unedogled. To što govore nimalo ne odgovara činjenicama i puno je praznih priča. Za sebe ipak veruju da su sposobni, a nemaju nimalo osećaja integriteta i stida. Da li su takvi ljudi dostojni poverenja? (Ne.) Imaju li takvi ljudi integritet ili dostojanstvo? (Ne.) Takvi ljudi nemaju ni integritet ni dostojanstvo, nisu dostojni poštovanja i nisu pouzdani. Može li im se onda poveriti rešavanje važnih stvari? (Ne.) Dakle, kakav je problem sklonost prema razmetanju? (To je nedostatak čovekove ljudskosti.) To je nedostatak ljudskosti, ali morate takođe da pogledate ljudskost tog čoveka – da li mu je ljudskost zla i da li može da prihvati pozitivne stvari. Ako je on samo neotesan i bahat i razvio je, pod dugogodišnjim uticajem svog porodičnog života ili društvenog okruženja, lošu naviku da voli da se razmeće i hvali, da govori neodgovorno i ne razmišljajući o posledicama, onda je to samo nedostatak njegove ljudskosti. On nije loš; samo je na nivou ozbiljne neotesanosti i bahatosti. Osim što voli da se razmeće, ako u kontaktu s drugima takav čovek voli i da postupa prilično dominantno i podmuklo, a cilj njegovog hvalisanja i razmetanja jeste u tlačenju drugih ljudi i u tome da stvari koje preuveličava i kojima se hvali predstavi kao uzvišenije i bolje od stvari koje su drugi ljudi uradili ili ih poseduju i kao da su znatno iznad njih, onda problem više nije u tome da je on neotesan i bahat. Kakav je to problem? (To je problem zle ljudskosti.) To je problem zle ljudskosti. Dakle, da li je ovim obuhvaćena iskvarena narav? (Jeste.) Kakva iskvarena narav? (Podmukla.) On ima nadmenu, podmuklu narav. Neki ljudi vole da se razmeću naprosto zato što su u velikoj meri neotesani i bahati. To je izazvano njihovim životnim navikama i životnim okruženjem. Oni naprosto ne razumeju šta znači govoriti istinito, govoriti iz srca, raspravljati o stvarnim situacijama ili govoriti o životu i pravim stvarima. Svest o tome im nedostaje. Takvo vaspitanje ne postoji u njihovoj porodici ni u školskom okruženju, a još manje ga ima nakon što oni zakorače u društvo. Shodno tome, ova njihova urođena neotesanost i bahatost je veoma izražena. Lakomisleni su i nedostaje im pristojno držanje i naprosto vole da se hvale i razmeću kako bi se pravili važni i druge naterali da o njima imaju visoko mišljenje. U svom srcu nemaju nikakve druge ambicije, želje niti potrebe. Ako pokazuju samo ova ispoljavanja, to je samo neotesanost i bahatost; to je nedostatak njihove ljudskosti. Međutim, ako njihovo hvalisanje ima određeni cilj i kroz to hvalisanje sebe predstavljaju vrlo sposobnim i izuzetno preduzimljivim, kao i superiornijim, sasvim drugačijim i daleko iznad običnih ljudi, onda to više nije problem neotesanosti i bahatosti. Njihova sklonost prema hvalisanju vođena je specifičnim razmišljanjem, podstaknuta žudnjom za statusom, ambicijom i željom. Oni hvalisanje koriste kao način da druge ljude potiskuju i impresioniraju, navodeći druge da se osećaju inferiornim i ne tako dobrim kao oni, te da prema njima budu puni poštovanja i poslušni. Ovo je zlo njihove ljudskosti. Njihova sklonost prema hvalisanju usmerena je ka zadobijanju prednosti: „Šta god da imaš, to imam i ja. Šta god da umeš, to umem i ja. Šta god da znaš, to znam i ja. Šta god da si video, i ja sam to video. Nisam lošiji od tebe!” Čak i u slučaju da si pojeo određenu vrstu hrane, iako je očito da je nikada nisu jeli, oni će tvrditi kako jesu – i ne samo to, reći će da su je pojeli više od tebe, te da je hrana koju su oni jeli bila bolja od one koju si ti pojeo. Hvaliće se čak i oko stvari koje se naprosto nisu ni dogodile. Koja je svrha njihovog razmetanja? Svrha je u tome da te zasene, da se s tobom nadmeću i navedu te da se osećaš kako su oni bolji od tebe, kako nimalo ne zaostaju za tobom. Pokreću ih ambicija i želja. Dakle, da li je ispoljavanje ljudskosti koje je podstaknuto takvom ambicijom i željom samo neotesanost i bahatost ili je ono zla ljudskost? (Ono je zla ljudskost.) Da li je ovim obuhvaćena iskvarena narav? (Jeste.) Kad je neko podstaknut ambicijom i željom – to je iskvarena narav. Koja iskvarena narav? (Nadmenost i podmuklost.) Tačno tako. Ovde su prisutne ove dve vrste iskvarenih naravi: nadmenost i podmuklost. Osim toga, postoji i nešto rđavosti. Odnosno, šta god da ti kažeš, oni u svom srcu to uvek preispituju, nastojeći uvek da od toga nešto naprave i tome uvek pristupaju uz rđave misli i ekstremne ideje. Na primer, ako kažeš: „Moj porodični auto je marke Tojota; to je japanski automobil”, oni će na to: „Japanski automobili ništa ne valjaju. Nemački automobili su bolji. Nemački auto koji sam nekada vozio ne samo da je imao odlične performanse, nego sam ga vozio preko deset godina a da se pritom nije pokvario – to je znatno bolje od tvog automobila!” Oni po svaku cenu moraju da te nadmaše. Ti kažeš: „Nisam čak završio ni srednju školu”, a oni će: „Ja sam završio srednju školu. Ljubomoran si na mene, zar ne?” U stvarnosti, oni nisu završili čak ni osnovnu školu, ali i dalje žele da te nadmaše. Uživaju u osećaju da su drugi na njih ljubomorni, da o njima imaju visoko mišljenje i da se na njih ugledaju. Vidiš, u odnosu na informacije koje od bilo koga dobijaju, njihova je reakcija uvek rđava i ekstremna. Nedostaje im razmišljanje normalne ljudskosti. Nakon što čuje da neko drugi ima nešto dobro, normalan čovek bi mogao da kaže: „Baš odlično što to imaš. Da li bi mogao da mi kažeš posebne funkcije i prednosti toga? Voleo bih da o tome više saznam.” Neko sa normalnom ljudskošću bi tako odgovorio. Međutim, ljudi koji vole da se razmeću nemaju normalnu ljudskost. Oni razmišljaju na sledeći način: „Zašto bi ti to imao, a ja ne? Čak i ako ja to nemam, svejedno moram da kažem da imam i, povrh toga, moram da kažem da je to moje bolje od tvog!” Kažeš li im da to izvade i pokažu ti, oni će reći: „Ne dam ti da vidiš!”, dok zapravo takvo nešto uopšte ni nemaju. Je li ovo rđavo? (Jeste.) Drugim rečima, kad im se bilo šta dogodi odnosno kad vide ili dobiju nekakvu informaciju, njihov je odgovor uvek ekstreman, neusklađen s ljudskošću i rđav, tako da postoji i izvesna rđavost u njihovoj naravi. Da to sročimo drugačije, kad s njima normalno razgovaraš ili besediš i osećaš da nisi rekao ništa što je moglo da isprovocira neopravdanu mentalnu reakciju, njihov je um već ispunjen mnoštvom misli. Na tebe su već ljubomorni, prema tebi osećaju prkos i mržnju i ujedno žele da te tlače. Njihov je um obuzet tim stvarima. Zar ne bi rekao da je to rđavo? (Jeste.) Rđavi ljudi nisu čisti. Većina izraza, reči i postupaka koje otkrivaju neusklađeni su sa savešću i razumom normalne ljudskosti. Moguće je da u njihovim rečima ima izvesne agresivnosti; osim što sadrže agresivnost, neke od njihovih reči su možda neistinite, a neke su možda hvalisanje. To je stoga što ti ljudi u sebi imaju rđave misli i, podstaknute tim rđavim mislima, sve reči koje oni govore jesu laži, sve potiču od Sotone i đavola. Takvi ljudi nemaju ljudskost; oni nisu ljudi. Ljudi koji vole da se razmeću i da se hvale mogu se svrstati u dva tipa. Treba ih okarakterisati na osnovu suštine njihove ljudskosti. Odnosno, da bi se prosuđivalo o njihovom problemu, mora se pogledati da li su oni neotesani i bahati i da li je njihova ljudskost zla. Ako imaju zlu ljudskost i u ozbiljnoj meri su neotesani i bahati, ako su u stanju da počine mnoga zla dela, oni onda nisu dobri ljudi i treba ih okarakterisati kao zle ljude. Međutim, ako se samo pomalo prepuštaju hvalisanju i donekle su neotesani i bahati, ali sebe ne mogu da nateraju da učine bilo kakve loše stvari, ako još uvek imaju nešto savesti i razuma i uz to mogu da učine neke dobre stvari, tada se i dalje mogu smatrati ljudima sa dobrom ljudskošću. To nije veliki problem, te ako su dobrog kova, oni čak mogu biti izabrani za nadzornike ili za starešine ili delatnike. Iako se ova dva tipa ljudi razmeću i vole da se hvale, sve se svodi na to da li je njihova ljudskost dobra ili zla. Ako su samo neotesani i bahati, to je nedostatak njihove ljudskosti i ne obuhvata iskvarenu narav. Međutim, ako u pozadini njihovog razmetanja postoje namera i ambicija, onda to ukazuje na zlu ljudskost i to obuhvata iskvarenu narav. U smislu njihove ljudskosti, to je zlo; iskvarene naravi koje su ovim obuhvaćene jesu nadmenost, rđavost ili podmuklost. To obuhvata kako loš karakter tako i iskvarene naravi, zar ne? (Da.)

Hajde da porazgovaramo o još jednom ispoljavanju: o nemaru. Biti nemaran u svemu što radiš – u koji to aspekt spada? (To je nedostatak čovekove ljudskosti.) Takvi ljudi sve posmatraju grubo i uopšteno, nesposobni da dokuče ključne stvari. Sve što urade je aljkavo. Ne mogu da obavljaju pedantne poslove, kao što su rad na izradi tekstova ili upravljanje dokumentima. Ne mogu da obavljaju ni zadatke koji nalažu preciznost. Kad izrađuju odeću, ponekad ušivaju nogavice pantalona tamo gde bi trebalo da idu rukavi, ponekad od dugih rukava naprave kratke ili umesto struka od 66 santimetara naprave struk od 61 santimetra. Odeća koju naprave je ili prevelika ili premala. Ma šta da rade, uvek su tako nemarni, tako nesmotreni i tako trapavi da ništa ne mogu dobro da urade. U kojoj tačno meri mogu da budu nemarni? Kad izađu napolje da nešto završe, mogu čak da zaborave stvari koje bi sa sobom trebalo da ponesu. Na primer, kad se sastaju sa advokatom radi podnošenja tužbe, zaborave da ponesu svoju ličnu kartu, kao i dokaze koje je advokat zahtevao. Za sobom ostavljaju mnoge stvari. Ponekad čak ne znaju ni gde su stavili svoje važne lične stvari niti se trude da to zapamte. Kao rezultat toga, oni često gube i zaboravljaju stvari, a stvari koje rade i njihov svakodnevni život krajnje su haotični. Takvi ljudi su uvek neozbiljni u načinu na koji se ophode prema svom poslu ili prema svojoj dužnosti. Šta god da rade, to je uvek površno i aljkavo – uvek stiču grub utisak o stvarima koje posmatraju, uvek stiču samo grubo shvatanje reči koje čuju, stvari uvek govore samo grubo i uopšteno i u svom sećanju uvek zadržavaju samo grub pregled stvari. Shodno tome, oni nisu u stanju da se bave važnim ili poverljivim poslom; za takve zadatke nisu prikladni. Ako se njihov nemar tiče samo njihovog ličnog života ili higijene i na druge ljude ne utiče, kao ni na bilo koje važne stvari, onda je to samo nedostatak njihove ljudskosti – koji god problem da nastane, oni sami mogu jednostavno da preuzmu odgovornost i to je sve. Međutim, ako to obuhvata dužnost, važan posao, nečiju sudbinu i izglede, činjenicu da li će neko ostati ili otići i tako dalje, onda zbog sopstvenog prevelikog nemara takvi ljudi nisu podesni za bavljenje tim stvarima. Kao prvo, oni u ovim stvarima nisu pedantni; oni ih samo ovlaš pogledaju, budući da su previše lenji da upotrebe svoj mozak ili da unesu svoje misli i energiju kako bi se njima bavili. Kao drugo, stil i pristup njihovog bavljenja stvarima stalno je površan i aljkav, pa stvari često gube i zaboravljaju. Ako je ovim obuhvaćen samo njihov lični život, to nije veliki problem. Međutim, ako su time obuhvaćeni važan posao ili poverljive stvari, oni mogu stvari da zabrljaju ili čak da izazovu veliku nesreću. Na primer, neko hitno mora da otputuje u Pariz, ali zbog sopstvene nemarnosti umesto za Pariz kupi avionsku kartu za Rim. Još se oseća prilično zadovoljno i kaže: „Ova karta koju sam danas kupio bila je baš jeftina!” Drugi tu kartu pogledaju i kažu: „Pa, naravno da je jeftina – trebalo je da ideš u Pariz, zašto si kupio kartu za Rim?” Ovo je zaista previše nemarno! Takvi ljudi sve posmatraju prezrivo i površno. Neku stvar pogledaju samo ovlaš tek da o njoj steknu grubu sliku i na tome se završava. Upravo je to vrsta neodgovornog stava kakav oni imaju. Naravno, taj stav se odlikuje i lenjošću i odsustvom želje da se u bilo šta unose srcem – previše su lenji da se u bilo šta unose srcem, da pri rešavanju bilo koje stvari koriste sopstveni mozak ili misli. Takvi nemarni ljudi nisu prikladni za važan posao, a posebno ne za zadatke koji obuhvataju rad na izradi tekstova, upravljanje dokumentima ili profesionalne veštine koje podrazumevaju poverljivost. Dakle, ako takvi ljudi postanu starešine, mogu li oni da budu dorasli zadatku? (Ne. Posao koji rade nije nikad obavljen kako treba; uvek je urađen grubo i letimično i uvek ostaje nedovršen. Oni ne mogu da obave stvarni posao.) U svom radu, takvi ljudi nisu detaljni; uvek su površni i aljkavi, bave se stvarima plitko i površno. I njihove su reči uvek nejasne i skloni su da koriste izraze poput „ovlaš”, „možda”, „moguće” ili „verovatno”. Takvi ljudi ne mogu ništa da postignu. Mnogi segmenti posla u Božjoj kući, kao što su administrativni poslovi, kadrovski poslovi, poslovi povezani s crkvenim životom i rad na jevanđelju, sadrže posebne pojedinosti. Kad se suoče s detaljnim poslom, takvi nemarni ljudi dobijaju glavobolju, osećaju se zbunjeno i kao da se guše; nisu spremni da se bave takvim detaljnim poslom. Imaju taj stav lenjosti, pa kad je reč o obavljanju posla, oni uvek razmišljaju na sledeći način: „U redu je ovlaš odraditi posao; na kraju krajeva, to približno odgovara onome što radni aranžmani navode.” Oni se uvek drže ovog stava „dovoljno je da približno odgovara” – može li se tako dobro obaviti posao? (Ne.) Kad ljude procenjuju, i to rade ovlaš – ovlaš procenjuju starešine i delatnike, a ovlaš procenjuju i nadzornike svakog tima. Kad ih neko upita: „Koliko dugo taj nadzornik veruje u Boga?”, oni odgovaraju: „Reklo bi se više od tri godine.” Ipak, čovek koji u Boga veruje tri godine možda još uvek nije uspostavio ni temelj – može li taj čovek biti pouzdan kao starešina? Nemarni ljudi to naprosto ne mogu da prozru. Zato im je govor uvek prepun izraza poput „ovlaš”, „moguće”, „možda”, „verovatno” i „reklo bi se”; naprosto nikad ne koriste precizne izraze. Kad ih neko upita: „Da li je tokom vere u Boga on ikada služio kao starešina?”, oni odgovaraju: „Reklo bi se da nije, jer nikad nisam čuo da to pominje.” Vidiš, oni se ni prema čemu nikada ne ophode savesno. Pritisneš li ih da ti navedu pojedinosti, oni se naprosto oslanjaju na osećanja i utiske. Neće reći: „Idem odmah da se raspitam i da to potvrdim.” Naprosto se prema tome ne ophode savesno. U svemu što rade, smatraju da je u redu ako je to „otprilike ispravno” ili „približno odgovara”. Neki ljudi kažu: „Zašto bi neko morao da živi tako pedantno?” I premda je u jednom pogledu to zaista tačno – za stvari povezane s telesnim životom, možete da budete pomalo nehajni – kad je reč o crkvenom radu, ne možete da budete nehajni. Nehajnost u poslu utiče na rezultate. Dobri rezultati u bilo kom segmentu posla postižu se jedino zahvaljujući konkretnom planiranju, aranžmanima, praćenju, nadziranju i podsticanju. Ako se zadaci obavljaju na grub, površan način, nijedan posao ne može nikada da donese rezultate. Stoga je nemarnost nedostatak čovekove ljudskosti, a takvi nemarni ljudi nisu dorasli važnom poslu; posebno nisu dorasli obavljanju posla starešina i delatnika. Koja god stvar da je u pitanju, takvi ljudi čuju samo grube konture, a zatim pretpostavljaju da su to razumeli. Na primer, u poslu osnivanja crkava: za način osnivanja crkve, za broj ljudi koji se zahteva za osnivanje jedne crkve, za broj crkava koje čine okrug, za broj okruga koji čine region – u radnim aranžmanima Božje kuće za sve ovo postoje konkretna pravila, kao i dodatna konkretna pravila za posebne situacije. Međutim, nemaran čovek ta pravila ne traži niti pokušava da ih nauči, a ipak tvrdi da zna kako da postupi. Kad se od njega zatraži da navede pojedinosti, on odgovara: „Pa, to je samo osnivanje crkve. Kad postoji određen broj ljudi, samo je osnuješ.” A kad ga upitaju: „Kako konkretno treba da se osnuje?”, on ne zna i ne može da navede pojedinosti. Ako je taj čovek neki nov starešina i još uvek ne zna kako se crkva osniva, to bi bilo razumljivo. Problem je u tome što on to ne zna, ali prema tome ujedno nije savestan, to ne proučava niti za tim traga. Mogu li takvi ljudi da dobro obavljaju crkveni rad? (Ne.) Za takve ljude imamo samo jednu reč: „Odstupi!” Nisu dorasli poslu starešine. Nema složenijeg posla od onog posla koji podrazumeva rad s ljudima. Ako nemaš oprezno i odgovorno srce, ako grubo i nemarno obavljaš posao, ma koliko da ti je dobar kov, svejedno nećeš biti dorastao toj ulozi. Biti previše neoprezan, raditi sve jedino ovlaš, usredsređujući se samo na grube konture i na to kako da stvari otaljaš, ne usredsređujući se na pojedinosti, ne znajući da se prema stvarima ophodiš savesno – sve to znači da nipošto nisi dorastao poslu starešina i delatnika. Je li to jasno? (Da.)

Nemarnost je nedostatak ljudskosti. U tom slučaju, pedantnost i savesnost u obavljanju stvari, i ujedno sposobnost da se dokuče srž, ključne stvari, sposobnost da se ustanovi u čemu leže problemi i da se prozre suština problema – da li je to vrlina ljudskosti? (Jeste.) Stav pedantnih ljudi u obavljanju stvari je prilično ispravan; oni su prilično pedantni i ozbiljni u obavljanju stvari, u stanju su da se smire i da ne budu ishitreni – to je vrlina ljudskosti. Iako čovek koji poseduje ovu vrlinu ljudskosti može da preuzme posao u punom radnom vremenu, ako je previše spor u obavljanju stvari i učinak njegovog posla nije previše veliki, onda rezultati neće biti naročito dobri. Šta je ovim obuhvaćeno? Obuhvaćen je kov, jedno od urođenih stanja. Misliš li da svako ko je pedantan može nužno dobro da obavlja posao? To gledište je netačno. Neki ljudi su previše pedantni u obavljanju stvari, do te mere da su pomalo neurotični. Na primer, kad peru povrće, prvo peru prednju stranu lišća, a zatim zadnju stranu, uklanjaju svaki požuteli list i isecaju svaku rupicu koju su napravili insekti, starajući se o tome da je oprano povrće potpuno čisto. Velika pedantnost u obavljanju stvari jeste vrlina ljudskosti, međutim, ako je neko u toj meri prekomerno pedantan da postaje neprincipijelan i da radi krajnje trivijalne stvari, onda to postaje nepotrebno i neefikasno. To ukazuje na loš kov, na nesposobnost da se stvari postignu i na nesposobnost da se preuzme posao. Neki ljudi koji su pedantni u obavljanju stvari mogu da dokuče načela, da dokuče srž, ključne stvari, deluju brzo i spretno, prosuđujući žustro i u stanju su da hitro rešavaju probleme – to označava posedovanje dobrog kova. Biti pedantan u obavljanju stvari nije isto što i biti efikasan u obavljanju stvari, niti je isto što i postizanje dobrih rezultata pri obavljanju stvari. To samo označava da je čovek u stanju da bude strpljiv i usredsređen, da bude tih, da ne bude brzoplet, ne bude razmetljiv i ne bude nesmotren. U najboljem slučaju, to je samo vrlina ljudskosti i ne doseže dobar kov. Neki ljudi su prilično pedantni u obavljanju stvari, delujući prilično savesno; nisu brzopleti, nisu usplahireni i prilično su tihi. Međutim, u rešavanju stvari oni nisu efikasni, nesposobni su da prema važnosti i hitnosti odrede prioritete. Uhvate se za neki beznačajan zadatak i na njemu rade unedogled, zbog čega drugi postaju nervozni i razdraženi, pa očajnički požele da ih dobro izudaraju. U radu su prespori, bez ikakve efikasnosti – naprosto nisu ni za šta! Čovek sa normalnom sposobnošću opstanka od njih radi deset ili dvadeset puta brže. Oni stvari obavljaju presporo i, ma koliko da rade, ne mogu da pronađu metod, ne mogu da pronađu načela, nemaju potrebnu tehniku i nedostaje im efikasnost. Za zadatak čije obavljanje zahteva jedan sat, njima je potreban ceo dan, za zadatak čije obavljanje zahteva jedan dan, njima je potrebno pet dana, a za zadatak čije obavljanje zahteva pet dana, njima je potrebno deset dana, zbog čega se dok ih gledaš ujedno razbesniš i iznerviraš. Neke žene su spore u rešavanju stvari. Vrlo dobro znaju da uskoro treba da izađu kako bi nešto obavile, a ipak su uporne u tome da operu kosu. Kad peru kosu, ne mogu da pronađu metod. Umesto da celu kosu operu odjednom, one je peru pramen po pramen, pa ni nakon pola sata još uvek nisu završile. Zar nisu lude? Budući da su prale kosu, na kraju odlažu prave stvari. Što su stvari hitnije, za njih je to manje hitno, pa se čak usredsređuju na obavljanje onih nevažnih stvari, odlažući one važne bez osećaja nervoze ili uznemirenosti. Ako ih požurkuješ, one čak imaju gomilu izgovora: „Kako bih te bitne stvari mogla da ostavim nezavršene?” Kad takve ljude vidiš, šta u sebi pomisliš? Dođe ti da ih dobro izudaraš. Zar takvi ljudi ne zaslužuju da ih izudaraš? (Da.) Kad su takvi ljudi u pitanju, čak i ako postoji posao koji treba uraditi, nema potrebe da se to njima poveri. Rade presporo i suviše su nesposobni! Kad vidite takve ljude, koji rade sporo kao puževi, osećate li nervozu? (Da.) Oni kažu: „U svom poslu sam pedantan!” Ja kažem: „Kakva je korist od tvoje pedanterije? Drugi nisu mnogo manje pedantni od tebe, ali obave više posla i bolje ga obave nego ti. Mogu li se tvojom pedantnošću postići rezultati? To je ključno. Ako si u obavljanju stvari pedantan, pritom si efikasan i postižeš dobre rezultate, onda ta pedantnost nečemu vredi. Međutim, ako si u obavljanju stvari samo pedantan i na kraju ne postižeš nikakve rezultate niti si efikasan, da li je to korisno? Beskorisno je!” Neki ljudi su posebno pedantni u izradi odeće, ali nikad ne mogu da pogode veličinu. Ne mogu tačno da procene hoće li ta odeća pristajati onome kome je namenjena, ne mogu da zaključe da li su rukavi predugački ili prekratki odnosno da li je odeća preuska ili preširoka, ne znaju standardnu širinu manžetne i ne znaju da li je kragna odgovarajuća. Odeća koju takvi ljudi izrade zasigurno neće biti u skladu s merilom. Ako je neko ujedno pedantan i principijelan, to je zaista vrlina ljudskosti. Međutim, ako je neko samo pedantan a nema nikakva načela, nije u stanju da dokuči ključne stvari i zbog trivijalnih stvari uvek pravi problem, te o njima besmisleno razmišlja, onda je to živcirajuće. Za većinu ljudi reč „pedantan” uglavnom ima pozitivno značenje, ali nisu svi slučajevi pedantnosti odraz vrline. To će zavisiti od konkretne situacije. Neki su ljudi slepo pedantni bez ikakvih načela. Ovo nije pedantnost, već neurotičnost i nesposobnost da se dokuče ključne stvari; to ukazuje na loš kov i to je nesposobnost da se savlada tehnika u obavljanju stvari, kao i nesposobnost da se dokuče načela. Dakle, prema Mom mišljenju, iako pedantnost kao ispoljavanje ili kao način obavljanja stvari jeste vrlina ljudskosti, morate da pogledate i kov date osobe. Zanemari li se kov, onda je pedantnost u obavljanju stvari ipak dobra. Ako neko ima kov i efikasan je u obavljanju stvari, ako može da se pridržava načela i da, povrh toga, bude pedantan, ta pedantnost je zaista šlag na torti i prava vrlina ljudskosti.

Porazgovarajmo o još jednom ispoljavanju: o sklonosti prema hvalisanju. U koji problem ovo spada? (U iskvarene naravi.) Na primer, neki ljudi vrlo brzo kucaju na tastaturi. Kako bi drugima stavili do znanja da tu veštinu poseduju, oni namerno udaraju glasno po tastaturi, kao da poručuju: „Samo slušaj ritam mog kucanja, pa ćeš znati koliko brzo kucam!” Neki ljudi su završili fakultet, pa po navici govore sledeće stvari: „dok smo bili na fakultetu”, „profesori s našeg fakulteta”, „naše studentsko naselje” i tako dalje. Kakvo je ovo ispoljavanje? (Hvalisanje.) To nazivamo hvalisanjem. Neki ljudi kupe nov automobil, pa se pribojavaju da drugi neće znati da je to vrhunski model poznate robne marke. Nakon što izađu iz svog automobila, od njega ne odlaze, već umesto toga u jednom trenutku gledaju da li na staklima ima otisaka prstiju, a već u sledećem proveravaju ima li ogrebotina na karoseriji. Zašto se i dalje motaju oko automobila? Samo da bi drugima stavili do znanja da je taj automobil njihov. Kakvo je ovo ispoljavanje? (Hvalisanje.) Neki ljudi imaju najnoviji model telefona. Kako bi ga drugi videli, prave se da na njemu razgovaraju čak i kad mu je baterija istrošena. Kako to nazivamo? (Hvalisanjem.) Zašto su hvalisavi? Nije li ovde reč o sujeti? Neki ljudi nose bundu od nerca, pa je ne skidaju čak ni kad uđu u veoma zagrejanu prostoriju. Kad ih neko upita: „Zar ti nije vruće?”, oni odgovaraju: „Nije. Nosim krzno od nerca – baš lepo greje!” Pretpostavljaju da drugi o tome ništa ne znaju! Kad je skidaju, pobrinu se da se etiketa dobro vidi, pokazujući je ljudima: „Ne samo da je ovo bunda od nerca, već je ona te i te marke, vrhunskog modnog proizvođača. Ti za nju čak ni ne znaš!” Ako drugi za to ne znaju, zbog čega se uopšte hvališeš? Zar se ne hvališeš uzaludno? Neki ljudi čak preda Mnom paradiraju, govoreći: „Ti nosiš jaknu od pačjeg perja? Trebalo bi da nosiš bundu od nerca – veoma je topla!” Ja kažem: „Jeste topla, ali je ta bunda vrlo teška!” Oni nose bundu od nerca, pa još preda Mnom paradiraju. Recite Mi, zar takvi ljudi koji vole da se hvališu nisu plitki? U smislu sopstvene ljudskosti, oni imaju dva problema. Prvi je u tome da su naročito površni. Kad je reč o spoljašnjim i materijalnim stvarima poput hrane koju jedu, odeće koju nose i predmeta koje koriste, sa svim tim žele da se pokažu. Ne mogu da potisnu želju da se hvališu i uvek žele da te stvari drugima pokazuju, stavljajući im do znanja da su odeća koju nose i predmeti koje koriste svi redom vrhunski i izuzetni. Pa šta ako drugi za to saznaju? Čak i ako drugi to vide i o njima nemaju visoko mišljenje, oni se time i dalje razmeću. Zar to nije plitko? (Jeste.) Oni su plitki i detinjasti – to je drugi problem kod ljudi koji vole da se hvališu. Recite Mi, šta takvim hvalisanjem mogu da zadobiju? Rade li to samo zato da bi se osetilo njihovo prisustvo? Je li to neophodno? Zar to nije izlišno? (Jeste.) Osamdesetih i devedesetih godina prošlog veka, ako bi se đonovi nečijih kožnih cipela neravnomerno istrošili, ti ljudi bi dali da se na njih zakuju gvozdene flekice, što bi pri hodanju proizvodilo glasan zvuk. Neki ljudi bi davali da im se gvozdene flekice zakuju i na sasvim novim kožnim cipelama, i pre nego što se one ishabaju, samo zato da bi drugima stavili do znanja kako oni poseduju par kožnih cipela. Zbog toga su se osećali samouvereno i u tome su uživali. Oni su smatrali: „Dobro je kad privlačim tuđu pažnju. To dokazuje da sam šarmantan i da je moje postojanje potvrđeno. Dakle, moram sa svima da podelim svoje jače strane, vrline i dobre stvari koje posedujem.” Da li je ovo zaista deljenje? To nazivamo razmetanjem. Zar u ovom svetu ne postoji prilično mnogo ljudi koji vole da se razmeću? (Da.) Svi ljudi misle da je ovo sasvim normalno, zar ne? Niko takve ljude ne prezire, niti ih iko gleda čudno, jer je svet pun takvih ljudi koji su opsednuti svakakvim materijalnim i finansijskim užicima, kao i zadovoljstvima statusa. Prema tome, ovaj svet te stvari veliča. U Božjoj kući, zbog takvih ljudi se drugi osećaju zgroženo i to preziru. Zašto? Oni koji veruju u Boga, od trenutka kad počnu da polažu temelje do postepenog shvatanja istine i vrednosti i smisla toga da se bude čovek, počinju manje da mare za materijalnim zadovoljstvima i za nekim svetovnim površnim stvarima. Nestaje njihov unutrašnji poriv da streme posedovanju spoljašnjih stvari, menjaju se ciljevi i smer njihovog stremljenja, a potrebe njihovog unutrašnjeg sveta postaju drugačije. Razvijaju drugačiji pogled na materijalne potrebe, osećajući da su sve takve stvari prazne i da ne mogu da zadovolje potrebe njihovog srca. Stoga se smanjuje njihova sklonost prema hvalisanju i razmetanju svakojakim stvarima. Koje su neke od stvari kojima bi oni koji veruju u Boga mogli najviše da se hvale ili razmeću? Mogli bi da se razmeću svojim veštinama ili vrlinama. Na primer, neki ljudi koji vole da pevaju uvek žele da im drugi čuju glas. Oni kažu: „Slušaj kako dobro zvuči moj glas!” Plaše se da drugi neće znati da oni dobro pevaju, pa neprekidno žele da se u tom smislu hvališu. Ukratko, sklonost prema hvalisanju jeste nedostatak ljudskosti. To je ispoljavanje nezrelosti, detinjastosti i površnosti u ljudskosti. Kad ljudi shvataju samo neke reči i doktrine i nisu zaista zadobili istinu niti su ušli u istina-stvarnost, vrlo je verovatno da će ispoljiti manu koja podrazumeva sklonost prema hvalisanju, a taj nedostatak ljudskosti nije lako prevazići. To je zato što, pre nego što ljudi steknu istinu, te stvari kojima mogu da se hvališu i razmeću predstavljaju njihov kapital i sigurnost za život. Imaš samopouzdanje u svoje vladanje i imaš motiv da obavljaš stvari samo zato jer se da bi živeo uzdaš u stvari kao što su izgled, držanje, vrline, nivo obrazovanja, kvalifikacije ili profesionalne veštine. Prema tome, većina ljudi u različitom stepenu ispoljava manu koja podrazumeva sklonost prema hvalisanju, a nju nije lako prevazići, nije se lako protiv nje pobuniti. Kad ljudi shvate istinu i uđu u istina-stvarnost, kad imaju određeni rast i manje mare o stvarima koje nisu povezane s istinom, oni počinju da uviđaju da nema potrebe da se hvališu ili razmeću, te da te stvari ne znače da čovek ima ljudskost, niti da čovek ima rast; i naravno, još i više, da one ne znače da je čovek spasen niti da je u stanju da se pokori istini i Bogu. Prema tome, kod nekih ljudi koji su nekada voleli da se hvališu, kako budu shvatali istinu i budu ulazili u istina-stvarnost, ova želja postepeno bledi i ovaj nedostatak ljudskosti nesvesno biva prevaziđen i nestaje. Uzmimo za primer nekoga ko nosi donekle skupocenu majicu. Kad se ona slučajno malo isprlja, taj čovek postane vrlo zabrinut. Neko drugi mu kaže: „Zašto si toliko zabrinut? Zar neće biti u redu ako je samo opereš?” On mu odgovara: „Znaš li da je ova majica koštala skoro 3000 dinara?” Uporan je da pomene cenu kako bi to drugima stavio do znanja; tek tada se oseća zadovoljno. Ako taj čovek shvata istinu, takvim stvarima može da pristupi ispravno kad se s njima bude ponovo suočio. Cenu neće pominjati, a u tom trenutku će njegova sujeta biti donekle zauzdana. Zar to neće pokazati da je njegova ljudskost postala relativno zrela i da više nije toliko plitak ili detinjast? (Da.) Njegova sklonost prema hvalisanju, ova mana njegove ljudskosti, tako će biti prevaziđena.

Naredno ispoljavanje je preziranje siromašnih i favorizovanje bogatih. Kad vide nekog bogatog, neki ljudi mu se odmah dodvoravaju, govoreći stvari poput: „Koža ti je divna. Dobro izgledaš. Tako si plemenit, čak je i tvoja pljuvačka vrednija od nas sirotinje!” Kad se obraćaju bogatim ljudima i onima s ugledom i statusom, posebno su ljubazni. Međutim, kad vide zemljoradnika, uvek žele da ga ismevaju i, neposredno ili posredno, svojim rečima ga omalovažavaju. Prema siromašnima i prema bogatima imaju sasvim drugačije stavove. Spremni su da udovolje potrebama bogatih, čak u toj meri da su voljni da postanu njihovi robovi. Dok je sa sirotinjom sasvim druga priča – kad se siromašni suoče s teškoćama i zatraže pomoć, oni ih ignorišu. Njihovo ophođenje prema ljudima niskog položaja i niskog društvenog statusa sasvim je drugačije nego prema onima koji su visokog društvenog statusa. Ovo je preziranje siromašnih i favorizovanje bogatih. Kakav je ovo problem? (Nedostatak ljudskosti.) Da li je to nedostatak ljudskosti? Kakav je ovo problem u okviru ljudskosti? (Posedovanje lošeg karaktera.) To je problem karaktera u okviru ljudskosti – posedovanje lošeg karaktera. Kad vide bogate ljude, postaju ponizno potčinjeni, ponašajući se preterano podanički. Kad vide siromašne ljude, požele da se ponašaju kao da su oni sami gospodari. Kakva su oni stvorenja? Ovakvo ophođenje prema ljudima pokazuje da nemaju nikakva načela! Siromašni ljudi donekle oskudevaju u novcu i imaju nešto lošije životne uslove – na koji su te način uvredili? Da li siromašni ljudi imaju nužno lošu ljudskost? Da li bogati ljudi imaju nužno dobru ljudskost? Da li ljudi koji preziru siromašne i favorizuju bogate druge ljude procenjuju i posmatraju na osnovu istina-načela? Jasno je da ne. Oni veruju da je svako ko ima novac plemenit i veliki, a da je nizak i inferioran svaki onaj koji je siromašan. Novac je njihovo merilo za procenjivanje ljudi. Da li su takvi ljudi dobri ljudi? Kakva im je ljudskost? (Njihova je ljudskost loša.) Kad vide nekog bogatog čoveka, oni mu se ulizivački osmehuju; kad vide nekog siromašnog čoveka, lice im se odmah smrači – izraz na licu im se tako brzo menja! Za bogatog čoveka spremni su da nose čak i noćnu posudu za mokrenje, ali siromašnom čoveku nisu spremni da natoče čak ni čašu vode. Kakva su oni stvorenja? Zar nisu lošeg karaktera? (Jesu.) Da li je dobro da takvi ljudi budu starešine? (Nije.) Zašto nije dobro? U kom smislu su oni nepodobni za ulogu starešina? (Nemaju nikakva načela u svom načinu ophođenja prema ljudima, a njihov izbor i upotreba ljudi nisu zasnovani na istina-načelima, već na činjenici da li neko poseduje društveni status i novac. Budu li postali starešine, oni će unapređivati one sa statusom i novcem. Ako su ti koji su unapređeni zli ljudi, onda će u crkvi zli ljudi imati moć i to će biti katastrofa.) Takvi ljudi nisu podobni da budu starešine. Kao prvo, karakter im je loš i u onome što rade nemaju nikakvo merilo savesti. Kao drugo, kad bi postali starešine, crkvu bi pretvorili u nešto nalik društvu – crkva koju bi oni predvodili postala bi društvena grupa. Unapređivali bi one koji su imućni i uticajni, koji imaju ugled, status i veze, i koji u društvu napreduju, pretvarajući ih u vođe timova i nadzornike, dok bi pod sobom gazili one zemljoradnike, siromašne ljude i one koji su lošeg obrazovanja i kojima ne ide izgovaranje milozvučnih reči, a koji imaju dobru ljudskost, koji imaju kov i koji streme ka istini, ali su nižeg društvenog statusa. Zar crkva time ne bi postala isto što i društvo? U čemu bi tu bila razlika? Zar u društvu moć ne poseduju oni koji su imućni i koji imaju status? Zar oni s ugledom, vezama, moći i uticajem nisu oni koji u društvu imaju status i koji su u centru pažnje na svim nivoima, u svim oblastima i grupama? Kad bi Božja kuća bila poput društva, da li bi ona i dalje bila Božja kuća? Ona više ne bi bila Božja kuća i ne bi se mogla nazivati crkvom – bila bi društvena grupa. Upravo je u tome posledica ukoliko starešine postanu oni ljudi koji preziru siromašne i favorizuju bogate. Svakome sa statusom takvi ljudi postaju podanici. Recite Mi, da li ljudi koji se ponašaju kao podanici imaju ikakva načela? Imaju li granice u sopstvenom vladanju? (Ne.) U svom vladanju, takvi ljudi nemaju nikakva načela niti granice. Suočeni s opasnim okruženjem, mogli bi da se pretvore u Judu. Kad bi njihovoj zemlji zapretila propast, oni bi postali izdajice. Kad bi postali državne vođe, oni bi postali nacionalni izdajnici. Oni su upravo takva stvorenja! Stoga oni nisu podobni da budu starešine. Zato što ne bi izvršavali stvaran posao i zato što bi braću i sestre povređivali, gazeći pod sobom sve one koji iskreno streme ka istini i koji imaju ljudskost, dok bi unapređivali one sa zlom ljudskošću, koji imaju status i koji su u društvu istaknuti i uticajni; ovo je direktno oprečno načelima Božje kuće za unapređenje ljudi. Kad bi u Božjoj kući takvi ljudi vladali i držali moć, da li bi rad crkve mogao da se odvija nesmetano i bez ometanja? (Ne.) U rukama tih ljudi rad crkve i Božjeg izabranog naroda bio bi uništen. Ti ljudi bi bili u dosluhu jedni s drugima, jedni druge bi koristili i međusobno se podržavali. Braća i sestre koji streme ka istini bili bi skrajnuti i izopšteni – moguće je da bi čak svi bili poslati u grupe B ili uklonjeni, čime bi se našli u bezizlaznoj situaciji. Zar ne bi bilo tako? (Da.) Kakvi su odnosi među ovim ljudima? Kad se okupe, oni jedni druge nazivaju ortacima, međusobno se grle i hvale svojom slavnom prošlošću u društvu, govoreći šta jedni za druge mogu da učine, a zatim se raspitujući šta drugi za njih mogu da učine, uzajamno se iskorišćavajući. Po čemu se ovi ljudi uopšte razlikuju od ljudi u društvu? Kad su zajedno, oni ne jedu i ne piju Božje reči, ne besede o istini, ne razgovaraju u zajedništvu o ličnom iskustvenom shvatanju, ne govore o ličnoj spoznaji i ne analiziraju svoje iskvarene naravi. Naprotiv, oni razgovaraju jedino o tome kako su im se stvari uspešno odvijale u društvu, o stvarima koje su uradili i zbog kojih su dospeli u centar pažnje, o svojoj slavnoj prošlosti, o tome sa kojim funkcionerima su bančili, a kojim funkcionerima su se dodvoravali – oni pričaju samo o ovim stvarima. Jesu li ovi ljudi Božji vernici? Oni se jedni s drugima nadmeću oko statusa, prošlosti, sposobnosti i sredstava, i pritom su u međusobnom dosluhu i jedni druge koriste – eto kakvi su njihovi odnosi. Ako si običan čovek ili zemljoradnik koji za njih ne može ništa da učini, oni te vide kao bezvrednog, kao nekoga ko ne zavređuje njihovu pažnju i odgurnut si u stranu. Kad su zajedno, o čemu razgovaraju? Razgovaraju o tome koji se novi odevni predmet neke robne marke pojavio, koji se najnoviji automobil pojavio na tržištu, ko je kupio dijamant od nekoliko karata, čija je imovina prodata na aukciji, čije su akcije pale ili skočile, čija je kompanija izašla na berzu, ko se dodvoravao državnim funkcionerima, ko je bio u dosluhu s kojom bandom, ko je dao koliko poklona i potrošio koliko novca da bi završio neki posao – pričaju o svim tim stvarima. Recite Mi, zar ovo nije odvratno? Ako u crkvi uvek pričaju o tim stvarima, zar oni ne bi ometali i uništavali crkveni život i crkveni rad? Recite Mi, mogu li takvi ljudi da budu izabrani za starešine? (Ne.) Oni su oportunisti. Čim takve ljude otkrijete u crkvi, treba da ih razotkrijete i odstranite – Božja kuća takve ljude ne zadržava. Oportunisti su u Božjoj kući jedino zato da bi se provlačili i iskamčili blagoslove. Oni uopšte ne prihvataju istinu i ne prihvataju nikakve pozitivne stvari. Osim toga, ti ljudi izvršavaju svoju dužnost bez imalo iskrenosti; oni uopšte ne žele da se daju i žele jedino da steknu povlastice. Ako nema nikakvih povlastica, neće ništa uraditi. Dok se braća i sestre usredsređuju na vršenje svojih dužnosti i rade marljivo, ovi svoje dužnosti ostavljaju po strani i bave se ličnim stvarima, prepuštajući se čak jelu, piću i zabavi. Često borave i na internetu i mnogo vremena provode pretražujući stvari koje najviše vole ili žele, kao što su moda, lepota i frizure, kao i skupi medicinski preparati. Kud god da odu, unaokolo se šepure i druge obmanjuju; traže sebi slične ljude, pa kad nađu nekog sebi sličnog, odmah se s njim sprijatelje. Ne mogu da se slože sa istinskom braćom i sestrama, pa se u crkvu ne uklapaju i nisu ljudi. Kad vidite takve ljude, morate se držati podalje od njih. Osim toga, ako većina ljudi ili vaše starešine nemaju nikakvu sposobnost raspoznavanja i još uvek ih posmatraju kao braću i sestre koji su istinski vernici, morate da istupite da ih razotkrijete i odstranite. Da li sada razumete? Zašto se takvi ljudi moraju odstraniti? (Zato što u crkvi takvi ljudi lako izazivaju ometanja, unose negativnu atmosferu i na druge mogu da utiču u izvršavanju njihove dužnosti i u stremljenju ka istini.) Upravo tako, oni uništavaju atmosferu u crkvi. Oni sami ne streme ka istini, a takođe na druge utiču, sputavajući ih. Za posao koji vredi sto dinara, oni zahtevaju nadnicu od hiljadu dinara. Vrednije je odgajati psa nego koristiti takve ljude. Pas makar može da čuva kuću i da bude odan svom vlasniku! Ne izvodi sumnjive radnje iza kulisa i ne moraš da brineš da li će kasnije izazvati neku nevolju. Ako bi crkva dozvolila prisustvo ljudi koji preziru siromašne i favorizuju bogate, kakve bi bile posledice? Da li bi oni mogli da pomognu Božjem izabranom narodu? Da li bi drugima mogli da budu korisni? (Ne.) Nakon što ih drugi otkriju i prozru, treba ih odstraniti. Bude li im se dozvolilo da ostanu, oni će jedino izazivati prekide i ometanja, samo će stvarati nevolje i crkvi će donositi jedino nesreću. Budete li čekali da izazovu neku veliku nesreću, pa za njima nakon toga samo počistite nered, to bi bilo vrlo problematično. Mi ne želimo nevolje; sebe bismo radije poštedeli briga. Postoji mnoštvo zadataka i dužnosti koje ljudi treba da obavljaju – takvi vam problemi nisu potrebni.

Postoji još jedan tip čoveka: oni koji vole da se dodvoravaju onima koji imaju moć. Da li su ljudi koji se dodvoravaju onima koji imaju moć dobri ili loši? (Loši su.) Na koje načine su loši? Ovaj tip čoveka je veliki snob. Kad vidi nekoga sa statusom, on se neprekidno trudi da mu se dodvori; preuzima inicijativu da s njim razgovara i da mu se otvori, poslužuje mu hranu, pere mu odeću i za njega čisti. Nema stvari koju nije spreman da učini. Ako nemaš status, pretvara se da te ne vidi, a ako preuzmeš inicijativu da mu priđeš, čim te vidi, izraz na licu mu odmah postaje kiseo. Da li su takvi ljudi dobri? U koji aspekt spada ovakav problem? (Takav čovek ima loš karakter i lošu ljudskost.) Ljudskost mu je loša i karakter mu je loš. U kojoj meri mu je ljudskost loša? (Nema nikakav integritet niti dostojanstvo.) Da li su ljudi koji se aktivno dodvoravaju onima koji imaju moć dobri ljudi? (Nisu.) Pa, kakvi su onda ljudi? Kakav je karakter onih koji vole da se dodvoravaju onima koji imaju moć? Oni su dvolični u svom postupanju prema istom čoveku. Ne plaše se da će ih drugi prozreti, pa čak u potpunosti dozvoljavaju da se te njihove strane ispolje. Imaju li ti ljudi ikakav osećaj integriteta ili stida? (Ne.) Mogu li ti ljudi koji nemaju nikakav osećaj integriteta ili stida da se kategorišu kao zli ljudi? (Mogu.) Zašto mogu da se kategorišu kao zli ljudi? Dvolični su u načinu na koji se prema drugima ophode. Hajde da analiziramo uzrok te dvoličnosti. Ti ljudi naročito vole status i vole ljude koji imaju ugled i moć. Kad vide ljude sa statusom, samo im se osmehuju i potpuno su pokorni; ulizuju im se i dodvoravaju bez ikakvih skrupula i bestidno im laskaju. Nezavisno od toga da li im je cilj da se tim ljudima dodvore ili imaju skriveni motiv poput želje da budu cenjeni i unapređeni, njihov stav prema drugima je problematičan i njime se krše istina-načela. Zašto onda imaju ovakav stav prema ljudima sa statusom? (Radi svojih sopstvenih interesa.) To dokazuje da oni posebno vole status. Njima samima nedostaje sposobnost ili nemaju kvalifikacije, uslove ili prilike da steknu status. Međutim, dodvoravajući se onima sa statusom i zbližavajući se sa njima, oni mogu da zadovolje svoju želju prema statusu. Stoga, bez ikakvih skrupula ili stida, oni drugima mogu da se dodvoravaju i da im laskaju. Karakter im je prilično loš. Nije ih briga kakav je taj čovek koji ima status niti oni raspoznaju da li je ljudskost tog čoveka dobra ili loša odnosno da li je taj čovek zao. Dokle god taj čovek ima status ili novac, makar on bio i zla osoba, oni će mu se i dalje dodvoravati. Zar nisu u potpunosti bez načela? (Jesu.) Što se njih tiče, sve što ljudi sa statusom kažu ispravno je i dobro, a prihvatljiv je i svaki način na koji oni govore. Dokle god neko ima status, oni su prema toj osobi dobri. Načela im u potpunosti nedostaju i toliko su dobri prema toj osobi da to prelazi granice normalnog. Oni zaista nemaju nikakav osećaj integriteta niti stida. Nije ih briga kako njih same drugi vide ili procenjuju. Nije im važno šta o njima drugi misle. U sebi razmišljaju: „Naprosto volim ljude sa statusom. Prema njima naprosto želim da budem dobar. Šta je loše u tome što neko ima status? Vi koji ste bez statusa niste dostojni moje dobrote!” Takvi ljudi nemaju nikakva načela niti dostojanstvo. Nije ih briga kako ih drugi vide niti kako ih Bog procenjuje. To su ljudi lošeg karaktera. Kad ovako postupaju, u svojoj savesti ništa ne osećaju, a njihov razum je lišen bilo kakvih merila za rasuđivanje. Ne poseduju ni najosnovnija merila i u sopstvenom vladanju su pravi beskičmenjaci. Kad naiđu na nekoga sa statusom, oni odmah ponizno uzmiču i postaju poput robova, pretvaraju se u njegovog podanika. Svaki onaj koji ima status postaje im gospodar. Imaju li takvi ljudi integritet ili dostojanstvo? (Ne.) U stanju su čak da se prepuste najodvratnijem laskanju prema ljudima sa statusom i ne ustručavaju se da to čine ma koliko ljudi bilo prisutno. Nije ih briga za tuđa gledišta niti za to kako ih drugi vide, a jedini im je cilj da udovolje svojim željama. Tako se ponašaju prema ljudima sa statusom. Međutim, šta se dešava kad neki čovek izgubi status? Tada pokazuju svoje drugo lice. Kako se tada ophode prema toj osobi? (Istoga časa počinju da je ignorišu.) Izraz na licu im se odmah smrači, a stav im postaje sasvim drugačiji: „Izgubio si svoj status, a ipak želiš da prema tebi budem dobar? Samo sanjaj o tome!” Ako ih čovek koji je izgubio status zamoli da mu naliju čašu vode, oni ga ignorišu. Ako ih zamoli da mu priskoče u pomoć, oni ga ignorišu. Ako ih zamoli da iskreno porazgovaraju, oni mu kažu: „Da li si dostojan? Imaš li kvalifikacije da sa mnom razgovaraš? Šta umišljaš, ko si?” Kako im je samo podmukla narav! Je li zločin nemati status? Da li se neko promeni čim bude uklonjen sa svoje funkcije? Zar on više nije ista osoba? Zašto on sada nije dostojan da takvi ljudi s njim razgovaraju? Zašto takvi ljudi ne mogu da mu priskoče u pomoć? Čak i da je to životinja u nevolji kojoj je potrebna ljudska pomoć, iz čistog osećaja savesti, ljudi bi ipak trebalo da joj pomognu, da o njoj nežno brinu i staraju se – a koliko bi to više tek trebalo da učine za ljudsko biće? Ipak, oni nemaju čak ni tu trunčicu ljudske dobrote. Osim što poseduju ova ispoljavanja, neki ljudi odlaze i korak dalje. U sebi razmišljaju: „Ranije sam prema tebi bio dobar zato što si imao status. Sada, kad si izgubio svoj status, i dalje očekuješ da te poštujem i dozvolim ti da sačuvaš obraz, da te tokom razgovora ne dovodim u neugodan položaj i da se kao i pre tvojim naredbama povinujem? Malo sutra! Trebalo bi da budeš zahvalan što te ne nagazim!” Kakva su tačno oni stvorenja? Kad se neko nađe u nevolji, ne samo da oni ignorišu tu osobu, već joj zabijaju nož u leđa, u potrazi za prilikama da je kinje i tlače. Kakvi su oni ljudi? (Oni su zli ljudi.) Na ovaj način do izražaja dolazi njihovo pravo lice zlih ljudi, zar ne? Prema ljudima sa statusom ponašaju se kao da su njihovi podanici, prilježno pristojno, pozdravljajući ih s osmehom na licu. Majstori su za poltronsko klimanje glavom. Ako neki funkcioner kaže da krompir može da se uzgaja na Mesecu, oni će to podržati rečima: „Krompir uzgojen na Mesecu je zaista ukusan!” Međutim, kad taj funkcioner izgubi svoj status, njihov se stav menja iz korena. Šta god da taj bivši funkcioner sada govori, makar to bilo i ispravno, oni to neće slušati. Čak i ako taj bivši funkcioner ima istinsko razumevanje, oni to ignorišu i odbijaju da prihvate, smatrajući jedino da im on nije po volji. U svom srcu razmišljaju: „Nemaš status, pa ništa što kažeš nema težinu. Čak i da je tačno to što govoriš, kakva je korist od toga? Čak i ako imaš istina-stvarnost, svejedno mi se ne dopadaš. Uživam da gazim po ljudima bez statusa – ne uradim li to, smatraću to propuštenom prilikom!” Kakva su oni stvorenja? Ako nemaš nikakav status, smatraju da im nisi po volji. Koliko god da si prema njima dobar, uzaludno je. Koliko god da ih smatraš ravnima sebi i prema njima se ophodiš shodno načelima, to ne može da promeni njihov stav prema tebi. Da li takvi ljudi imaju ljudskost? (Ne.) Koje je ispoljavanje odsustva njihove ljudskosti? Zar to nije podmuklost? (Jeste.) Narav onih ljudi koji vole da se dodvoravaju onima koji imaju moć izrazito je podmukla i Ja takve ljude naprosto smatram odvratnim. U očima tih ljudi, kad imaš status, sve tvoje mane i nedostaci se posmatraju kao vrline i jače strane. Međutim, kad nemaš nikakav status, sve tvoje jače strane i vrline posmatraju se kao mane i nedostaci. Ništa što kažeš nema težinu i ništa u vezi sa tobom njima nije po volji. Uvek hoće da te kinje, da po tebi gaze i da te tlače. Imaju podmuklu narav, zar ne? (Da.) One koji su bez statusa maltretiraju kako im se prohte. Smatraju da je greh ne maltretirati smerne ljude. Čak i da ih ne isprovociraš, oni će ti aktivno pronalaziti mane, maltretiraće te, gaziće po tebi, gledaće na tebe s neopisivim prezirom. Kao da je greh to što nemaš status, pa te to čini nedostojnim da živiš ili da se nađeš u njihovom prisustvu; kao da si na sebe navukao nevolju, pa zaslužuješ da budeš nesrećan ako nemaš status. Kakva su oni stvorenja? Treba li takvim ljudima dozvoliti da ostanu u crkvi? (Ne.) Mogu li ljudi koji posebno vole da se dodvoravaju onima koji imaju moć da budu izabrani za starešine? (Ne.) Zašto ne mogu? Upravo se ovako ponašaju prema ljudima sa statusom – da oni sami steknu status, zar ne bi postali diktatori, zar se ne bi ponašali kao da su iznad svih? To bi bila katastrofa! Zanemarili bi radne aranžmane Božje kuće, crkvene upravne odluke i predloge braće i sestara, pa bi čak tlačili one koji su bez statusa ma šta oni govorili ili radili. Oni bi crkvu upropastili. Takvi ljudi imaju izuzetno snažnu želju za moći i čim dobiju to što žele, posledice su nezamislive. Ljudi koji se dodvoravaju onima koji imaju moć naročito su podmukli i imaju posebno loš karakter. Koje su glavne karakteristike njihove iskvarene naravi? (Podmuklost.) Rđavost, podmuklost i odbojnost prema istini. Posebno je rđava njihova dvoličnost u odnosu prema istom čoveku, a do te promene dolazi naglo. Zar to nije rđavo? (Jeste.) Čak i ako ih ljudi bez statusa ne provociraju, oni će preuzeti inicijativu da ih napadaju, maltretiraju i da po njima gaze. Zar to nije podmuklo? (Jeste.) Bez obzira na to da li druga osoba ima status ili ga nema, oni ne mogu da postupaju shodno načelima i da se prema toj osobi pravedno odnose. Kad im kažeš: „U Božjoj kući istina ima moć i prema ljudima se postupa pravedno”, da li oni to prihvataju? (Ne.) Samo im uđe na jedno uvo, a na drugo izađe, pa pomisle: „Kakva pravednost? Ljudi su naprosto visokog ili niskog položaja, ili su plemeniti ili su prosti. Oni sa statusom su plemeniti; oni bez statusa su bezvredno smeće!” To su im logika i načelo za posmatranje ljudi i za postupanje sa njima. Oni ne prihvataju istina-načela, pa još i iznose svoja uvrnuta obrazloženja. Zar nemaju odbojnost prema istini? (Imaju je.) Statusu i moći pristupaju koristeći sopstvenu logiku i načela za ovozemaljsko ophođenje, kao i sopstveni ugao posmatranja ovozemaljskog ophođenja, te koriste sopstvena načela i metode za ovozemaljsko ophođenje kako bi te stvari rešavali, umesto da koriste zahteve i načela Božje kuće za način ophođenja prema ljudima. Zar to nije neprihvatanje istine, otvoreno protivljenje istini? Oni u svom srcu razmišljaju: „Ako imaš status, onda si u mom srcu šef.” U njihovom srcu nema mesta za Boga i istinu. Kakva je ovo narav? Biti tako ohol i tako glupavo tvrdoglav – zar to nije neprihvatanje istine? Zar to nije odbojnost prema istini? (Jeste.) To je upravo takva narav. Samo u smislu svoje ljudskosti, takvi ljudi imaju loš karakter, krajnje su odvratni i s njima nije vredno družiti se. Međutim, kad je reč o njihovoj naravi, ne postavlja se samo pitanje da li je s njima vredno družiti se. Ovi ljudi imaju podmuklu, rđavu narav i nisu predmeti spasenja. Svi oni će biti kažnjeni i umreće; njihovi prestupi zaslužuju smrtnu kaznu. Ti ljudi se slepo dodvoravaju onima koji imaju moć i pokazuju ponizno držanje poslušnika, a to je odvratno. Na položaju crkvenih starešina, takvi ljudi predstavljaju opasnost. Budete li za crkvene starešine izabrali takve ljude, zadesiće vas nesreća. Budući da su glupi i nesposobni da prozru ljude, neke okružne starešine taj tip čoveka čak imenuju kandidatom za crkvenog starešinu, čime se braća i sestre u crkvi obmanjuju. Ovakvi ljudi, koji su dobri u tome da se drugima ulizuju i da se dodvoravaju onima koji imaju moć i koji, gledano spolja, deluju veoma revnosno i poslušni su svakoj reči starešina, lako bivaju birani za kandidate. Razlog je u tome što pojedine starešine i delatnici vole one koji im se ulizuju i koji im povlađuju, i ne mogu da prozru posledice koje će taj tip licemernog čoveka doneti crkvi nakon što postane starešina. Nakon što takvi ljudi budu izabrani i steknu status, na površinu često odmah izbija njihova zlonamerna strana i oni počinju da ometaju crkvu. Starešine koje su ih izabrale zažale kad vide da su ljudi koje su izabrali zli ljudi, ali ne mogu da otklone posledice koje su njihovi postupci doneli crkvi. Ovo je u potpunosti posledica činjenice da starešine i delatnici imaju iskvarene naravi i da postupaju bez načela. Oni koji poštuju status i moć nisu ljudi koji vole istinu. Dodvoravaju se svakome ko ima status i ulizivački se osmehuju kad god vide starešine i delatnike. Tom iskušenju pojedine starešine ne mogu da odole; skaču od radosti kad vide ljude koji im se ulizivački osmehuju i žele da ih unaprede ne bi li se razmetali sopstvenom sposobnošću. Zapravo, kad im ti ljudi podilaze i ulizivački im se osmehuju, oni imaju zlokobne motive, dok te starešine smatraju kako su ovi istinski dobri. Čim postanu starešine, ti ljudi se nikome ne pokoravaju i ignorišu čak i one starešine koje su ih unapredile. Tek onda te starešine uviđaju da ti ljudi nisu dobri, te da su unapredile pogrešne ljude. Šta u takvoj situaciji treba učiniti? Zar tu situaciju ne treba popraviti? (Da.) Kako je treba popraviti? (Takve ljude treba odmah razotkriti, a zatim ukloniti sa dužnosti.) Ti ljudi ne mogu da izvršavaju stvaran posao; oni su samo smetenjaci koji znaju jedino kako da se dodvoravaju i ulizuju onima koji imaju moć. Starešine treba odmah da ih uklone s dužnosti i da zažale što su u to vreme bili slepi kod očiju i slepi u srcu i nesposobni da ljude raspoznaju, birajući pogrešne ljude. Sada i dalje ima vremena da se ta situacija odmah popravi. Da li ste sada u stanju da prozrete takve ljude koji se dodvoravaju onima koji imaju moć? (Da.) Takvi ljudi ništa ne valjaju.

Hajde da u nastavku porazgovaramo o ispoljavanjima koja se tiču urođenih stanja. Posedovanje izuzetnog pamćenja – pod koji aspekt se podvodi ovo ispoljavanje? (Pod urođena stanja.) Posedovanje posebno dobrog pamćenja, tačno pamćenje pojedinosti, posebno jasno i tačno pamćenje članaka, odlomaka Božjih reči, himni ili radnog aranžmana – pod koji aspekt to treba da se podvede? (Pod dobar kov – urođeno stanje.) To je urođeno stanje. A kad je reč o tome kom konkretnom aspektu urođenih stanja to pripada, mislim da to ne treba podvesti pod kov. Ako je to samo posedovanje dobrog pamćenja, sposobnost da se upamte pojedinosti, pamćenje velike količine podataka, precizno pamćenje i temeljno pamćenje pojedinosti, u najboljem slučaju to spada u kategoriju urođenih vrlina, talenata i sposobnosti. A kad je reč o tome da li je nečiji kov dobar ili loš, to će zavisiti od toga kakva je sposobnost shvatanja tog čoveka. Ako neko ima izuzetno dobro pamćenje, u stanju je da upamti odlomak teksta pesama, segment znanja i doktrinu odnosno profesionalnu veštinu posebno dobro, posebno brzo i posebno temeljno, ali su to što je on upamtio samo neke propisane i nefleksibilne stvari, koje ne obuhvataju istina-načela i koje se ne mogu primeniti niti sprovesti u stvarnom životu ili poslu – ako naprosto ima dobro pamćenje – onda je to samo vrlina i sposobnost unutar njegovih urođenih stanja, to ne dostiže nivo koji se odnosi na njegov kov. Shodno onome o čemu smo ranije razgovarali, šta je kov? (Efikasnost i efektivnost u obavljanju stvari.) Ako imaš dobro pamćenje i ujedno dobar kov, kakva ispoljavanja i karakteristike treba da imaš? Kad je reč o stvarima koje čuješ, na temelju sposobnosti da tačno pamtiš, to znači da možeš ujedno da dokučiš ključne stvari, da pronađeš načela, pronađeš put primene i plan za sprovođenje, a zatim da budeš u stanju da to zaista primeniš u stvarnom životu i poslu, obavljajući stvari efikasno i efektivno. To znači da reči Božje i istina-načela koje si zapamtio ne ostaju na teorijskom nivou, već se sprovode tokom obavljanja tvoje dužnosti i postaju tvoja istina-stvarnost, donoseći rezultate u poslu koje ljudi mogu da vide i unapređujući efikasnost posla. To označava da nemaš samo dobro pamćenje, već i dobar kov. Kad neko ima dobro pamćenje to nije isto kao da ima dobar kov. Naprotiv, posedovanje sposobnosti shvatanja, sposobnosti da se traga za istinom i pronađu načela primene istine onda kad se stvari dogode, sprovođenje posla bez odstupanja i njegovo obavljanje tačno, brzo i efektivno – samo je to posedovanje dobrog kova. Dobar kov se ne svodi na shvatanje nekih doktrina, a zatim na sposobnost da se mnoštvo tih doktrina izgovara. Naprotiv, svodi se na to da shvatiš i dokučiš neka istina-načela, a zatim da si sposoban da ih fleksibilno primenjuješ u svom poslu ili dužnosti, čineći ih sastavnim delom svog stvarnog života i pretvarajući teoriju u stvarnost, što omogućava da ta istina-načela imaju uticaj na ljude i da u ljudima postižu rezultate, da ljudima donose koristi i prednosti. U tome je značenje posedovanja kova. Ako ostaneš zaglavljen na nivou shvatanja reči i doktrina i ne možeš da obaviš posao, ne možeš da pronađeš načela ili sredstva – odnosno, ako ovaj aspekt istina-načela za tebe zauvek ostane samo teorija i nemaš način, nemaš metod i nemaš put da ga pretvoriš u stvarnost – to znači da nemaš nikakav kov ili da imaš loš kov. Koliko god da ti je dobro pamćenje, čak i ako ono prevazilazi pamćenje običnih ljudi u toj meri da predstavlja gotovo izuzetnu sposobnost, to ne znači da imaš dobar kov. Na šta se odnosi dobar kov? Kako se kov procenjuje? (O njemu se prosuđuje na osnovu toga da li neki čovek može da shvati načela posla i pravilno primenjuje ta načela kako bi postigao rezultate.) O njemu se prosuđuje na osnovu efikasnosti i efektivnosti, zar ne? (Da.) Neki ljudi mogu brzo i tačno da upamte radne aranžmane i mogu takođe da ih teorijski shvate. Međutim, kad dođe vreme za sprovođenje, ako ih neko upita: „Kako ovaj posao treba uraditi? Imaš li nekakve ideje, planove ili korake?”, oni odgovaraju: „Ne, ne znam kako to da uradim.” Ovo nije posedovanje kova. U najboljem slučaju, to je samo vrlina u jednoj oblasti. Kad smo prvi put u zajedništvu razgovarali o ovoj temi, sećam se da smo razmatrali ovo pitanje. Možda ste to zaboravili, pa ovoga puta izuzetno pamćenje ponovo kategorišete kao kov. Ozbiljna je greška ako čovekove vrline i talente stalno pogrešno razumete i ako određenu vrlinu ili talenat uvek kategorišete kao dobar kov. Ako se taj problem bude rešio i shvatite šta su vrlina, talenat ili sposobnost, a šta je istinski kov, to će vam biti korisno pri raspoznavanju ljudi, kao i za vaš sopstveni životni rast. U najmanju ruku, to vam može pomoći da pomalo zauzdate svoju nadmenu narav, tako da više nećete pogrešno verovati da imate odličan kov samo zato što umete dobro da pevate ili da igrate. Dakle, možete li, ipak, da na ovaj način sada procenite ovu stvar? (Ne.) U tom slučaju, šta ljudi koji umeju da pevaju treba zaista da poseduju da bi imali dobar kov? (Oni treba da imaju sposobnost shvatanja, da znaju koji je način pevanja u skladu sa načelima, kao i da imaju moć zapažanja.) Moć zapažanja je suštinska. Vidiš, svi ti ljudi poznaju nešto muzičke teorije, ali se dejstvo njihovog pevanja razlikuje. Neki ljudi mogu da osete i da pronađu put za pevanje. Oni slušaju razne pesme, različite melodije i različite stilove pevanja od raznih ljudi i osluškuju koje su tehnike pevanja dirljive i prijatne. Kroz ovaj proces pronalaze određeni osećaj, a zatim na osnovu tog osećaja nastavljaju da istražuju i vežbaju. Posle nekog vremena, osećaju da im se pevanje poboljšalo i drugi su voljni da ga slušaju. Postepeno, oni to porede sa teorijama i potvrđuju da je ovaj put primene ispravan. U stanju su da otkriju put primene kako bi promenili svoj način pevanja i ispravili svoje pređašnje nepravilne metode pevanja. U sopstvenom pevanju oni zatim mogu dodatno da sprovedu i da na njega primene dobre, ispravne i pozitivne elemente koje su razradili. Mogu da zapaze koji način pevanja je ispravan a koji neispravan i koji način pevanja proizvodi dobar osećaj a koji način proizvodi loš osećaj. To je posedovanje dobrog kova. Ako imaju samo teorijsko znanje, ali teoriju ne mogu da integrišu u svoje stvarno pevanje, i njihovo je shvatanje izobličeno, onda njihov kov nije dobar. Pogledajte neke ljude koji pevaju – kad im drugi ukažu na to da koriste lažni glas, oni to mogu da prihvate, pa nakon godinu ili dve vežbanja uspevaju to da isprave. Premda u pevanju još uvek nisu baš vešti, oni već pevaju svojim autentičnim tonom i glasom. S druge strane, neki ljudi pevaju lažnim glasom i to je jasno svakom ko ih čuje, ali ipak misle da pevaju svojim istinskim glasom, svojim autentičnim tonom i glasom, nesposobni da raspoznaju razliku. To pokazuje odsustvo kova i odsustvo percepcije, nesposobnost da se stvari zapažaju. U tome je razlika između kova i vrline. Ako si talentovan za pevanje, to je tvoja vrlina; to je urođeno stanje. Međutim, to da li možeš dobro da pevaš i da sagledaš suštinu, načela i bitne stvari u ovoj oblasti, u ovoj profesiji, stvar je kova. Ako možeš da sagledaš suštinu, bitne stvari i načela, onda možeš da postaneš pevač, vokalni majstor. Ako uživaš da pevaš, to učiš brzo i precizno savladavaš melodiju, ritam i visinu tona, to se može nazvati samo urođenom vrlinom i činjenicom da si dobar u ovoj konkretnoj profesionalnoj veštini. Međutim, zbog svog vrlo prosečnog i ograničenog kova, zauvek ćeš ostati u granicama toga da si u tome samo dobar. Nećeš moći da dostigneš nivo savladavanja bitnih stvari i nećeš moći da postaneš istinski pevač i vokalni majstor. To je ograničenje nametnuto tvojim kovom. Ljudi koji su dobrog kova imaju potencijal i prostor za napredak, dok oni prosečnog ili lošeg kova nemaju ni potencijal ni prostor za napredak. Dakle, u kojoj god oblasti da su tvoje vrline, ako ti je kov loš, neizbežno ćeš biti ograničen svojim kovom. Koliko god da si u nekoj oblasti talentovan, koliko god da to voliš odnosno koliko god da si za to jako zainteresovan, s obzirom na svoj loš kov, nećeš imati potencijal za razvoj jer svoj kov ne možeš da prevaziđeš. Da li razumete? (Da.) Sada, pošto sam to rekao, da li ćete izgubiti samopouzdanje u pevanju? Ja naprosto govorim o aktuelnoj temi, koristeći jednu od vaših vrlina kao primer da bih besedio o razlici između kova i vrlina. Međutim, Božja kuća od vas ne zahteva da postanete pravi vokalni majstori, da pevate uz određen visok stepen preciznosti, da razvijate naročit stil pevanja niti da postignete veliki uspeh u pevanju. To se ne zahteva. Samo dobro iskoristite svoj postojeći kov i vrline – to je u redu. Sve dok postoji izražavanje istinskih osećanja i iskrenosti, to je dovoljno. Znači, nemojte se osećati obeshrabreno niti odustajati samo zato što sam rekao da neki od vas imaju loš kov ili veoma prosečan kov uz malo prostora za napredak. To je nepotrebno. Hoćete li se osećati obeshrabreno? (Ne.) Ovu stvar morate pravilno da posmatrate. Da vaše konkretne situacije nisam koristio kao primere, možda to ne biste shvatili, možda to ne biste temeljno razumeli i, šta god da sam Ja rekao, to ne biste uzimali k srcu. Kako bih vam pomogao da to temeljno razumete, morao sam da navedem nekoliko primera kako biste svi vi to još bolje shvatili. Na ovaj način i vaše će shvatanje razlike između kova i vrlina takođe postati preciznije. Da li vam smeta ovaj način razgovora u zajedništvu? (Ne, ne smeta nam.) Dobro je da vam ne smeta. Posmatrajte to ispravno. Vežbajte kako treba. Uneti se srcem u to i vežbati ka dobrom cilju i smeru uvek će biti bolje nego ne napredovati ili ostati zarobljen u svojim starim navikama. Iako vam je kov ograničen ili loš, i dalje morate da se potrudite da vežbate i težite postizanju onoga što najviše možete u okvirima svog ograničenog kova. Moramo da posvetimo celo svoje srce i sve svoje napore, izvršavajući ovu dužnost i obavljajući ovaj posao uz stav odgovornosti i odanosti. To je načelo primene koje treba da sledite. Ne smete da postanete negativni niti da odustajete samo zato što za vašu vrlinu ne postoji razvojni potencijal i zato što u budućnosti nećete moći da dospete u centar pažnje. To nije prihvatljivo i očito nije istina-načelo koje treba da sledite u bavljenju ovom stvari. Da li razumete? (Da.)

Unutar svake od ove tri oblasti – urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi – postoji mnogo konkretnih pojedinosti koje je potrebno shvatiti. Da li je neophodno da o tim stvarima razgovaramo u zajedništvu? (Da.) Brojne aspekte ljudi samo površno razumeju i ne mogu jasno da ih objasne. Oni možda imaju neke vrline, pa zatim smatraju da imaju plemenit karakter, verujući da su časni i da nemaju nikakve iskvarene naravi, da poseduju dobru ljudskost i dobar kov. Sve ovo proizlazi iz nesposobnosti ljudi da jasno raspoznaju ova različita pitanja. Što su ta pitanja detaljnija, više je i toga o čemu ima da se besedi; to se ne može obuhvatiti u samo jednom ili dva ciklusa razgovora, već je potrebno nekoliko razgovora u zajedništvu. U redu, u razgovoru ćemo se za danas zaustaviti na ovom mestu. Doviđenja!

14. oktobar 2023. godine


Kako stremiti ka istini (6)

Na prošlom okupljanju, u zajedništvu smo razgovarali o velikoj temi koja se odnosi na stremljenje ka istini, o „otpuštanju prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu”. U okviru te velike teme, razgovarali smo o otpuštanju čovekovih predstava i uobrazilja u vezi sa Božjim delom, a to je obuhvatilo teme o ljudskim urođenim stanjima, ljudskosti i iskvarenim naravima, te su unutar tih tema pomenuta pitanja povezana sa kovom. Prošli put smo donekle razgovarali o pitanjima povezanim sa kovom, rešavajući jedan deo ljudskih predstava. Pošto ste to čuli, imate li tačnu definiciju kova? Šta je tačno kov? Kako treba shvatiti kov? Kako neko može da prosudi da li je kov nekog čoveka dobar, prosečan ili loš? Na osnovu kojih aspekata treba o tome prosuđivati? Da li ste tragali za ovim pitanjima i o njima razmišljali? (Ja sam pomalo razmišljao. Na prošlom okupljanju, Bog je besedio o tome da za procenu čovekovog kova moramo da pogledamo njegovu efikasnost i efektivnost u izvršavanju stvari. Ranije to nisam naročito razumeo, pa bih čak često međusobno mešao vrline i kov. Na primer, kad vidim da neko postiže naročito dobre akademske rezultate ili da tečno govori nekoliko jezika, pomislio bih da to ukazuje na činjenicu da on ima dobar kov. Jedino sam slušajući Božju besedu stekao jasan sud o tome šta je zaista dobar kov, a šta su samo određene vrline. Ako neki čovek, gledano spolja, deluje prilično pronicljivo, ali s niskom efikasnošću izvršava dužnosti i nikad nije u stanju da shvati istina-načela, njegov kov je relativno loš.) Uopšteno govoreći, procenjivanje čovekovog kova vrši se prema njegovoj efikasnosti i efektivnosti u izvršavanju stvari. Osim posmatranja čovekove efikasnosti i efektivnosti u izvršavanju stvari, postoje konkretna merila za procenu njegovog kova: prvo, njegova sposobnost učenja; drugo, njegova sposobnost razumevanja stvari; treće, njegova sposobnost shvatanja; četvrto, njegova sposobnost prihvatanja stvari; peto, njegova kognitivna sposobnost; šesto, njegova sposobnost donošenja sudova; sedmo, njegova sposobnost prepoznavanja stvari; osmo, njegova sposobnost reagovanja na stvari; deveto, njegova sposobnost odlučivanja, koja se može nazvati i njegovom sposobnošću izvršenja; deseto, njegova sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari; jedanaesto, njegova sposobnost za inovacije. Da li ste ih zapamtili? (Da.) Koliko merila ima ukupno? (Jedanaest.) Pročitajte ih naglas. (Prvo, sposobnost učenja. Drugo, sposobnost razumevanja stvari. Treće, sposobnost shvatanja. Četvrto, sposobnost prihvatanja stvari. Peto, kognitivna sposobnost. Šesto, sposobnost donošenja sudova. Sedmo, sposobnost prepoznavanja stvari. Osmo, sposobnost reagovanja na stvari. Deveto, sposobnost odlučivanja. Deseto, sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Jedanaesto, sposobnost za inovacije.) Uopšteno govoreći, da biste prosudili nečiji kov, morate da pogledate ova dva aspekta: njegovu efikasnost i efektivnost u izvršavanju stvari. Konkretno, da biste ocenili njegovu efikasnost i efektivnost u izvršavanju stvari, morate da donesete sveobuhvatnu odluku na osnovu ovih jedanaest merila. Na taj način, moći ćete tačno da prosudite o tome kakav je zaista nečiji kov. Naravno, da biste ocenili čovekov kov, prvi korak je da pogledate sve njegove sposobnosti u raznim aspektima, a zatim njegovu efikasnost i efektivnost u izvršavanju stvari. Ako taj čovek poseduje kov i sposobnost u raznim aspektima, tada će on sigurno stvari izvršavati podjednako efikasno i efektivno. Ako je čovekova efikasnost u izvršavanju stvari velika, a njegova efektivnost dobra, kad u svakoj oblasti budete procenjivali njegove sposobnosti prema jedanaest merila, i one će zasigurno biti dobre. Nijednom od ovih jedanaest sposobnosti, uzetom pojedinačno, ne može se u potpunosti odrediti da li je čovekov kov dobar ili nije – o tome se sveobuhvatno mora prosuđivati. Dakle, koje su od ovih jedanaest sposobnosti najvažnije? Najvažnije su sposobnost donošenja sudova, sposobnost prepoznavanja stvari, sposobnost reagovanja na stvari i sposobnost odlučivanja – one obuhvataju čovekovu sposobnost da deluje nakon što shvati određenu teoriju. Preostale sposobnosti se odnose na shvatanje i učenje, što uključuje ljudski um. U nastavku ćemo u zajedništvu razgovarati ponaosob o ovih jedanaest sposobnosti.

Prva je sposobnost učenja. Sposobnost učenja se ne odnosi samo na učenje određene sfere znanja; obuhvata i učenje jezika, posebne tehničke veštine, učenje i prihvatanje neke nove stvari i tako dalje – sve ovo spada u okvir sposobnosti učenja. Na primer, kad u normalnim okolnostima uči neku tehničku veštinu, čovek u osnovi može da je savlada u roku od šest meseci i da se nakon toga njome samostalno bavi. Ako i ti možeš da je savladaš i da se njome samostalno baviš posle šest meseci učenja, to se računa kao posedovanje sposobnosti učenja. Ako ti je za njeno učenje potrebno dvaput više vremena nego prosečnoj osobi – ako je nakon šest meseci i dalje nisi savladao i potrebno ti je još šest meseci da je naučiš – to ukazuje na loš kov. Odnosno, kad je reč o sposobnosti učenja, ako tehničku veštinu ili znanje možeš da usavršiš u normalnom vremenskom roku, to znači da ti je kov prosečan ili iznad proseka. Međutim, ako ovaj vremenski rok premašiš i, da bi savladao tu tehničku veštinu ili znanje, potrebno ti je dvaput ili čak triput više vremena nego drugima, onda ti je kov loš. Ako potrošiš dvaput ili triput više vremena nego prosečna osoba i još uvek ne možeš da je naučiš, i nedostaje ti sposobnost učenja, šta to govori o tvom kovu? Bez sposobnosti učenja, ne ispunjavaš čak ni opšte merilo nekoga ko ima normalan ljudski kov. I gori si od onoga koji ima loš kov – uopšte ga nemaš. U koju kategoriju spada onaj koji nema kov? Kad neko nema kov, to znači da spada u kategoriju ljudi koji su mentalno zaostali i idioti, koji su bez ikakve sposobnosti učenja. To je ono što je obuhvaćeno sposobnošću učenja.

Druga je sposobnost razumevanja stvari. Sposobnost razumevanja stvari se odnosi na čovekovu sposobnost da shvati načela i tehniku u nečemu što vidi ili sa čime se često susreće. Na primer, kad učiš neku profesionalnu veštinu, ako slušaš teorijska uputstva i posmatraš praktične demonstracije, pa u okviru normalnog vremenskog roka možeš da savladaš tehniku i načela koji su obuhvaćeni tom veštinom, to se računa kao da imaš dobar kov i određenu sposobnost razumevanja stvari. Ako ne možeš odmah da je shvatiš i još uvek ne shvataš čak ni kad s tobom neko ponovo razgovara u zajedništvu; čak i kad ti neko uzastopno daje naznake, a ti još uvek ne možeš da shvatiš u čemu je caka i koja su načela u to uključena – onda je tvoja sposobnost razumevanja stvari loša. Posle nekog vremena možda pomalo nešto i naučiš hvatajući polako konce kroz stvarnu praksu, ali se sve svodi na to. Uprkos uloženom vremenu – bilo da su to tri godine ili pet godina – ako ono što možeš da shvatiš ostaje u okvirima ograničenog opsega i, pri izvršavanju stvari, možeš samo da se pridržavaš određenih propisa i određenih pravila, a nisi u stanju da shvatiš obuhvaćene osnove i da ih u praksi stvarno primenjuješ, to znači da je tvoja sposobnost razumevanja stvari loša; takvi ljudi imaju loš kov. Na primer, neki ljudi obavljaju crkveni rad i, nakon što s njima u zajedništvu razgovaraš o istina-načelima, oni sve što si rekao smatraju tačnim i nemaju nikakve sumnje u ono o čemu si besedio. Ipak, oni naprosto ne mogu da shvate zašto stvari moraju da se rade na taj način i nesposobni su da razumeju obuhvaćena načela. Posebno kad se suoče sa raznim problemima ili posebnim situacijama u stvarnom životu ili pri izvršavanju svoje dužnosti, oni ne znaju kako da primenjuju načela niti kako da problemima s kojima se susreću pristupaju i rešavaju ih u skladu sa načelima. To ukazuje na nedostatak sposobnosti razumevanja stvari. Ljudi kojima nedostaje sposobnost razumevanja stvari ne razumeju nakon što čuju besedu o istini i uvek postavljaju zahteve poput: „Možeš li da navedeš još jedan primer?” ili „Možeš li to detaljnije da objasniš?” Tek nakon što navedeš primer i detaljno objasniš, oni mogu tek ponešto da shvate. Ali ako o nečemu dublje besediš, to opet ne razumeju i tražiće od tebe da im navedeš još jedan primer. Zašto od tebe uzastopno traže da navodiš primere? Da bi im ti kroz primere objasnio slične situacije u stvarnom životu, tako da mogu da zapamte samo određeni pristup ili propis. Zašto to rade? Zato što im je sposobnost razumevanja stvari veoma loša – moglo bi se reći i da nemaju sposobnost razumevanja stvari; oni ne znaju kako da primenjuju načela u stvarnom životu ili tokom izvršavanja svoje dužnosti. Koliko god da s njima razgovaraš u zajedništvu, koliko god konkretnih primera da navedeš i koliko god načela da jasno objasniš, navodeći čak načela za rešavanje konkretnih situacija, mogli bi to da slušaju unedogled, a da i dalje ništa ne shvate. Smatraju da je to što govoriš samo teorija i još uvek ne znaju kako da rešavaju razne probleme s kojima se susreću u stvarnom životu. To ukazuje na nedostatak sposobnosti razumevanja stvari. Ma koliko da im drugi objašnjavaju razne stvari, ljudi kojima nedostaje sposobnost razumevanja stvari to ne mogu da shvate – to označava posedovanje lošeg kova. Da li ljudi lošeg kova takođe imaju lošu efikasnost i efektivnost u izvršavanju stvari? (Da.) Ako je čovekova sposobnost razumevanja stvari loša, onda će i njegova efikasnost i efektivnost u obavljanju stvari zasigurno biti loše; kad se s nečim susretne, on neće znati koja su načela obuhvaćena i neće znati kako da u stvarnom životu primeni načela. To ukazuje na loš kov. A tu je još jedan tip čoveka koji, što su besede drugih ljudi detaljnije i konkretnije, postaje sve smeteniji, budući da je nesposoban da to razume. Na primer, kad Božja kuća besedi o raspoznavanju lažnih starešina i antihrista, nakon što to čuje, on kaže: „Zašto ja to ne shvatam? Tu je beseda o načelima, navode se primeri i nabrajaju se konkretne situacije, ali meni sve to zvuči tako zbrkano. O čemu se ovde tačno govori? Kakvim to ljudima treba da se bavimo? Treba li da se bavimo lažnim starešinama ili antihristima? Da li je naš crkveni starešina antihrist? Taj čovek deluje pomalo zao – jesu li njegova ispoljavanja usled iskvarene naravi ili su zbog loše ljudskosti? Šta je on tačno, lažni starešina ili antihrist? I dalje ne razumem.” On čak ne razume ni koja su istina-načela o kojima besediš; što više sluša, sve je više smeten. Ne samo da ova istina-načela ne uspeva da poveže sa stvarnim situacijama, već u toj meri postaje smeten da ne zna čak ni šta je tema o kojoj govoriš. Zar to ne pokazuje nedostatak sposobnosti razumevanja stvari? (Da.) Na primer, zamisli situaciju u kojoj su se svi okupili da u zajedništvu razgovaraju o jednoj temi, pri čemu svaka osoba u tome učestvuje deleći sopstvena razmišljanja. Ti besediš o svom shvatanju, a Ja izražavam Svoje shvatanje; jedan čovek postavlja jedno pitanje, drugi čovek postavlja neko drugo pitanje – sve u vezi sa ovom temom. Oni bez kova slušaju takvu raspravu i ne mogu ništa da raščivijaju. U svom srcu pomisle: „O čemu vi razgovarate? Zašto ja to ne mogu da razumem?” Postaju smeteni. Ne mogu da shvate osnovnu logiku u pozadini razumnih pitanja koja drugi postavljaju, niti zašto se ta pitanja postavljaju – ne mogu da shvate razloge koji se nalaze u pozadini toga; gori su čak i od običnog posmatrača. Oni koji imaju kov, čak i ako samo posmatraju iz prikrajka, mogu da zaključe ko je u pravu a ko greši, s kojim razlogom neko postavlja određeno pitanje, jesu li ta pitanja duboka ili površna, kako se na pitanja odgovara – međutim, oni bez kova ne mogu da shvate ništa od toga i ne mogu da shvate osnovnu logiku u pozadini toga. To pokazuje da nemaju sposobnost razumevanja stvari. Kad drugi o nečemu besede, nakon slušanja, oni ne mogu da raspoznaju. Ne znaju da li je ono što je rečeno istinito i objektivno, niti mogu da prozru pozadinu i suštinu te stvari – potpuno su zbunjeni. Kad je reč o razlogu zbog kojeg se o ovoj temi diskutuje, o tome zašto načela obuhvaćena ovom temom treba uzastopno isticati, kao i o tome čija se pitanja odnose na ova načela a čija ne, oni ništa od toga ne mogu da shvate niti da razumeju. I što više slušaju, sve više im se spava; sebe počinju da smatraju pukim posmatračima u ovom razgovoru u zajedništvu, a srce im se muti. Kad su u pitanju drugi ljudi, što se više besedi o istina-načelima, njihov um postaje sve jasniji i bistriji. A što to više slušaju oni koji su bez kova, oni su sve smeteniji, a misli su im sve mutnije. To ukazuje na nedostatak sposobnosti razumevanja stvari. Zar ovo ne ukazuje na izrazito loš kov? Takvi ljudi se mogu nazvati i ljudima bez kova. Kakvi su oni ljudi koji nemaju kov? (Mentalno zaostali ljudi.) Mentalno zaostali, idioti, budale – to je kategorija ljudi sa najlošijim kovom. Ovo je drugi aspekt: sposobnost razumevanja stvari.

Treći aspekt je sposobnost shvatanja. Sposobnost shvatanja je slična sposobnosti razumevanja stvari, ali odlazi korak dalje. Koja je razlika među njima? Sposobnost shvatanja više je usredsređena na način usklađivanja načela istine i puteva primene sa raznim problemima u stvarnom životu, a zatim na njihovu primenu u stvarnom radu, nakon što čovek shvati i savlada ta načela i puteve. U tome leži razlika. Nakon što shvate osnove i načela nečega, ljudi sa sposobnošću shvatanja imaju u svom srcu put primene i tačan domašaj, smer i cilj. Znaju kako da primenjuju te osnove i načela i ujedno znaju načela primene koja se tiču određenih posebnih situacija. Pretpostavimo da, nakon što čuje besedu o nekim istina-načelima, čovek može da prepozna suštinu nekih problema, a zatim koristi istinu da bi rešio neke stvarne probleme u stvarnom životu. Odnosno, nakon što čuje ta načela, on odmah shvata kako je trebalo da praktično postupa kao odgovor na prethodnu situaciju, pa kad se takve situacije nanovo pojave, on će ujedno znati kako da primenjuje načela da bi im pristupio i odmah će u svom srcu imati put primene; njegovo shvatanje načela i osnova deluje poput neke usmeravajuće svetlosti, brzo mu omogućavajući da zna kako da rešava razne probleme u životu ili poslu i omogućavajući mu da ima put, smer i načela primene. U tom slučaju, takav čovek ima sposobnost shvatanja, a to je, naravno, ispoljavanje dobrog kova. Recimo da, nakon što čuje neku besedu o istina-načelima, taj čovek zna kako treba praktično da postupa i rešava uobičajene i univerzalne stvari iz svog stvarnog života ili one stvari koje je doživeo. Međutim, on ne zna kako da ova istina-načela primenjuje na posebne, složene situacije, neočekivane situacije ili neuobičajene probleme i pojave koje nije doživeo, pa i dalje mora da traga i raspituje se kako bi dobio tačan odgovor ili konkretan plan primene pre nego što bude znao kako da s njima postupa i da ih reši. U suprotnom, čak ni nakon što čuje istina-načela, on i dalje ne zna kako da se bavi takvim stvarima ili problemima. To ukazuje na to da on ima prosečnu sposobnost shvatanja; odnosno, može se takođe reći da takav čovek ima prosečan kov. Neki ljudi rade deset ili dvadeset godina, pa, uz određeno radno iskustvo u kombinaciji sa jasnom besedom o istina-načelima iz Božje kuće, znaju kako da rešavaju uobičajene situacije i dobili su potvrdu da je takvo rešavanje ispravno. Ipak, kad naiđu na neke složene, posebne, neuobičajene probleme s kojima se u svom radu nisu nikad susreli, oni ne znaju kako da ih reše i, pre nego što počnu da ih rešavaju, moraju da se raspitaju ne bi li dobili jasan odgovor. Ako se ta situacija promeni i postane složenija nego što su oni zamišljali ili u odnosu na okolnosti koje su njima poznate, oni postaju zbunjeni, ne znaju kako s tim treba da se suoče i još manje znaju kako praktično treba da postupe i reše to na način koji je usklađen s načelima. Kad ne znaju kako praktično da postupaju, bilo da postupaju na osnovu svojih uobrazilja, sopstvenih ambicija i želja, bilo da to naprosto ostavljaju po strani i zanemaruju – bez obzira na sâm način postupanja – činjenica da, kad se suoče s takvom situacijom, postaju zbunjeni i da ne znaju kako da je reše primenom načela dokazuje da im je kov veoma prosečan. Ako neko zna da rešava opšte situacije, ali ne zna da rešava one posebne, to ukazuje na prosečan kov. Ako susret sa posebnim situacijama dovodi do takve zbunjenosti da čovek ne može da rešava čak ni probleme koje bi uobičajeno bio u stanju da rešava, to ukazuje na loš kov. Čovek lošeg kova takođe poseduje lošu sposobnost shvatanja. Postoji li razlika između nekoga sa lošom sposobnošću shvatanja i nekoga ko ima odgovarajuću sposobnost shvatanja? (Da.)

Koliko god da drugi besede, neki ljudi ne mogu da dokuče načela. Oni samo shvataju doktrine i propise i mogu da uzvikuju nekoliko krilatica, ali ne znaju kako da izvršavaju stvarni posao i da rešavaju probleme. Vidiš, nakon što čuju besedu, oni govore strukturisano i s velikom jasnoćom, kao da su je zaista shvatili. Međutim, oni zapravo uopšte nisu shvatili šta je rečeno. Kad je reč o izvršavanju konkretnog posla, postaju zbunjeni, ne znajući odakle da počnu. Pri suočavanju s problemima, ne znaju kako da ih reše. I dalje ne mogu da izvrše konkretan posao. Još uvek im nedostaju načela u ophođenju prema raznim ljudima i stvarima i u bavljenju njima. U svom srcu, pomisle: „Shvatio sam istina-načela dok sam slušao propovedi – zašto ne mogu da ih primenim u stvarnim životnim okruženjima? Zašto ono što razumem i o čemu često govorim ne daje rezultate?” Ponovo postaju zbunjeni. Ljudi lošeg kova znaju samo kako da govore o doktrinama i da se pridržavaju propisa, ali suočeni s raznim situacijama ne mogu jasno da ih vide, doktrine koje mogu da izgovaraju sasvim su beskorisne, ne mogu čak ni da se pridržavaju propisa i ne mogu da reše nijedan problem. Kad nastanu teškoće, oni ne znaju kako praktično da postupaju. Na primer, kad neko prekida i ometa crkveni rad izgovarajući neke besmislice, oni ne mogu da raspoznaju koja je priroda te stvari. Ne znaju koje se stvari ubrajaju u prekidanje i ometanje, niti kakva je njihova priroda, pa tako još manje znaju kako taj problem treba da se reši. Neko ih upita: „Zar ne znaš kako da raspoznaš zle ljude? Zašto ti nedostaju načela kad je reč o postupanju sa zlim ljudima?” Oni odgovaraju: „Razumem te doktrine, ali ne znam za rešavanje kojih problema su one prikladne odnosno na koje ljude ih je prikladno primeniti.” To ukazuje na nedostatak sposobnosti shvatanja, zar ne? (Da.) Vidiš, pošto su čuli ta načela, mogli su da ih, tačku po tačku, vrlo dobro rezimiraju prema njihovom doslovnom značenju, pamteći ih prilično tačno, pa ih čak tečno deklamujući, ne izostavljajući nijednu reč. Međutim, u stvarnom životu, nažalost, kad je reč o posmatranju ljudi i stvari i vladanju i postupanju, oni nemaju nikakav put primene, znaju samo kako da uzvikuju krilatice, da govore o doktrinama i da se pridržavaju propisa. Bilo da je to u stvarnom životu ili pri vršenju sopstvene dužnosti, s čime god da se susretnu, oni ne znaju kako da tragaju za istinom niti da praktično postupaju u skladu sa načelima. To ukazuje na nedostatak sposobnosti shvatanja. Moguće je da ljudi kojima nedostaje sposobnost shvatanja često čitaju Božje reči, ali oni ne mogu da shvate šta je istina u Božjim rečima niti koja su načela. Stoga, kad se nešto dogodi, oni ne mogu da pronađu relevantne Božje reči da bi to raspoznali i rešili i moraju od drugih da traže da im pronađu relevantne Božje reči. Na šta se uvek usredsređuju dok čitaju Božje reči? Traže da li postoje konkretni primeri koji tu stvar objašnjavaju. Ako nema primera, oni ne mogu da shvate značenje Božji reči. Na primer, kad je reč o Božjim rečima koje razotkrivaju ljudsku priroda-suštinu, ako nisu navedeni nikakvi primeri, oni ne mogu da ih shvate. Ne mogu da primenjuju raspoznavanje poređenjem sopstvenih stanja sa Božjim rečima. Jedino ako neko besedi o istini i njih raspozna i raščlani prema njihovim stvarnim stanjima, oni mogu da shvate. Bez takve besede, oni ne mogu da shvate Božje reči. Kad čitaju Božje reči, takvi ljudi se uvek žale i kažu: „Zašto nema konkretnih primera? Kako bi ovo trebalo da dovedem u vezu sa sobom? Ove reči su previše teške da bi se shvatile; kako god da ih čitam, ne mogu da ih uporedim sa sobom!” To pokazuje da ne mogu da shvate Božje reči, a kamoli da shvate istinu ili da Božje reči sprovode u stvarnom životu. To što razumeju samo su proste doktrine i propisi, ali su u stvarnom životu te doktrine i propisi beskorisni. Kad im se nešto dogodi, i dalje nemaju put primene. To ukazuje na to da nemaju sposobnost shvatanja. Jesu li ljudi bez sposobnosti shvatanja lošeg kova? (Jesu.) Ljudi najlošijeg kova jesu oni koji nemaju baš nikakav kov; takvi ljudi ne mogu da razumeju razna načela koja čuju; ne znaju zašto su navedeni ti i ti primeri, zašto su izrečene određene stvari, niti zašto ljudi imaju određena ispoljavanja – takve stvari ne mogu da shvate, te stvari su im nedostižne. Čak i da im navedete nekoliko primera, osećaju se kao da im samo pričate priče ili viceve, kao da su deca koja slušaju neku priču i nalaze da im je ona zanimljiva i zabavna. Ako ih neko upita da li razumeju to što su čuli, oni potvrđuju, pa čak mogu da oponašaju duhovitost tuđih reči ili da imitiraju kako su one prekorile ljude. Ako ih pitaš: „Da li znaš relevantna načela kojih ljudi treba da se pridržavaju?”, oni odgovaraju: „Uf! Zar postoje načela? To mi je promaklo.” Imaju li takvi ljudi sposobnost shvatanja? (Ne.) Nedostaje im sposobnost shvatanja i ne mogu da shvate Božje reči. Ljudi kojima nedostaje sposobnost shvatanja svakodnevno jedu i piju nekoliko odlomaka ili poglavlja Božjih reči, rutinski i po planu, uče himne i u zakazano vreme prisustvuju okupljanjima. Ali čim zatvore svoje knjige ili isključe snimke himni, iz onoga što su pojeli i popili pamte samo nekoliko duhovnih fraza i nekoliko beživotnih reči, poput onih fraza koje ljudi često govore – „Bog je nad svim suveren” i „Pokori se Bogu u svemu”; ili „Bog određuje čovekovu sudbinu” i „Samo primenjuj ljubav prema Bogu”. U situacijama stvarne patnje, oni mogu da izgovaraju samo lažne duhovne fraze, poput: „Patim zbog osećanja” ili „Patim zbog tela”. A kad je reč o bilo kakvim načelima povezanim sa vladanjem, svakodnevnim životom, poslom i raznim drugim načelima istine, nijedno od njih niti znaju niti razumeju. Takvih stvari nema u njihovom srcu i u te ljude ne mogu da se smeste. Zašto takve stvari ne mogu da se smeste? Zato što, s obzirom na svoj kov, takvi ljudi naprosto ne mogu da shvate ova istina-načela i ta istina-načela su van njihovog domašaja; pa zato te stvari ne mogu da puste koren u njihovom srcu. Ono što čovek u sebi poseduje i što je u stanju da prihvati potvrđuje ono što on može da shvati i što mu nije nedostižno. Ako čovek uopšte nema kov, nedostaje mu sposobnost shvatanja i ne može da shvati precizno značenje Božjih reči, pa makar i da ga smestiš na nebo ili na treće nebo, da li bi mogao da razume Božje reči? Da li bi mogao istinu da sprovodi u delo? Da li bi mogao da se pokori Bogu? (Ne.) Ostao bi upravo to što jeste. Kov bi mu ostao isti kao što je uvek i bio. Ljudi lošeg kova mogu da shvate samo vrlo ograničen opseg stvari. Oni dobrog kova mogu da shvate više, znatno dublje i na višem nivou. Ljudi prosečnog kova shvataju znatno manje i znatno pliće od onih koji su dobrog kova; ono što mogu da shvate ograničeno je na prosečan opseg i ne može da izađe van okvira toga, jer ih njihov kov ograničava. Najgori su oni koji uopšte nemaju kov. Takvi ljudi, samo u smislu sopstvenog kova, nemaju nikakvu sposobnost shvatanja. Stoga se njihovo ispoljavanje u stvarnom životu i izvršavanju njihove dužnosti sastoji u tome da ništa ne razumeju; bilo da u Boga veruju deset, dvadeset godina ili čak do pozne dobi, doktrine u vezi s verom u Boga i duhovne fraze o kojima govore jesu iste one stare stvari koje su shvatili u vreme kad su tek počeli da veruju. Ma koliko godina da veruju, uopšte ne napreduju. Zašto ne napreduju? Budući da nemaju sposobnost shvatanja, a bez obzira na to koliko godina veruju u Boga, mogu da shvate samo te beživotne reči. Čak ni nakon brojnih godina verovanja, njihova sposobnost učenja, sposobnost razumevanja stvari, sposobnost shvatanja i druge sposobnosti se ne poboljšavaju. Kakvi su to ljudi? Oni su ljudi izrazito lošeg kova. Pošto im je kov loš, a njihove razne sposobnosti se ne poboljšavaju, čak i ako takvi ljudi dožive četrdeset, pedeset, šezdeset ili sedamdeset godina života, njihova sposobnost da brinu o sebi i dalje će biti vrlo slaba. Posmatranjem njihove sposobnosti preživljavanja i sposobnosti da brinu o sebi, možete zaključiti kakav je kov takvih ljudi. Takav čovek je mentalno zaostao, idiot i glupav, a njegova sposobnost da brine o sebi veoma je loša. Zašto kažem da je njegova sposobnost da brine o sebi loša? Zato što su njegova sposobnost učenja, sposobnost razumevanja stvari i sposobnost shvatanja sve redom loše; iskustvo, zdrav razum, obrasci i sposobnost za izvršavanje stvari koje stiče u životu veoma su ograničeni. Čak i u svojoj šezdesetoj ili sedamdesetoj godini, on ostaje isti. Ljudi dobrog kova, kad zađu u tridesete, već su razvili određeno znanje o raznim problemima s kojima se susreću u životu i duž svog životnog puta, nakon što su stekli određeno shvatanje, uvid i iskustvo o tim stvarima. Kroz ovo iskustvo, oni znaju šta da učine kad se susretnu s raznim problemima kako bi mogli bolje da žive i da se efikasnije zaštite. Međutim, kad je reč o ljudima lošeg kova, zbog slabosti njihovih sposobnosti u svim aspektima, ma koliko godina da imaju, njihova sposobnost preživljavanja ostaje veoma loša. Koliko je loša? Toliko loša da im nedostaje sposobnost da žive samostalno. Neki bi mogli da kažu: „Čuj, oni jedu s apetitom, čvrsto spavaju i dobrog su fizičkog zdravlja – kako možeš da kažeš da im nedostaje sposobnost da žive samostalno?” Sposobnost preživljavanja o kojoj govorimo ne odnosi se na to da li neko može da jede ili spava. Ako čovek, kad dođe vreme jelu, ne zna čak ni da jede, to nije normalna osoba, već neko ko je mentalno ometen – još manje je potrebno razmatrati kov takvih ljudi. Opseg naše procene ljudskog kova prevashodno se sastoji od onih za koje se, gledano spolja, smatra da su normalni. On ne obuhvata ljude sa fizičkim invaliditetom, mentalnim invaliditetom, mentalnom bolešću ili one kojima nedostaje sposobnost da brinu o sebi. Često viđamo pojedine ljude koji ne mogu da ustanove čak nikakve obrasce, načela ili tehniku obavljanja stvari kad treba da se bave sopstvenom hranom, odevanjem, stanovanjem i transportom. Koliko god godina da imaju, ne znaju kako da se bave ovim aspektima života na način koji je usklađen s načelima i s ljudskošću. Na primer, ne znaju koja odeća je najprikladnija za različita godišnja doba i naprosto prate ono što drugi rade. Kad je napolju hladno, oblače previše tanku odeću, pa se razbole, a i dalje ne shvataju zašto; odnosno, razbole se zato što su pojeli neku nehigijensku hranu, ali ne znaju šta je uzrok bolesti. Iz ovih iskustava ne mogu da izvuku nikakve zaključke. Zar nisu mentalno zaostali? Zar im ne nedostaje sposobnost da žive samostalno? (Da.) Ma koliko godina da imaju, ne znaju kako da žive i samo zbunjeno tumaraju kroz život. Kad je reč o normalnom čoveku, nakon što dobije svoje prvo dete, njemu možda nedostaje iskustvo, ali će u vreme kad dobije drugo dete već steći određeno iskustvo kako da o detetu brine i kako da ga hrani. Međutim, neki ljudi, čak ni nakon dvoje ili troje dece, i dalje nemaju nikakvo iskustvo. Kad ih upitaju kako brinu o svojoj deci, oni kažu: „Ne znam, samo se nekako snalazim. U svakom slučaju, kad su deca gladna, ja ih nahranim, a kad su sita, to je to.” Bude li takvima dopalo šaka, detetu će se posrećiti ako uopšte i preživi. Uz taj njihov nivo sposobnosti preživljavanja, nijedno dete o kome oni brinu ne bi ostalo živo. Neki ljudi ne shvataju kako da se bave raznim problemima koji nastaju u životu ili tokom preživljavanja. Takvim ljudima nedostaje sposobnost preživljavanja. Na primer, kad se istovremeno pojave dva problema, oni se zbune i ne znaju šta da rade niti koji od njih prvo da rešavaju. Usplahire se, postaju nervozni i plašljivi, pa se žale i kažu: „Zašto su se ova dva problema javila u istom trenutku? Šta sad treba da uradim?” Toliko se uznemire da ne mogu da jedu ni da spavaju. Takvi su u svojoj trideset i nekoj godini, pa čak i u svojoj šezdeset i nekoj godini, rast im ostaje isti. Nakon što se pojavi neka situacija, a oni ne mogu da pronađu rešenje, počinju da plaču. Drugi ih pitaju: „Zašto plačeš? Pa, nije to ništa strašno – to su samo neki uobičajeni problemi. Treba samo da im odrediš prioritet i da ih rešavaš prema važnosti.” Ako neko ne može da rešava takve stvari, zbog njih ne jede i ne može da spava ili čak razmišlja da sebi oduzme život, zar nije pravi beskičmenjak? Pa se još i žali: „Zašto se to nije dogodilo nekom drugom? Zašto se dogodilo meni?” Tebi se dogodilo, pa ti i reši. Ako to ne možeš da rešiš, pitaj nekog u svom okruženju ko to razume. Kad jednom razjasniš problem, zar ne bi znao kako da ga rešiš? Kad se ništa ne dešava, takvim ljudima prilično dobro ide govorancija, samo nižu jednu doktrinu za drugom. Ali kad se nešto dogodi, uspaniče se, postaju zbunjeni, počinju da sline, mozak im se isprazni, a sve misli pomešaju – ne znaju šta da urade. Ako je neko mlad, nije prošao mnogo od života i nedostaje mu iskustvo, za njega je normalno da se unervozi i uplaši kad se nešto dogodi. Međutim, kad napuni trideset i neku ili četrdeset i neku godinu, nakon što je u svetu prošao brojne stvari i stekao iskustvo, on postaje relativno zreo i iskusan, pa stvari rešava s većom smirenošću i samopouzdanjem. Na mlade ljude koji ovo vide, to ostavlja dubok utisak, pa misle da mogu da se oslone na takve ljude. Ako čoveku nedostaju kov i sposobnost preživljavanja, njemu nedostaje i sposobnost da brine o sebi. Bez starijih ili iskusnijih ljudi u blizini da mu pomognu ili da za njega stvari nadgledaju, sve što dotakne pretvara se u potpuni haos. Takvi ljudi imaju izrazito loš kov. Koliko je tačno loš kov nekih ljudi? Uzmimo za primer neke domaćice koje ne znaju koliko pirinča ili koliko porcija je potrebno za obrok jedne višečlane porodice – neke kuvaju dvadeset ili trideset godina, a ipak ne znaju koliko treba da pripreme za svaki obrok ili koliko jela treba da zasole, te ponekad ne mogu tačno ni da dokuče da li je hrana dovoljno skuvana. Kov im je u toj meri loš. Zar takvim ljudima ne nedostaje mozak koji funkcioniše? Imaju svinjski mozak! Takvim ljudima nedostaje sposobnost da žive samostalno. Nemaju nikakav put da išta urade i s lakoćom prave greške. Kad se nešto dogodi, ako nema nikoga da za njih stvari nadzire, sve što urade pretvara se u potpuni haos, sve je u rasulu. Oni su idioti i mentalno zaostali. Kad je reč o takvom čoveku, koji ima najlošiju sposobnost shvatanja, koliko god beseda da čuje o istina-načelima, on shvata jedino doktrine. U stvarnom životu i dalje ne zna kako da ta načela primenjuje. Drugim rečima, doktrine koje razume ne mogu da mu obezbede nikakve ciljeve, smer niti put u stvarnom životu. Ovo su ljudi sa najlošijom sposobnošću shvatanja. Ovim zaključujemo naš razgovor o trećoj sposobnosti, sposobnosti shvatanja.

Koja je četvrta sposobnost? Sposobnost prihvatanja stvari. Sposobnost prihvatanja stvari se donekle razlikuje od sposobnosti razumevanja stvari i od sposobnosti shvatanja. Sposobnost prihvatanja stvari obuhvata to da li, kad se pojave nove stvari, možeš da raspoznaš jesu li one pozitivne ili negativne i kakve koristi ili štetu donose tvom životu, poslu i opstanku, kao i način na koji ih posmatraš, kako se prema njima ophodiš i kako ih primenjuješ. Ako si dobrog kova, u slučaju da se nova stvar pojavi, bićeš naročito osetljiv i ispoljićeš posebnu moć zapažanja. Nakon što brzo pribaviš informacije o nekoj novoj stvari, moći ćeš da prepoznaš koju korist ili štetu ona donosi ljudima odnosno koje su njene mane. Ako je ona korisna za određeno pitanje u tvom stvarnom životu, ti možeš odmah da iskoristiš njene prednosti; ako je štetna, ti možeš takođe da izbegneš štetu ili nedostatke koje ona ima za ljude. Odnosno, ti imaš određeni stepen prihvatanja prema novim stvarima i možeš brzo da prozreš nove stvari koje su negativne, štetne za ljude i koje imaju mane – to je posedovanje sposobnosti prihvatanja stvari. Razlika između sposobnosti prihvatanja stvari i sposobnosti razumevanja stvari i sposobnosti shvatanja je u tome. Sposobnost prihvatanja stvari uglavnom se odnosi na čovekovu osetljivost na nove stvari i na njegovu sposobnost da ih raspozna. Ako nove stvari brzo raspoznaješ, u stanju si da brzo prihvatiš njihove prednosti i koristi i primenjuješ ih u stvarnom životu kako bi poslužile tvom životu ili poslu, a zatim otpuštaš ili uklanjaš stare stvari koje su zamenjene ovim novim stvarima, to znači da poseduješ sposobnost prihvatanja stvari i da si čovek dobrog kova. Nakon toga dolaze ljudi prosečnog kova. Takvi ljudi su naročito spori u prihvatanju nekih novih stvari kojima su stare već zamenjene, kao i novih mišljenja i novih tehnologija. Na šta se odnosi to da su „spori”? Odnosi se na činjenicu da tek nakon što je neka nova stvar postala već široko rasprostranjena, kad je ušla u opsežnu upotrebu i kad je termin za nju postao već sasvim uobičajen, ti ljudi mogu da je prihvate. Oni nemaju moć zapažanja za nove stvari i ne mogu da raspoznaju jesu li to pozitivne ili negativne stvari. Čak i pri pojavi novih pozitivnih stvari, oni u svom srcu prema njima imaju otpor i osećaju prezir; uvek imaju sopstvene predstave i sopstvene stavove i uvek se usklađuju sa svetovnim trendovima, zatvoreni su i prema novim stvarima imaju neprihvatljiv stav, odbacujući ih. Tek nakon što neka nova stvar postane široko rasprostranjena i mnogi su je ljudi iskusili i uvideli njene prednosti, pa su od nje i imali koristi, oni počinju da je prihvataju i primenjuju. To označava posedovanje prosečnog kova. Takvi ljudi prihvataju nove stvari krajnje pasivno; to nije aktivno prihvatanje. Razlog za to je što, s jedne strane, oni nemaju osetljivost prema novim stvarima; otupeli su, nazadni i zatvoreni. S druge strane, to je i zbog činjenice da o novim stvarima imaju određene predstave i mišljenja, imajući prema njima nipodaštavajući i prezriv stav. Subjektivni razlog za to je u činjenici da im je kov prosečan, a da je njihova sposobnost prihvatanja stvari prosečna, što ih čini veoma tupim; kad se pred njima ukažu nove stvari, oni o tome nemaju nikakvu svest, nikakva osećanja i nedostaje im stav aktivnog prihvatanja. Osim toga, oni su urođeno naročito nazadni i naročito tupi i glupi. Zbog ta dva razloga spori su u prihvatanju novih stvari. Tek kad veliki broj ljudi već uveliko neku stvar upotrebljava, ukazujući na njene prednosti, na njenu praktičnost, na uticaj koji ona ima na ljude i na koristi koje ta stvar ljudima donosi, i tek nakon što sve to vide svojim rođenim očima – i ujedno vide da su je ljudi u njihovom okruženju u određenoj meri lično koristili – oni je u svom srcu polako prihvataju i tada počinju da je koriste. Na kakav kov ovo ukazuje? Sposobnost prihvatanja stvari je u slučaju takvih ljudi prosečna. Posedovanje prosečne sposobnosti prihvatanja stvari označava da je čovekov kov prosečan. Na primer, prilikom propovedanja jevanđelja ili obavljanja nekog stručnog posla, neka braća i sestre predvode u isprobavanju i primeni neke nove metode ili profesionalne tehnike. Oni brzo uviđaju veliku pogodnost korišćenja te profesionalne tehnike, jer je korišćenjem iste njihova efektivnost u izvršavanju dužnosti prilično dobra, a povećala im se i efikasnost. Odmah zatim oni zagovaraju tu novu tehniku ili metodu, podstičući drugu braću i sestre da je nauče i primenjuju. Ljudi dobrog kova su vični traganju za novim tehnikama i metodama u vršenju svoje dužnosti. Oni sasvim brzo mogu jasno da zapaze i da tačno procene neku novu stvar, iskoriste tu priliku i mogu potpuno da prihvate novu tehniku ili metodu i da ih primene u radu u stvarnom životu. Kad je reč o vrlinama i manama te nove stvari i rezultatima koje ona može da postigne, oni mogu neprekidno da donose zaključke i da se zatim prilagode. Tokom perioda istraživanja, oni postepeno dokučuju koji aspekti te tehničke veštine ili koje pojedinačne informacije mogu da se primene u crkvenom radu, a koji ne mogu. Nakon toga, oni u svom poslu sve više unapređuju tu novu stvar shodno načelima i zahtevima Božje kuće. Što više tu novu stvar unapređuju, ona postaje sve bolja, da bi na kraju donela rezultate. To je ispoljavanje dobrog kova. Međutim, neki ljudi se, pri propovedanju jevanđelja, kruto drže izvorne metode, propovedajući bilo tehnikom jedan na jedan ili dva na jedan ili se oslanjaju na puke brojeve. Oni su tupi, glupi i spori da prihvate tu naprednu metodu. Iako na rečima potvrđuju da ta napredna metoda deluje prilično dobro i izvodljivo, u svom srcu su neprekidno sumnjičavi. Plaše se da će, budu li primenili tu metodu, ona dati loše rezultate, pa se ni ne usuđuju da pokušaju. Drugi ih ubeđuju, govoreći im: „Nema potrebe da o svemu tome brineš. Već smo je isprobali; takvo praktično postupanje donosi posebno dobre rezultate.” Ali se oni i dalje ne usuđuju da pokušaju i nastavljaju da se drže izvorne metode. Tek nakon što mnogo ljudi bude koristilo tu novu metodu u propovedanju jevanđelja, zadobijajući svakog meseca sve više ljudi i uvećavajući efikasnost, oni nevoljno odlučuju da to isprobaju, čineći i dalje to tek malim koracima i ne usuđujući se da u potpunosti promene svoje planove i strategije. Ovo prihvatanje novih stvari je isuviše sporo; ovakav je neko ko ima prosečan kov. Ljudi lošeg kova poseduju još lošiju sposobnost prihvatanja stvari. Oni novu stvar ne mogu jasno da zapaze, da o njoj prosude i ne znaju kako da se prema njoj ophode. U svom srcu imaju otpor, razmišljajući da ljudi koji veruju u Boga ne treba da prihvataju nove stvari i ne treba da prihvataju nove informacije i tehnologije. Vidiš, oni su prilično zatvoreni. Ljudi iz određenih veroispovesti do dana današnjeg ne koriste električnu energiju, ne gledaju televiziju i ne koriste računare niti ikakve druge elektronske uređaje. Kad izlaze, ne koriste savremena prevozna sredstva; ne voze čak ni bicikle. Pa, u čemu se onda prevoze? U volovskim i konjskim zapregama, podižući za sobom oblak prašine. Neki ljudi ih pitaju: „Zašto ne voziš bicikl ili se ne voziš kolima?” Oni će na to: „Te stvari je stvorio čovek. Plašimo se da se Bogu ne bi dopalo kada bismo ih koristili.” Ovo je posedovanje loše sposobnosti prihvatanja stvari. Ljudi sa lošom sposobnošću prihvatanja stvari mnoge stvari posmatraju na pogrešan način. Robuju starim navikama, drže se sopstvenih gledišta, imaju otpor prema svim novim stvarima. To što imaju otpor već samo po sebi je problem sa njihovim načinom razmišljanja i njihovim umom. Na šta ukazuje to kad neko ima takav problem? Konzervativno rečeno, to pokazuje da je kov takvih ljudi suviše prosečan. Ako nove stvari uporno ne mogu da prihvate, onda im je kov loš i imaju krut način razmišljanja. Oni veruju da je Božje delo nepromenljivo i da koje god reči da je Bog izgovorio, Bog će zauvek govoriti samo te iste reči, te da koje god delo da je Bog izvršio, Bog će uvek izvršavati samo to isto delo. Kad je reč o ovom ljudskom rodu i ovom dobu, oni veruju da će ono što su prvobitno videli i iskusili zauvek ostati nepromenjeno i da će zauvek biti tako. Na primer, pre 20 ili 30 godina, ljudi su imali određenu predstavu u vezi sa sopstvenim shvatanjem odevanja. Verovali su da su pamučni materijali sasvim prirodni i da su sve vrste pamučnih tkanina dobre; bilo da su to jakne s pamučnom postavom, majice kratkih rukava ili veš, ukoliko su izrađeni od pamuka, bolji su od sintetičkih vlakana. Naprosto su se čvrsto držali tog uverenja. Međutim, 20 ili 30 godina kasnije, tekstilna industrija se razvila i pojavile su se mnoge tkanine slične pamuku, kao i razni odevni predmeti od sintetičkih vlakana. Postoji mnogo tkanina koje su bolje od pamučnih; znatno su prozračnije, brže oslobađaju toplotu, brže upijaju vlagu i ne deformišu se, ne skupljaju se niti blede bez obzira na način pranja. Osim toga, naročito su prijatne i lagane za nošenje, a koži pritom ne nanose nikakvu štetu. Ipak, neki ljudi i dalje ne mogu da prihvate sintetička vlakna. Još uvek veruju da su jedino pamučne tkanine dobre jer se pamuk uzgaja u zemlji, stvoren je od Boga i prirodan, dok je sintetička vlakna stvorio čovek. Iako je pamuk stvorio Bog i on jeste najbolji, ti ljudi ne uviđaju da je zemljište zagađeno i da su larve moljaca koje napadaju pamuk sa svakom generacijom sve otpornije. Taj problem se ne može rešiti uobičajenim pesticidima. Na kraju, pamuk mora da se podvrgne posebnim dezinfekcionim tretmanima kako njegovo nošenje ne bi izazivalo svrab. Ako se pamuk dobro obradi, troškovi te odeće se uvećavaju, a to nalaže izuzetno visoku prodajnu cenu. Ako se dobro ne obradi, onda za nošenje nije dobar poput odeće od sintetičkih vlakana. Vidiš, kvalitet odeće od sintetičkih vlakana posebno je dobar u današnje vreme; mnogi profesionalni sportisti je nose i njihovi utisci su svi redom pozitivni. Ipak, nakon što to čuju, neki ljudi to i dalje ne prihvataju i ostaju u ubeđenju da su pamučne tkanine bolje. Nisu li takvi ljudi neuki i tvrdoglavi? (Jesu.) Neukost i tvrdoglavost jesu problem njihove ljudskosti. Dakle, kakav je njihov kov? (Njihov kov nije dobar.) Kad se pred nekim pojavi nešto novo, njegov stav u prosuđivanju o tome da li je to ispravno ili neispravno – da bi odlučio hoće li to prihvatiti ili odbaciti – zavisiće o njegovog kova. Ako većina ljudi smatra da je ta nova stvar ispravna, pa on sledi masu i to pasivno prihvata, onda takav čovek u najboljem slučaju ima prosečan kov. Ako ne može da raspozna da li je nova stvar ispravna ili nije, da li je ljudima korisna i koje su njene vrline i mane u poređenju sa starim stvarima u koje je ranije čvrsto verovao, nesposoban je da raspozna ili napravi razliku između novih i starih stvari – ako ne može da prosudi ni o čemu od toga, onda to dokazuje da nema sposobnost prihvatanja novih stvari; odnosno, on nema sposobnost shvatanja. Takvi ljudi su lošeg kova. Kad se pojavi nešto novo, njima pre svega nedostaje određeni stepen moći zapažanja. Nakon što za tu stvar čuju, oni ujedno nemaju nikakvu sposobnost prihvatanja iste. Na kraju, čak i ako tu novu stvar nevoljno prihvate, to se događa tek uz pomoć ili ubeđivanje od strane drugih ljudi, koji su čak prinuđeni da prednosti i vrline te nove stvari upoređuju sa starim stvarima, kako bi ovim ljudima omogućili da, pre nego što budu u stanju da je prihvate, rođenim očima vide da postoje jasne razlike između nove stvari i starih stvari, te da je nova stvar očito neuporedivo bolja od starih stvari. Međutim, u svom srcu, ovi ljudi i dalje ne mogu jasno da vide šta je dobro u vezi sa mnogim drugim novim stvarima, te i dalje osećaju kako su stare stvari dobre i da treba da ih se drže. Tek onda kad nemaju drugi izbor, oni nevoljno i pasivno prihvataju nove stvari. Ti ljudi su lošeg kova. Čovek koji je prosečnog kova jeste neko ko, uz nekoliko naznaka, odmah shvata, uviđa da je stvari posmatrao na iskrivljen, zastareo način. Takav je neko ko ima prosečan kov. S druge strane, čoveku lošeg kova potrebni su uzastopne naznake i podsticaji, kolektivno ubeđivanje od svih – uz nešto činjenica i konkretnih primera koji pokazuju kako ta nova stvar ljudima koristi nakon što su je široko prihvatili – da bi je on nevoljno prihvatio i koristio. Međutim, kad je sam, on i dalje bira onu staru stvar. To je čovek veoma lošeg kova. Kad neko ima loš kov, to znači da on uporno ne prepoznaje pozitivna dejstva koja pojavljivanje novih stvari ima na ljude i ne može da ustanovi razlike između novih i starih stvari, da uporno ne uspeva da otkrije niti pronađe prednosti novih stvari i unapređenja koja one donose, kao i mane i nazadnost starih stvari, te se ujedno uvek čvrsto drži svojih starih misli i gledišta; dakle, njegova je sposobnost prihvatanja stvari vrlo loša. Ljudi sa lošom sposobnošću prihvatanja stvari su lošeg kova. Kako god da im to objašnjavaš, ljudi lošeg kova ne mogu da prozru suštinu ili koren problema. Za taj deo ljudi koji su najlošijeg kova čak se ne može reći da imaju ikakvu sposobnost prihvatanja stvari – kad se suoče s novim stvarima, nije reč o tome da li su oni subjektivno spremni da ih nauče i prihvate; naprotiv, problem je u tome da im nedostaje ikakva moć zapažanja u odnosu na te stvari. Bilo da je to u stvarnom životu ili pri izvršavanju dužnosti, koja god nova stvar da se pojavi, koje god stvari da napreduju ili se poboljšaju, oni nemaju moć zapažanja ni svest o tome. Da li je njihovo neznanje o tim stvarima uzrokovano time što ne čitaju vesti ili novine? Ne, naprosto je stoga što njihovom kovu nedostaje sposobnost prihvatanja stvari. Kao da nemaju nikakvu moć zapažanja. Kad je reč o pojavljivanju bilo koje nove stvari, oni su tupi, glupi i nedostaje im moć zapažanja. Čak i ako žive u nekom užurbanom gradu, ostavljaju dojam kao da žive u nekom zabačenom planinskom selu. Potpuno su nesvesni bilo kakvih velikih ili malih događaja koji se dešavaju u ljudskom životu. Prema tome, u domenu njihovog života nema nikakvih novih stvari koje mogu da utiču na njihovu ishranu, odevanje, stanovanje i transport. Oni su poput životinja. Sve ono što je prisutno u domenu njihovog razmišljanja ograničeno je na stvari unutar njihovog života, na stvari koje znaju iz vremena kad su učili da posmatraju razne stvari u svetu. Van okvira toga, bilo šta što dolazi iz spoljnog sveta na njih nema nikakav uticaj i njih to ne interesuje. Kakvi su ovo ljudi? Jesu li oni mentalno zaostali? (Da.) Naravno, stvari o kojima ovde govorimo jesu sasvim mali, beznačajni aspekti svakodnevnog života; ne govorimo o nacionalnim poslovima niti o velikim svetskim vestima. Takvi ljudi nisu svesni čak ni pojave neke sasvim male nove stvari, ne pokazuju nikakav stepen prihvatanja. To „prihvatanje” se odnosi na način na koji pojavljivanje nove stvari menja njihove misli i gledišta, donosi neka poboljšanja u njihov život – uključujući način života, osnovno životno znanje i tako dalje – i dovodi do izvesnog poboljšanja i napretka u njihovoj sposobnosti da rešavaju probleme u životu. Ljudi bez sposobnosti prihvatanja stvari uvek se drže svoje rutine, izvornog načina življenja. Na primer, u prošlosti su ljudi često govorili da je tofu sir izdinstan sa spanaćem dobar za jelo, jer obezbeđuje i gvožđe i kalcijum, pa je neko odrastao hraneći se na taj način. Kasnije su neki ljudi govorili kako su prehrambeni istraživači otkrili da spanać sadrži oksalnu kiselinu, te da njegovo dugoročno konzumiranje sa tofu sirom može lako da dovede do stvaranja kamena u telu. Nakon što to čuje, ovaj čovek pomisli: „Šta je oksalna kiselina? Ko je ikada video oksalnu kiselinu u spanaću? Jedem ga već tolike godine i ništa se nije dogodilo. Nastaviću da ga jedem!” On to ne prihvata. To je neko ko nema ni najmanji stepen prihvatanja prema novim stvarima niti prema novim gledištima. Nasuprot tome, ljudi sa sposobnošću prihvatanja stvari, nakon što se uvere da spanać sadrži oksalnu kiselinu, razmisliće o tome kako da je uklone, pa nakon što o tome saznaju dodatne informacije, otkrivaju da se poparivanjem spanaća u ključaloj vodi oksalna kiselina uklanja. Nakon što čuju nove informacije, oni sa sposobnošću prihvatanja stvari raspitivaće se i raspoznaće istinitost informacija i da li je to ljudima korisno, a zatim će odlučiti da li će to prihvatiti ili odbiti. Postavljaće pitanja, doznaće neophodne pojedinosti, a zatim će tu informaciju primeniti na stvarni život, izbegavajući mane ili škodljivost koju data nova stvar izaziva ljudima. S druge strane, ti smeteni ljudi kojima sasvim nedostaje sposobnost prihvatanja stvari, koju god novu informaciju da čuju, za nju ne mare niti se o njoj raspituju, već je direktno odbijaju, držeći se samo starih, prevaziđenih stvari. Na kraju se to svodi na problem u njihovom kovu. Kad je reč o novim stvarima, oni ne znaju kako da im pristupe ili koja načela treba da dokuče, niti razmišljaju kakve posledice bi odbijanje novih stvari moglo da izazove u njihovom životu ili poslu. Ukratko, prema novim stvarima i novim informacijama oni uvek gaje sumnjičav stav, ne usuđujući se da ih prihvate. Takvi ljudi su lošeg kova.

Koliko god problema da nastane u njihovom životu, kad se s njima suoče, ljudi lošeg kova ne umeju samostalno da ih rešavaju. Takvim ljudima nedostaje sposobnost da žive samostalno. Ma šta da je u pitanju, oni će stvari nastaviti da izvršavaju na način koji su u svoje vreme nasledili od svojih predaka; ništa ne menjaju i do kraja se toga kruto pridržavaju. Budete li ih kritikovali, govoreći im da je pogrešno stvari tako izvršavati, neće vas slušati nego će čak postati izuzetno tvrdoglavi i sa vama će se svađati: „Tako nam je preneto od naših predaka. I generacija mog dede i generacija mojih roditelja su to tako radile i tako mi je preneto!” Da li su stvari koje su prenete nužno i ispravne? Oni to pitanje sebi ne postavljaju, čime se dokazuje njihov loš kov. Da poseduju kov normalnog čoveka, oni bi o tom pitanju razmislili. Kad čuju informacije o novim stvarima, oni bi ispoljili određeni stepen prihvatanja. Ako ne pokazuju ta ispoljavanja, to znači da nemaju ni najmanji stepen prihvatanja. Takvim ljudima nedostaje sposobnost da žive samostalno. Koliko god godina da dožive, uvek govore: „U vreme mog oca, bilo je tako. U vreme mog dede i čukundede, bilo je tako. Pa i u mojoj generaciji i dalje mora da bude tako.” Očito je da su ti ljudi fosili. Oni su poput trulih balvana – tvrdokorni! Nemaju sposobnost prihvatanja nijedne nove stvari, a to pokazuje da su veoma lošeg kova. Ma koliko da im objašnjavaš prednosti novih stvari, neće ih prihvatiti. Takvim ljudima nedostaje sposobnost da žive samostalno. Gledano spolja, možda deluje kao da su u stanju da se samostalno bave sopstvenom ishranom, odevanjem, stanovanjem i transportom, ali načini i metode koje koriste nisu zadovoljavajući. Način svog života oni ne usklađuju s vremenom niti sa razvojem zdravog razuma i znanja koje je ljudski rod u raznim oblastima stekao. Takvi ljudi jesu oni lošeg kova. Iako od gladi ne umiru, ne smrzavaju se i ne obolevaju od nekih ozbiljnih bolesti, prosuđujući iz njihove perspektive o preživljavanju i iz njihovog načina života, takvi ljudi naprosto žive smeteno, pa se i oni mogu svrstati u mentalno zaostale, idiote ili budale. Neki ljudi se osećaju neprijatno kad im kažu da su mentalno zaostali ili idioti; ali sve i da se tako osećaju, to je istina. Kov im je zaista toliko loš. Zaista bih voleo da kažem nešto zbog čega ćeš se osećati prijatno, ali ti naprosto za to ne poseduješ kov. Nedostaje ti sposobnost u svakom aspektu i ni po jednoj stvari nemaš ispravne, tačne misli ili gledišta koji su u skladu s razmišljanjem normalne ljudskosti. Zar to nije nedostatak kova? Već je dovoljno ljubazno što te ne nazivam beskorisnom osobom. Takav tip čoveka koji je bez ikakvog kova samo je na korak od čoveka s mentalnim invaliditetom. Ljudima s mentalnim invaliditetom nedostaje čak i sposobnost da brinu o sebi, već se u potpunosti oslanjaju na pomoć drugih. Kad je vreme jelu, roditelji još uvek moraju da ih hrane zalogaj po zalogaj, a oni sami ne znaju čak ni da li su siti ili nisu. Ljudi lošeg kova su mentalno zaostali; oni su idioti i samo su na korak od mentalne invalidnosti. U toj meri im je loš kov. Recite Mi, zar takvi ljudi nisu jadni? Zar nisu prilično iritantni? Ljudi lošeg kova nemaju nikakvu sposobnost učenja, sposobnost razumevanja stvari, ni sposobnost shvatanja; još manje poseduju sposobnost prihvatanja stvari – sposobnosti ne poseduju ni u jednom aspektu. Ma koliko da im stvari objašnjavaš ili im navodiš primere, oni to i dalje ne mogu da raščivijaju niti razumeju šta je rečeno. Zar to nije mentalna zaostalost? Koliko god ti objašnjavao, oni to ne mogu da shvate. Čak i ako govoriš veoma jasno i detaljno objašnjavaš, oni to svejedno ne kontaju, već smatraju da je to što kažeš veoma čudno. Nedostaje im razmišljanje normalne ljudskosti, pa čak iznose čitav niz zabluda da te opovrgnu. Takve ljude ne možeš da urazumiš; kaži im samo tri reči: „Potpuno si nerazuman!” U toj meri im je loš kov. Da li je moguće da se zbog njih ne osećaš uznemireno i iznervirano? Ma šta da tim ljudima kažeš, to nema svrhe. Koliko god da pokušavaš da ih prosvetiš, oni ne razumeju. Čak i kad su sitnice u pitanju, potreban je čitav dan da bi ih prosvetio, a ako u svoj govor uneseš imalo dubine, neće to razumeti; da bi to mogli da shvate, moraš da koristiš najpliće moguće izraze i mnogo da im pričaš. Čak i kad jednu stvar shvate, pa se slična takva stvar pojavi, i dalje to neće ukapirati. Zar ovo nije mentalna zaostalost? Međutim, ovaj tip mentalno zaostalog čoveka za sebe ne misli da je budala. On kaže: „Nemoj da misliš da sam glup. Ako mi ponudiš deset juana ili deset američkih dolara, pazi dobro šta ću od toga uzeti – nema sumnje da ću uzeti američke dolare, jer znam da više vrede.” Drugi mu kažu: „I dalje si glup.” Zašto za takve ljude drugi kažu da su glupi? Zato što običan čovek, da bi dokazao da nije glup, ne bi navodio takav primer, niti bi koristio tako inferiornu metodu da to i pokaže. Upravo zato što takvi ljudi imaju izrazito loš kov, što nemaju nikakva merila za procenu bilo kojih ljudi, događaja ili stvari i ne znaju kako da ih procene, za sebe nikad ne smatraju da su glupi. Ljudi koji zaista jesu pronicljivi, nakon što u nekoj grupi ljudi provedu tri do pet godina uporno se trudeći i boreći se, uvideće da u svakoj grupi postoje oni koji su od njih bolji, oni koji ih nadmašuju. Uvek osećaju da im kov nije dovoljno dobar, da im sposobnosti i inteligencija nisu dovoljno dobri. Uvek su u stanju da otkrivaju sopstvene nedostatke, da prepoznaju u čemu za drugima zaostaju i da prepoznaju svoje probleme; uvek su u stanju da vide jaču stranu drugih ljudi. Takav čovek je pronicljiv i poseduje kov. Oni koji su bez kova, međutim, dok žive u grupi ljudi, uvek osećaju da su drugi u odnosu na njih inferiorni. Primećuju kako neki ljudi ne znaju kako se određene reči pišu ili ne umeju da kucaju, pa ih preziru jer su lošeg kova. Te beznačajne, male stvari, koje oni sami mogu da urade, koriste kako bi potvrdili da je njihov lični kov dobar. Postoje i ljudi koji, kad vide da drugi ne pridaju veliku pažnju ličnoj higijeni ili ne umeju lepo da se obuku, za njih govore da su lošeg kova. Oni sami nešto su uredniji, mogu da se pretvaraju da su prefinjeni ili imaju neko znanje i vrline, pa smatraju da im je kov dobar. Jesu li takvi ljudi pronicljivi ili glupi? Glupi su. Obratite pažnju na način na koji govore pronicljivi ljudi: „Zašto sam opet zabrljao? Uviđam da sam glup!” Oni koji za sebe često navode da su glupi i da imaju nedostatke, zaista jesu pronicljivi. Oni koji nikad ne priznaju da su glupi, već uvek govore: „Misliš da sam glup? Zatraži mi da ti dam novac, pa vidi hoću li ti ga dati!”, zaista jesu glupi. Narodski rečeno, glupost označava da nekome „fali poneka daska u glavi”. Ako su oni u stanju da govore takve gluposti, zar to nije glupost? Ne znači li to da im „fali poneka daska u glavi”? (Znači.) Kad primete nekog sa nekoliko mana ili nedostataka ili nekog ko u onome što radi pravi propuste, oni mu se iza leđa smeju i kažu: „Kako je mogao da bude toliko glup?” Kad vide da je neko pun lukavih planova i samo kalkuliše kako da nešto iskoristi, smatraju ga pronicljivim i osobom dobrog kova. Oni ljudi koji su zaista pronicljivi procenjuju kvalitet čovekovog kova i njegovu pronicljivost ili glupost na osnovu raznih njegovih sposobnosti. Međutim, glupi ljudi uvek samo posmatraju ko je sračunat, ko iskorišćava prednosti, uvek izbegava gubitke i ko je vešt u tome da sebi prevarom nešto osigura, verujući da su svi takvi ljudi pronicljivi i da imaju dobar kov. U stvari, svi takvi ljudi su glupi. Glupi su upravo oni ljudi koji kvalitet čoveka procenjuju na osnovu toga koliko je on sračunat. Maločas smo pomenuli jedno od najglupljih ispoljavanja. Oni kažu: „Ako mi ponudiš deset američkih dolara ili deset juana, pazi dobro šta ću od toga uzeti. Sigurno neću izabrati kinesku valutu – nemoj da misliš da ne znam da američki dolari više vrede! Ako mi ponudiš meso ili tofu sir, gledaj dobro koje od ta dva ću pojesti. Misliš li da sam toliko glup da ću pojesti tofu sir, a neću meso? Znam da je meso ukusnije!” Takvi ljudi su zapravo budale. Ako zaista ne želiš da drugi uoče tvoju glupost, ne treba nipošto da navodiš takve primere. Razumeš li? (Da.) Da li glupi ljudi često prave ovu grešku? (Da.) Čak pomisle: „Vidi kako mi dobro ide navođenje primera! Vidiš li kako sam pronicljiv? Izgledam li ti glupo? Ti si taj koji je glup!” Najgluplji tip čoveka neprekidno odiše glupošću. Ovim zaključujemo razgovor u zajedništvu o ovoj sposobnosti: sposobnosti prihvatanja stvari.

Peta sposobnost je kognitivna sposobnost. Na šta se odnosi kognitivna sposobnost? Njen glavni naglasak je na stepenu čovekovog shvatanja samih stvari. Da bi se procenila čovekova kognitivna sposobnost, mora se posmatrati njegov stepen shvatanja neke stvari i vremenski rok koji mu je potreban da bi postigao shvatanje suštine te stvari. Ako je neophodan vremenski rok vrlo kratak, a stepen njegovog shvatanja je dovoljno dubok, i on uspe da dostigne nivo shvatanja suštine te stvari, taj čovek poseduje kognitivnu sposobnost. Ako je vremenski rok koji je čoveku potreban za shvatanje neke stvari unutar normalnog opsega i on može da shvati suštinu same te stvari, može jasno da vidi uzroke i posledice, koren i suštinu problema u njoj, a zatim u svom srcu stekne shvatanje o toj stvari – i, još bolje, ako može da dȃ definiciju o toj stvari i da o njoj izvuče neki zaključak – to nazivamo posedovanjem dobrog kova. Odnosno, kao normalnoj osoba koja poseduje razmišljanje normalne ljudskosti, bez obzira na to jesi li muško ili žensko, da li si upravo dostigao zrelo doba ili si već zašao u srednje ili pozne godine, ako se tvoje shvatanje suštine same te stvari dostiže u okviru normalnog vremenskog opsega, onda se za tvoj kov smatra da je dobar. Ako vremenski rok koji je tebi neophodan za shvatanje te stvari za tri ili četiri puta premašuje rok koji je potreban normalnoj osobi – odnosno, ako osobi dobrog kova za to treba tri dana, a tebi je potrebno deset dana ili čak jedan mesec – i, dok ti jasno ne shvatiš čitav niz događaja u okviru te stvari, već su nastupili šteta i negativne posledice izazvani tom stvari, pa tek onda uviđaš njenu ozbiljnost i koji su njeni koren i suština, onda je tvoj kov u najboljem slučaju prosečan. Drugim rečima, ako ta stvar još uvek nije izazvala ozbiljne posledice, ali se neke negativne posledice već neprekidno pojavljuju, a ti tek tokom ovog procesa postepeno postaješ svestan korena i suštine te stvari, dolazeći do definicije i zaključka, onda se tvoj kov smatra prosečnim. Međutim, ako tek po nastupanju negativnih i ozbiljnih posledica te stvari ti iznenada shvataš i razumeš koja je priroda te stvari, onda ti je kov izrazito loš. Ako je ta stvar već izazvala negativne posledice, a ti i dalje ne znaš u čemu je problem s tom stvari odnosno koji je koren tog problema, i još uvek o tome ne možeš da izvučeš zaključak, tada nemaš nikakav kov. Kognitivnu sposobnost delimo na ova četiri nivoa. Prvi nivo čine ljudi dobrog kova. Odnosno, istoga časa kad se nešto dogodi i to nalaže da u roku od nekoliko sati odmah doneseš zaključak – pri čemu je to hitna situacija u kojoj će nastupiti negativne posledice ukoliko o tome odmah ne prosudiš, ne razviješ plan za dalje postupanje s tim problemom i za njegovo rešavanje ili čak ne smisliš plan kontrole gubitaka kako bi zaustavio dalji razvoj problema – ako, u tom vremenskom roku, možeš da postaneš svestan korena tog problema, da odmah i odlučno tačno prosudiš, tačno doneseš odluku i izvučeš zaključak, a zatim da formulišeš razuman plan za njegovo rešavanje, to znači da imaš dobar kov. Međutim, pretpostavimo da samo osećaš da po tom pitanju postoji neki problem, ali ne znaš u čemu je taj problem niti koji je njegov koren, pa u normalnom vremenskom roku za rešavanje tog problema nemaš nikakve zaključke, odluke niti planove za njegovo rešavanje. Umesto toga, ti samo pasivno čekaš i posmatraš njegov dalji razvoj i, tek s njegovim razvojem, pokušavaš da prepoznaš koja je zaista suština tog problema i donosiš sud koji nije naročito tačan, pa nakon toga nastavljaš da čekaš i posmatraš i, pre nego što se čitava ta stvar sasvim razvije, možda si jedva u stanju da prozreš suštinu tog problema ili da jedva smisliš rešenje, ali se tvoje rešavanje i dalje ne odvija brzo. Ako je to slučaj, onda ti je kov vrlo prosečan. Ako se ta stvar u potpunosti razvila i posledice su već nastupile, pri čemu je suština problema već sasvim izašla na videlo, a ti tek onda uviđaš da je ta stvar loša i vidiš šta je njen osnovni koren – ili možda ne možeš uopšte ni da vidiš taj koren, već naprosto pasivno trpiš krajnju posledicu te stvari ili se sa njom suočavaš – to znači da ti je kov loš. Još jedno ispoljavanje ljudi lošeg kova je u sledećem: ako se takve stvari iznova pojave, oni će i dalje imati isti stav, isti metod za rešavanje toga i to će rešavati istom brzinom. Odnosno, svaki put kad se takve stvari pojave, uvek će ih rešavati na taj isti način, istom tom brzinom i s istom efikasnošću. Ma koliko stvari da se pojavi, ti ljudi nisu u stanju da raspoznaju njihovu suštinu, niti shodno tome menjaju ijedno svoje mišljenje ili gledište o svetovnim stvarima. To su ljudi lošeg kova. Upravo zato što su ljudi lošeg kova, njima nedostaje sposobnost da žive samostalno; odnosno, nemaju nikakav pogled na opstanak ili na život. To je pokazatelj posedovanja lošeg kova. Ispoljavanje ljudi koji nemaju nikakav kov je u sledećem: kad se nešto već dogodilo, a možda su čak nastupile i posledice, oni još uvek ne znaju šta se desilo, baš kao da sanjaju. To označava odsustvo kova i nedostatak kognitivne sposobnosti. Da li razumete? (Da.) Kognitivna sposobnost se uglavnom odnosi na shvatanje suštine raznih ljudi i događaja i korena njihovih problema; u tome se ogleda kognitivna sposobnost. Ona znači da kad vidiš ispoljavanja, otkrovenja i ljudskost određenog tipa ljudi, u stanju si da znaš koji su problemi s kojima se oni suočavaju, koji je koren njihovih problema u okruženju u kome žive, kao i koja je suština događaja koje trenutno posmatraš i u čemu leži koren problema u njima. Kognitivna sposobnost se uglavnom odnosi na dva aspekta: na proziranje suštine ljudi, događaja i stvari i na proziranje korena njihovih problema. Šta još možete da shvatite o kognitivnoj sposobnosti? Da li je neko razume kao sposobnost da se shvati i savlada znanje? (Ne.) Kognitivna sposobnost o kojoj govorimo prvenstveno podrazumeva sposobnost posmatranja ljudi i događaja. Ako je merilo prema kome posmatraš ljude i događaje veoma nisko, ako je tvoje znanje vrlo plitko odnosno ne možeš da razumeš suštinu nijednog čoveka, događaja ili stvari, tada je tvoja kognitivna sposobnost veoma loša ili čak ni ne postoji. Ako, bez obzira na to koliko očito pogrešnih reči ili pogrešnih gledišta ljudi oko tebe izražavaju, koliko pogrešnih postupaka preduzimaju odnosno koliko očite iskvarenosti otkrivaju, ti ne možeš da otkriješ suštinu problema, ne znaš kom tipu ljudi oni pripadaju, jesu li oni ispravni ljudi, jesu li oni ljudi koji streme ka istini, kakav im je karakter ili kakva je suština takvih ljudi – ako ne znaš nijednu od tih stvari – tada nemaš nikakvu kognitivnu sposobnost. Pri suočavanju sa bilo kojom osobom ili stvari, ti nemaš nikakvo merilo za procenu. Nakon što ta stvar prođe, ti nemaš nikakav zaključak o suštini takvih problema, a još i manje imaš ikakvo shvatanje o tome; i, naravno, nemaš nikakva načela za rešavanje takvih stvari niti puteve primene za njih – u tome je značenje odsustva kognitivne sposobnosti. Kognitivna sposobnost se uglavnom odnosi na čovekovu sposobnost da shvata ljude, događaje i stvari. Ovim zaključujemo našu raspravu o toj sposobnosti.

Šesta sposobnost je sposobnost donošenja sudova. Sposobnost donošenja sudova je slučaj kad, pri suočavanju s nekom stvari, možeš da prosudiš da li je ona tačna ili netačna, ispravna ili pogrešna, pozitivna ili negativna, a da zatim na osnovu tog sopstvenog suda odrediš koji je prikladan način da joj pristupiš i da je rešiš. Kad se čovek uobičajeno susretne s nekom stvari, bilo da je to nešto što je ranije već viđao ili ne, prethodno iskusio ili nije, i bilo da je ta stvar relativno pozitivna ili relativno negativna, kakav stav prema njoj on treba da zauzme? Treba li da je odbaci ili da je oberučke prihvati? Ako, nakon što je jasno vidiš, imaš svoj sopstveni stav i poseduješ tačna gledišta koji su u skladu sa istina-načelima, to dokazuje da imaš sposobnost donošenja sudova. Na primer, kad čuješ nekog čoveka da nešto govori, nakon što o tome razmisliš, ti možeš da odrediš šta to znači, koju svrhu govornik želi da postigne, zašto izgovara te reči, zašto koristi te formulacije i ton i zašto, kad to govori, ima određenu vrstu pogleda u očima. Možeš da vidiš osnovne namere, svrhe i motive koji se nalaze u pozadini njegovih reči. Bez obzira na to kako nakon toga postupaš s tim osnovnim namerama i motivima, ti na licu mesta možeš da zapaziš neke osnovne probleme u pozadini stvari koja se događa. Znaš šta on želi da učini, zašto to želi tako da uradi, svrhu koju želi da postigne, dejstvo koje on namerava da njegove reči proizvedu, kao i obuhvaćena skrivena sredstva, spletke i zavere. Možeš da uočiš određene naznake, postaješ svestan toga da taj problem nije uobičajen, pa u svom srcu možda čak osetiš oprez. To dokazuje da imaš sposobnost donošenja sudova. Ako imaš sposobnost donošenja sudova, to znači da si osoba dobrog kova. Ma koliko nečije reči zvučale prijatno, koliko god da su one usklađene s istinom u smislu doktrine, koliko god da stav tog čoveka drugima deluje čestito odnosno koliko god da je njegov cilj skriven, ti i dalje možeš da prosudiš o problemu na osnovu njegovih spoljašnjih otkrovenja, pojava ili onoga što on kaže – to dokazuje da imaš dobar kov i da imaš sposobnost donošenja sudova. Na primer, pri suočavanju s nekom stvari, bez obzira na stepen u kome se ona razvila, ti možeš da prozreš suštinu te stvari i koren problema kroz shvatanje procesa odvijanja te stvari. To označava posedovanje sposobnosti donošenja sudova. Na primer, ako u crkvi postoje antihristi i zli ljudi koji vrše prekide i ometanja, kad je reč o tome ko je među tim ljudima kolovođa, ko su sledbenici, ko u toj stvari ima glavnu ulogu a ko je pasivan, kao i kad je reč o tome kakav će uticaj sama ta stvar imati na ljude i koje će štetne posledice nastupiti ako se ona dodatno razvije, na osnovu shvatanja osnovnih okolnosti te stvari, ti možeš da doneseš sud o celoj toj situaciji. Čak i ako u tvom stavu u tom trenutku postoje određena neslaganja u odnosu na način na koji će se ta stvar na kraju ispoljiti, ti makar imaš gledište, stav i tačna načela za rešavanje te stvari. To je dovoljno da dokaže da poseduješ sposobnost donošenja sudova o toj stvari. Odnosno, ti imaš sposobnost da prosudiš o tome ko je kolovođa ili podstrekač te stvari, odnosno u kojoj meri će se ta stvar razviti u budućnosti, te kakav stav i načela treba da koristiš da bi joj pristupio i onemogućio joj da izazove štetne posledice. Sve dok imaš sposobnost da prosuđuješ, dok su logika i metod tvog prosuđivanja tačni i dok je osnova tvog suda makar u skladu sa ljudskošću ili, još bolje, u skladu sa istina-načelima, to dokazuje da imaš sposobnost donošenja sudova. Čak i ako tvoj sud donekle odstupa od same te stvari, dokle god postoji osnova za tvoj sud, dokle god tvoj sud odgovara razvojnim obrascima same te stvari i u skladu je sa korenom i suštinom sličnih ili analognih problema – i, povrh toga, u skladu je sa istina-načelima – takođe se može reći da imaš sposobnost donošenja sudova. Posedovanje sposobnosti donošenja sudova dokazuje da možeš da razmišljaš o problemima. Ako su tvoji sudovi u skladu sa korenom, suštinom i svim drugim aspektima same te stvari, onda to dokazuje da si osoba dobrog kova.

Bez obzira na to s kakvim ljudima ili stvarima se čovek susreće, tek kad ima ispravan način razmišljanja i jedino pod pretpostavkom prosuđivanja o tome da li je neka stvar tačna ili netačna, ispravna ili pogrešna, odnosno da li je pozitivna ili negativna, on može imati naknadni plan za postupanje s tom stvari i za njeno rešavanje. Ako čovek ne zna kako da razmišlja o problemima – konkretno, ako ne može da prosuđuje o problemima – on tad ne može ni da rešava probleme, odnosno, nedostaje mu sposobnost rešavanja problema. Rešavajući probleme, svako to čini pod pretpostavkom prosuđivanja o tome da li je neka stvar tačna ili netačna; u suprotnom, njegovom planu za rešavanje tog problema i njegovom putu primene nedostajaće osnova. Na primer, neko ti prijavi da u određenoj crkvi crkveni život nije dobar; većina ljudi je negativna i ravnodušna, nespremna da se okuplja ili da izvršava svoju dužnost. Kako donosiš sud o takvoj pojavi? Je li to problem iz stvarnog života? (Jeste.) Pošto je to problem iz stvarnog života, potrebno je da smisliš konkretan plan praktičnog postupanja da bi se time bavio i to rešio. Pre rešavanja tog problema, zar ne treba da prosudiš o tome koji su koren i suština tog problema i koji ga ljudi izazivaju? Zar ne treba o tome da prosudiš? (Da.) Jedino razmišljanjem možeš da dođeš do suda, a tek nakon prosuđivanja možeš da prepoznaš koren problema, te na osnovu korena i suštine tog problema možeš zatim da odrediš primerene, prikladne metode za postupanje i planove za rešavanje tog problema. Ako si saznao da crkveni život u nekoj crkvi nije dobar, ali ne znaš koji je razlog tome, kako bi prosuđivao o korenu samog problema? (Ja bih prvo pomislio da je taj problem neposredno povezan sa crkvenim starešinom. Ako crkveni starešina nema duhovno razumevanje, godinama veruje u Boga, ali ne shvata istinu, ne može da reši nijedan problem na koji nailazi i ne zna kako da vodi pripadnike Božjeg izabranog naroda da jedu i piju Božje reči ili da besedi o istini, onda je crkva sa takvim lažnim starešinom osuđena na to da nema dobar crkveni život.) Ovo je jedan sud. Uopšteno govoreći, kad je reč o jednostavnim problemima, ako je neki sud tačan, on ti omogućava da dokučiš sȃm koren problema. Međutim, neki su problemi složeni, pa ako su informacije koje shvataš nepotpune, moguće je da ti taj pojedinačni sud ne dozvoljava da dokučiš koren problema. Dakle, postoje li i drugi i treći sud? (Da.) Nakon što se formiraju tri suda, moguće je da neki od njih bude najtačniji. Kakve još sudove možete da donesete? (Meni pada na pamet da su ljudi u toj crkvi načelno lošeg kova, da imaju lošu sposobnost shvatanja istine, kao i da ne vole istinu. Zato su tamošnji rezultati crkvenog života loši.) Da li to odgovara stvarnosti ove situacije? To je drugi sud. Ima li još neko neki sud? (Ja bih razmišljao i o postojanju zlih ljudi koji ometaju ovu crkvu.) To je treći sud. Koji od ova tri suda je više u skladu sa stvarnom situacijom i koji je realističniji, a koji od njih je šupalj? (Meni se čini da je drugi sud donekle šupalj. Zapravo, ako ta crkva za starešinu ima prikladnu osobu koja je odgovorna za posao, rezultati crkvenog života bili bi dobri. Jedenjem i pijenjem Božjih reči i shvatanjem istine, braća i sestre bi zasigurno imali pokretačku snagu da izvršavaju svoje dužnosti. Smatram da su prvi i treći sud realističniji.) Drugi sud je šuplja doktrina. Prvi i treći sud su u skladu sa stvarnim stanjem i tačni su. Kao prvo, u formiranju ova dva suda koristi se logičko razmišljanje; kao drugo, oni su zasnovani na određenoj pojavi koja se često pronalazi u stvarnom životu. Ako možeš da dokučiš uobičajenu pojavu, to dokazuje da ti je način razmišljanja ispravan i usklađen sa logikom. Ako ne možeš da dokučiš stvarnu situaciju, a sud ti je nepovezan sa stvarnim životom, to dokazuje da tvom načinu razmišljanja nedostaje logika i da u njemu ima manjkavosti, te da probleme posmatraš na nerealan, neobjektivan način. Prvi i treći sud su objektivni. Prva situacija može biti da crkveni starešina ne zna kako da izvršava posao. Ni on sȃm nema put u život-ulazak, pa ga još manje ima kad je reč o predvođenju crkve i braće i sestara. Posledično, tamošnji crkveni život se ne poboljšava. U stvari, većina ljudi u toj crkvi iskreno veruje u Boga i poseduje pokretačku snagu, ali crkveni život zapravo ne donosi nikakve plodove. Svako okupljanje se odvija po istoj rutini: pevaju, mole se, čitaju Božje reči, a zatim starešina ili đakon razmenjuje neka površna shvatanja ili doktrine. Vrlo malo tamošnjih ljudi može da govori o stvarnom iskustvenom razumevanju. Povrh toga, crkveni starešina je lošeg kova, ima površno iskustvo i nije u stanju da besedi o istini radi rešavanja problema. Crkveni život zato deluje dosadno i neprijatno. Čak ni posle više okupljanja niko iz njih nije ništa zadobio, pa većina ljudi oseća da im je prisustvo takvim okupljanjima manje korisno nego da kod kuće čitaju Božje reči i sve su manje voljni da im prisustvuju. Neki ljudi, nakon jedne ili dve godine vere u Boga i nakon što shvate ponešto istine, žele da izvršavaju dužnosti. Međutim, neke crkvene starešine ne znaju koji su ljudi prikladni za koju dužnost niti za koju vrstu posla su prikladni. Nisu u stanju da ljude razumno rasporede ili da ih koriste, niti mogu da iskoriste sopstveno iskustvo kako bi ljude podržali i pomogli im da izvršavaju svoje dužnosti. To može dovesti do toga da pojedini ljudi postanu negativni i nevoljni da izvršavaju svoje dužnosti. U stvari, većina ljudi koja je spremna da izvršava svoju dužnost može dobro da je izvršava; samo im nedostaju podrška i pomoć. Ako crkvene starešine i đakoni mogu ljude da podrže i pomognu im shodno Božjim rečima, povećaće se broj ljudi u toj crkvi koji su spremni da izvršavaju svoju dužnost i oni će moći normalno da je izvršavaju. Upravo zbog činjenice da crkvene starešine i đakoni ne znaju kako da izvršavaju posao, crkveni život daje loše rezultate i neki problemi dugo ostaju nerešeni, pa posle nekog vremena mnogi ljudi postaju negativni i više nemaju nikakvu pokretačku snagu; to utiče na vršenje dužnosti pripadnika Božjeg izabranog naroda. Ako su rezultati crkvenog života loši, to je uglavnom stoga što crkvene starešine i đakoni ne znaju kako da obavljaju rad u crkvi. To je jedna situacija. Druga je kad antihristi i zli ljudi drže vlast i u crkvi izazivaju ometanja, a to se povremeno događa. Kad crkvene starešine ne znaju kako da izvršavaju posao, a ujedno postoje antihristi i zli ljudi koji drže vlast, koji neprekidno formiraju klike, uspostavljaju nezavisna carstva i muče i potiskuju ostale, to dovodi do toga da pojedina braća i sestre koji iskreno veruju u Boga i spremni su da izvršavaju svoju dužnost bivaju potiskivani, mučeni i izopšteni. Oni žele da vrše svoju dužnost, ali za to nemaju priliku, zbog čega su negativni i slabi. Ti ljudi koji iskreno veruju u Boga ne uživaju u okupljanjima sa antihristima i njihovom svitom. Antihristi uvek imaju želju da drže vlast i da se ustoliče. Kad se oni koji iskreno veruju u Boga priključe okupljanjima, oni žele da shvate više istine i razmene svoja iskustva, ali ih antihristi potiskuju i za to im ne pružaju priliku. Posledično, crkveni život postaje neuređen; ljudi dospevaju u stanje rasula i okupljanja više nisu prijatna. Ono malo elana i ljubavi koje su ljudi imali izgubljeno je i oni više nisu voljni da vrše svoju dužnost. Loši rezultati crkvenog života mogu nastati usled bilo kog od ovih razloga. To je ono o čemu možete da razmišljate i da prosuđujete. Ako je zaključak do kojeg prosuđivanjem dođete povezan sa stvarnom situacijom, čak i ako je on samo delimično povezan s mogućim problemom ili ga on samo identifikuje, to je i dalje ispoljavanje posedovanja sposobnosti donošenja sudova. Zaključak i mišljenje do kojih si došao rasuđivanjem makar su povezani sa stvarnom situacijom, a ne sa doktrinom, nečim šupljim ili nečim što uopšte ne postoji. To dokazuje da imaš sposobnost donošenja sudova. Ako zaključci koje o svakoj stvari donosiš nisu u skladu sa normalnim razvojnim obrascima stvari ili sa ishodom u stvarnom životu, već su potpuno zamišljeni, šuplji, nerealni i neistiniti i nemaju nikakve veze sa stvarnim situacijama, onda to znači da nemaš nikakvu sposobnost donošenja sudova odnosno da u prosuđivanju često praviš greške. Šta je onda sa drugim sudom koji ste prethodno pomenuli, da su loši rezultati crkvenog života izazvani činjenicom da ljudi u toj crkvi imaju loš kov i da ne vole istinu – kakav je to sud? (To je pogrešno prosuđivanje.) To zovemo greškom u prosuđivanju. Ako u potpunosti ne možeš da dokučiš one situacije koje često nastupaju povodom tih stvari – odnosno, onih nekoliko situacija koje će se najverovatnije dogoditi – pa rasuđivanjem dolaziš do samo jedne situacije odnosno možeš da zamisliš moguće situacije, ali i da zamisliš nemoguće situacije, šta to dokazuje? To dokazuje da je tvoja sposobnost donošenja sudova prosečna. Čovek sa prosečnom sposobnošću donošenja sudova poseduje neke misli o određenoj stvari, ali ne može da bude siguran. U takvim slučajevima, sud koji on donosi je netačan. Ako su sudovi nekog čoveka ponekad tačni, a ponekad netačni, neki su u skladu sa stvarnom situacijom dok neki drugi nisu, s tim da su oni netačni relativno češći, to ukazuje na to da je njegova sposobnost donošenja sudova loša. Pretpostavimo da su zaključci do kojih on dolazi rasuđivanjem potpuno šuplji, nimalo ne odgovaraju obrascima odvijanja stvari, a još manje su u skladu sa uobičajenim ili čestim pojavama, i tako sasvim nepovezani sa činjenicama. Njegovi sudovi su samo obične fantazije, nemaju nikakve veze sa obrascima odvijanja stvari ili sa samom ljudskost-suštinom i u potpunosti su neusklađeni sa kontekstom stvarnog života i sa okruženjem. Odnosno, pretpostavimo da su njegovi sudovi nepovezani sa stvarnošću – ono do čega on dolazi rasuđivanjem ne bi nikad moglo da se dogodi u stvarnom životu, a ono o čemu on govori nije uopšte suština problema. Ako je to slučaj, onda takav čovek nema nikakvu sposobnost donošenja sudova.

Kako bi se procenilo da li neki čovek ima sposobnost donošenja sudova, glavna stvar je u sagledavanju jesu li njegovi sudovi o različitim tipovima ljudi i različitim tipovima stvari tačni. Na primer, pretpostavimo da vidiš da neki čovek plače, a ti ne znaš zašto. Vidiš da on plače vrlo ogorčeno i veoma tužno, a ujedno se moli i povremeno čita Božje reči i ne odgovara nikome ko mu se obrati. Od tebe se traži da prosudiš šta se događa s ovim čovekom i ti kažeš: „Moguće je da mu nedostaje dom. Majka mu se pre nekog vremena razbolela, pa želi da ide kući.” Da li je ovaj sud tačan? Neki ljudi kažu: „Moguće je da se oseća negativno. Kad ljudi plaču, uglavnom je to zato što su im povređena osećanja. Na primer, ljudi plaču kad ih maltretiraju ili kad ih prevare. Kad se suoči s nekim problemom i prema njemu su se nepravedno poneli, on uvek plače, nije voljan da s drugima razgovara ili da s njima dolazi u kontakt. To je ispoljavanje osećanja negativnosti.” Neki drugi donose sledeći sud: „Ranije je često propovedao jevanđelje i svoju je dužnost izvršavao napolju, ali sad već dugo svoju dužnost izvršava u zatvorenom prostoru i moguće je da se na to nije navikao i da se oseća skučeno.” Ima li još nekih mogućnosti? Neki ljudi kažu: „Možda juče nije imao priliku da jede meso, pa ga je to iznerviralo i zato plače.” Drugi kažu: „Juče je dolazio da sa mnom razgovara. Pomislio sam da je samo u prolazu, pa sam ga ovlaš pogledao i nisam ništa rekao. Da li je to moglo da ga naljuti? Da li je moguće da zbog toga plače?” Kako o ovoj stvari treba prosuđivati na način koji odgovara stvarnoj situaciji? Je li to lako prosuditi? (Ja mogu da iznesem neke sudove. Nekoliko upravo pomenutih razloga – žal za kućom, povređena osećanja ili sumorno raspoloženje i skučenost – sva ta stanja mogu neku osobu da navedu na plač. Međutim, sitnice poput toga da nije imao priliku da jede meso ili da ga je neko ignorisao kad mu se ovaj obratio ne bi trebalo da budu dovoljan razlog da neku osobu navedu na plač.) Koji razlozi bi neku osobu mogli da navedu da gorko zaplače? Naneta nepravda, tuga, žal za nekim ili nečim, osećaj prezaduženosti. Dakle, treba da pitaš tu osobu: „Zbog čega plačeš? Plačeš li zato što je neko bio nepravičan prema tebi pa se osećaš tužno ili zato što o sebi razmišljaš i osećaš da Bogu tako mnogo duguješ?” Nakon što s njim obaviš ovako iskren razgovor, saznaćeš zašto plače. Ukratko, nemoguće je da plače zato što se nije dobro najeo ili zato što nije mogao da jede meso, niti je moguće da plače zato što su ga drugi ignorisali ili su pred njim kolutali očima. Naravno, pod uobičajenim okolnostima, malo istrpljene muke ne bi nekog čoveka nateralo da zaplače, a ni povremeno lošije raspoloženje ga ne bi navelo na plač. Stvari koje ljude mogu da navedu na plač obično su samo nekoliko prethodno navedenih situacija. Razlog za plakanje tog čoveka možete da utvrdite na osnovu tih uobičajenih situacija, a zatim možete da donesete sud na osnovu njegovih uobičajenih, doslednih ispoljavanja – poput činjenice da on načelno ne plače, osim ako se ne suoči s nečim tužnim ili ga nešto ne pogodi u živac; da nije lak na suzama i da plače jedino kad govori o naročito uznemirujućim stvarima i stvarima koje mu posebno dotiču dušu odnosno kad je učinio nešto loše ili napravio neku ozbiljnu grešku, pa se oseća dužnim Bogu – prosuđujući na osnovu ovog konteksta, manje-više možete da zaključite zašto on plače. Jedna situacija je da bi on plakao kad bi mu se član porodice ozbiljno razboleo ili bi preminuo, a druga ako bi se on sȃm razboleo od neke ozbiljne bolesti i osećao se žalosno. Osim toga, mogao bi da plače i zato što je uradio nešto pogrešno i time počinio prestup, pa se osećao dužnim Bogu, želeći da dȃ sve od sebe da stvari preokrene, ali je i dalje slab i ne može to da prevaziđe; te složene pomešane emocije bi ga nagnale na plač. Ovi sudovi su relativno usklađeni sa stvarnom situacijom. Sudeći prema njegovim doslednim ispoljavanjima i karakteristikama njegove ličnosti, možeš da ustanoviš glavni razlog zašto sada plače. Time će to prosuđivanje biti relativno preciznije. Shvatanjem, s jedne strane, rasta takvih ljudi i nekih od problema koje trenutno proživljavaju i, s druge strane, nedostataka same njihove ljudskosti, kao i određene iskvarenosti i slabosti koje često otkrivaju, u osnovi možete da suzite izbor i prosudite da se glavni uzrok problema ove osobe nalazi u tom okviru. Takav način prosuđivanja biće relativno tačan.

Upravo smo završili razgovor u zajedništvu o ispoljavanjima ljudi dobrog kova, prosečnog kova i lošeg kova u smislu njihove sposobnosti donošenja sudova, zar ne? (Jesmo.) A tu je i kategorija ljudi najlošijeg kova. Šta god da se dogodi ili šta god da oni vide da neko radi, takvi ljudi ne znaju kako da o tome donesu sud. Zašto ne znaju? Budući da im je kov veoma loš, oni nemaju nikakvu sposobnost donošenja sudova i ne znaju kako da o stvarima prosuđuju. Na primer, pretpostavimo da čuju da neko kaže nešto negativno. Kad je reč o tome koji su suština i priroda te negativne izjave, oni ne znaju na čemu da utemelje svoj sud, nemaju pojma. Takav je neko ko ne zna kako da razmišlja o problemima i ko ne zna kako da o stvarima prosuđuje. Kad vide da neko nešto radi, na osnovu suštine te stvari, oni ne mogu da prosude kakva je priroda te stvari niti kakav je karakter te osobe; oni ne znaju kako da o tim stvarima prosuđuju na osnovu sopstvenog iskustva u ophođenju prema drugima, a još manje na osnovu Božjih reči. Dakle, oni nemaju sposobnost donošenja sudova. Koji je osnovni razlog kad neko nije u stanju da o stvarima prosuđuje? Razlog je u tome što taj tip čoveka ne zna kako da razmišlja o problemima, a kad je reč o posmatranju ljudi i stvari, on ne zna koji njihov aspekt da sagledava, kako da ih posmatra ili na temelju čega da ih posmatra. I ne zna koje zaključke da nakon toga izvuče, kako da izvuče zaključke ili kako da nakon što donese zaključak pristupi tom tipu osobe ili stvari ili da se njima bavi. Um mu je ili prazan ili zamagljen. To je odsustvo sposobnosti donošenja sudova. Glavni problem ljudi koji nemaju sposobnost donošenja sudova jeste u tome što ne razumeju ili ne shvataju nijedno načelo, a čak im nedostaje i iskustvo u ophođenju prema ljudima. Stoga, kad dolaze u kontakt s raznim tipovima ljudi, oni ne znaju s kojim se ljudima vredi družiti, a s kojima ne; ne znaju koji su ljudi relativno ljubazni i koji ujedno imaju neke jače strane iz kojih oni sami mogu da uče kako bi nadomestili sopstvene nedostatke i koji od tih ljudi mogu da im pomognu i da im budu od koristi; koju vrstu ljudi mogu da tolerišu i da se s njima nerado slažu; a koja vrsta ljudi ima tako neverovatno zlu ljudskost da bi druženje s njima lako moglo dovesti do nevolja ili rasprava, pa ih stoga treba držati što dalje od sebe – u sve ovo su neupućeni. Ukratko, ovi ljudi kojima nedostaje sposobnost donošenja sudova ništa ne znaju i ne mogu da prosude ni o jednoj osobi ili stvari. Ali i oni imaju sopstveni pristup, utvrđeno pravilo koje poštuju. Oni kažu: „S kim god da rešavam stvari ili s kim god da razgovaram, ja ih samo zamajavam tako što se glupiram. Ni prema kome ne osećam neprijateljstvo. Bilo da je to dobra ili loša osoba, bilo da iskreno veruje u Boga ili ne veruje, bilo da voli istinu ili prema njoj ima odbojnost – s njom se slažem i nikoga ne vređam. Kad vidim zle ljude, ja ih izbegavam; kad vidim one pitome, njih maltretiram.” Upravo je ovo njihova đavolska logika. Oni ne znaju s kakvim ljudima treba da se druže, od kakvih ljudi treba da se drže podalje i s kakvim ljudima ne treba nikada da se druže niti da s njima imaju ikakva posla. Ne koriste ni najmanju sposobnost raspoznavanja i sve posmatraju na isti način, prema svim ljudima se ophode jednako. Ko god da je u pitanju, dokle god o toj osobi nemaju povoljno mišljenje, smatraće je uzurpatorom ili neprijateljem. Koliko god da je neka osoba dobra, dokle god im ona ne ponudi neku korist, oni će se prema njoj ophoditi oprezno. Svoje srce nikome ne otvaraju i svakome pristupaju oprezno. Da li su takvi ljudi dobrog ili lošeg kova? (Lošeg su kova.) Pošto su lošeg kova, kako i dalje mogu da imaju takve misli? Takvi ljudi su naprosto uskogrudi. U čemu je razlika između ljudi bez kova i onih sa mentalnim invaliditetom? Ljudi bez kova su mentalno zaostali i idioti. Osim što brinu o tome da su siti i obučeni, osim što čuvaju svoj obraz i prave određene kalkulacije da nešto iskoriste i da ne pretrpe nikakve gubitke, oni nemaju nikakav kov. S druge strane, ljudi s mentalnim invaliditetom nemaju čak nikakve kalkulacije da zaštite sopstvene interese ili da nešto iskoriste – oni naprosto nemaju nikakve misli. Mentalno ometeni ljudi i idioti, osim što prave određene kalkulacije, ne poseduju baš nikakvu sposobnost preživljavanja, nikakav kov i nikakvu sposobnost donošenja sudova. Prema tome, oni nemaju nikakva načela u načinu ophođenja prema bilo kojoj osobi; oni se rukovode jedino osećanjima. Dokle god osećaju da za njih nisi dobar, izbegavaće te, osećaće otpor prema tebi, mrzeće te u svom srcu i odbaciće te. Koliko god da si prema njima dobronameran odnosno koliko god da im pomažeš, sve dok to ne mogu jasno da zapaze, neće osećati da si im prijatelj ili da im nećeš naneti nikakvu štetu. Oni ne mogu da prepoznaju da li su ljudi, događaji i stvari tačni ili netačni, ispravni ili pogrešni, pozitivni ili negativni – te stvari oni ne mogu da prosude. Poseduju samo određene kalkulacije. Kad nešto iskoriste, osećaju se srećno; kad nešto ne iskoriste, osećaju da su pretrpeli gubitak, da su se prema njima nepravično poneli i da su predmet tuđeg podsmeha, i rešeni su da narednog puta drugima neće dozvoliti da ih iskoriste niti će drugima dozvoliti da se pred njima razmeću ili da dođu u povoljniji položaj – neće drugima pružiti nikakvu priliku. Recite Mi, da li se to što u svom umu imaju ove kalkulacije naprosto računa kao da imaju kov? To je tek nešto bolje nego kad imaš mentalni invaliditet, ali, kad je reč o sposobnostima, oni nijednu nemaju – nemaju nijednu od različitih sposobnosti za rešavanje različitih tipova stvari. Naprosto su idioti i mentalno zaostali. Takvi ljudi nemaju nikakav kov. Shvatate li? (Da.) U odnosu na ljude s mentalnim invaliditetom, jedina stvar koju ovi ljudi imaju jesu ove kalkulacije; ljudi s mentalnim invaliditetom nemaju čak ni njih. Kad to čuju, takvi ljudi u to nisu uvereni, pa kažu: „Tvrdiš da nemam nikakvu sposobnost donošenja sudova? Stavi preda me istovremeno američke dolare i zlato, pa vidi da li mogu da ih prepoznam. Mogu da ih razlikujem! Zlato je žuto, a američki dolari su papirne novčanice! Stavi preda me istovremeno platinu i srebro, pa vidi da li mogu da prosudim! Platina i srebro su različite nijanse bele boje – to mogu da uočim!” Zar to nije glupo? To je prilično glupo. Oni su u stanju da razlikuju samo ove stvari, a ipak žele da se time hvale i dokažu kako nisu glupi. Učinili su toliko glupih stvari, toliko stvari koje dokazuju odsustvo kova – zašto o njima ne govore i ne pokušaju da ih shvate? Upravo zato što im kov nedostaje, zato što im je kov loš i zato što te stvari ne mogu da prepoznaju niti ih razlikuju, oni iznose tu jednu ili dve stvari koje ljudi sa mentalnim invaliditetom ne mogu da urade ne bi li dokazali kako nemaju mentalni invaliditet, ne bi li dokazali da imaju nešto pameti i kova. Nije li to glupo? To još više dokazuje njihovu glupost. Ovim smo sada dovršili i naš razgovor u zajedništvu o ispoljavanjima ljudi koji nemaju kov. Šta je glavno u odmeravanju toga da li neko ima sposobnost donošenja sudova? To da li on ima razmišljanje normalne ljudskosti. Ako nemaš razmišljanje normalne ljudskosti, ni o čemu nećeš moći da prosuđuješ. Ako imaš razmišljanje normalne ljudskosti, tvoji sudovi mogu i dalje biti pogrešni, ali to makar pokazuje da imaš sposobnost donošenja sudova i da poseduješ sposobnost razmišljanja normalne ljudskosti. Sudovi koje donosiš nisu nagađanja, nisu pretpostavke, nisu hipoteze niti su posredni zaključci. Naprotiv, to su različiti zaključci i mišljenja do kojih se došlo nakon razmatranja svih aspekata neke stvari. To nazivamo sposobnošću donošenja sudova.

Sada, nakon što smo završili razgovor o sposobnosti donošenja sudova, hajde da u nastavku porazgovaramo o sposobnosti prepoznavanja stvari. Na šta se odnosi sposobnost prepoznavanja stvari? Ona se uglavnom odnosi na prepoznavanje da li su ljudi, događaji i stvari pozitivni ili negativni, tačni ili netačni i ispravni ili pogrešni; odnosi se na karakterizaciju ili klasifikaciju ljudi, događaja i stvari – na kategorizaciju ljudi, događaja i stvari sa kojima se susrećete u različite kategorije. Namera i svrha prepoznavanja su u razvrstavanju ljudi prema njihovoj vrsti i u razvrstavanju pozitivnih i negativnih stvari prema njihovoj vrsti. Klasifikacija, naravno, ne znači svrstavanje ptica u kategoriju ptica, životinja u kategoriju životinja niti biljaka u kategoriju biljaka. Sposobnost prepoznavanja stvari se ne odnosi na sposobnost prepoznavanja toga, već na sposobnost prepoznavanja atributa raznih ljudi, događaja i stvari. Na primer, da li možeš da kategorišeš ispoljavanja, otkrovenja i suštinu raznih ljudi? Možeš li da definišeš atribute raznih ljudi, događaja i stvari sa kojima se susrećeš? Recimo, pri prepoznavanju bezvernikȃ, možeš li da prepoznaš otkrovenja bezvernikȃ koja ti omogućavaju da budeš u stanju da jasno prepoznaš da su oni bezvernici? Ako znaš koje karakteristike i osobine imaju bezvernici, koja otkrovenja ljudskosti pokazuju, koje reči izgovaraju, koje radnje preduzimaju i koje misli i gledišta poseduju, onda bi trebalo da si u stanju da bezvernike prepoznaš. Kad se pojave razni ljudi, događaji i stvari, čovek dobrog kova može da prepozna jesu li to pozitivne ili negativne stvari, pozitivni ili negativni ljudi, jesu li pravični ili zli i da li su ispravni ili pogrešni. On može da definiše atribute raznih ljudi, događaja i stvari i da prepozna da li su oni usklađeni sa ljudskošću i sa istinom. Takav je neko ko je dobrog kova. A šta je s ljudima koji su prosečnog kova? Oni mogu da prepoznaju razne ljude, događaje i stvari koji imaju očigledne atribute. Na primer, neki ljudi kažu: „Kako bi mogao da postoji bog? Gde je on? Zašto ne mogu da potvrdim da on postoji?” Kad je reč o ovakvim rečima kojima se očito poriče Bog, ti pojedinci imaju određenu sposobnost raspoznavanja i mogu da prepoznaju da su takvi ljudi bezvernici i negativni likovi. Mogu da prepoznaju očito zlo i očigledne negativne, nepravične, rđave stvari, ali kad su u pitanju neke stvari koje su prividne, za koje je retko ko čuo i koje se nalaze negde na pola puta ili su u sivoj zoni, oni ne mogu da ih razgraniče, niti mogu različito da ih posmatraju. Oni, ipak, poseduju sposobnost da raspoznaju zle ljude koji čine očigledna nedela. Znaju da je takva osoba zla i da, kad bi zla osoba poput nje postala starešina ili kad bi zadobila status, ona bi bila antihrist. Međutim, ako ova osoba ima loš karakter i još uvek nije počinila zla dela, oni ne bi mogli da prepoznaju da li se ona može kategorisati kao zla osoba i koja zla dela bi mogla da počini, niti bi mogli da definišu atribute te osobe. To označava posedovanje prosečnog kova. Ponašanje nekih ljudi sasvim je očito, na primer, ponašaju se razuzdano, obožavaju idole, slede svetovne stvari, vole da tračare, često druge potiskuju i maltretiraju ili počine ubistvo i podmetnu požar, pa bi oni rekli da ovi ljudi nisu dobri i da su ljudi koje Bog prezire; tu razliku mogu da naprave. Međutim, kad je reč o nekim ljudima čije spoljašnje ponašanje deluje prilično dobro – često daju milostinju i drugima pomažu, prema ljudima imaju strpljenja, prilično dobro se slažu s drugima – čija ljudskost, gledano spolja, deluje prilično dobro, ali čije reči i postupci uglavnom nisu usklađeni s istinom, i čijim se postupcima često krše istina-načela, oni ne bi mogli da raspoznaju da li takvi ljudi streme ka istini odnosno kojoj tačno kategoriji pripadaju. Kad je reč o ljudima, događajima i stvarima koji su očiti i lako se označavaju, oni mogu da raspoznaju da li su oni tačni ili netačni, ispravni ili pogrešni, da li su pravični ili rđavi, i da li su to pozitivne ili negativne stvari. Oni mogu da razaznaju takve spoljašnje stvari, ali ne mogu da razaznaju kad je reč o onim ljudima, događajima i stvarima koji zaista obuhvataju načela i povezani su sa istinom. Ne mogu da raspoznaju koji od njih su očigledno u skladu sa istinom, a koji krše istinu. To je posedovanje prosečnog kova. Na primer, neki ljudi nose odeću izrađenu od relativno dobre tkanine, koja deluje elegantno i kvalitetno, pa zbog nje podsećaju na one visoko kotirane ličnosti ili na pripadnike službeničke elite u svetu. Kad to vide, ljudi prosečnog kova kažu: „Ova odeća je od one vrste koju vole nevernici. Kao ljudima koji veruju u Boga, nama ne treba da se dopada; to nisu pozitivne stvari.” Ovo nije tačno. Ta odeća ne izgleda zavodljivo ni primamljivo, već deluje elegantno, dostojanstveno i pristojno, zbog čega taj koji je nosi deluje plemenito. Međutim, takve odevne predmete – zbog kojih onaj koji ih nosi deluje plemenito, elegantno i ujedno obučeno po poslednjoj modi – ovi ljudi posmatraju kao negativne stvari i kažu da su one rđave. To je nesposobnost da se ove stvari prepoznaju, zar ne? (Tako je.) Dakle, kakva je sposobnost prepoznavanja stvari takvih ljudi? U najboljem slučaju, ona je prosečna. To je posedovanje prosečnog kova. Takvi ljudi čak nisu u stanju da razaznaju ni neke stvari koje nevernici mogu – nevernici dobrog kova mogu da raspoznaju dobru i lošu ljudskost, ali ovi ljudi ne mogu. Uprkos tome što su shvatili određene doktrine otkako su počeli da veruju u Boga, takvi ljudi ne mogu da naprave razliku između pozitivnih i negativnih stvari. Mogu da raspoznaju stvari koje su očigledne, ali ne mogu da raspoznaju one koje to nisu. Mogu da raspoznaju očigledno zle ljude, očigledne slučajeve izazivanja prekidanja i ometanja i očigledne slučajeve kršenja načela, ali, kad je reč o određenim ljudima, događajima i stvarima koji su relativno posebni, zlokobni, bizarni i pritajeni u senkama, njih ne mogu da prepoznaju. Tek kroz tuđe besede i podsticanja odnosno kad sami ti ljudi učine nešto očigledno, oni mogu da ih prepoznaju. U suprotnom, to ne mogu. To ukazuje na to da im je sposobnost prepoznavanja stvari prosečna. Ima i određenih ljudi koji, bez obzira na okolnosti, ne mogu da prepoznaju nikakve ljude, događaje ili stvari niti da definišu njihove atribute. Na primer, kad je reč o procenjivanju koji su tačno atributi određene kategorije ljudi – da li su oni istinski vernici ili bezvernici, da li su oni ljudi koji streme ka istini odnosno da li su prikladni za negovanje – oni te stvari ne znaju i ne mogu da ih vide. Čak i kad takvi ljudi pokažu brojna ispoljavanja i imaju vrlo očigledne probleme, oni te ljude i dalje ne mogu da prepoznaju niti da definišu njihove atribute. Ovo je odsustvo sposobnosti prepoznavanja stvari. Čak i ako se pojave neki uobičajeni i lako raspoznatljivi ljudi, događaji i stvari, oni ne mogu jasno da kažu jesu li ti ljudi dobri ili zli, odnosno da li su to pravične ili rđave stvari. Ne znaju kako da ih razaznaju ili kategorišu, niti znaju kako da ih klasifikuju. Čak i nakon čitanja Božjih reči i razgovora u zajedništvu s drugima, oni i dalje ne mogu da ih prepoznaju. Na kraju, oni od drugih traže da umesto njih odluče, govoreći: „Oni su onakvi kakvima ih ti okarakterišeš. Ako ih okarakterišeš kao pravične, onda su oni pravični; ako ih okarakterišeš kao rđave, tada su oni rđavi.” Ukratko, oni sami ne mogu da daju definicije niti da izvlače zaključke. Kakva god da je nastala situacija, kad god je reč o izvlačenju nekog zaključaka, oni su zbunjeni i nemaju ništa da kažu. Nije li ovo odsustvo sposobnosti prepoznavanja stvari? (Jeste.) Čak i u slučaju najprostije spoljašnje pojave, ako ih pitate da prepoznaju njenu prirodu i njene atribute, oni to ne znaju. Međutim, za jedan trik znaju: mogu naširoko da naklapaju, prepričavajući šta je neki čovek rekao i učinio. Ali ako ih pitaš: „Je li taj čovek zapravo istinski vernik ili nije? Da li je neko ko ima ogromno stremljenje ka Bogu?”, oni odgovaraju: „Pa, on u Boga veruje više od deset godina i napustio je svoju porodicu i karijeru. Kad mu je kćerka imala tri ili četiri godine, on ju je poverio braći i sestrama i napustio je dom da bi izvršavao svoju dužnost.” Oni, ipak, imaju svoje kalkulacije; izbegavaju da sami izvlače zaključke, već tebi prepuštaju da odlučiš. Ako ih pitaš: „Pa, je li taj čovek onda neko ko prihvata istinu?”, oni odgovaraju: „Pa, otkako je postao crkveni starešina, ustaje vrlo rano i sasvim kasno odlazi na počinak. A kad je reč o tome da li je on neko ko prihvata istinu, nakon što su mu braća i sestre jednom ukazali na neke njegove probleme, on je na licu mesta zaplakao, govoreći da Bogu mnogo duguje i da nije dobro postupao.” „A da li se nakon toga pokajao?” „Pa, u tom trenutku, stav mu je bio prilično dobar.” Oni vole da te zatrpavaju informacijama, pokazujući ti da u njima ima nečega, da sve znaju i da znaju kako da posmatraju ljude, i onemogućavajući te da ih potceniš. U stvarnosti, oni ne mogu da raspoznaju ljude niti mogu da izvuku zaključke. Naprosto te zatrpaju hrpom pojava i informacija, prepuštajući ti da prepoznaš kakav je to čovek, da o tom čoveku izvučeš zaključke i definišeš njegove atribute. Ti kažeš: „Taj čovek se u osnovi može smatrati nekim ko prihvata istinu. U svojoj veri u Boga ima pokretačku snagu i istinski je vernik. Stvar je naprosto u tome da, budući da ima loš kov i nedostaje mu sposobnost shvatanja, on nikad nije u stanju da pronađe načela primene i ne može da primenjuje istinu, uprkos činjenici da je spreman da prihvati istinu.” Oni odgovaraju: „Meni ne izgleda kao neko ko ima sposobnost shvatanja. Kad god priča o nečemu neprijatnom, on zaplače – stav mu je uvek isti.” Vidiš? Oni sami nemaju sposobnost prepoznavanja stvari, ali su prilično dobri u tome da iz tuđih opaski izvuku koristi. Nije li to problematično? Najuobičajenije ispoljavanje ljudi kojima nedostaje sposobnost prepoznavanja stvari jeste u tome što vole da te zatrpaju gomilom pojava, informacija, teških problema, da ti ispričaju čitav razvoj događaja odnosno sve drugo što su u nekoj situaciji zapazili, a zatim čekaju da ti to definišeš, pa nakon što to učiniš, oni smatraju da je tvoja definicija dobra i mogu da je prihvate. Nakon što je prihvate, i dalje ne znaju zašto si to definisano na taj način. Ne znaju osnovu ili načela u pozadini tvog zaključka, niti kako da postupaju prema datom tipu osobe ili kako da se njim bave. Ni o jednoj od tih stvari ništa ne znaju. Čak ni nakon besede i proučavanja, još uvek ne shvataju. To pokazuje da nemaju nikakvu sposobnost prepoznavanja stvari; to je ispoljavanje nekoga ko nema nikakav kov. Osim toga, oni greškom često iskrivljuju činjenice i jednu stvar brkaju s drugom. Koju god stvar da komentarišu, oni ne uspevaju da dokuče koren niti suštinu te stvari, već umesto toga zaključke izvlače samo na osnovu spoljašnjih pojava. Na primer, zlodelo nekog antihrista opisuju kao prestup, verujući da, sve dok to može da prepozna, taj antihrist može da se preokrene. Ako vide da pošten čovek izgovori laž, oni ga okarakterišu kao lažljivca. Ako vide da je neko nadmen i samopravedan, oni ga okarakterišu kao zlog čoveka. Ovo su greške koje uobičajeno prave ljudi kojima nedostaje sposobnost prepoznavanja stvari. Kad je reč o bilo kojoj osobi, sposobnost prepoznavanja stvari jeste vrsta kova koju ta osoba treba da poseduje kad se u životu susretne s raznim ljudima, događajima i stvarima. Sposobnost prepoznavanja stvari ne uključuje samo prepoznavanje suštine raznih ljudi, događaja i stvari, već i određivanje njihovih atributa. Što tačnije te atribute možeš da odrediš, time se dokazuje da poseduješ veću sposobnost prepoznavanja stvari. Ako tvoja određivanja nisu naročito tačna i između tvojih određivanja i suštine i korena te stvari postoji odstupanje, to dokazuje da je tvoja sposobnost prepoznavanja stvari prosečna. Ako atribute ljudi, događaja i stvari ne možeš da utvrdiš, niti da te atribute prozreš, to dokazuje da nemaš nikakvu sposobnost prepoznavanja stvari. Na primer, pretpostavimo da, kad je reč o nekom čoveku, možeš samo da opišeš njegova brojna ispoljavanja i otkrovenja, ali ne i da prozreš njegovu suštinu. Odnosno, možeš samo da govoriš o tome kako je taj čovek sklon da bude negativan ili koje vrline on poseduje, možeš jedino da govoriš o brojnim stvarima koje su se tom čoveku dogodile, ali ne znaš njegov karakter, kov ili stav prema istini, ne možeš da prozreš ove osnovne stvari i nemaš nikakvu definiciju za ljude, događaje i stvari koji se oko njega pojavljuju ili dešavaju. Bez obzira na to jesu li takve stvari ispravne ili pogrešne, pravične ili rđave, pozitivne ili negativne stvari, ispoljavanja dobre ljudskosti ili zle ljudskosti, ti nijednu od tih stvari ne možeš da prozreš niti da je raspoznaš. Koliko god istina da si čuo odnosno koliko god iskustvenih svedočenja da si slušao, ti i dalje ne možeš da prepoznaš niti da razlikuješ razne ljude, događaje i stvari; u svom srcu, ni za jednu kategoriju ljudi, događaja ili stvari nemaš nikakvu definiciju. To je odsustvo sposobnosti prepoznavanja stvari, a ujedno i ispoljavanje neposedovanja kova.

Ako ljudi kojima nedostaje sposobnost prepoznavanja stvari nemaju svest o sebi i ujedno su nadmeni i samopravedni, kakvu će grešku najverovatnije napraviti? Uhvatiće se za nekoliko ispoljavanja koja pokazuju drugi ljudi, a zatim će ih proizvoljno označiti i definisati. Na primer, oni vide da su neki ljudi pomalo samoživi, pa kažu da su oni poput zlih ljudi, da su đavoli – nije li ovo ogromna greška? Ti ljudi su naprosto malo samoživi, pa su zbog porodičnih uslova ili okruženja u kojima su odrasli formirali neke loše životne navike ili su razvili neke loše navike i mane. Sve u svemu, karakter tih ljudi nije dobar, ali nije ni zao, pa se ne mogu nazvati zlim ljudima. Ipak, oni kojima nedostaje sposobnost prepoznavanja stvari uhvate se za nekoliko stvari koje neko od tih ljudi kaže ili za jednu ili dve stvari koje on radi, a zatim tog čoveka slepo definišu govoreći: „Taj čovek ima čudnu, nedruželjubivu i samoživu ličnost. On je zla osoba.” Ova definicija je pogrešna. Ljudi koji su zaista zli će govoriti milozvučne reči i laskanjem će se ljudima dodvoravati; oni imaju taktiku, tajiće stvari, obmanjivaće ljude i njima se poigravati. Neki zli ljudi čak mogu davati milostinju, drugima pomagati i iskazivati strpljenje. Oni kojima nedostaje sposobnost prepoznavanja stvari, za takvu će osobu reći: „Ovaj čovek je tako dobar, istinski je vernik”, ali je u stvarnosti taj čovek licemerni farisej. Oni kojima nedostaje sposobnost prepoznavanja stvari ne mogu da prozru suštinu ljudi – u vreme izbora, oni čak glasaju da zli ljudi postanu starešine. Sa čim se to izjednačava? Izjednačava se sa pomaganjem u zlu i sa podsticanjem zla. Neki zli ljudi u svom ponašanju ne pokazuju sopstveno zlo i ne otkrivaju ga. Njihovo je zlo u njihovom srcu. Sve stvari koje rade imaju određeni cilj, a sve njihove namere u sebi imaju nešto prikriveno. Stvari koje rade i koje možeš da vidiš zapravo ne odražavaju njihove stvarne namere. Sve njihove prave namere, ciljevi i njihova rđavost skriveni su u njihovom srcu. Ako nekom čoveku nedostaje sposobnost prepoznavanja stvari i ne može da raspozna takve ljude, on će ih verovatno smatrati dobrim ljudima, ljudima koji streme ka istini. Neki ljudi poseduju neposrednu ličnost i u druženju s drugima se ne koriste nikakvom taktikom. Obraćaju se direktno i, u smislu ličnosti i temperamenta, donekle jesu iritantni. U njihovoj ljudskosti zapravo nema velikih problema, radi se samo o tome da im je ton u govoru ponekad grub. Međutim, to što otkrivaju jeste upravo ono što u sebi misle – šta god da u sebi pomisle, oni to spolja i otkrivaju. Drugi često smatraju da ti ljudi ne znaju kako da s bilo kim komuniciraju ili da se druže, i nenaviknuti su na način govora kakav ti ljudi koriste. Takvi ljudi govore posebno otvoreno i direktno, pa druge uvek nenamerno povređuju. S vremenom, na kraju svakog povrede, pa ljudi prema njima ne gaje lepa osećanja. Neki kojima nedostaje sposobnost raspoznavanja kažu da je takav čovek zao, ali on zapravo nije zao. Kažeš da je zao – iznesi onda činjenice o tome kako je druge mučio: koga je mučio ili potiskivao? Koga je povredio ili obmanuo? Ako zaista postoji činjenična osnova koja dokazuje da je taj čovek zla osoba – da druge ne povređuje jedino svojim rečima, već i da postoji zlo u dubinama njegovog srca i da je za druge zaista škodljiv – onda se on može okarakterisati kao zla osoba. Ako nema nameru da druge povredi, onda on nije zla osoba. Naprosto poseduje neposrednu ličnost i govori oštro – to je urođeno. To što govori oštro su u najgorem slučaju mana i nedostatak njegove ljudskosti. Ne ume da bude taktičan i da se, kad govori, stavi u ravnopravan položaj s drugima, ne zna kako da prema drugim ljudima pokaže toleranciju, da prema drugima bude predusretljiv i trpeljiv, da bude obziran prema tuđim osećanjima. Ne zna ništa od toga. U njegovoj ljudskosti neke stvari nedostaju. Ipak, neki ljudi kojima nedostaje sposobnost raspoznavanja takve pojedince smatraju zlim ljudima. U stvari, pri obavljanju stvari, takvi pojedinci najčešće štite interese Božje kuće. Iako im je, kad se drugima obraćaju, ton pomalo oštar, oni nikoga nisu povredili niti imaju nameru da ljude povređuju. U govoru im naprosto nedostaje taktičnost i dok govore ne obaziru se na datu situaciju. Usled određenih nedostataka i mana u ljudskosti takvih pojedinaca, mnogi drugi ljudi ih greškom smatraju zlim ljudima, ali ne mogu da navedu nijedan dokaz da su oni počinili ikakvo zlo. To je pogrešno prosuđivanje i pogrešna karakterizacija takvih pojedinaca. Moguće je da ljudi koji zaista jesu zli, gledano spolja, druge neće povređivati, moguće je da će davati milostinju i drugima pomagati, moguće je da njihove reči iskazuju razumevanje, zabrinutost, brigu i predusretljivost i moguće je da ovi pojedinci prema drugima čak pokazuju toleranciju i ljubav – njihove reči i postupci mogu delovati prilično dobro – ali u određenim posebnim okolnostima ili u posebnim stvarima, i po pitanjima koja uključuju njihove interese, oni druge mogu da potiskuju, da ih povređuju i da protiv njih potajno spletkare, pa neće čak uopšte ni štititi interese Božje kuće. Čak i ako se nešto ne tiče njihovih ličnih interesa, čak i ako bi morali jedino da mrdnu prstom, oni svejedno neće štititi interese Božje kuće. Ono što takvi pojedinci spolja proživljavaju naizgled deluje izuzetno dobro i, gledano spolja, u njihovoj se ljudskosti ne mogu zapaziti nikakve mane niti nedostaci, ali su oni zapravo pravi pravcati zli ljudi. Mnogi ljudi ne uspevaju da raspoznaju takve pojedince i zaslepljeni su njihovom taktikom, njihovim filozofijama za ovozemaljsko ophođenje i njihovim zaverama i spletkama. Ako se razotkriju priroda-suština nekog takvog pojedinca i činjenice o njegovom zlodelu, ovi ljudi ne samo da to neće prihvatiti, nego će za tog pojedinca smatrati i da je dobar, da je neko koga Božja kuća treba da neguje i poveri mu važnu ulogu. Njima nedostaje sposobnost raspoznavanja takvih pojedinaca. Hajde da ne govorimo o tome mogu li takvi ljudi neku osobu da procenjuju prema Božjoj reči ili istina-načelima, već da samo pogledamo njihov kov – i ove očigledno zle pojedince oni čak smatraju dobrim ljudima, pa čak i pri postojanju činjenica o njihovim zlodelima, te pojedince i dalje smatraju dobrim ljudima – to znači da su oni sasvim smeteni. Ljudi kojima nedostaje sposobnost prepoznavanja stvari ne samo da su mentalno zaostali i idioti, već su i smeteni. Ti zli pojedinci su potiskivali i mučili druge, i koristili su razne taktike da se ljudima poigravaju, a ovi ljudi to, ipak, ne smatraju zlom i ne mogu da vide da to jeste zlo. Osim toga, postoji jedno očigledno ispoljavanje zlih ljudi, a ono je u tome da oni nikada ne štite interese Božje kuće – ni makar jednom. Čak i kad bi morali da kažu samo jednu jedinu reč ili da mrdnu prstom, i dalje ih ne bi štitili, a kamoli kad je reč o stvarima koje uključuju njihovu ličnu bezbednost ili njihov status i ugled – u takvim će slučajevima još i manje štititi interese Božje kuće. Neki ljudi ne mogu da prozru ove očito zle pojedince. Recite Mi, da li takvi ljudi imaju kov? Zli ljudi imaju zlu suštinu; oni će svakoga potiskivati. Ko god da je u pitanju, dokle god ta osoba ima uticaj na njihov status ili interese, ona postaje meta njihovog potiskivanja. Oni kojima nedostaje sposobnost raspoznavanja ne mogu da prozru takve stvari. Zar ljudi kojima nedostaje sposobnost raspoznavanja nisu smeteni? (Jesu.) Oni čak ne znaju ni da li će njih same zli ljudi potiskivati – recite Mi, u kojoj meri su takvi ljudi smeteni? Zar nisu potpuno smeteni? (Jesu.) Nakon što neki zli pojedinci budu smenjeni, određeni ljudi koji uopšte nemaju sposobnost prepoznavanja stvari čak istupaju da bi u njihovo ime progovorili, da bi ih uzeli u odbranu i da bi vikali zbog nepravde koju su oni istrpeli, samo zato što ti zli pojedinci godinama veruju u Boga, poseduju neke talente, rečiti su, imaju taktiku i, gledano spolja, stvari napuštaju, daju se i trpe patnju. Ti ljudi ne govore o tome koliko su zla ti zli pojedinci učinili. Umesto toga kažu: „Tolike godine veruju u Boga, sledili su Boga s nepokolebljivom posvećenošću i istrpeli su veliku patnju. Čak ih je uhapsila velika crvena aždaja, istrpeli su mučenje i odslužili su zatvorsku kaznu, a pomogli su i tom i tom bratu ili toj i toj sestri.” Oni posmatraju jedino te stvari i zanemaruju zla dela tih pojedinaca, a da ne pominju koliko su zla počinili. Zar nisu previše smeteni? (Jesu.) Nemoguće je iskupiti one koji su sasvim smeteni, oni su nepopravljivi. Ljudi koji ne poseduju sposobnost prepoznavanja stvari jesu ljudi bez ikakvog kova – oni nemaju nikakve sposobnosti. Takvi ljudi ne znaju i ne mogu da prepoznaju da li je nešto ispravno ili pogrešno odnosno da li je neka osoba pozitivna ili negativna ličnost. Ne mogu jasno da vide čovekovu suštinu i prirodu niti da atribute tog čoveka rezimiraju na osnovu njegovog ponašanja, ispoljavanja, otkrovenja iskvarenosti i brojnih činjenica o njegovim zlodelima. Dokle god je taj čovek i dalje u crkvi, ti ljudi će se prema njemu ophoditi kao prema bratu ili sestri i odnosiće se prema njemu s ljubavlju iz srca. Oni nemaju sposobnost da ikoga raspoznaju i ni prema kome ne mogu da se ophode shodno načelima. Takvi ljudi nemaju nikakvu sposobnost prepoznavanja stvari. Ne znaju i ne mogu da prepoznaju jesu li razne stvari pravične ili rđave, da li na ljude one imaju pozitivno ili negativno dejstvo, te da li ih treba smatrati ispravnim i prihvatiti ili ih treba smatrati neispravnim i raspoznati, odbaciti i prema njima iskazati otpor. Kad im navodite primer kako biste im neku stvar objasnili, oni znaju da takve stvari nisu dobre, da ne odgovaraju istina-načelima i da u Božjoj kući nisu primenljive. Ali, već sledećeg puta kad se slična stvar pojavi, oni i dalje ne znaju kako da joj pristupe i ne mogu da primenjuju načela – shvataju jedino ako im navedete još jedan primer. Da bi shvatili, stvari im morate objašnjavati ponaosob, koristeći metod podučavanja deteta da nečim ovlada. To je odsustvo sposobnosti prepoznavanja stvari. Bilo da je reč o nekoj osobi ili stvari, oni ne znaju da li je to pravično ili rđavo, ispravno ili pogrešno, pozitivna ili negativna stvar, da li odgovara istini i potrebama ljudskosti, niti kako oni koji veruju u Boga treba to da posmatraju – oni ne znaju ništa od toga. To je odsustvo sposobnosti prepoznavanja stvari. Dakle, šta je osnova za procenjivanje nivoa sposobnosti prepoznavanja stvari nekog čoveka? Osnova je u tome da li su tačne tvoje definicije atributa raznih stvari. Ako su tvoje definicije tačne, u tom slučaju imaš sposobnost prepoznavanja stvari. Ako je tačnost tvojih definicija atributa raznih stvari preko pedeset odsto, onda je tvoja sposobnost prepoznavanja stvari prosečna ili iznad proseka. Ako ta tačnost ne dostiže pedeset odsto, onda je tvoja sposobnost prepoznavanja stvari loša. Ako ta tačnost ne iznosi čak ni jedan odsto, onda nemaš nikakvu sposobnost prepoznavanja stvari i čovek si bez kova. Ovako se raspoznaje da li neko ima sposobnost prepoznavanja stvari. O ovoj sposobnosti neću navoditi više primera. O tome sami možete da razgovarate u zajedništvu, pa ću vam ovu temu prepustiti.

U nastavku ćemo razgovarati o osmoj sposobnosti, sposobnosti reagovanja na stvari. Sposobnost reagovanja na stvari jeste način na koji se čovek bavi nekom stvari – nezavisno od toga da li je ta stvar već nastupila ili se ta stvar iznenada događa ili su se promenili razni činioci te stvari, način na koji neki čovek rešava tu stvar označava njegovu sposobnost reagovanja na stvari. Dakle, na šta se sposobnost reagovanja na stvari prvenstveno odnosi? Odnosi se na tvoju sposobnost da neku stvar prepoznaš, o njoj prosudiš, pristupiš joj i rešiš je. Kad naiđeš na neku osobu, događaj ili stvar, kakva je njihova priroda? Da li je to pozitivna ili negativna stvar? Kako se s takvom stvari treba suočiti i rešiti je? Ako se događa iznenada, kakve pouke treba izvući? Koje su dobre Božje namere? Ako takva stvar može da našteti crkvenom radu, kako je onda treba rešiti na način koji odgovara načelima i otklanja posledice izazvane štete, onemogućavajući joj da crkvenom radu i dalje nanosi štetu, kao i zaustavljajući negativno dejstvo koje bi njen dalji razvoj mogao imati? Pri suočavanju sa nekom osobom, događajem ili stvari, ako – na osnovu načela raspoznavanja koja si dokučio i istina-načela koja poznaješ – možeš tačno da prosudiš o suštini i glavnom uzroku takvih stvari, o načelima i planu za njihovo rešavanje, onda si čovek sa sposobnošću reagovanja na stvari, što ujedno znači da si čovek dobrog kova. Na primer, kad se neka stvar pred tobom iznenada dogodi, kako s njom treba da se suočiš? Kao prvo, treba jasno da vidiš u kom pravcu se ona može razvijati, kakve posledice bi mogla da izazove bude li se i dalje razvijala, u čemu leži glavni uzrok njenog nastupanja, koja je njena suština – moraš biti u stanju da raspoznaš i jasno vidiš sva ta pitanja. Okarakteriši tu stvar kroz raspoznavanje, a zatim odmah pronađi plan za njeno rešavanje. Kako tu stvar treba rešavati, ko je kolovođa, ko su sledbenici, koja je glavna odgovorna strana, ko treba da snosi glavnu odgovornost, kako se baviti odgovornim licima – moraš da shvatiš sva ova pitanja. Osim toga, pri rešavanju problema, gubitke moraš da svedeš na minimum, kao i da prerasporediš i prilagodiš osoblje. Jedino se na taj način greške mogu odmah ispraviti, problemi mogu temeljno rešiti i data situacija popraviti, omogućavajući stvarima da se razvijaju u ispravnom i korisnom smeru. Ukratko, ako možeš da razmotriš sve različite činioce koji su uključeni u tu stvar, a zatim imaš ispravan način da to rešiš, uz ispravna i tačna načela za njeno rešavanje, to nazivamo posedovanjem sposobnosti reagovanja na stvari i to znači da si neko ko ima dobar kov. Naravno, ovaj metod za rešavanje date stvari i načela za njeno rešavanje mogu biti zaključci i definicije do kojih ste došli u kontaktu i kroz razgovor u zajedništvu sa ljudima kojima je ta situacija poznata ili kroz saradnju i razgovor sa svima. Ako uvidom u tok postojeće situacije, a zatim traženjem predloga od braće i sestara koji takav problem razumeju, možeš konačno da dođeš do definicije, izvučeš zaključak, utvrdiš rešenje i pravilno rešiš taj problem, obavljajući kadrovska prilagođavanja, nadoknađujući gubitke koje je taj problem izazvao, a zatim prilagođavajući crkveni rad tako da se više ne razvija u nepovoljnom pravcu, onda to nazivamo posedovanjem sposobnosti reagovanja na stvari. Ako sa stvarima možeš da se nosiš na ovom nivou, može se smatrati da imaš dobar kov. Naravno, posedovanje dobrog kova ne znači da, kad se suoči s nekim problemom, čovek može odmah da ga prozre, da donese trenutne odluke i da ga sveobuhvatno i na odgovarajući način reši – to ne mora nužno biti slučaj. Da bi ljudi rešavali probleme neophodan je proces; neophodno je da shvate različite aspekte datog problema kako bi mogli da prozru suštinu stvari. Ljudi su od krvi i mesa, stvari obavljaju u okviru ljudskosti, pa je proces neophodan. Za razliku od delovanja Svetoga Duha – Sveti Duh proučava Zemlju u celini, na sveobuhvatan način; Bog može uvek da vidi suštinu i glavni uzrok svih stvari i svih problema. Kad ljudi nisu u stanju da prozru skrivene stvari u pozadini problema, njih je lako obmanuti i zaslepeti. Upravo zbog toga, ljudi treba dubinski da istraže pravo stanje stvari u pozadini problema. Nakon što shvatiš pravo stanje skriveno u pozadini neke stvari, ako možeš odmah da rešavaš probleme, da rešavaš odstupanja, da na odgovarajući način prilagođavaš one koji su direktno zaduženi i osoblje, te da garantuješ normalno odvijanje rada, onda to dokazuje da imaš sposobnost reagovanja na stvari. Posebno pri suočavanju sa iznenadnim događajima, ako u skladu sa načelima možeš da se baviš raznim ljudima, događajima i stvarima, to dokazuje da si čovek dobrog kova. Kad se suoče s redovnim i uobičajenim situacijama, ljudi sa prosečnom sposobnošću reagovanja na stvari neke stvari mogu da obave poštujući postupke i rutinski, ali su rezultati koje postižu prosečni – oni ne postižu nikakve preokrete niti ostvaruju značajan napredak. Čim se suoče s posebnim situacijama ili sa iznenadnim događajima, oni postaju zbunjeni i nesposobni su da ih reše. Na primer, kad propovedaju jevanđelje, pod normalnim okolnostima neki ljudi svakog meseca mogu da zadobiju nekoliko ljudi. To odražava prosečan kov i rezultati njihovog propovedanja jevanđelja takođe su prosečni, ne naročito dobri. Ako u datoj crkvi iznenada nastupi događaj u kome antihristi zaluđuju ljude, ti delatnici jevanđelja postaju zbunjeni i ne znaju šta da urade. Rad na jevanđelju se zaustavlja i oni ne znaju treba li da nastave da propovedaju ili da sačekaju radne aranžmane. Ne znaju da tragaju za načelima rada u propovedanju jevanđelja. U radnim aranžmanima Božje kuće često se kaže: „Ni u jednom trenutku i ni pod kakvim okolnostima rad na jevanđelju ne sme da se zaustavi.” Ipak, samo zato što su suočeni s događajem da antihristi zaluđuju ljude, ti pojedinci prekidaju rad na jevanđelju. Obavljaju li svoju dužnost odano? U tome ne uspevaju. Da li se pokoravaju Božjim orkestracijama i uređenjima? Ni u tome ne uspevaju. Kad naiđu na antihriste ili lažne starešine koji bezobzirno čine nedela i izazivaju ometanja i prekide, oni se zbune. Ne umeju da pitaju one koji shvataju istinu kako treba da reše taj problem na koji su naišli, a još manje umeju da u Božjim rečima potraže načela primene i put primene. Nedostaje im ova sposobnost reagovanja na stvari. Kad vide da antihrist širi zablude kako bi ljude zaluđivao, neke crkvene starešine ne znaju kako da besede o istini ne bi li te zablude opovrgli. Ne znaju šta da urade, već se uporno mole: „O, Bože, molim Te, veži Sotonu, molim Te, Sotoni začepi usta i spreči ga da širi zablude kojima hoće da zaludi ljude. Molim Te, spasi one neuke i glupe ljude i spreči da ih antihrist zaluđuje. O, Bože, molim Te da ih vratiš!” Samo molitvom i bez traganja za istinom – može li se tako rešiti problem? Beskorisno je ukoliko ljudi ne sarađuju i ne izvršavaju svoju dužnost. Postoji mnogo stvari koje ljudi treba da učine. Kao prvo, treba da pogledaju kakvo je poreklo tog antihrista, kakve karakteristike on ispoljava i na šta se oslanja da bi zaluđivao ljude; treba i da provere da li među zaluđenima ima ljudi dobrog kova koji mogu da prihvate istinu, pa da požure da ih povrate. Taj posao treba prvo uraditi. Međutim, ove crkvene starešine to ne znaju i ne znaju da rade na taj način. Oni se naprosto zbune, udarajući besno nogama o pod. Neki beskorisni pojedinci čak briznu u plač od uznemirenosti. Čemu plakanje? Mogu li se plakanjem povratiti oni koji su zavedeni? Plakanje ne znači obavljanje posla, niti znači da nosiš breme. Ono je ispoljavanje nesposobnosti. Kad se suoče s takvim stvarima, ljudi koji imaju kov najpre se smire. Nakon molitve, traganja, analize i prosuđivanja, a zatim razgovora u zajedništvu, oni konačno donose odluku. Kad se susretnu s problemima, ljudi lošeg kova su zbunjeni: ne umeju da se mole i tragaju niti umeju da pronađu nekoliko ljudi koji shvataju istinu da s njima razgovaraju u zajedništvu; samo pasivno čekaju. Time se najviše odlažu stvari. Ti nemaš rešenje, ali ga drugi možda imaju – zašto ne potražiš druge da od njih zatražiš pomoć? Ljudi koji su pametni, čak i dok čekaju, ne zaboravljaju da ispune svoju dužnost i odgovornost. Takvo ispunjavanje dužnosti i odgovornosti je preduzimljivo, a ne pasivno. To nije čekanje da Bog izda naredbe ili da Bog lično deluje kako bi promenio datu situaciju. Naprotiv, time se čini svaki napor da se tokom perioda čekanja povrate svi oni koji mogu da se povrate. A kad je reč o onima koji ne mogu da se povrate – kao što su smetene budale, oni koje su zaposeli zli duhovi i bezvernici koji veruju u Boga samo da bi se zabavili iz radoznalosti i obezbedili izvor opstanka – oko njih se ne treba gnjaviti. Za one koji nisu zaslepljeni, mora se što pre urediti da im neko besedi o istini i da s njima razgovara o raspoznavanju antihristâ. Zar ovo nije plan za rešavanje situacije? Ovo je mera reagovanja. Ljudi lošeg kova ne poseduju takve mere reagovanja; znaju samo da plaču i da se žale. To označava odsustvo sposobnosti reagovanja na stvari. Ako je neki čovek u uobičajenim situacijama u stanju da radi normalno, a čim se suoči s posebnim situacijama, postaje zabezeknut i zbunjen, onda je sposobnost reagovanja na stvari takvog čoveka u najboljem slučaju prosečna. Ako ne može da se bavi čak ni uobičajenim situacijama, takav čovek nema nikakvu sposobnost reagovanja na stvari. Na primer, ako ga pošalju u neku crkvu da organizuje izbor crkvenog starešine, on ne zna kakvu osobu da izabere niti kako da ljude okupi i organizuje izbore. Ne razume čak ni osnovne izborne postupke. Povrh toga, postoje i neki ljudi u crkvi koji imaju ozbiljno iskvarene naravi – oni koji pripadaju kategoriji nasilnika, huligana i bitangi – pa ti ljudi koriste priliku da prekidaju izbore. U takvoj situaciji, oni koji su bez ikakve sposobnosti reagovanja na stvari još manje su u stanju da to reše, naprosto bivaju zarobljeni i predaju se. Na kraju, braći i sestrama mogu da kažu samo sledeće: „Odaberite sami. Biće onaj koga vi izaberete.” Kakva su ovo stvorenja? Zar nisu prave ništarije? To označava posedovanje baš nikakve sposobnosti reagovanja na stvari. Ljudima bez ikakve sposobnosti reagovanja na stvari takođe nedostaje radna sposobnost. Bilo da je to u normalnim situacijama ili u posebnim situacijama, kad se nešto dogodi, oni se slome i ustuknu; kad se nešto dogodi, oni su zbunjeni i počinju da plaču. Kad se ništa ne događa, mogu da izgovaraju nekoliko reči i doktrina, ali kad se nešto dogodi i od njih se zatraži da reše problem, oni to ne mogu. Na primer, kad neki pojedinci površno izvršavaju svoju dužnost, oni bez ikakve sposobnosti reagovanja na stvari znaju jedino da s njima razgovaraju na sledeći način: „Molim te, nemoj da budeš površan – dobro obavljaj svoju dužnost!” Može li se time rešiti problem tih pojedinaca? S tim pojedincima oni treba da besede o problemu površnosti. Ako ti pojedinci ne shvataju istinu i ne mogu da prepoznaju svoj problem, oni s njima treba u zajedništvu da razgovaraju o istini. Postupaju li tako iako znaju da je to pogrešno, te pojedince treba detaljno da analiziraju i orežu. Ako je razlog takvog ponašanja neka druga stvar, treba da im besede o toj drugoj stvari. Treba da odrede odgovarajući pravac delovanja na osnovu vrste iskrslog problema, a zatim da shodno tome postupe. Ako to ne možeš da učiniš, onda ti nedostaje sposobnost reagovanja na stvari. Da li razumete? (Da.) Pri suočavanju s bilo kojom stvari, ako nemaš nikakvo rešenje, nemaš način da se time baviš i nikakva načela da to rešiš, onda ti nedostaje sposobnost reagovanja na stvari. Nisu li to ljudi sa najlošijom sposobnošću reagovanja na stvari? (Jesu.)

Oni sa najboljom sposobnošću reagovanja na stvari jesu ljudi koji, kad se suoče sa nekim posebnim stvarima ili sa iznenadnim situacijama, o njima mogu odmah da prosude i da ih prepoznaju, a zatim da izrade relativno prikladne planove za njihovo rešavanje. Oni sa prosečnom sposobnošću reagovanja na stvari mogu da reše obične, rutinske stvari kad se s njima suoče. Mogu da rade poštujući postupke kako bi održali datu situaciju i njome upravljali, odnosno da bi prilagodili i zamenili osoblje – dobri su u obavljanju takvog posla. Ali kad se susretnu sa iznenadnim situacijama, njih ne mogu da reše. Čak ni ako im se saopšte načela, oni ne mogu da ih primene; čak ni ako im se dâ ovlašćenje i od njih zatraži da tu stvar reše, i dalje to nisu u stanju da učine. To je posedovanje prosečne sposobnosti reagovanja na stvari. Oni sa lošom sposobnošću reagovanja na stvari ne rešavaju dobro čak ni rutinske stvari. Znaju jedino kako da izgovaraju doktrine i da se drže propisa, pa na kraju glavni uzrok problema uopšte ne bude rešen. Dovoljan je jedan antihrist koji izaziva ometanja i ljude zaluđuje, pa da oni odustanu od propovedanja jevanđelja; dovoljan im je i jedan lažni starešina koji govori gluposti, pa da prestanu s radom na jevanđelju. Jesu li to ljudi koji slede Božju volju? Oni u tome ne uspevaju. Sposobnost reagovanja na stvari takvih ljudi je odviše loša. Kakva god situacija da nastane, ljudi sa lošom sposobnošću reagovanja na stvari ne mogu da je reše. Na primer, ako u prostoriji izbije požar, oni se uspaniče i brzo traže aparat za gašenje požara. Nakon što ga pronađu, ne znaju kako se on koristi i moraju da potraže uputstvo. Shodno tome, požar se sve više širi. Ovo se događa zato što oni ne znaju kako se koristi aparat za gašenje požara i time odlažu stvari, a ujedno i zbog toga što im nedostaje sposobnost reagovanja na stvari. Čak su nesposobni da reše i tako hitnu situaciju kao što je požar; to je nedostatak sposobnosti reagovanja na stvari. Da navedemo još jedan primer: ako detetu tokom jela zapne hrana u grlu, ne može da diše i počne da koluta očima, ti ljudi se uspaniče. Ne znaju treba li to dete da odvedu u bolnicu ili ne i ne znaju da li tom detetu treba da daju da popije gutljaj vode. Toliko se uznemire da se sasvim preznoje i zajapure u licu, ali naprosto ne znaju šta da urade. Posle nekog vremena, dete se nakašlje nekoliko puta i napokon ponovo počne da diše. Toliko dugo su paničili, a nisu imali nikakvo rešenje za taj problem. Na svu sreću, detetu se posrećilo; u suprotnom, ono bi umrlo pod njihovim nadzorom. Ljudi lošeg kova nemaju nikakve sposobnosti i ne mogu dobro ništa da urade. Ono nekoliko doktrina koje razumeju, samo su propisi i parole. I kad je reč o uobičajenim i posebnim situacijama, oni su podjednako nesposobni da se njima bave ili da ih reše. Prema tome, u smislu sopstvene sposobnosti reagovanja na stvari, takvi ljudi su još i više lišeni te sposobnosti – uopšte je nemaju. S kakvom god situacijom da se suoče, oni na nju ne mogu da odreaguju niti da je reše – te stvari ne mogu da shvate. Smatraju da je dovoljno biti u stanju izgovoriti nekoliko reči i doktrina i uzviknuti nekoliko parola, da to znači da imaju kapital i da su u svom životu ispunjeni. U stvarnosti, kad se nešto dogodi, te doktrine koje oni znaju ne služe ničemu. Svejedno, oni ne shvataju da to odražava loš kov – kov im je u toj meri loš, ali oni sami toga nisu svesni. Nije li ovo izuzetno loš kov? (Jeste.) Zar takvi ljudi nisu glupi? (Jesu.) Glupim ljudima fali poneka daska u glavi. Šta znači to da im „fali poneka daska u glavi”? Znači da, koliko god doktrina da razumeju odnosno koliko god propisa mogu da poštuju, nakon što se nešto dogodi, nijednim od tih propisa ili doktrina ne može se rešiti stvarni problem. Ipak, oni to i dalje ne mogu da dokuče, pa razmišljaju: „Zašto ove doktrine i propisi nisu delotvorni?” Čak i da oko toga razbijaju glavu, nema nikakve svrhe – koliko god da razmišljaju, i dalje ne mogu da smisle kako da se bave problemom ili da ga reše. Kad rešavaju incidente s antihristima, neki ljudi ne spasavaju prvo one koje su antihristi zaludeli, niti podržavaju one koji su, zbog zaluđivanja od strane antihristâ, postali negativni i nespremni da se okupljaju. Šta je to što oni prvo rade? Održavaju velika okupljanja da bi govorili o ispoljavanjima koja antihristi imaju, o tome kakvi su ljudi antihristi, o razlikama između antihristâ i onih koji imaju narav antihristâ, o tome kako tačno raspoznati antihriste, kako tačno raspoznati one koji imaju narav antihristâ – do trenutka kad o svemu tome završe besedu, neki od ljudi koje su antihristi zaludeli već odavno su napustili crkvu, a neki koji su negativni i slabi više ne prisustvuju okupljanjima. Propustili su najbolji trenutak da te ljude spasu, zaista im pričinjavajući veliku štetu! Ukratko, oni koji su lošeg kova imaju i veliki nedostatak kad je reč o sopstvenoj sposobnosti reagovanja na stvari – sasvim su je lišeni. Nemojte posmatrati koliko je neko pod uobičajenim okolnostima rečit odnosno koliko dobro može da izgovara reči i doktrine i da govori o teologiji – posmatrajte samo da li on ima sposobnost da rešava probleme kad se suočava sa stvarnim situacijama; posebno kad nastupe neki iznenadni događaji, posmatrajte da li on ima sposobnost donošenja sudova i sposobnost prepoznavanja stvari, ima li planove da se bavi problemima i da ih rešava. Ako ih ima, to dokazuje da je neko ko ima sopstvena mišljenja i ko zna kako da o stvarima razmišlja. Ali ako mu nedostaju sposobnost prepoznavanja stvari i sposobnost donošenja sudova, pa se, kad se nešto dogodi, uspaniči i uznemiri i jedino je u stanju da govori pompezne doktrine i uzvikuje parole, onda taj čovek ne može da rešava probleme i beskoristan je. Koliko god teškoća, problema ili mana da ima neka druga osoba, za njihovo objašnjenje i rešavanje taj čovek koristi isti skup teorija i nastavlja da s tom osobom u zajedništvu razgovara na ovaj način, a nikad nije u stanju da reši probleme – to je potpuno odsustvo sposobnosti reagovanja na stvari. Odsustvo sposobnosti da se rešavaju problemi upravo je nesposobnost reagovanja na stvari. Oni koji nemaju nikakvu sposobnost reagovanja na stvari uopšte nemaju kov. Narodski rečeno, oni su budale, idioti i mentalno su zaostali. Ma koliko doktrina mogu da izgovore, to je beskorisno – naprosto ne mogu da ih primene u praksi. Ovim zaključujemo naš razgovor u zajedništvu o osmoj sposobnosti, sposobnosti reagovanja na stvari.

Pogledajmo sada devetu sposobnost, sposobnost odlučivanja. Sposobnošću odlučivanja se u velikoj meri ispituje čovekov kov; prosečan čovek je ne poseduje. Ljudi koji zaista poseduju kov i sposobnost odlučivanja jesu oni koji se nalaze na nivou nam kom se donose odluke. Dakle, na šta se prvenstveno odnosi sposobnost odlučivanja? Odnosi se na to kako, kad se pojave razni ljudi, događaji i stvari i većina ljudi ne može da ih prozre, pojedini ljudi mogu na osnovu Božjih reči i istine da raspoznaju različite probleme i da ih rešavaju i da se bave raznim ljudima. Ta sposobnost rešavanja problema naziva se sposobnošću odlučivanja. Oni koji imaju ovu sposobnost rešavanja stvari imaju sposobnost odlučivanja; oni koji nemaju tu sposobnost rešavanja stvari nemaju sposobnost odlučivanja. Šta obuhvata sposobnost odlučivanja? Obuhvata čovekovu sposobnost shvatanja, sposobnost donošenja sudova, sposobnost prepoznavanja stvari i sposobnost reagovanja na stvari. Sve one se zajedno nazivaju se sposobnošću odlučivanja. Oni koji imaju sposobnost odlučivanja mogu i da prosuđuju o suštini problema i da prepoznaju atribute problema. I, što je još važnije, oni naravno mogu da dokuče načela i smer za rešavanje raznih problema. Samo oni koji mogu te stvari da čine jesu ljudi koji poseduju sposobnost odlučivanja. Pretpostavimo, na primer, da, jedni za drugima, svi govore o čitavoj gomili pojava, činjenica, kao i postojećim činiocima, okolnostima, uslovima i tako dalje. Na osnovu prethodno pomenutih raznih činilaca i uslova, oni koji imaju sposobnost odlučivanja na kraju odlučuju kako će tačno postupiti, kakvi treba da budu način i smer tog delovanja, koji je najbolji nivo koji se može dostići, a koji je najmanje prihvatljiv nivo – oni imaju polazište. Zatim, na osnovu istina-načela koja razumeju, oni rešavaju probleme. Oni koji imaju tu sposobnost jesu ljudi sa sposobnošću odlučivanja i takvi ljudi su najboljeg kova. S kojom god stručnom veštinom da se susretnu odnosno kakav god problem da rešavaju, i bez obzira na to da li je otkriveni problem jednostran ili višeslojan, jednostavan ili složen, oni mogu da upotrebe različite informacije koje nastaju iz svih aspekata kako bi prosudili o suštini tog problema, zatim analiziraju osnovni uzrok tog problema i na kraju odlučuju kako da na osnovu datog problema i postojećih uslova postupe. Ta odluka se donosi prvenstveno na osnovu onoga što se može postići pod postojećim uslovima, a put delovanja za koji se opredele je najbolje rešenje. Oni koji probleme mogu da rešavaju na ovaj način jesu ljudi sa sposobnošću odlučivanja. Ljudi s takvom sposobnošću odlučivanja jesu oni koji imaju vrlo dobar kov. Samo su takvi ljudi prikladni da budu starešine i prikladni su da izvršavaju dužnost u grupi koja je zadužena za donošenje odluka. Ljudi lošeg kova ili prosečnog kova, kad se suoče s bilo kakvim problemom, mogu jedino da se ograniče na samu tu stvar, da kažu nekoliko površnih reči i potpuno su nesposobni da reše taj problem. Čak i ako se konsultuju sa drugima i to pitanje istraže, na kraju i dalje ne mogu da dođu do definicije i ne znaju kako da postupe. To je nedostatak sposobnosti odlučivanja. Koliko god bila složena postojeća situacija odnosno koliko god bio težak problem koji trenutno treba rešiti i koliko god velike prepreke mogu nastati u njegovom rešavanju, ljudi sa sposobnošću odlučivanja mogu pravilno da ga reše u skladu sa načelima, a takvo njihovo rešavanje je relativno prikladno i pouzdano. Takvi su oni ljudi koji imaju sposobnost odlučivanja. Kad se susretnu sa tipičnim situacijama i sa nekim uobičajenim pojavama u crkvi, oni sa prosečnom sposobnošću odlučivanja mogu da ih reše. Međutim, ako se susretnu sa određenim posebnim ljudima, događajima i stvarima, oni se zbune, ne znajući kako da im pristupe ili da ih reše. Ni posle mnogo razmišljanja, oni i dalje ne mogu da donesu jasan sud niti odluku. Ljudi sa sposobnošću odlučivanja znaju kako da tragaju za istina-načelima usmerenim na samu srž problema. Ljudi bez sposobnosti odlučivanja ne znaju u čemu je srž datog problema, kako da tragaju niti za čim da tragaju. U tome je razlika među njima. Ako tokom traganja čovek spozna šta treba da učini, to upućuje na to da on ima prosečan kov. Kad je reč o ljudima lošeg kova, ako tokom traganja čak i shvate određena istina-načela i u tom trenutku smatraju da znaju kako tu stvar da reše, kad dođe vreme za njeno rešavanje, oni to ipak ne mogu. Postaju zbunjeni: „Zašto ne mogu da primenim istina-načela koja sam upravo shvatio? Šta mi je promaklo?” Iznova se osećaju zbunjeno i na kraju ipak ne mogu da reše taj problem. To je nedostatak sposobnosti odlučivanja; to je posedovanje lošeg kova. Ljudi najlošijeg kova naprosto rade ono što im kažeš. Ako im ne kažeš šta da urade, oni ne znaju kako da postupe. Kad im ljudi koji su na nivou nam kom se donose odluke daju odobrenje, nalog ili uputstvo da izvrše neki zadatak, oni će biti u stanju da ga obave samo onako kako im je rečeno. Međutim, kad je reč o tome zašto taj zadatak treba tačno da bude izvršen na taj način, koje rezultate taj zadatak treba da postigne odnosno šta učiniti i kako ga izvršiti ako iskrsnu neočekivane situacije koje se razlikuju u odnosu na prvobitan plan, nijednu od tih stvari oni ne znaju, te moraju da pitaju i sačekaju druge da im pomognu u rešavanju problema. To je nedostatak sposobnosti odlučivanja. Takvi ljudi su poput robota – drugi ljudi njima mogu samo da manipulišu i da ih kontrolišu, a ovi nemaju nikakvu samostalnost. S takvim čovekom koji je bez ikakvog kova sposobnost odlučivanja je nespojiva – on je u toj meri daleko od sposobnosti odlučivanja, da do nje naprosto ne doseže. Sposobnost odlučivanja treba podeliti samo na tri nivoa: visok, srednji i nizak. Visok, srednji i nizak odgovaraju dobrom, prosečnom i lošem. Kad je reč o ljudima koji su bez kova, o sposobnosti odlučivanja ne vredi čak ni pričati; ma šta radili, oni ne mogu da donose odluke. Na primer, ne znaju šta je tačno prikladno da obuku kad dođe jesen i vreme postane sveže, a šta je prikladno da obuku kad nastupi zima i vreme postane hladno – ne poseduju čak ni ovo najosnovnije opšte znanje, pa zar ne bi bilo komično od njih tražiti da odlučuju o krupnim stvarima koje se tiču crkvenog rada? Sposobnost odlučivanja je nespojiva sa ljudima koji nemaju kov. Sposobnost odlučivanja se uglavnom odnosi na one koji su na nivou starešina, delatnika i nadzornika. Postoji vrlo malo ljudi sa visokom sposobnošću odlučivanja. Šta još obuhvata sposobnost odlučivanja? Obuhvata posledice one stvari o kojoj si doneo odluku – hoće li te posledice za ljude biti korisne ili će na njih imati negativan uticaj, i hoće li one povoljno uticati na ljudsko shvatanje istine ili postupanje prema načelima – to moraš da shvatiš. Nije dovoljno samo imati sposobnost donošenja odluka, biti odlučan i brzo odlučivati – to nije isto što i imati sposobnost odlučivanja. Ona zavisi i od toga da li su ispravni rešenje, kao i cilj i smer o kojima si doneo odluku. Ako su postignuti rezultati pozitivni, onda zaista imaš sposobnost odlučivanja. Ako su postignuti rezultati negativni – ljudi se navode na stranputicu, nanosi im se velika šteta ili se oni upropašćavaju – onda to nije nikakva sposobnost odlučivanja. Pa tako, ljudsko uverenje da sve vodeće i istaknute ličnosti imaju sposobnost odlučivanja, i da sve vodeće ličnosti poseduju relativno dobar kov i relativno visoku sposobnost odlučivanja, nije tačno gledište; to je sasvim pogrešno mišljenje. Da li su odluke koje donosiš tačne zavisiće takođe od načela, ciljeva i smerova koji se nalaze u njihovoj pozadini. Ako su ti ciljevi i smerovi ljudima korisni i ako pozitivno utiču na ljudsko vladanje, primenu istine, postizanje spasenja, promenu naravi i strah od Boga i klonjenje od zla, onda je tvoja sposobnost odlučivanja zaista visoka. Međutim, ako slepo donosiš odluke kojima na kraju ljude ozbiljno povređuješ, nanosiš im veliku štetu, navodiš ih na stranputicu, dovodiš do toga da se od Boga udalje i izgube svoj smer, onda je to nanošenje štete ljudima i ne može se reći da poseduješ sposobnost odlučivanja. Ovim završavamo naš razgovor o sposobnosti odlučivanja.

Naredna sposobnost jeste sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Znate li šta ovo znači? Ovo je neuobičajena tema. Sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari označava da li, u pristupu nekoj osobi, događaju i stvari, možeš da proceniš i uvažiš njihove prednosti, vrline i vredne aspekte na osnovu informacija koje možeš da primetiš i dokučiš, a zatim da ih primeniš na sopstveni život i sopstveno vladanje i postupke. Ako nešto ne možeš da proceniš i uvažiš, nećeš moći da zaključiš koje su vrline i nedostaci toga, nećeš shvatiti šta je u tome ključno i iz toga nećeš moći da zadobiješ nikakvu korist. To znači da nemaš sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Međutim, ako stvari možeš da proceniš i uvažiš, da naučiš nešto korisno iz određenih stvari i to primeniš u svom stvarnom životu, pa ako to što si naučio u određenoj meri može da pomogne tvom ljudskom životu i tvom izboru životnog puta, onda to dokazuje da imaš određenu sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Što veću sposobnost imaš u tom smislu, time se više dokazuje da imaš dobar kov. Uzmimo jedan jednostavan primer: posmatranje neke slike. Čak i ako nisi studirao umetnost, ako možeš da posmatraš kompoziciju neke slike i zapaziš njeno značenje iz perspektive ljudskosti – a tvoja perspektiva je, štaviše, vrlo tačna i povezana s tim da si čovek – i na njoj možeš da uočiš neke konkretne stvari koje su u vezi s tim da si čovek, a zatim da te stvari primeniš na sopstveni život ili rad, to ispoljavanje dokazuje da imaš sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Domen sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari odnosi se na neke relativno konkretne stvari, a ne na apstraktne. Apstraktne stvari obuhvataju boje, umetnička dela i tako dalje. Pošto se te stvari ne odnose na to da je neko čovek, nisu dovoljno konkretne, veoma su udaljene od normalnog ljudskog razmišljanja i određenih stvari prisutnih u ljudskom životu, te sa životom nisu blisko povezane, njih ne svrstavamo u domen sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari. Kad je reč o određenim stvarima koje su relativno blisko povezane s životom, koje sadrže neka skrivena značenja ili se odnose na to da je neko čovek, ako si u stanju da ih proceniš, raspoznaš i primeniš; ako možeš da vidiš njihove prednosti, kao i njihove mane, o njima imaš sopstvene misli i gledišta i možeš da shvatiš aspekte koji su korisni čovekovoj ljudskosti; i ako možeš da raspoznaš sve izopačene i krute elemente koji se, kad su prisutni, kose s istinom; onda se to naziva posedovanjem sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari. Ako te stvari ne možeš da proceniš i, kad pogledaš neku konkretnu stvar, možeš jedino da raspoznaš njene prednosti i mane u smislu doktrine, ali ne možeš tačno da vidiš na koje se aspekte ljudskosti ona odnosi u svakodnevnom životu, onda je tvoja sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari prosečna. Ako posmatraš neko umetničko delo i, nakon uzastopnog proučavanja, još uvek ne znaš šta se njime nastoji izraziti, odnosno zašto ga je njegov tvorac uradio na takav način i, bez obzira na to da li se to umetničko delo odnosi na ljudskost ili ne, ne možeš da vidiš koje osnovne stvari ono sadrži i ne možeš da vidiš šta je u njemu ključno, onda to znači da ti nedostaje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Nedostatak sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari znači da ni o čemu nemaš nikakva gledišta i da lako bivaš zaluđen društvenim trendovima ili određenim negativnim stvarima koje ljudi zagovaraju – odnosno, nešto što je suštinski negativno mogao bi da posmatraš kao pozitivno i da to prihvatiš. Posledica toga je da ćeš time biti zatrovan, a ako takva stvar na duže staze ostane u tebi i u tebi se duboko ukoreni, ona će sprečavati i remetiti tvoje prihvatanje istine. Hajde da navedemo još jedan primer u vezi sa sposobnošću procenjivanja i uvažavanja stvari. Recimo da sirovi snimljeni materijal za neki film iznosi tri sata, a da je nakon montaže trajanje tog filma svedeno na dva sata i četrdeset minuta. Da li je to uobičajena dužina filma? (Nije.) Šta nam to govori? (Govori nam da filmskim stvaraocima nedostaje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari.) Šta nedostatak sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari konkretno znači u domenu filma? (Znači da oni ne mogu da izaberu bolji snimljeni materijal i ne mogu da donesu tačne sudove o tome koji snimljeni materijal treba zadržati, a koji odbaciti.) Ne znaju koju temu taj film ima za cilj da prenese odnosno koje su scene blisko povezane sa datom temom. Shodno tome, oni ne mogu da odluče šta da zadrže, a šta da odbace. Odnosno, ne znaju koje scene ili tačke zapleta su nepotrebne i samo su površno povezane sa temom, pa mogu da se uklone, a koje scene ili tačke zapleta su tesno povezane sa temom i moraju da se zadrže. Pošto im nedostaje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari, oni su tokom montaže „milosrdni”, smatrajući da se ova stvar ne može iseći i da se ona stvar ne može iseći. Na kraju, nakon velikog uloženog truda, oni uklone samo one scene sa očitim problemima ili materijal lošeg kvaliteta. U filmu i dalje ostave sav onaj sadržaj koji nije blisko povezan s temom. To je nedostatak sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari. Ne shvataju jasno definiciju filma; a kad je reč o konkretnim formama i filmskim tehnikama izražavanja i odnosima među pojedinačnim scenama, kao i o tome koje scene u filmu zaista jesu scene, ništa od toga oni ne razumeju. To je nedostatak sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari. Pa su tako, tokom snimanja filma, oni puni samopouzdanja; tokom montaže, na licu im se vidi uznemirenost; a kad dođe do završne provere, smrtno su zabrinuti. Nakon završne provere, osećaju se vrlo sigurno u pogledu načina na koji dalje treba da nastave, jer su, kroz usmeravanje Višnjeg, naučili koje scene da odbace, pa ih zatim odvažno izbacuju. I na kraju, na koliko vremena su skratili taj film? Skratili su ga na dužinu od jednog sata i četrdeset minuta. Snimatelji se osećaju prilično nervozno: „Zar plodovi našeg rada nisu uludo bačeni? Šest meseci smo naporno snimali toliki materijal, da bi ti na kraju nemilosrdno izbacio i ovo i ono – može li se to i dalje nazvati filmom?” Moj odgovor glasi da je toliko skraćivanje baš onoliko koliko je potrebno – tako treba da izgleda film. To što si imao nije bio film; u najboljem slučaju, to je bila televizijska serija. Istina je nedostižna ljudima sa lošom sposobnošću procenjivanja i uvažavanja stvari – razgovorom u zajedništvu o istini sa njima neće se postići nikakvi rezultati. Kad je reč o bilo kakvim stvarima ili o bilo kakvim idejama i gledištima, oni ne mogu da procene koje od njih su u skladu sa potrebama i merilima normalne ljudskosti, koje su protiv normalne ljudskosti, koje su stvarne i praktične, koje su šuplje i izmaštane, koje su usklađene s Božjim zahtevima, a koje su protivne Božjim namerama. Kad je reč o filmu, koje scene potkrepljuju temu, prelaze odmah na stvar, direktno saopštavaju temu i bitne su za izražavanje suštine teme, a koje su sporedne ili nepotrebne – oni te stvari ne mogu da razaznaju i ništa od toga ne razumeju. Kad je reč o montaži, uvek su „milosrdni” i nevoljni da iseku snimljeni materijal. To je nedostatak sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari. Ako nakon snimanja materijala, razmišljanjem o idejama koje film ima za cilj da prenese i o smeru koji on ima za cilj da saopšti, znaš koje scene ne treba da budu uključene, koje scene ne ostavljaju dovoljno jak utisak i koje scene su samo rezervni kadrovi i nikada nisu imale za cilj da budu korišćene, već su pripremljene jedino kao rezerva za slučaj da iskrsnu neke posebne okolnosti – ako si u svom srcu te stvari razmotrio i imaš planove za postupanje sa njima i imaš rešenja, to se naziva posedovanjem sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari. Ako nijednu od tih stvari ne možeš da uradiš, a perspektivama i metodama koje pri razmatranju i posmatranju problema koristiš nedostaje temelj, pa na kraju ne možeš da izvučeš ispravan zaključak, to znači da ti nedostaje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Naravno, većini ljudi u crkvi nedostaje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari ne svodi se samo na to koliko toga možeš da vidiš u nekom kreativnom delu, umetničkoj tvorevini ili u nečemu što služi kao duhovna hrana ili filozofska teorija o čovekovoj ljudskosti – ključna stvar je da na te stvari moraš da imaš i tačan pogled. S jedne strane, tvoje gledište mora da bude usklađeno sa činjenicama i potrebama ljudskosti. S druge, to što shvataš ili razumeš mora biti usklađeno sa pozitivnim stvarima i sa zakonima svih stvari; to ne sme biti šuplje niti iščašeno i, naposletku, stvar se svodi na usklađenost sa istina-načelima. Ako ti ne samo da možeš da vidiš koje se ideje i gledišta prenose, ako se ne zadržavaš samo na tom nivou, već možeš da vidiš i da li su te ideje i gledišta zaista tačni, jesu li zaista usklađeni sa potrebama ljudskosti, jesu li zaista čisti i da li zaista odgovaraju istini – ako sve te stvari možeš da uradiš – onda si neko sa dobrom sposobnošću procenjivanja i uvažavanja stvari. Ljudi sa dobrom sposobnošću procenjivanja i uvažavanja stvari jesu oni dobrog kova. Ako ne možeš da postigneš sve te stvari odnosno možeš da ih postigneš samo do prosečnog nivoa, tada je tvoja sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari samo prosečna. Ako ove stvari u osnovi ne možeš da shvatiš – na primer, ne možeš da razumeš nijedno audio-vizuelno delo, književno i umetničko delo, likovnu umetnost i tako dalje, bilo da su oni apstraktni ili konkretni, i za tebe su oni potpuno neshvatljivi, poput nekog stranog jezika, a tvojoj ljudskosti nedostaje sposobnost da procenjuješ i uvažavaš takve stvari, u tom slučaju nemaš sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari; ti si čovek bez ikakvog kova. Posmatrajući držanje ili psihološko stanje i sveukupno izražavanje mentalnog stanja nekog junaka u okviru neke scene određenih boja, određenog osvetljenja i određenog konteksta, ako možeš da zaključiš kakav će uticaj ta scena imati na um gledaoca, onda poseduješ sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Međutim, ljudi bez sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari to ne mogu da vide. Oni kažu: „Kakve veze ima da li je svetlo prigušeno ili nije odnosno da li su boje lepe ili nisu? Zar junak nije svejedno isti? Kako možeš da zaključiš kakvo je njegovo mentalno stanje? Zašto ja to ne vidim?” To je nedostatak sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari. Koliko god da im to objašnjavaš, oni možda tvrde kako razumeju, ali u stvarnosti, u svom srcu, to ipak ne shvataju. Taj teren će im zauvek biti stran. Kakav god posao da obavljaju odnosno koje god književno ili umetničko delo da čitaju ili posmatraju, ljudi kojima nedostaje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari nisu u stanju da izraze sopstvene misli i gledišta. Posebno u slučaju rada ili stvaralaštva koji nalažu izražavanje dubokog značenja, izražavanje teme ili pružanje duhovnog vođstva, oni takve zadatke ne mogu dobro da obavljaju i za njih ne mogu da budu kompetentni. Ako poseduješ sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari i, povrh toga, razumeš i istinu, kad je reč o poslu Božje kuće povezanim sa filmom, književnošću i umetnošću, koji obuhvata sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari, ti ćeš moći dobro da ga izvršavaš, da za njega budeš kompetentan i da ispunjavaš takvu dužnost. Ako ti nedostaje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari, onda ti je kov loš i ne možeš da budeš kompetentan za ovaj tip posla. Neki ljudi kažu: „Toliko godina slušam istinu i shvatam istina-načela. Znači li to da mogu da budem kompetentan za taj tip posla?” To nije dovoljno. Čak i ako shvataš ponešto istine, bez dodatne sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari, možeš jedino da obavljaš poslove kao što su propovedanje jevanđelja ili zalivanje crkve. Međutim, nećeš biti kompetentan za posao koji podrazumeva sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Prema tome, ako su neki ljudi greškom odabrani za ovaj tip posla i sad uviđaju da u ovoj oblasti nemaju potencijal i da urođeno nemaju sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari, oni bi odmah trebalo da daju ostavku, uz reči: „Ne mogu da obavljam ovaj posao. Moja ljudskost ne poseduje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari.” Naravno, to da li poseduješ sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari ili je ne poseduješ samo je jedno od merila u procenjivanju čovekovog kova. Iako to nije primarno merilo, za određene posebne poslove neophodna je i sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Ovim zaključujemo naš razgovor u zajedništvu o sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari. Postoji još jedna sposobnost, sposobnost za inovacije, o kojoj ćemo sledeći put razgovarati.

Da li vam ovakvim razgovorom u zajedništvu stvari postaju jasnije? (Da.) Kad bih govorio samo uopšteno i rekao: „Kov nekog čoveka se procenjuje na osnovu njegove efikasnosti i efektivnosti u obavljanju stvari”, ovu doktrinu biste bili u stanju jedino da deklamujete, ali vam i dalje ne bi bilo jasno na koje se konkretne aspekte kov odnosi. Kasnije sam pomislio da bi bilo bolje da besedim konkretnije; nakon što vam ova tema postane jasna, moći ćete tačno da procenite i jasno shvatite sopstveni kov. To će vam pomoći da se držite sopstvenog mesta i da svoje sposobnosti ne precenjujete. Jasno sagledavanje i shvatanje sopstvenih sposobnosti, određivanje da li vam je kov dobar, prosečan, loš ili ga uopšte nemate, kao i prepoznavanje grupe kojoj pripadate – pronalaženje vašeg pravog mesta na ovaj način, omogućava vam da postupate i vladate se dolično. Kao prvo, to vam omogućava da sebe tačno razumete. Kao drugo, u smislu rešavanja vaših iskvarenih naravi, to ujedno pruža određenu meru pomoći kako biste preobratili svoju nadmenu narav. Zar nije tako? (Jeste.) Hajde da za danas razgovor završimo na ovom mestu. Doviđenja!

4. novembar 2023. godine


Kako stremiti ka istini (7)

Na poslednjem okupljanju, u zajedništvu smo razgovarali o tome šta je kov, kao i o načinu da se izmeri kov nekog čoveka. Koliko merila smo ukupno nabrojali za odmeravanje čovekovog kova? (Jedanaest.) Ponovite još jednom tih jedanaest merila. (Sposobnost učenja, sposobnost razumevanja stvari, sposobnost shvatanja, sposobnost prihvatanja stvari, kognitivna sposobnost, sposobnost donošenja sudova, sposobnost prepoznavanja stvari, sposobnost reagovanja na stvari, sposobnost odlučivanja, sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari i sposobnost za inovacije.) Svaka od ovih jedanaest sposobnosti sastavni je deo u odmeravanju sveobuhvatnog čovekovog kova. Prošli put smo razgovarali o njih deset i stigli smo do sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari. Za svaku od sposobnosti smo razgovarali o ispoljavanjima dobrog kova, prosečnog kova, lošeg kova i odsustva kova. Ljudi bez kova u osnovi nemaju nikakve vrline, nikakve autentične hobije ili interesovanja. Kad se s bilo čim suoče, oni nemaju nikakvo mišljenje ni sposobnost donošenja sudova. Nemaju sposobnost da prepoznaju ljude, događaje i stvari; nemaju ni sposobnost prihvatanja bilo čega i, naravno, za njih se još manje može reći da imaju sposobnost reagovanja na stvari ili sposobnost odlučivanja. Budući da nemaju nikakve vrline, takvi ljudi se još manje mogu dovesti u vezu sa sposobnošću procenjivanja i uvažavanja stvari.

Kad je reč o sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari, na poslednjem okupljanju u zajedništvu smo razgovarali o jednom delu njenog sadržaja. Na šta se uglavnom odnosi sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari? Procenjivanje se odnosi na ono što ljudi nazivaju sposobnošću razlikovanja, u smislu sposobnosti prepoznavanja misli, gledišta, stavova i tema o ljudima, događajima i stvarima koje čovek zagovara. Sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari uglavnom obuhvata čovekove misli i gledišta u vezi sa određenim pitanjima; to jest, stvari povezanih sa domenom misli. Ako imaš sposobnost procenjivanja i uvažavanja tih stvari, onda si ti čovek sa sposobnošću procenjivanja i uvažavanja stvari. Ako ne znaš kako da posmatraš ove stvari povezane s mislima i gledištima i u osnovi ne možeš da ih zapažaš, za tebe se onda ne može smatrati da poseduješ sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari – ta sposobnost nema nikakve veze s tobom. Međutim, kad se s nečim susretneš, ako možeš da prepoznaš poreklo te stvari i svrhu u njenoj pozadini i ako možeš da prepoznaš da li su misli i gledišta koje ona prenosi i zagovara ispravni ili nisu, i ako ujedno možeš da prepoznaš mogu li te misli i gledišta da se održe, jesu li oni pozitivne ili negativne stvari, i jesu li u skladu sa razvojnim zakonima stvari ili bliske pojavama unutar zakona koji uređuju sve stvari stvorene od Boga – ako imaš takvu sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari, onda to dokazuje da ti je kov prilično dobar. Ako misli i gledišta koje ta stvar zagovara odnosno smer i ciljevi koje ona podstiče, sadrže greške, izobličenja, stvari koje ne odgovaraju ljudskosti ili logici razmišljanja, ili stvari koje u osnovi nisu usklađene sa objektivnim zakonima koji uređuju sve stvari stvorene od Boga – ako sve to možeš da otkriješ i možeš da otkriješ i šta je ispravno i šta je pogrešno, to je dovoljno da dokaže da imaš sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari i da je tvoja sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari velika; činjenica da imaš tu sposobnost znači da je tvoj kov vrlo dobar. Na primer, kad čitaš neki članak koji su napisali brat ili sestra u crkvi, ti možeš da otkriješ da li je njihovo shvatanje stvari, njihovo shvatanje ljudske priroda-suštine i njihovo shvatanje Božjih reči u skladu sa istina-načelima, jesu li gledišta izražena u tom članku izobličena i da li su perspektiva i stav koji oni zauzimaju ispravni ili pogrešni – ti možeš da otkriješ sve te stvari. Ako možeš da se složiš s onim mislima i gledištima u tom članku koji su ispravni; i ako ujedno možeš da prepoznaš i ispraviš pogrešne misli i gledišta u tom članku i znaš zašto su takve misli i gledišta pogrešni, koji aspekt logike razmišljanja ili koji objektivni zakon pozitivnih stvari oni krše i, na dubljem nivou, možeš da uvidiš koji aspekt istina-načela oni krše o kome je Bog opomenuo ljudski rod – to dokazuje da je tvoj kov dobar. Kao prvo, ako možeš da vidiš koje je pozitivne stvari u tom članku vredno naučiti i možeš takođe da proceniš kakav pozitivan smer to daje ljudima, kao i kakvu pozitivnu opskrbu, pomoć i podršku to donosi – i, povrh toga, ako možeš da znaš koje štetne, negativne i izobličene stvari taj članak sadrži; koje pogrešne misli i gledišta on sadrži, a koje mogu navesti ljude na loš način razmišljanja i koje negativne uticaje mogu imati na ljude; kako te pogrešne stvari treba ispraviti; i kako određene nedostatke treba nadomestiti tako da to ljudima donese veću korist – onda je to jedno ispoljavanje nekoga ko ima sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Na primer, pri učenju plesa, kad posmatraš plesno izvođenje, ti možeš da otkriješ koji su pokreti veoma humanizovani, koji izražavaju misli i želje u okviru ljudskosti, i potiču iz perspektive ljudskosti, i zasnovani su na ljudskosti i u velikoj meri odgovaraju potrebama savesti i razuma normalne ljudskosti; i možeš da otkriješ koji su pokreti, izrazi na licu i izražajne metode govora tela, kao i misli koje se unutar njih zagovaraju, pozitivni i mogu da obogate čovekov duhovni svet – u stanju si da vidiš sve te stvari. Ne samo da si u stanju da plešeš ili izvodiš neke jednostavne pokrete, već možeš da uvidiš misli koje se zagovaraju u plesnom izvođenju; možeš da shvatiš značenje misli unutar njega, kao i plesne forme koje se koriste pod vođstvom tih misli. Ako su plesne forme i govor tela korisni za ljude i jesu nešto što treba da naučiš, prihvatiš i iz toga nešto izvučeš – u stanju si da vidiš i naučiš ove stvari i možeš da prihvatiš njegove pozitivne elemente – onda je to ispoljavanje nekoga ko ima sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Naravno, ako ples predstavlja neke izobličene misli koje nisu u skladu s ljudskošću, a ti možeš i njih da zapaziš, i možeš da prepoznaš u čemu su greške, i ujedno znaš šta je pogrešno u tom obliku prezentacije, koje se usmeravajuće misli nalaze u njegovoj pozadini – ako sve to možeš da vidiš i prepoznaš, onda je i to ispoljavanje posedovanja sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari. Pošto sam naveo ova dva primera, shvatate li sada šta je sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari? Da li je uspostavljeno ovo merilo za odmeravanje da li neko ima dobar kov i sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari? (Jeste.)

Ako nešto vidiš i znaš koje misli i gledišta to nešto zagovara ili perspektivu i stav koje zauzima, ali ne znaš jesu li te misli i gledišta ispravni ili pogrešni, u tom slučaju nemaš preveliku sposobnost prepoznavanja stvari. Mogao bi samo da osećaš: „Ovaj ples je prilično dobar; ovaj članak je prilično dobar; ovaj film je prilično dobar; ima umetničku vrednost i njegove izražajne tehnike su sjajne”, samo posmatrajući tu stvar i o njoj učeći iz perspektive date delatnosti ili iz perspektive znanja, ali bez sposobnosti da odrediš jesu li misli i gledišta koje ta stvar zagovara tačni ili netačni, ispravni ili pogrešni, pozitivni ili negativni; pa bi mogao da postaviš pitanja poput: „Odgovaraju li te misli i gledišta istini? Je li to u skladu s ljudskošću? Da li je u skladu s razvojnim zakonima stvari? Da li takvi ljudi postoje? Jesu li se takvi događaji odigrali? Je li ovo pozitivna stvar?” Ako se svaka rečenica koju izgovoriš završava znakom pitanja, onda nemaš sposobnost prepoznavanja stvari. Ako poznaješ samo obuhvaćene aspekte koji su zasnovani na tehnici, struci ili znaju, ali ti, kad je reč o stvarima na nivou misli, nedostaje sposobnost prosuđivanja o tome da li su one tačne ili netačne, ispravne ili pogrešne, šta to govori o tvom kovu? To ukazuje na to da imaš prosečan kov. Iako poseduješ izvesnu sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari, tvoja sposobnost je ograničena na uvažavanje autorovih misli iz tehničke i stručne perspektive. Možeš samo da shvatiš ili razumeš zašto je taj autor uradio to što je uradio, ali ne možeš da proceniš jesu li misli i gledišta koje on zagovara ispravni ili nisu i da li su to pozitivne stvari, odnosno koliko veliki uticaj ove misli i gledišta imaju na ljude nakon što im se predoče, da li je to pozitivan ili negativan uticaj ili kakve posledice oni donose ljudima – ništa od toga ne znaš. Na osnovu ovog nivoa, kov takvih ljudi je naprosto prosečan. Oni mogu samo da uvaže, ali ne mogu da procene i stoga ne mogu da dostignu kov nekoga ko poseduje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Koju god dužnost da izvršavaju, neki ljudi imaju jako lošu sposobnost prepoznavanja stvari. Smatraju da je prihvatljivo raditi stvari na bilo koji način. Njihova gledišta i stavovi su veoma mutni i sasvim nejasni. Šta god da neko drugi kaže, oni to mogu da prihvate, pošto nemaju tačna gledišta ili načela primene. Shodno tome, oni nijednu dužnost dobro ne obavljaju. Kakav god posao da preuzmu, stvari su im posebno mutne i nejasne kad je reč o utvrđivanju i postavljanju granica o pozitivnosti ili negativnosti, ispravnom ili pogrešnom, o raznim mislima i gledištima koji nastaju tokom njihovog posla. Kad ih ljudi pitaju: „Pojavila se ova misao ili ovo gledište – jesu li ispravni?”, oni kažu: „Ljudski um je slobodan. Ne treba ga ograničavati. Mora da postoji raznolikost – treba dozvoliti predočavanje i izražavanje svake misli.” To je njihovo gledište u vezi sa postojanjem različitih misli. Odnosno, kakve god misli ili gledišta da se pojave – bilo da su ispravni ili pogrešni, tačni ili netačni – oni veruju da svima njima treba dozvoliti da postoje i da treba slobodno da se predočavaju. Smatraju da, sve dok neko razmišlja na određeni način, sve dok neko ima nekakvu potrebu, sve dok postoji publika za određenu misao ili ljudi koji je odobravaju, u tom slučaju u njenom postojanju ima vrednosti. Ova njihova misao i gledište su veoma mutni. Prema rečima nevernika, ta misao ili to gledište često postoji u „sivoj zoni” bez granica. Ovi ljudi nemaju stroga merila niti kriterijume za procenu da li su stvari ispravne ili pogrešne. Osim toga, može se reći da takvi ljudi nemaju nikakvo stanovište, nikakve stvarne misli niti gledišta. I, naravno, ujedno se može reći da takvi ljudi na pozitivan način ne zagovaraju nijednu stvar. Dakle, mogu li onda takvi ljudi da prihvate istinu? Mogu li da razumeju istinu? Zaista je teško reći. Problematično je kad neko ima loš kov. Kad se ljudi lošeg kova u isto vreme suoče s pojavom dve misli ili dva gledišta, oni nemaju sopstveno mišljenje; ne znaju koje je ispravno a koje pogrešno. Prikloniće se onoj strani koja je snažnija. To zovemo odsustvom stava. Takvi ljudi su smeteni pojedinci. Nećemo razgovarati o tome kakvo je stremljenje njihove ljudskosti niti kakav je njihov karakter – govoreći samo u smislu njihove sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari, kov takvih ljudi je naprosto prosečan. Zašto to kažem? Zato što iako im njihov kov omogućava da uvažavaju određene stvari na nivou misli, nedostaje im sposobnost da procene autentičnost stvari i da prepoznaju da li su stvari ispravne ili pogrešne, tačne ili netačne. Stoga je njihov kov svrstan u prosečan. Pošto su, kad je reč o procenjivanju stvari, njihove misli, gledišta i stavovi vrlo mutni i ti ljudi za svoju osnovu ili kriterijum nemaju pozitivne stvari, oni mogu da učine neke dobre stvari, ali i neke loše stvari. Mogu da učine neke relativno ispravne stvari koje drugima koriste i pomažu ljudskosti, ali istovremeno mogu da učine i neke stvari koje drugima štete i na njih imaju štetan uticaj. Prema tome, kov takvih ljudi samo je prosečan. Pretpostavimo, na primer, da postoji neki film u kome su misli koje režiser zagovara relativno pozitivne i relativno humane, i to su stvari koje su relativno usklađene sa potrebama ljudskosti – potrebama opravdanim u današnjem društvu, kao što su demokratija, sloboda, ljudska prava i druge pozitivne stvari – i tokom tog filma taj režiser duboko iznosi te stvari unutar ljudskih misli kako bi ljudima pomogao da ih spoznaju. Ako čovek prosečnog kova gleda taj film, on može da prepozna da su te misli dobre i ispravne. On može da vidi da su te misli relativno popularne i cenjene u današnjem društvu; može da zapazi ispravnost misli koje zagovara taj režiser. Međutim, ako u ovom filmu režiser takođe zagovara neke relativno specifične misli – stvari na koje većina odraslih osoba i ljudi sa sposobnošću shvatanja ne bi ni pomislila, koje su vrlo ekstremne i, može se čak reći, stvari koje se retko viđaju ili je gotovo nemoguće da se dogode prema uobičajenim razvojnim zakonima stvari – tada ljudi sa prosečnom sposobnošću procenjivanja i uvažavanja stvari ne bi bili u stanju da ih raspoznaju tokom gledanja filma. Oni bi pomislili: „Te konkretne misli koje taj režiser zagovara nisu pogrešne. Iako se te stvari dopadaju samo malom broju ljudi i oni ih prihvataju, te misli i dalje treba da budu cenjene u današnjem društvu; treba ih svima učiniti dostupnim tako da za njih svi saznaju i prihvate ih.” Vidiš, bez obzira na to jesu li stvari koje režiser zagovara u istom tom filmu pozitivne ili one imaju negativan uticaj na ljude, ti ljudi će ih prihvatiti i čak naročito uvažavati. Za njih ne postoji jasna ili tačno utvrđena razlika između ispravnog i pogrešnog. Stoga oni mogu da prihvate pozitivne stvari u tom filmu, ali mogu da prihvate i negativne stvari. Pošto te stvari mogu da prihvate, oni će ih i primenjivati. Te stvari će uklopiti u dela koja izražavaju njihove sopstvene misli i gledišta ili će ih usađivati u druge u svakodnevnom životu, utičući na druge ljude. Naravno, pozitivne stvari će imati dobro dejstvo na ljude, dok će negativne stvari sasvim sigurno imati negativan uticaj na ljude. Stoga će, dok rade dobre stvari, takvi ljudi učiniti i neke loše stvari. Odnosno, kad si gladan, oni će ti, na primer, dati činiju kaše, ali ta kaša neće biti čista i biće pomešana sa malo peska, a budeš li je jeo u dugom periodu, to će biti štetno po tvoje zdravlje. Ili će ti dati činiju hrane, ali će ta hrana biti pomešana sa stvarima poput muva i komaraca. Možda ti bude ukusna, ali u sebi sadrži neke bakterije koje su štetne za telo. Iako će ti ovi ljudi utoliti glad i ispuniti želudac, oni će ujedno doneti i neke štetne efekte tvom telu. Na isti način, ako ti nedostaje sposobnost raspoznavanja, kad posmatraš neko delo, vrlo je verovatno da ćeš iz njega prihvatiti neke pogrešne misli i gledišta, da ćeš njime biti zaluđen i zatrovan. Prema tome, posedovanje sposobnosti prepoznavanja stvari takođe je vrlo važno. Ovo su ispoljavanja ljudi prosečnog kova u smislu njihove sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari.

Sledeći nivo jesu ljudi lošeg kova. Ljudi lošeg kova nemaju nikakvu sposobnost procenjivanja i uvažavanja. Odnosno, kad bilo šta vide, oni ne znaju koje misli i gledišta je ispravno imati, niti znaju koji ugao posmatranja ili stav je ispravno zauzeti. Oni čak ne znaju ni kakve pogrešne misli i gledišta ljudi imaju o toj stvari, niti kakvim su se mislima ljudi vodili kad su se susretali s takvim stvarima – to uključuje logiku razmišljanja, a ljudima lošeg kova ona naprosto nedostaje, pa se stoga ni ne postavlja pitanje jesu li oni u stanju da stvari uvažavaju. Tek kad je neko u stanju da stvari uvažava može se reći kakvo je njegovo uvažavanje stvari odnosno da li on ima sposobnost procene stvari. Ako on ne može čak ni da uvažava stvari, tad nema nikakvog smisla razmatrati da li on ima sposobnost procenjivanja stvari. Na primer, nakon što pročitaju neki članak, neki ljudi kažu: „U ovom članku se koristi kitnjast rečnik, način izražavanja je vrlo tečan i prilično je duhovit. Taj članak je divno napisan!” Neko ih pita: „Koje misli i gledišta je autor imao za cilj da izrazi u tom članku? Kakav je njegov stav prema ljudima, događajima i stvarima ovog tipa?” „O, zar postoji neki stav? Zar on sadrži i misli i gledišta? Nisam to primetio. Kako bilo, mislim da mu je članak dobro napisan i uživao sam dok sam ga čitao.” Druga strana pita: „Pa, u kojim si to mislima i gledištima koje je on izrazio uživao? Znaš li koji pasus ili priča izražava koju vrstu autorovih misli i gledišta, i koja je centralna poruka tog članka?” On kaže: „Nisam to još shvatio.” On ga je pročitao još dva ili tri puta i još uvek samo smatra kako je taj članak dobro napisan i rečit. Kad je reč o mislima i gledištima koje on izražava, on to ne može da zapazi. To razotkriva kakav je njegov kov, zar ne? Ako je pročitao taj članak i ne može da zapazi koje misli i gledišta članak objašnjava, može se samo reći da tom čoveku nedostaje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari i da je osoba lošeg kova. Ako članak sadrži jasan rečnik koji uveliko objašnjava ispravne misli i gledišta, a on to i dalje ne može da zapazi, to dokazuje da mu je kov izuzetno loš. On može jedino da kaže: „Taj članak je dobro napisan, jezik je tečan i stil pisanja je dobar”, ali on ne zna niti razume jesu li činjenice koje se razmatraju u članku objektivne, na kakva osećanja navode čitaoce odnosno šta će čitaoci iz njega moći da nauče ili izvuku – i dalje bi to morao da pita autora. To sasvim dokazuje da takvi ljudi imaju loš kov. Kako se njihov loš kov ispoljava? Njihov loš kov se ispoljava u tome što ne razumeju šta su misli i gledišta i ne shvataju kako da uvažavaju stvari i, naravno, još i više u njihovoj potpunoj nesposobnosti da procenjuju stvari. Sve skupa to se naziva odsustvom sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari. Način po kome su oni bez sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari lošiji od onih sa prosečnim kovom jeste u tome što njima ne samo da nedostaje sposobnost procenjivanja stvari već i sposobnost uvažavanja stvari. Prema tome, kad je reč o stvarima na nivou misli i gledišta, logike razmišljanja odnosno toga da li je nešto usklađeno s ljudskošću ili objektivnim zakonima stvari, oni ne mogu da ih prozru i ne znaju kako da ih uvažavaju. Oni čak ne mogu ni da zapaze da li taj članak objašnjava ikakve misli ili gledišta, a kamoli da prepoznaju jesu li te misli i gledišta ispravni ili pogrešni. Samo zato što su pohađali školu, oni mogu da čitaju stvari koje su povezane s rečima, znanjem, tehničkim veštinama i profesijama, ali ostaju na nivou sposobnosti da stvari čitaju, gledaju i slušaju bez sposobnosti da ih uvažavaju. Takvi su oni ljudi kojima je kov loš. Ljudi lošeg kova mogu da razgovaraju o stvarima na nivou tehničkih veština i profesija ili znanja, kao što su: koje poznate ličnosti je neko delo, navod koje poznate ličnosti je citiran, koji stil izražavanja je korišćen odnosno koja tehnička veština ili profesija je korišćena da se to postigne – te stvari mogu da zapaze. Međutim, oni ne shvataju koncepte koji se zagovaraju i izražavaju na osnovu nivoa ovih profesija i tehničkih veština ili znanja, kao ni koji su koncepti, temelji ili osnovne stvari u pozadini formulacije i predočavanja tih stvari. Tako izgleda kad neko ima loš kov. Takvi ljudi imaju jednu karakteristiku: oni ne znaju kako da promišljaju ili razmišljaju o problemima. Ne znaju kako da prepoznaju, prosude ili spoznaju glavni uzrok i suštinu pojava koje su nečim izazvane niti budući smer razvoja tih pojava i uticaj koji će one imati na ljude, događaje i stvari. Takvi ljudi nemaju normalno razmišljanje. Stvari koje mogu da shvate i životno iskustvo koje mogu da dokuče izrazito su ograničeni. Sa kakvim god složenim stvarima da se susreću, oni ne mogu da ih shvate niti prozru. Odnosno, oni mogu samo da razmišljaju o rečima koje čuju i o tekstu koji na površini vide o nečemu, kao i o uključenim spoljašnjim oblicima i metodama, dostižući samo taj nivo. Kad je reč o dubljim aspektima, kao što su odnosi, logika i uzajamni uticaji među raznim stvarima, oni o njima niti razmišljaju niti su u stanju da o njima razmišljaju. Neki ljudi o nečemu razmišljaju čak u toj meri da gube apetit, ne mogu da spavaju ili postaju utučeni, a to ipak ne mogu da prozru. Tako izgleda kad imaš loš kov. Mera za to da li čovek ima sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari zavisiće od toga da li, kad se susretne s nekim pitanjem, on može da donosi sudove kako bi smislio nekoliko mogućnosti u vezi sa složenim odnosima, vezama ili uzajamnim uticajima među različitim stvarima, kao i naknadnim efektima koje one mogu postići. Ako čovek može samo da kaže šta je neko rekao ili uradio, jedino prepričavajući ono što je čuo ili video bez ikakvog raspoznavanja i bez sposobnosti da zapazi ikakve probleme, to ukazuje na to da on nema normalno razmišljanje. Ljudima kojima nedostaje sposobnost razmišljanja nedostaje i sposobnost uvažavanja stvari i, naravno, nedostaje im i sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari, i oni ne znaju kako da razmišljaju. Dakle, zašto treba da raspravljamo o ovoj sposobnosti? Ako ljudima nedostaju razne sposobnosti da uvažavaju materijalni svet, kov tih ljudi je loš. Oni ne znaju kako da razmišljaju i njihovom razmišljanju nedostaje logika, pa tim ljudima nedostaje sposobnost shvatanja istine. Ovo je stoga što istina, s jedne strane, uključuje razne aspekte problema u ljudskom stvarnom životu; u isto vreme, ona uključuje i razna načela koja ljudi treba da primenjuju kako bi odbacili svoje iskvarene naravi. Naravno, ona još više uključuje razne tipove jednostranih ili složenih, višestranih problema sa kojima se ljudi susreću u stvarnom životu i u međusobnim odnosima. Bilo da je reč o jednoj istini ili većem broju međusobno povezanih istina, nijedna istina nije propis; naprotiv, one su načela ili kriterijumi za odmeravanje neke kategorije stvari. Kad govorimo o načelima i kriterijumima, oni nisu propisi ili formule poput jedan i jedan daju dva. Budući da oni nisu formule, kad se u stvarnom životu suoče s raznim stvarima, ljudi moraju biti u stanju da razmišljaju i tragaju za time koji problemi ljudskosti su uključeni, da li otkrovenja ljudskosti u tom aspektu sadrže elemente iskvarene naravi i koja stanja i otkrovenja postoje za isti tip iskvarene naravi, kao i koje aspekte istine ljudi treba da primenjuju i da ih se pridržavaju kako bi to preobrazili – sve to ljudi treba da shvate. Ako samo znaš reči istine, ali ne znaš koja su načela o kojima se govori u tom aspektu istine, onda nećeš znati kako da to dovedeš u vezu sa stvarima iz stvarnog života, niti ćeš znati kako da primenjuješ istinu. Ako nemaš sposobnost shvatanja istine, to nećeš moći da dovedeš u vezu sa problemima koji postoje u tebi ili sa problemima sa kojima se susrećeš u stvarnom životu. Nećeš znati koliko aspekata istine je uključeno, koji je put primene i ulaska odnosno koje probleme treba da rešiš. Naravno, ne dolazi u obzir da ćeš moći da posmatraš ljude i stvari ili da se vladaš i postupaš na osnovu Božjih reči, odnosno da ćeš biti u stanju da se pridržavaš istina-načela ili da praktično postupaš shodno istina-načelima. Ako ti nedostaje sposobnost uvažavanja određenih ljudi, događaja i stvari povezanih sa ljudskim životom, o njima nemaš nikakve misli ili gledišta i u osnovi ne možeš da dokučiš stvari povezane sa nivoom misli, nemaš nikakvu sposobnost da ih uvažavaš i, povrh toga, nemaš sposobnost da ih procenjuješ, može se reći da nemaš sposobnost shvatanja istine. Ako nemaš sposobnost shvatanja istine i nisi u stanju da razumeš istinu, šta ćeš koristiti da promeniš nedostatke u svojoj ljudskosti i da odbaciš svoje iskvarene naravi? Ako nemaš sposobnost shvatanja istine, nećeš znati koja istina-načela su uključena u tu stvar koja je pred tobom. Naravno, nećeš znati ni kojih istina-načela treba da se pridržavaš. U tom slučaju, postupaćeš slepo – bilo tako što ćeš slediti propise, postupati na osnovu predstava i uobrazilja ili tako što ćeš na druge načine bezobzirno činiti zlodela. Neshvatanje istine dovodi do ovih posledica, do ovih ispoljavanja.

Kad je reč o temi koja govori o sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari, čak i ako to ne obuhvata pitanje stremljenja ka istini radi odbacivanja iskvarenih naravi, u smislu samog ljudskog života, ako ne poseduješ sposobnost uvažavanja stvari, ni o čemu što vidiš nemaš gledišta, ako na mislenom nivou nemaš bilo kakvo mišljenje – posmatrajući sve kao da su ti oči prekrivene slojem gaze, nesposoban da uočiš da u tome postoji problem – i samo znaš proces razvoja čitavog tog događaja ili ljude, događaje i stvari koji su u njega uključeni, ali ne znaš koja je suština problema niti koje su povezane ljudske misli i gledišta, onda to ukazuje na to da si osoba lošeg kova. To je stoga što u vezi sa svim problemima u sopstvenom životu nemaš nikakve misli. Ne znaš kako da razmatraš, razmišljaš ili rešavaš probleme na nivou misli. Na osnovu sopstvenih godina starosti, zrelosti svoje ljudskosti ili svojih prošlih iskustava, ne znaš kako da razmatraš kakav je nešto zaista problem, šta iz njega treba da naučiš i izvučeš, kakav uticaj on ima na tebe, kakvu ti pouku donosi, iz koje perspektive treba da posmatraš i rešavaš tu vrstu problema odnosno kako treba da postupaš i šta treba da izbegavaš ako se s tim ponovno susretneš. Nedostaju ti sva ova razmišljanja. Šta god da ti se dogodi, pritup si poput životinje i nemaš nikakva gledišta. Ma koliko godina da si dosad proživeo odnosno ma koliko iskustva da poseduješ, i dalje ne znaš kako da razmišljaš o problemima. Ne znaš kako da iskoristiš svoja sopstvena pređašnja iskustva, svoje znanje i ono što si naučio da bi u različitim aspektima razmišljao o problemima. Takvi ljudi su ljudi lošeg kova. Ljudi lošeg kova još i manje postižu ulazak u istinu – čak i u beznačajnim stvarima iz svakodnevnog života, oni ne mogu da rezimiraju nikakve obrasce. Čak i ako dožive četrdesetu ili pedesetu godinu života ili sedamdesetu ili osamdesetu, oni su i dalje smeteni ljudi koji s drugima ne mogu da razmene nikakva iskustva. Takvi pojedinci su tupoglavi ljudi koji nemaju nikakve misli. Budući da im je kov loš i nedostaje im sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari, koliko god da imaju godina, takvi ljudi nikad ništa ne posmatraju na nivou misli. Ne znaju kako da posmatraju stvari i ništa ne mogu da prozru. Prema tome, kad procenjujete nečiji kov, a posebno da li taj čovek ima sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari, nemojte posmatrati njegove godine niti prošla iskustva. Šta umesto toga treba da gledate? (Treba da gledamo da li on ima misli.) Odnosno, treba da gledate da li, nakon što je tokom četrdeset ili pedeset godina doživljavao razne ljude, događaje i stvari, on ima ikakvo lično shvatanje na nivou misli, kao i da li njegova pređašnja iskustva sadrže vrednost ljudskog života, put kojim ljudi idu ili stvari povezane sa dubinama ljudske misli, kao i njegov duhovni svet. Ako se njegova iskustva odnose samo na određene stvari i ne uključuju stvari na nivou misli, on tad ne poseduje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Na primer, neki ljudi često govore: „U našoj generaciji, sastavljali smo kraj sa krajem. Nije bilo lako pojesti nešto dobro; tek za Novu godinu ili o drugim praznicima mogli smo da pojedemo komad mesa. Ljudi iz naše generacije bili su tako jednostavni i bezazleni i odevali smo se krajnje obično.” Oni neprekidno govore o takvim stvarima. A drugi im na to odgovaraju: „Zbog čega je vaša generacija toliko vredna pomena? Ima li stvari iz kojih mi mladi možemo nešto da izvučemo i o kojima možemo da komuniciramo na nivou misli?” Oni odgovaraju: „U naše vreme, kad smo na bojište odlazili da se borimo, danima nismo spavali jer smo neprekidno morali da marširamo. Ponekad po ceo dan ne bismo imali nijedan obrok. Kad bismo stigli u logor, novi regruti bi odmah odlazili na spavanje, a mi veterani bismo prvo jeli, a zatim spavali. U suprotnom, odmah nakon obroka morali bismo ponovo da krenemo na put, pa bismo na putu završili gladni.” Drugi kažu: „Ovo je samo incident; ne računa se kao nešto na nivou misli. Kažite nam nešto što je nama mladima vredno da naučimo ili neke pouke koje mogu da nam pomognu da izbegnemo zaobilaznice i spreče nas da pravimo greške ili da zbog gluposti pravimo brljotine.” Oni kažu: „U to vreme, mi nismo bili poput današnje omladine koja je lenja, proždrljiva, i voli lagodnost, a mrzi posao. U prošlosti smo jedino želeli da istrpimo što više muka, da izvršavamo više posla i da imamo dobre rezultate kako bismo mogli da zadobijemo pažnju svojih starešina i bili unapređeni.” Ima li u ovim rečima ičega na nivou misli? (Nema.) Nakon što ovo čuješ, osećaš li se kao da su to reči nekog duhovnog mentora, svojevrstan nadahnut govor koji upražnjavaju nevernici? Da li to proširuje tvoje razmišljanje, uzdiže nivo tvojih misli, poboljšava tvoju sposobnost da budeš svestan stvari ili ti pomaže da otkriješ neke nove stvari ili ispraviš misli i gledišta o kojima nikada ranije nisi razmišljao? (Ne.) Da li onda takvi ljudi imaju sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari? Kako god da ih pitaš o stvarima koje uključuju nivo misli, od njih nećeš ništa dobiti. Zapravo nije reč o tome da oni nisu voljni da govore; već da u sebi naprosto nemaju ništa. Tako izgleda neko ko je lošeg kova. Čak i kad napuni pedeset ili šezdeset godina, on nema nikakve misli niti gledišta; samo ovako tumara kroz život. Njemu nije poznato da se život ne svodi samo na stremljenje ka izgledima, dobroj porodici, dobrom poslu ili dobrom životu, već da postoje i stvari na nivou misli koje zahtevaju promišljanje, razmišljanje i stalno rezimiranje u najdubljim odajama srca. On ne zna da će na putu ljudskog života ljudi nailaziti na mnoge nepoznate stvari, niti zna kako s njima treba da se suoči. Kad mu se ništa ne dešava, on unapred ne razmišlja niti promišlja kako bi izbegao zaobilaznice ili odlazak pogrešnim putem. Takođe ne zna zašto je u pojedinim stvarima koje je doživeo postupio na određeni način, da li je takvo postupanje bilo ispravno ili pogrešno odnosno kako treba da ide putem pred sobom da bi živeo srećno, živeo spokojno i živeo vrednim životom, a ne uzaludnim. Pošto su takvi ljudi lošeg kova, oni o takvim problemima ne razmišljaju. Kad ovi ljudi napune šezdeset godina, oni samo sede, prisećaju se i govore: „Kao mlad, bio sam lep i talentovan; toliko ljudi me je saletalo! Da, u mojoj mladosti…” Oni samo pominju priče iz svojih slavnih dana, te stvari koje nisu vredne pomena. Ma koliko godina da imaju, ljudi lošeg kova ne razmišljaju o stvarima povezanim s ljudskim životom, o putu kojim ljudi idu niti o načinu na koji ljudi treba da žive. Ne razmišljaju o tome kakva gledišta ljudi treba da imaju kad se nose s različitim stvarima. Shodno tome, na koji god način da žive, nivo misli im se neće poboljšati, njihovim mislima će nedostajati dubina, njihov duhovni svet ostaće osiromašen i neće imati nikakvo stvarno životno iskustvo. Tako izgleda kad je neko lošeg kova. Kad dolaziš u kontakt s takvim ljudima kada imaju dvadeset godina, oni su i dalje detinjasti i prosti, puni su životnih sokova i vrlo su ćudljivi. U vreme kad napune trideset godina, još uvek su isti. U pedesetoj, način na koji govore i dalje je na istom nivou – znaju da izgovore samo nekoliko jednostavnih fraza. Na licima imaju više bora i staračkih fleka, a na glavi više sedih. Očito su dobrano ostarili, ali nemaju nikakve misli niti gledišta. Kad s drugima razgovaraju, nikada nemaju ništa da kažu. Sve ove godine njihovog života uludo su protraćene i nisu postigli nikakav napredak. Ljudi lošeg kova su takvi u životu i, ako veruju u Boga, njihova su ispoljavanja od početka do kraja ista. Takvi su kad sa dvadeset i kusur godina života počnu da veruju u Boga. I kad napune trideset ili pedeset godina i dalje su isti, nisu ostvarili baš nikakav napredak. Stvari koje govore iste su kao i ranije. Samo što su tokom vere u Boga iskusili neke stvari, shvatili neke reči i doktrine i bolje barataju duhovnom terminologijom. Međutim, nemaju nikakvo stvarno iskustveno razumevanje. Njihovim mislima i dalje nedostaje dubina, gledišta o stvarima im se nisu promenila, njihovo znanje o Bogu i istini nije se povećalo, a nije se uvećala ni njihova samospoznaja. Nisu doživeli nikakvu promenu, zar ne? (Tako je.) Nakupljanje nekih reči i doktrina ili duhovne terminologije kroz pamćenje ili vremensko prekaljivanje ne predstavlja promenu, nije napredak i, sasvim sigurno, nije dobitak. Ovo je upravo ispoljavanje ljudi lošeg kova. Kroz koliko god velikih uspona i padova da prolaze, odnosno koliko god prepreka, neuspeha ili osujećenja da iskuse, ne izvlače nikakve pouke niti stiču ikakvo iskustvo i ne mogu da zadobiju ništa korisno. Kad se nešto završi, za njih je to naprosto završeno – samo prolaze kroz taj proces i na kraju ništa ne postižu. Možemo ih opisati kao ljude koji su dostojni izrazitog žaljenja. Kažemo da su takvi ljudi veoma lošeg kova upravo zato jer im nedostaje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Još i manje se može reći da imaju ikakvu sposobnost da shvate istinu, a ne može se reći ni da se menjaju.

Kad je reč o ljudima lošeg kova, oni u pogledu sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari ne ispunjavaju očekivanja. Kad je reč o onima bez ikakvog kova, njima još više nedostaje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari – oni ne mogu da uvažavaju stvari, a još manje mogu da ih procenjuju. Kad s njima o nečemu podeliš svoje misli i gledišta, ljudi lošeg kova biće zapanjeni dok to slušaju, ne pokazujući nikakvu reakciju. U svom srcu, razmišljaće: „Zar u ovome postoje misli i gledišta? Kako to da to nisam zapazio?” Čak i ako ponešto od onoga što govoriš mogu da shvate, to mogu da slušaju samo kao reči i doktrine ili kao neku formulu. Nakon što čuju druge da u zajedništvu razgovaraju o mislima i gledištima u okviru nečega ili o suštini problema i stavu koji u vezi s njim ljudi treba da zauzmu, ljudi bez kova to ne mogu da razumeju. Samo osećaju da je to donekle duboko, ali je van domašaja njihovog dokučivanja. I što više besediš o mislima i shvatanju, oni postaju sve više zbunjeni. Oni osećaju: „Kako se ova obična stvar iskomplikovala? Zašto ništa ne mogu da razaznam o mislima, gledištima ili stavovima? Kakav stav uopšte? Mi samo moramo pravilno da verujemo u Boga i da pravilno izvršavamo svoje dužnosti, i Bog će to odobriti. Zašto stvari postaju sve komplikovanije što čovek duže veruje u Boga? Kad tebe slušam, zvuči kao da niko ne može da uđe u carstvo!” Možeš li da komuniciraš s takvim ljudima? (Ne.) Ne samo da s njima ne možeš da komuniciraš, već oni mogu da izgovore i neke nerazumne stvari: „Jesu li te misli i gledišta koje si pomenuo zaista tako dobri i ispravni? Ja tako ne mislim! Ljudi ne mogu ništa bez novca. Ljudi uvek treba dobro da jedu i da uživaju u dobrim stvarima. Bez novca za trošenje ili dobre hrane za jelo, kako iko može da vrši svoju dužnost?” Kakva je ovo logika? Oni kažu: „Stalno pričaš o ljudskom životu, o ljudskim vrednostima, mislima i gledištima, i o putu kojim ljudi idu. Zašto ne govoriš o jelu i oblačenju? Zašto ne govoriš o tome kako brinuti o sopstvenom telu kako bi svoju dužnost mogao dobro da izvršavaš?” Oni razmišljaju upravo o ovim stvarima – mogu li ipak da shvate istinu? S takvim ljudima naprosto ne možeš da komuniciraš. Kad s njima pokušaš da razgovaraš, oni samo govore o zarađivanju novca. Krupnim stvarima u ljudskom životu i put kojim ljudi u životu treba da idu oni smatraju pitanja kao što su kako zaraditi novac, kako živeti sopstveni život, kako stremiti ka svetu i provesti svoj život u jelu, piću i ličnom uživanju. Kad je reč o tome ka čemu ljudi treba da streme ili o tome šta verom u Boga treba da zadobiju, u njihovim mislima ili svesti, takve stvari ne postoje. Koliko god godina da traje ljudska vera u Boga, ti pojedinci smatraju da ljudi i dalje treba da jedu i da žive, a bez novca ne možeš dobro živeti – imati novac znači imati dobar život, a bez novca život ne može da se nastavi. To je njihova logika; takvi ljudi su skloni izopačenjima. Ljudi koji su skloni izopačenjima nemaju ispravne misli ili gledišta; oni su poput ljudi bez duše. U čemu je razlika između života takvih ljudi i života svinja ili pasa? (Nema nikakve razlike.) Pokušaš li psa ili mačku da vaspitaš tako da budu poslušni i da se ponašaju kao lepo vaspitano dete, mogu li oni to da shvate? (Ne mogu.) Šta pas u najboljem slučaju može da shvati? Ako mu kažeš „sedi” i zatim mu daš komadić mesa, on će to upamtiti. Nakon toga, čim kažeš „sedi”, koliko god da je udaljen od tebe, on će odmah sesti i čekati da ga nahraniš mesom. Pas može da zapamti ovu mehaničku radnju; ukoliko mu staviš do znanja da sedenje vodi dobijanju nagrade, biće poslušan. Misli su mu tako jednostavne. Dakle, koliko je velika razlika između misli ljudi bez kova i misli životinja? (Nema nikakve značajne razlike.) Pošto svakoga dana završe sa jelom, životinje izlaze napolje da se igraju. Kad ponovo dođe vreme da jedu i kad ih pozoveš, one će odmah dotrčati. Bilo da ih vežeš ili ih nateraš da sednu, one će se povinovati. Zašto je to tako? Zato što ima šta da se jede. Zbog to malo hrane biće više nego srećni da poslušaju tvoje zapovesti. Misli životinja su tako jednostavne. Za njih je dovoljno da se pridržavaju propisa ili formule koja im donosi korist; ni o čemu drugom mnogo ne razmišljaju. Budući da su instinkti koje Bog daje životinjama ograničeni na ove stvari, koje su dovoljne za održanje njihovog opstanka, i Bog im nije dao nikakav nalog, životinje ne moraju da razmatraju život, budućnost, svoje odredište ili svoje odgovornosti i obaveze. Takođe ne moraju da razmatraju kojim putem da idu ili da vode smisleni život i tako dalje. Ljudi su, ipak, drugačiji. Ljude je Bog obdario raznim instinktima i podario im istinu da bude njihov život. Stoga je Bog za ljude zahtevao merila. Dakle, ljudi treba da razmotre ove stvari; jedino ako tako budu postupali će im to koristiti u tome da zadobiju istinu tako da ona bude njihov život. To je odgovornost i obaveza koju ljudi treba da imaju i to je, naravno, i njihovo pravo. Ali ako ovo pravo ne možeš da izvršavaš ili ti nedostaje ova sposobnost da razmišljaš o problemima, to dokazuje da ti je kov vrlo loš. Među živim bićima na nivou ljudi, ti pripadaš kategoriji onih koji su lošeg kova. Ne možeš sâm za sebe da razmišljaš, a čak ni kad ti drugi stvari objašnjavaju, ti to ne možeš da shvatiš. U ozbiljnijim slučajevima, drugima se opireš, rugaš im se, ismevaš ih ili ih čak kritikuješ. Ako ti je kov u toj meri loš, to znači da ga uopšte nemaš. Na primer, čovek bez kova čita članak o iskustvenom svedočenju i ti ga upitaš: „Da li je ovaj članak dobar?” On kaže: „Prilično je dobar. Svi pasusi su tačno raspoređeni, a znaci interpunkcije se uglavnom pravilno koriste. U prvom pasusu se objašnjavaju vreme i mesto, u drugom se objašnjava poreklo likova, u trećem započinje pripovedanje priče, a zatim dolazi do vrhunca i zaključka.” Ako ga zatim upitaš koje su misli i gledišta autora, on kaže: „Zar postoje misli i gledišta? Odeljak Božjih reči koje je autor citirao jesu misli i gledišta.” Ti ga pitaš: „Da li su reči Božje koje je autor citirao relevantne? Jesu li tačne misli i gledišta koje on želi da izrazi?” On kaže da ne zna. Zatim mu postavljaš sledeća pitanja: „Da li je shvatanje koje je autor podelio istinsko i praktično? Da li je to što on razume doktrina ili je blisko stvarnosti? Da li je to za druge poučno ili za njih ima vrednost? Da li čitaocima to pomaže ili im koristi?” On ništa od toga ne zna i to ne može da zapazi. Tako izgleda kad neko ima vrlo loš kov. Ako s njim u zajedništvu razgovaraš o greškama u mislima i gledištima u tom članku, koji su delovi praktični a koji to nisu, on i dalje ne zna i to ne može da dovede u vezu sa tim člankom. Pokazuje li ovo nedostatak kova? (Da.) Čak i kad drugi besede o postojećim problemima, on i dalje ne zna. Zar ovo ne pokazuje nedostatak kova? Kao u slučaju nekih crkvenih starešina: kad se u crkvi pojave zli ljudi i bezvernici, oni ne znaju kako da s njima postupe. Nakon što s njima u zajedništvu razgovaraš o istina-načelima, oni to ne shvataju i traže da im navedeš primer. Kad im navedeš primer, i dalje ne znaju kako da s tim ljudima postupe. Oni kažu: „Molim te, nauči me. Kako da tačno postupim s tim čovekom? Treba li da ga smestim u običnu crkvu, da ga smestim u grupu B ili da ga uklonim? Kako s tim čovekom treba da razgovaram u zajedništvu? Objasni mi to potanko, molim te. Zapisaću to, a zatim ću to slediti od reči do reči kako bih rešio tu situaciju – tako to mogu da uradim.” Budući da su takvi, koja je svrha da se s njima u zajedništvu razgovara o načelima? Čak i kad im navedeš primere, oni to ne mogu da shvate i ne mogu da reše taj problem. Takvi ljudi naprosto nemaju sposobnost shvatanja. Na kraju i dalje pitaju: „Reci mi, šta treba da učinim sa ovim trenutnim problemom i to ću učiniti.” Kažeš im kuda treba da odu da reše problem, šta kome da kažu da bi on bio rešen i u kojoj meri se tom stvari mora pozabaviti da bi se ona smatrala sasvim rešenom. Nakon što završiš sa objašnjavanjem, deluje kao da su razumeli, ali to i dalje ne mogu da reše, i moraš da im pronađeš nekoga da s njim u saradnji to završe. Takvi ljudi su izuzetno tupoglavi i nemaju kov. Pretpostavimo, na primer, da ljudima koji uče ples govoriš kako su koraci nekog plesa vrlo dobri i navodiš ih da prate video-prilog da bi ih naučili. Nekoliko dana kasnije, kad ih pitaš kako im ide, neki tupoglavci će reći da nisu mogli da zaključe koji su koraci dobri. Iako imaju materijal za učenje, ipak to ne mogu da nauče. Ne znaju koji su pokreti dobri ili koji su korisni i ne znaju kako da odaberu. I šta na kraju urade? Imaju jednu taktiku; kažu: „Ti za mene samo odaberi nekoliko plesnih koraka da ih naučim i ja ću ih pratiti – kraj priče.” Zaista imaju tu veštinu; iako ne shvataju načela, pomalo su lukavi. Nisu li naprosto kao roboti? Možda imaju znanje i obrazovanje, ali im nedostaje sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari – u tome je značenje odsustva kova. Ne znaju zašto treba da nauče to što im govoriš da nauče. Ne znaju šta je pogrešno u vezi sa stvarima koje im govoriš da ne nauče niti zašto ne treba da ih nauče. Čak i kad im se to kaže, to i dalje ne mogu da uvide. Recite Mi, imaju li takvi ljudi kov? (Ne.) Nedostatak sposobnosti da se samostalno shvataju stvari i nedostatak sposobnosti da se samostalno prepoznaje i prosuđuje ispravno od pogrešnog – tako izgleda kad neko nema kov. Poput stoke ili konja, njima je uvek potreban neko da ih vodi – nisu li oni onda samo obične alatke? Da imaš kov, da li bi ti i dalje bio potreban neko da te vodi? Čemu ti onda služi mozak? Mozak ti je beskoristan. Još preciznije, uopšte nemaš kov. Moraš druge da slušaš i da te oni vode – obična si alatka. Ma koliko dugo da takvi ljudi proučavaju neku profesiju odnosno koliko god načela povezanih s njom da čuju, oni i dalje ne mogu da ih shvate niti dokuče. Na kraju ne znaju kako da ta načela primene ili sprovedu. Ovo je vrsta ljudi sa najlošijim kovom – onih koji su bez kova. Neki ljudi kažu: „Samo zato što nemaju sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari i tebe uvek slede u vršenju svoje dužnosti, nemoj misliti da imaju loš kov. U stvari, kov im nedostaje samo kad je reč o shvatanju istine. Kad je reč o stvarima koje se tiču njihovih sopstvenih interesa, uvek smišljaju svaki mogući način da sebe zaštite tako da ne pretrpe nikakve gubitke. U takvim stvarima su bistri – sasvim sigurno nisu tupoglavi. U crkvi deluju tupoglavo, ali da treba da se vrate u svet, ne bi bili tupoglavi. U stvarima u kojima uživaju, oni imaju misli i stvorena dela; možda bi mogli da postignu određeni uspeh.” Ima i ljudi koji u crkvi čine bezobzirna zlodela i svi kažu da su oni lošeg kova, ali oni sami u to nisu uvereni: „Kažeš da imam loš kov; ipak, da sam u svetu nevernika i dalje bih mogao da zaradim za život. I dalje bi moglo dobro da mi ide – nema garancija da bih bio lošiji od ostalih!” Da li svet nevernika sve odmerava prema istina-načelima? Da li za svoju osnovu uzima Božje reči? Ako nije tako, čak i da stvorena dela tih ljudi u svetu nevernika mogu da se održe, to ne dokazuje da oni imaju kov. Na primer, neki ljudi slikaju i, na prvi pogled, boje, kompozicija, osvetljenje, razmera figura i drugi aspekti njihovih slika deluju prilično dobro. Međutim, problemi nastaju kad u Božjoj kući slikaju određene drevne svece. Ja kažem: „Dela ovog slikara su se među nevernicima prodavala prilično dobro i ljudi su ih cenili. Ali zašto su mi tako čudne njihove slike na kojima su Avram, Jov i Noje? Kako to da ovo troje ljudi iz različitih perioda na kraju izgledaju kao da svi potiču iz jedne iste porodice? Oni su bili drevni Izraelci i struktura kostiju na njihovim crtama lica trebalo bi da odražava karakteristike te etničke grupe. Čak i da taj slikar ne poznaje ličnost svake figure, makar bi trebalo da razume kakvi su struktura skeleta i crte lica te etničke grupe. Kom god periodu da pripada osoba koju on slika, treba da budu naglašene njene etničke karakteristike i da to bude očito kroz njenu kosu, crte lica, boju očiju i oblik lica.” Ipak, kako to da figure koje je naslikao iz ovih različitih perioda, uprkos tome što nisu istih godina, sve imaju strukturu kostiju koja ne liči na onu u njihovoj etničkoj grupi? Svi imaju pravougaona lica; oni mlađi imaju svega nekoliko bora i tamniju kosu, dok oni stariji imaju više bora, tamniju kožu i više sedih. Karakteristike ovih figura u osnovi su sve iste: široka, pravougaona lica, visok stas i naročito čvrsta građa. Ja pitam: „Zašto sve ove figure izgledaju isto? Previše su slične i nedostaju im osobene karakteristike.” Sâm slikar ne primećuje problem. Možda je naslikao previše ovakvih dela, tehnika mu je postala previše uglađena i usvojio je određen stil. Kad god slika figure, muškarci gotovo uvek imaju isti oblik lica i on ne može da uhvati jedinstvene crte lica različitih likova. Nije li njegova sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari pomalo loša? (Jeste.) Po završetku slike, on ne zna da li su crte lica koje je dočarao u skladu sa karakteristikama skeleta te etničke grupe; nije siguran u te karakteristike. Da li biste rekli da je njegov kov u ovoj oblasti prosečan ili loš? (Loš je.) Može li da ga popravi nakon što mu drugi upute sugestije? Jednom sam mu dao sugestije, ali kad sam kasnije pogledao njegov rad, on je i dalje bio isti. U tom trenutku, nema se šta više reći – dodatno objašnjavanje on i dalje ne bi mogao da dokuči.

Kad je reč o pitanjima povezanim sa ljudskom sposobnošću procenjivanja i uvažavanja stvari, ovo su ispoljavanja ljudi na različitim nivoima kova. Ljudi dobrog kova ne samo da mogu da uvažavaju stvari, već mogu i da ih procenjuju. Oni koji su još boljeg kova, nakon što se susretnu sa ispravnim mislima i gledištima, te misli i gledišta će zagovarati, razmenjivati ih sa drugima ili ih drugima navoditi, a kad naiđu na pogrešne misli i gledišta, mogu da ih prepoznaju i isprave. Ljudi prosečnog kova imaju određenu sposobnost uvažavanja stvari, ali im nedostaje sposobnost procenjivanja stvari – oni ne mogu da prepoznaju stvari na nivou misli. Ljudi lošeg kova ne shvataju stvari na nivou misli, pa se za njih ne može reći da imaju ikakvu sposobnost da prepoznaju stvari. Ljudi bez kova ove stvari ne mogu uopšte da shvate. Čak i kad im ih neko objasni, oni ipak ne mogu da shvate šta su zapravo misli i gledišta o kojima se raspravlja. Za njih je to kao da slušaju priču o nekoj drugoj planeti – potpuno im je nedokučivo. Ovo su različite karakteristike koje pokazuju ljudi različitog kova u smislu sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari.

Jedanaesto merilo za odmeravanje čovekovog kova jeste sposobnost za inovacije. Sposobnost za inovacije je kreativna sposobnost koju poseduješ na osnovu shvatanja koje imaš nakon što poznaješ osnove, načela i zakone nečega. Ta kreativna sposobnost se odnosi na poboljšanje te stvari na njenoj izvornoj osnovi, njen razvoj, povećanje domašaja njenog uticaja ili njeno pretvaranje u novu generaciju određene stvari – to nazivamo sposobnošću za inovacije. Konkretno, to znači da pod pretpostavkom tačnog dokučivanja objektivnih zakona određene stvari, ti možeš da ih primeniš u stvarnom životu, da povećaš i proširiš domašaj njihove primene, i omogućiš da ove osnove i načela koji odgovaraju razvojnim zakonima stvari posluže većem broju ljudi, tako da od nje više ljudi dobije korist i pomoć. Kao prvo, ti održavaš ove osnove i načela, neprekidno povećavajući domašaj njihovog uticaja i njihovu publiku. Osim toga, na način koji je praktičniji i odlazeći korak dalje od doslovne prezentacije, ti ih preobražavaš u opipljivu stvar iz koje ljudi mogu da zadobiju stvarnu korist. U tome se sastoji posedovanje sposobnosti za inovacije. Ako čovek, na temelju porodičnog okruženja i sopstvenog razvojnog puta koje poseduje, kao i znanja koje stiče, može tačno da dokuči osnove, načela i razvojne zakone nečega, zna kako da te osnove i načela primeni i kako da te osnove i načela iz teorije pretoči u opipljive stvari – ne zaustavljajući se na nivou reči i doktrina, već ih primenjujući u stvarnom životu, čineći ih sastavnim delom ljudskog života i pretvarajući ih u rezultate koji služe ljudima, omogućavajući ljudima da od njih stiču korist i pomoć, i čineći ljudske živote znatno lakšim i praktičnijim – ako čovek može da dostigne taj nivo, on je osoba sa sposobnošću za inovacije i osoba dobrog kova. Drugim rečima, ako na temelju shvatanja osnova razvojnih zakona stvari i istina-načela možeš da ostvariš unapređenje, održavanje, proširenje ili obnavljanje neke stvari – ako imaš tu sposobnost ili bilo šta od toga možeš da postigneš i možeš da omogućiš da se osnove i zakoni neke pozitivne stvari ili načela istine sprovode, materijalizuju i šire među ljudima – onda to dokazuje da ti je kov dobar. Čak i ako to ne možeš da uspostaviš na nekom dubljem nivou, ako to makar možeš da održiš, proširiš i materijalizuješ i možeš da povećaš pozitivan uticaj toga, onda to dokazuje da si osoba sa sposobnošću za inovacije. Ako tu sposobnost ne poseduješ, već imaš samo sposobnost da shvataš zakone pozitivnih stvari, ali ta sposobnost shvatanja ostaje samo na nivou doslovnog i teorijskog shvatanja, i te zakone ne možeš da sprovedeš ili materijalizuješ među ljudima, niti možeš da učiniš da oni služe i koriste ljudima, u tom slučaju nemaš sposobnost za inovacije. Moraš biti u stanju da praktično deluješ i primenjuješ osnove, načela, zakone i pravila – jedino se tada može reći da imaš sposobnost za inovacije. Samo oni koji tu sposobnost poseduju jesu ljudi dobroga kova. Na primer, pojedine starešine i delatnici ili nadzornici, čim shvate načela i odredbe Božje kuće, mogu odmah da ih sprovode. Oni primenjuju istina-načela za svaki segment rada sa Božjim izabranim narodom, pomažući većem broju ljudi da shvate istinu i omogućavajući da se crkveni rad odvija na uređen način – odnosno, tako da pozitivno kruži u okviru načela, razvija se neprekidno i napreduje bez ikakvih odstupanja. Kakav rezultat ljudi u tome primećuju? Svako u okviru svog posla radi ono što treba, svako shvata načela i postupa prema načelima, posao ne odstupa i taj posao neprekidno daje nove rezultate ili nova dela. Čak i ako u tom procesu nastupe posebne okolnosti, nadzornici će znati kako da ih fleksibilno reše u skladu sa osnovama, odredbama i načelima posla. Pod njihovim vođstvom, taj se posao na uređen način neprekidno odvija i u osnovi se ne zaustavlja. Odnosno, kakva god situacija da nastane, ko god da počne da ometa ili širi bilo kakve laži, to neće uticati na uređeno odvijanje posla; rad se bez prekida nastavlja dalje. Može li se reći da se osnove tog posla i istina-načela u tom pogledu neprekidno održavaju? (Da.) Sprovođenjem, održavanjem i unapređenjem osnova i načela tog rada, taj rad nije prekinut; on se sprovodi neprekidno i na uređen način se održava, a istovremeno u različitim periodima nastaju dobri radni rezultati. Uticaj ovih rezultata rada neprekidno se povećava i sve je više ljudi koji od njih imaju koristi. Oni kojima to koristi te koristi zapravo dobijaju od različitih načela, osnova, pa čak i od krutih odredaba radnih aranžmana koje ovi nadzornici mogu da shvate i prihvate. U tome je značenje posedovanja sposobnosti za inovacije. Odnosno, čovek koji je dobrog kova može radna načela i istina-načela koje shvata i prihvata neprekidno da primenjuje u poslu za koji je odgovoran i da ih primenjuje među svima, omogućavajući da se posao uređeno odvija ili napreduje. U isto vreme, radni rezultati će nastajati periodično ili neredovno; nevernici to nazivaju „stvaranje dela” – odnosno, radni rezultati će se neprekidno pojavljivati, a pojava tih radnih rezultata naknadno će doneti veći uticaj i dopreti do većeg broja ljudi. Ljudi koji poseduju ovu sposobnost na kraju mogu neprekidno da povećavaju rezultate rada, tako da od toga sve više i više ljudi ima koristi. Takvi su ljudi sa dobrim kovom. Da bi svoj kov odmerio prema svojoj sposobnosti za inovacije, neophodno je da, nakon što shvatiš radna načela, radne odredbe i istina-načela, pogledaš kakva je tvoja sposobnost da ih sprovodiš, unapređuješ i širiš; odnosno kakva je tvoja sposobnost da održiš taj posao. Kao drugo, neophodno je da pogledaš do kojeg broja ljudi doseže posao koji izvršavaš, koliki je obim onih do kojih on dopire, koliko je veliki stepen uticaja i kakvi su učinak i rezultati tvog rada. Ako je tvoj radni učinak veliki, tvoji su radni rezultati dobri i obim onih do kojih to dopire se neprekidno uvećava, onda je tvoj kov dobar. Ako je broj ljudi do kojih to dopire mali, radni učinak je nizak, rezultati su loši i postoje stalne popravke, zaustavljanja i krpljenje rupa, onda ti je kov prosečan. Ako čovek prilično dobro i brzo shvata radna načela, radne aranžmane i druge aspekte, ali mu je stepen sprovođenja veoma spor, a njegov učinak vrlo mali – pod normalnim okolnostima, rezultati bi mogli nastati za jedan mesec, ali je njemu za to potrebno tri meseca ili čak šest meseci, i dobijeni rezultati su i dalje vrlo prosečni, broj ljudi do kojih to dopire je mali, a korist za ljude nije značajna – takav čovek ima prosečan kov.

Nakon što shvate određena načela ili osnove, u tom trenutku neki ljudi razumeju samo doslovno značenje i to ne mogu nikako da dovedu u vezu sa ljudima, događajima ili stvarima u svom poslu na koje se ta načela ili osnove odnose. Ta načela i osnove oni slušaju samo kao puke propise ili doktrine i, nakon što ih čuju, u svom srcu ne prave nikakve planove i ne znaju kako da ih sprovedu odnosno kako da u stvarnom životu primene radne aranžmane i osnove ili načela koje shvataju. U osnovi, oni ne mogu da uspostave nikakve veze između stvarnog života i tih osnova ili načela. Kad je reč o stvarnom životu ili poslu, oni ta načela, osnove i razvojne zakone stvari ostavljaju po strani, nesposobni su da ih primene i naprosto rade ono što im se prohte. Hajde da zasad ne razgovaramo o tome da li je njihova ljudskost dobra ili loša odnosno kakav je njihov karakter, da li nešto namerno ne rade odnosno da li nešto ne žele da urade – govoreći samo u smislu kova, takvi ljudi imaju loš kov. Kud god da odu, oni mogu da izgovore brojne doktrine, da govore o nekim osnovama i da s drugima raspravljaju o nekim takozvanim razvojnim zakonima stvari. Reklo bi se da imaju prilično visok nivo misli i sposobnost shvatanja, i deluje kao da imaju određeni kov. Međutim, kad im se dodeli određeni posao, prolaze mesec ili dva bez ikakvih rezultata i od njih nema nikakvih novosti. U vreme kad su izražavali svoju rešenost, sasvim dobro su govorili, ali kad je došlo vreme da to zaista i urade, oni ne znaju šta da rade. „Višnji je sasvim jasno objasnio načela, pa šta sad treba da uradim? Koga treba da imenujem za nadzornika, koga za propovednika, a ko treba da se bavi spoljnim poslovima? Ne znam šta da uradim! Ipak, izneo sam odvažne tvrdnje i izrazio svoju rešenost, pa to moram da uradim!” U toj meri su uznemireni da osećaju unutrašnju vrelinu i u ustima im izbijaju čirevi, ne mogu da jedu niti spavaju, na kraju su sasvim razbarušeni i preplavljeni osećanjima, ali i dalje ne znaju šta da učine. To su ispoljavanja ljudi lošeg kova. Nebitno je to što su se, kad im je posao dodeljen, čvrsto zakleli i izrazili svoju rešenost, izgovarajući odvažne i grandiozne reči s takvim elanom – moraš da vidiš mogu li da izvrše posao, poseduju li korake i planove i da li shvataju kako da sprovedu radne aranžmane i da postupaju prema načelima. Ako to ne razumeju i to ne mogu da urade, onda imaju loš kov. Ako razumeju samo doktrine, ali ne mogu da primenjuju načela, te postupaju samo slepo i nepromišljeno, i to pokazuje loš kov. Ukoliko načela, osnove ili razvojne zakone stvari ne možeš da sprovedeš efikasno i u stvarnom životu, bez obzira na to da li si uznemiren i usplahiren ili činiš nepromišljena nedela, to su ispoljavanja lošeg kova. Jesu li ove reči tačne? (Jesu.) Neki ljudi slepo postupaju, dok drugi ne znaju kako da to učine i ne usuđuju se da to učine – ne znaju ni odakle bi počeli. Konkretna ispoljavanja ljudi lošeg kova, u smislu njihove sposobnosti za inovacije, ogledaju se u tome što oni ne znaju kako da primene osnove i načela na konkretan, praktičan posao; samo su u stanju da ponavljaju reči kao papagaji, uče doktrine i pamte propise. Puko pamćenje doktrina i propisa beskorisno je i ne ukazuje na to da poseduješ sposobnost za inovacije. Da li poseduješ ili ne poseduješ sposobnost za inovacije vidi se po tome da li umeš da primeniš ove osnove, načela i pravila na stvarni život, da dobro obavljaš posao u vezi sa ovim osnovama i načelima, tako da te osnove i načela ne ostanu reči i doktrine, propisi i formule, već da se sprovedu u ljudskom životu i primene na ljude. Oni treba da omoguće ljudima da ih koriste i da iz njih izvuku korist i dobiju pomoć, da učine da oni postanu put za primenu u životu, ili vodič, pravac i cilj u životu. Ako nekoj osobi nedostaje ova sposobnost za inovacije i zna samo da izgovara reči i doktrine i uzvikuje slogane, a nije u stanju da primeni ova načela i osnove kada dođe vreme da izvrši svoju dužnost, oni koji slede takvog starešinu ili nadzornika neće steći načela primene u ovom aspektu istine. Takve starešine ili nadzornici jesu ljudi lošeg kova, nesposobni za ovaj posao i treba ih prijaviti i ukloniti čim budu prepoznati. Da biste procenili da li neko može da preuzme neki deo posla, prvo morate da proverite da li, nakon što pročita radne aranžmane i shvati istina-načela, taj može da ih organizuje i sprovede i da pokrene posao. Koliko god da u nekoj crkvi ima ljudi, ako on pokrene sve elemente crkvenog rada i, bez obzira na to za rad kolikog broja ljudi je on odgovoran – da li je to pedeset ili stotinu ljudi – ako on može da obezbedi napredak posla, starajući se o tome da svako ima svoje sopstveno mesto i može da radi i izvršava dužnost prema istina-načelima, onda se takav čovek može razmatrati za izbor za starešinu ili nadzornika. Naravno, morate da proverite i kakav mu je karakter, da li je čestita osoba i da li je osoba koja stremi ka istini – od suštinske je važnosti znati te stvari! Kako bi predvodio Božji izabrani narod u istina-stvarnost i kako bi svi mogli da rade i izvršavaju svoje dužnosti u skladu sa radnim aranžmanima ili istina-načelima, starešina ili delatnik makar u ovim aspektima mora da poseduje kov i rast – time će Božji izabrani narod od njega imati koristi. Ako ovu sposobnost ne poseduje, taj čovek tada ne može biti izabran. Budeš li izabrao takvog čoveka, iako svakodnevno besposličarenje i nerad dok ga slediš mogu da donesu udobnost tvom telu, da li bi osećao da ti je duh ispunjen? Ako svakodnevno po nekoliko sati provodiš na okupljanjima slušajući ga kako propoveda doktrine, ali ne obavlja nikakav praktičan posao, da li je to vršenje dužnosti? (Nije.) On ti svakodnevno propoveda doktrine i, iako ti u glavi zuji od informacija, ti ne izvršavaš svoju dužnost, već ga samo slediš i traćiš vreme. U tom slučaju, on te je zaludeo i omeo. Budeš li nastavio da ga slušaš dok izgovara te suvoparne reči i doktrine i na kraju ne izvršavaš svoju dužnost niti pokažeš odanost, nemaš nikakvo stvarno iskustvo u istini, ne nudiš odanost u onome što ti je Bog poverio, ne izvršavaš posao niti postižeš ikakve rezultate – pa kad Bog od ljudi zatraži rezultate, a ti nemaš ništa da predočiš – zar nećeš pretrpeti gubitak? Prema tome, ako si prethodno mislio da su takvi ljudi kandidati za starešine, sad brzo promeni svoje gledište i takve ljude precrtaj na svom spisku kandidata. Oni ne smeju da budu izabrani za starešine. U čemu zaostaju ljudi koji su lošeg kova i koji nemaju sposobnost za inovacije? Zaostaju u tome što znaju jedino da postupaju kao generali iz fotelja ne znajući nikada kako da sopstvene ideje sprovode u poslu iz stvarnog života, i u tome što ne mogu da izvrše stvaran posao. Ako bi takvi ljudi postali starešine, kakve bi bile posledice? U poslu bi jedino napravili potpuni haos. Kad bi u kontinentalnoj Kini služili kao crkvene starešine, upropastili bi čitavu crkvu. Ne samo da oni sami ne bi zadobili istinu, već bi gubitak pretrpeo i život onih koje oni predvode. Ako možeš trenutno da prepoznaš takve ljude i da ih ukloniš, pojedine će nesreće biti sprečene i crkveni rad neće morati da istrpi gubitke. Međutim, ostaneš li sledbenik pod takvim ljudima i prihvatiš li njihovo vođstvo, ti ljudi bi mogli sasvim da unište nadu za tvoje spasenje, a onda će propasti i prilika za tvoje spasenje. Stoga je sposobnost za inovacije ključna sposobnost za starešinu ili delatnika ili za nadzornika. Ako ti nedostaje osnovni kov i sposobnost da obavljaš posao, ti apsolutno moraš biti oprezan i ne treba samo da trčiš napred pun entuzijazma, ne smeš uvek imati želju da se istakneš niti uvek želeti da budeš starešina ili nadzornik. Takvo ponašanje ne samo da ometa tebe, već ometa i druge da postignu spasenje. Ako ometaš samo sebe, onda prouzrokuješ samo sopstvenu smrt, ali ako ometaš braću i sestre, zar time ne nanosiš štetu mnogim ljudima? Ti možda ne mariš za svoj sopstveni život, ali drugima je stalo do njihovog. Štaviše, nije veliki problem ako ometaš svoj svakodnevni život ili finansijski uspeh, ali ometanje rada crkve nije mala stvar. Možeš li preuzeti na sebe takvu odgovornost? Ako si ti zaista neko ko ima savest i osećaš da ova stvar donosi značajnu odgovornost, da ometanje rada crkve nije nešto za šta možeš preuzeti odgovornost, onda nipošto ne smeš da pribegavaš nikakvim sredstvima koja su ti potrebna da se praviš važan i da se takmičiš za starešinstvo. Ako ti nedostaju kov i rast, nemoj stalno težiti ka tome da se ističeš. Ne ometaj rad crkve ili Božji izabrani narod da uđe u istinu i zadobije dobro odredište samo zato da bi udovoljio svojoj žudnji za autoritetom – ovo je greh! Trebalo bi da imaš malo samosvesti. Radi ono za šta si sposoban i ne teži uvek tome da budeš starešina. Pored starešinstva, ima još dosta dužnosti koje možeš da obavljaš. Biti starešina nije tvoje isključivo pravo, niti bi to trebalo da bude tvoje stremljenje. Ako imaš kov i rast da budeš starešina, a takođe osećaš i teret, onda je bolje da dozvoliš drugima da te izaberu. Ovakva praksa koristi radu crkve i svima koji su u njega uključeni. Ako ti nedostaje kov da bi bio starešina, treba da pokažeš malo dobrote i preuzmeš određenu odgovornost za budućnost drugih. Nemoj se uvek takmičiti da budeš starešina i ne ometaj druge. Želja da se, uprkos lošem kovu, bude starešina i da se preuzme odgovornost za rad crkve pokazuje nedostatak razuma. Ako ti nedostaju kov i rast, samo dobro obavljaj svoje dužnosti. Verno ispunjavanje sopstvenih dužnosti pokazuje da imaš razuma. Radi onaj posao koji možeš saglasno sopstvenim mogućnostima; ne gaji ambicije ni želje. Ne trudi se da samo zadovoljiš svoje lične želje dok zanemaruješ rad crkve – to šteti i tebi i crkvi. Ovo je ispoljavanje ljudi lošeg kova u smislu sposobnosti za inovacije.

Svim ljudima koji su lošeg kova u velikoj meri nedostaje sposobnost za inovacije – a oni koji su bez kova, još manje je poseduju. Kad ih čuju, takvi ljudi uopšte ne mogu da shvate osnove stvari, razvojne zakone stvari niti istina-načela. Kad čitaju Božje reči, čak i ako mogu da uvide da to jesu istina-načela, oni ta načela ne mogu da dovedu u vezu sa područjem njihove primene niti sa ljudima i stvarima na koje se ta načela odnose. Čak razmišljaju: „Ova beseda o istini je previše detaljna i previše obimna. Kad čujem ove reči, mogu da shvatim da one jesu načela, ali ne znam koja je definicija tih načela niti na koje su područje ta načela ograničena.” Ako im nije poznata čak ni definicija načela, tad sasvim sigurno ne znaju ni kako da ih sprovode ili primenjuju. Na primer, kad se dogodi nešto što treba rešiti, drugi ljudi im kažu: „Treba praktično da postupaš u skladu sa načelima.” A oni će na to: „Ja ne znam čak ni kako da praktično postupam u skladu sa načelima. Ne znam na koje se načelo ova stvar odnosi.” I nakon što im drugi objasne načelo koje treba da primene u rešavanju te stvari, oni i dalje ne znaju šta da urade. Takvi ljudi imaju izrazito loš kov; ne razumeju čak ni ljudski jezik, pa su tim pre još i manje podobni da budu upotrebljeni. Ne pokazuje li to da su takvi ljudi u toj meri nesposobni da im nema pomoći? Ljudi koji su beznadežno nesposobni ne poseduju razmišljanje i sposobnost razumevanja stvari normalne ljudskosti, a kamoli logiku razmišljanja. Prema tome, ljudi koji razumeju istina-načela ili različite osnove i pravila ne mogu nikako da komuniciraju s onima kojima nedostaje kov; oni ne mogu da postignu konsenzus i, naravno, nemaju zajednički jezik. Zašto ne mogu da komuniciraju? Postoji jedan suštinski problem: sposobnosti te dve vrste ljudi da budu svesni različitih stvari, da ih prepoznaju, da o njima prosuđuju, razumeju ih i prihvataju nisu na istom nivou niti su na istom koloseku – oni su poput dve paralelne linije koje se nikad ne ukrštaju. Ovo je donekle apstraktan opis. Konkretnije, kov ove dve vrste ljudi dijametralno je suprotan i ne nalazi se na istom nivou. Stoga, povodom iste stvari, oni nikad neće imati istu sposobnost da donose sudove, sposobnost da prepoznaju stvari ili sposobnost shvatanja. Odnosno, ono što ljudi dobrog ili prosečnog kova mogu da prepoznaju, oni bez kova ne mogu uopšte da prepoznaju – za tim još i više zaostaju i zauvek će zaostajati, baš kao da nemaju sposobnost da vrše tu funkciju. Na primer, kad kokoška sazri, ona prirodno nosi jaja. Čak i ako je njen prinos mali, i dalje će nositi jaja jer tu sposobnost poseduje. Međutim, koliko god da nekog petla dobro hrane, on ne može da nosi jaja budući da tu sposobnost nema. Petao kaže: „Iako nemam sposobnost da nosim jaja, ujutru mogu da kukuričem!” Koliko god puta da kukuričeš odnosno koliko god da ti je prodoran glas, to ne znači da možeš da nosiš jaja. Iako kokoška ne može da kukuriče, ona ima sposobnost da nosi jaja. Zašto vam navodim ovaj primer? Zato što će ljudi koji su bez kova iznositi takva izopačena, lažna i nelogična opravdanja – to nazivamo odsustvom kova. Prema tome, kad ljudi dobrog kova, prosečnog kova ili čak lošeg kova komuniciraju s ljudima koji nemaju kov i s njima diskutuju o raznim stvarima, taj osećaj je posve čudan. S ljudima koji su lošeg kova ipak možeš da komuniciraš o određenim jednostavnim i lako razumljivim stvarima. Ali s ljudima koji su bez kova niko ne može da komunicira, jer oni nemaju sposobnost shvatanja, kao ni misli ili gledišta o bilo čemu. Ovo je opis ili objašnjenje ljudi bez kova. Kad s njima o nečemu komuniciraš, iako im to objasniš temeljno i jasno i oni možda kažu da to razumeju, svejedno, kad se ta ista stvar ponovi, oni je i dalje ne razumeju i ponovo će iznositi izopačena, pogrešna opravdanja. Recite Mi, mogu li takvi ljudi da shvate istinu? (Ne.) Oni nemaju sposobnost da stvari prepoznaju ili da ih budu svesni – kako bi mogli da shvate istinu? Reći da oni mogu da shvate istinu naprosto bi bilo besmisleno. Ljudima bez kova nedostaje sposobnost za inovacije, pa su im ispoljavanja u tom pogledu ovakva. Budući da ne razumeju nikakve osnove niti načela, u svemu što rade nemaju nikakve planove. U njihovom umu nema ni plana ni koraka, pa tim pre ne mogu da sprovode nikakve osnove niti načela. U svemu što rade naprave haos, potpuno zamešateljstvo. Takvi ljudi mogu samo da ulažu fizički napor i da izvršavaju fizičke poslove. Jedva mogu i da dovrše jedan jedini, prost posao; na kraju krajeva, oni su obični ljudi koji mogu da se angažuju na jednom zadatku, ali kad data situacija poprimi razmere segmenta posla, oni za to više nisu sposobni. Takvi ljudi nisu u stanju da izvrše nikakav vredan ili tehnički zahtevan posao. Mogu da odrade samo neke sitne poslove poput fizičkog rada, poslova u polju ili gajenja stoke, a čak i tada potreban je neko da ih nadzire i da im pomaže. Ponekad, kad su loše volje, neko mora da ih dovede u red; a ponekad kad se izopače ili postanu negativni, neko mora da ih posavetuje shodno njihovom načinu razmišljanja. Čak i kad je reč o manjim zadacima, neko mora da nadzire njihov rad; u suprotnom, nastaće problemi i greške i taj će posao morati ponovo da se uradi. Ako uludo ne troše materijal, onda rasipaju energiju, ili vodu, struju i gas. U zapadnim zemljama, drugi ljudi ih stalno prijavljuju i stižu im kazne od policije. Ukoliko nema nekog da ih nadzire, ne mogu pravilno da obave čak ni sitne poslove – u toj meri su problematični i dostojni žaljenja. Ovo su ispoljavanja ljudi koji nemaju kov. Nisu li takvi ljudi naprosto beskorisni i budale? Mogu li se i dalje koristiti kao ljudi? U stvari, u Božjoj kući, takvi ljudi mogu da izvršavaju samo neki manji fizički posao. Kad je reč o crkvenom radu, oni to ne mogu; nisu u stanju da išta rade. Čak i kad je reč o poslovima koji zahtevaju fizički napor, oni samostalno ne mogu da ih završe i potrebni su im drugi da ih usmeravaju, nadziru i proveravaju. Međutim, kad izvršavaju zadatke koji zahtevaju fizički napor, oni ipak smatraju da je to ispod nivoa njihovih talenata, da su za njih suviše kvalifikovani, pa postaju prkosni i čak se žale: „Pogledaj one ljude koji obavljaju tehnički posao na računaru, pišu članke, pevaju, plešu ili glume – kako su samo glamurozni! A ja mogu samo da ugošćavam i da kuvam, da po ceo dan mastim ruke i udišem dim. Za koju godinu ću se pretvoriti u izmrcvarenu ženu. Pogledaj samo koliko sam jadna!” Dok izvršavaju ovaj posao, uvek se osećaju prilično jadno, ali nikad ne zastanu da razmisle zašto mogu da obavljaju samo takav posao. Ne odmeravaju jesu li zaista u stanju da obave neki drugi posao. Baš zato što im je kov loš, uvek se osećaju uznemireno kad obavljaju određene zadatke koji zahtevaju fizički napor. Da im je kov zaista dobar, ne bi se osećali uznemireno. Kov im je već u toj meri loš da mogu jedino da obavljaju fizičke poslove, a ipak i dalje smatraju da je to ispod nivoa njihovih talenata. Zar nisu budale? Takvi su ljudi zaista glupavi. Ne mogu da obave čak ni zadatke koji zahtevaju fizički napor. Kad kuvaju, skuvaju ili previše ili premalo i koliko god dugo da se bave kuvanjem, i dalje ne znaju koji obrazac u kuvanju treba da slede. Čak i tada, još uvek smatraju da su ti zadaci ispod nivoa njihovih talenata, da su za njih suviše kvalifikovani i misle da ne bi trebalo da obavljaju zadatke koji zahtevaju fizički rad. Smatraju da treba da rade negde kao kancelarijska sekretarica, da u Božjoj kući preuzmu neki segment posla ili da makar obavljaju službu crkvenog starešine. Nije li ovo odsustvo svakog razuma? Reci Mi, za koji si to posao sposoban? Ako ni za jednu vrstu posla nisi sposoban i dodeljuju ti se zadaci koji zahtevaju fizički rad, dok te Božja kuća i dalje opskrbljuje, zar za tebe to nije uzdizanje? A ti si ipak i dalje nezadovoljan. Nije li ti razum i previše loš? (Jeste.) Postoji li veza između razuma i kova? (Da.) Kad čovek sebe ne spoznaje, kad ne zna na kom nivou mu se nalazi kov, kad uvek misli kako mu je kov jako dobar – nisu li to ispoljavanja lošeg kova? (Jesu.) Ljudi koji su dobrog kova će znati kako da sebe procene i, nakon što sebe procene, znaće na kom nivou im se nalazi kov. Kad utvrde kakav im je kov, moći će da pronađu svoje mesto u crkvi. Šta god da rade, osećaće se opušteno i moći će racionalno da pristupe dužnosti koju izvršavaju. Čak i ako im se dodele zadaci koji zahtevaju fizički napor, dok ih obavljaju, osećaće se spokojno i smatraće to opravdanim; iz dubine srca tome će se pokoriti i s tim će se saglasiti, prihvatajući taj posao i taj zadatak. Takvi su oni koji imaju razum. Ako pri vršenju svoje dužnosti čovek nikad nije opušten, uvek oseća ozlojeđenost i smatra da je svaki zadatak za koji se od njega traži da ga obavi ispod nivoa njegovih talenata, zar mu ne nedostaje razum? (Da.)

Upravo smo završili s razmatranjem poslednje od jedanaest sposobnosti za odmeravanje čovekovog kova, sposobnosti za inovacije. Nakon razgovora u zajedništvu o ovih jedanaest sposobnosti, da li vam je donekle jasniji vaš sopstveni kov? (Jeste.) Da li ste onda u stanju da ga izmerite? Možete li tačno da izmerite kakav je zaista vaš kov? Kad je reč o određivanju da li ti je kov dobar, prosečan, loš ili ga uopšte nemaš, postoji merilo za odmeravanje – ne možeš posmatrati samo jedan aspekt; kov se mora sveobuhvatno odmeriti. Dakle, koje aspekte treba posmatrati da bi se odmerio kov nekog čoveka? Sudeći prema ispoljavanjima ovih jedanaest sposobnosti o kojima smo razgovarali, da bi se za nekog čoveka odmerilo da poseduje dobar kov, on makar mora da poseduje nekoliko relativno važnih sposobnosti. Razmislite na trenutak: koje od tih jedanaest sposobnosti mogu da pokažu da čovek ima dobar kov? Možete li to da odmerite? Redosled treba da se kreće od poslednje sposobnosti do prve: čovek dobrog kova mora makar da poseduje sposobnost za inovacije; zatim dolaze sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari, sposobnost odlučivanja i sposobnost reagovanja na stvari; nakon toga dolaze sposobnost prepoznavanja stvari, sposobnost donošenja sudova i kognitivna sposobnost; i na kraju su tu sposobnost prihvatanja stvari, sposobnost shvatanja, sposobnost razumevanja stvari i sposobnost učenja. To je redosled. Zašto je ovaj redosled obrnut? Redosled koji smo isprva uspostavili bio je od nižeg ka višem, međutim, da bi se odmerio čovek dobrog kova, taj redosled je raspoređen od višeg ka nižem. Čovek koji je dobrog kova mora makar da poseduje sposobnost za inovacije. To se dostiže na temelju prethodnog posedovanja sposobnosti odlučivanja, sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari i sposobnosti prepoznavanja stvari. Ako si u stanju da budeš svestan stvari, da ih prepoznaješ i o njima donosiš sudove i ujedno poseduješ sposobnost razumevanja stvari, a zatim možeš da budeš inovativan, to te čini čovekom dobrog kova. Takvi ljudi jesu oni sa sposobnošću rukovođenja, koji su u stanju da stupe na nivo donošenja odluka; talentovani su da budu vođe i mogu da upravljaju određenim područjem rada. To su ljudi dobrog kova. Ljudi prosečnog kova jesu oni čije su sve sposobnosti u svim aspektima, od sposobnosti za inovacije do sposobnosti učenja, prosečne. Prosečni su i njihova efikasnost i njihovi rezultati u izvršavanju stvari. To su ljudi prosečnog kova. Koje je glavno ispoljavanje ljudi prosečnog kova? Ono je u tome da njihovom shvatanju i razumevanju načela nedostaje dubina i da ono nije baš tačno. Tokom sprovođenja i primene, uvek postoje propusti i odstupanja. Uvek im nešto promakne, zaboravljaju ovo ili ono i ne mogu sveobuhvatno sve da uzmu u obzir. Na primer, izabrani su da budu crkvene starešine, ali nisu u stanju da sveobuhvatno preuzmu odgovornost za sve aspekte posla. Kad su odgovorni za rad na jevanđelju, oni se usredsređuju samo na rad na jevanđelju i ne mogu da se posvete drugom poslu. Mogu da pokrenu rad na jevanđelju, ali nemaju vremena da postavljaju pitanja o radu na izradi tekstova ili o radu na produkciji filmova. Zašto je to tako? Zato što im je kov sasvim prosečan i zato što mogu da se bave samo jednim aspektom posla; jedva uspevaju da budu kompetentni za jednu oblast posla, a kad se od njih zatraži da se posvete i nekom drugom poslu, oni se ogorčeno žale i postaju preopterećeni, nesposobni da dobro obave bilo koji posao. U njihovom radu, pored njih uvek mora da postoji neko ko nadzire, podseća, kontroliše i proverava ono što oni rade. Uz njih uvek mora da bude neko da im pruža podršku, da besedi o istini, da uzastopno naglašava načela posla i ukazuje na različita odstupanja i propuste koji će se verovatno pojaviti. Uvek mora da postoji neko da ih podseća. Zašto im je uvek potreban neko da ih podseća i daje im smernice? Razlog nije u tome što nemaju odgovarajuće radno iskustvo, već je u tome što im je kov prosečan. Oni ne mogu da predvide situacije i probleme koji će verovatno nastati odnosno mogućnost njihovog predviđanja je vrlo ograničena. Prema tome, uz njih uvek mora da bude neko ko će ih usmeravati, proveravati i pratiti, neko ko će često morati da ih kontroliše. Tokom kontrole, ispostavlja se da ili neki segment posla nisu uradili ili da su neki drugi segment posla zaboravili da urade; u nekoj drugoj prilici, zanemarili su neki aspekt ili ne znaju kako da nastave dalje, a ipak ne znaju koga da pitaju ili kako da tragaju, pa još uvek čekaju. Ukratko, njihova sposobnost da kompetentno obavljaju posao je vrlo prosečna. Ovo „prosečno” nema nikakve veze sa tim koliko su odlučni, koliko su snažni, koliko vole da izvršavaju posao ili koliko mogu da istrpe teškoće i plate cenu – to nema nikakve veze s tim. Naprotiv, to se isključivo odnosi na činjenicu da poseduju prosečnu radnu sposobnost. S druge strane, ljudi dobrog kova generalno ne prave velike greške. Načela, smer i opšti okvir koji oni slede u osnovi su tačni. Iako ponekad mogu da previde neke sitne detalje, ti detalji ne utiču na efikasnost i rezultate sveukupnog posla. To su ljudi dobrog kova. Naravno, nijedan čovek nije savršen. Čak i ljudi koji su dobrog kova mogu u svom poslu imati neke sitne propuste, ponekad mogu nešto trenutno da previde ili da neznatno zanemare jedan segment posla jer su donedavno bili zauzeti nečim drugim. Međutim, kada je sam kov u pitanju, oni mogu brzo da preokrenu situaciju, da nad njome rukovode i uspostave kontrolu, starajući se o tome da sveukupan posao u osnovi bude bez grešaka i da se sveukupan posao u načelu obavlja u skladu sa istina-načelima, radnim aranžmanima ili odredbama iz upravnih odluka, odvijajući se na uređen način. Čak i kad se čini da u okviru njihovog posla antihristi ili zli ljudi izazivaju ometanja, budući da poseduju sposobnost reagovanja na stvari, oni će brzo rešiti tu situaciju. Prvom prilikom će se pozabaviti tom stvari i rešiti je, starajući se o tome da se rad crkve brzo vrati na pravi kolosek i da okruženje u kome braća i sestre izvršavaju svoju dužnost ne bude ugroženo. Čak i kad nastanu neke neočekivane situacije, ljudi koji su dobrog kova znaju kako da ih rešavaju. Čak i ako takve situacije prethodno nisu rešavali, znaće kako da tragaju za načelima. Budući da poseduju sposobnost prepoznavanja stvari, donošenja sudova o njima i svest o stvarima, brzo će rešiti te probleme shodno načelima. Oni zaista imaju sposobnost da rešavaju probleme. Njihove sposobnosti prepoznavanja stvari, reagovanja na stvari i donošenja sudova omogućavaju im da brzo ublaže i primire neočekivane situacije, postižući očuvanje normalnog i uređenog napretka rada crkve i očuvanje interesa Božje kuće, obezbeđujući da se takve situacije više ne ponavljaju ili da u dužem vremenskom periodu ne ostanu nerešene. U isto vreme, interesi Božje kuće su očuvani kako načelima na osnovu kojih oni rešavaju stvari tako i krajnjim rezultatima koje oni postižu. Velika efikasnost i dobri rezultati jesu ono što ljudi dobrog kova mogu da postignu u svom radu. Međutim, kad ljudi prosečnog kova rešavaju probleme koji se javljaju u radu crkve ili u svakodnevnom životu, oni su donekle preopterećeni i to im pomalo teško pada. Njihovo rešavanje problema često je neefikasno i veoma sporo. Kad je reč o problemima koje treba rešiti u roku od dan-dva, budući da ne mogu da ih prozru, možda će morati da sačekaju i možda će morati da razmišljaju tri do pet dana. U odsudnom trenutku, oni ne mogu da donesu odluke kako bi tu situaciju preokrenuli, već su bespomoćni i mogu jedino da puste da situacija nastavi da se pogoršava. Mogu da se bave samo nekim prostim zadacima, kao što su provera činjenica, postavljanje pitanja o datoj situaciji relevantnim ljudima ili razvrstavanje problema i izveštavanje više instance o njima. Za probleme koje drugi mogu da reše za dva dana, njima može biti potrebno i pola meseca. Iako problemi na kraju budu rešeni, dugo odlaganje dovodi do određenih gubitaka u radu crkve. Za to će vreme neke ljude možda zaludeti antihristi, prilozi će možda biti izgubljeni, a određeni segmenti posla možda će trpeti gubitke zbog problema koji nisu odmah bili rešeni. Iako su naknadno obeštećenje ili nadoknada obezbeđeni i iako se na kraju jesu pozabavili ljudima kojima je trebalo da se pozabave, rezultati i efikasnost su vrlo prosečni. To je poput gašenja požara: ljudi koji su dobrog kova imaju veštinu za gašenje požara, postižu dobre rezultate i sprečavaju finansijske gubitke. Međutim, ljudi koji su prosečnog kova, usled nepravilnih metoda, odsustva mera za vanredne situacije, sporog postupanja i nesposobnosti da u odsudnom trenutku donose odluke i dokuče ključne stvari za rešavanje problema, na kraju izazovu veće gubitke. Neki ljudi kažu: „Spreman sam da nadoknadim štetu koju sam izazvao.” Ako je to samo ekonomska šteta, obeštećenjem se problem može rešiti. Ali ako si suočen s hapšenjima od strane velike crvene aždaje i to ne uspeš pravilno da rešiš, izazivajući gubitke u radu crkve, možeš li tu štetu da nadomestiš? Možeš li sebi da priuštiš da nadomestiš troškove posla koji kasni i izgubljeno vreme? Kad nastupe neočekivani događaji, budući da su sposobnosti reagovanja na stvari, donošenja sudova, prepoznavanja stvari, pa čak i sposobnost odlučivanja ljudi prosečnog kova svi redom prosečni, oni probleme stoga rešavaju sporo i sa izrazito malom efikasnošću, njihove vanredne mere nisu delotvorne, što na kraju dovodi do nezadovoljavajućih radnih rezultata i određenih gubitaka. Iako ti problemi na kraju budu rešeni, to, usled nastanka produženog odlaganja i smanjene efikasnosti, predstavlja gubitak. Stoga su ovi ljudi okarakterisani kao ljudi koji poseduju prosečan kov. Neki ljudi kažu: „To nije pošteno. I oni su se trudili, naporno su radili i rešili su probleme. Kako i dalje možeš da kažeš da im je kov prosečan?” Procenjivanje takvih stvari ne sme da se zasniva na emocijama ili sentimentalnosti. Govoreći objektivno i pošteno i s obzirom na nivo koji čovekov kov može da dostigne, tvoj kov je prosečan. Zašto je prosečan? Zato što postoje ljudi koji imaju bolji kov od tebe; u situacijama kad je njihova ljudskost, u grubim crtama, ista kao tvoja, ljudi dobrog kova probleme rešavaju efikasnije i sa boljim rezultatima od tebe, a gubici su im manji nego tvoji. Prema tome, tvoj kov se može svrstati jedino u prosečan. Da li razumeš? (Da.) Razlog zašto su takvi ljudi okarakterisani kao ljudi prosečnog kova je u tome što postoje ljudi dobrog kova koji u svojim postupcima postižu veću efikasnost i bolje rezultate nego oni. Stoga je kov tih ljudi prosečan. Ovo objašnjenje je pošteno i razumno. Neki ljudi kažu: „Oni imaju iskrenost i svim srcem se daju tom zadatku; istrpeli su mnogo muka i platili su nemalu cenu.” U čemu je svrha da se to kaže? Znači li to da imaju dobar kov? Bez obzira na to kakvi su njegova ljudskost, emocije ili želje, govoreći isključivo u kontekstu njegovog kova, ovo su ispoljavanja čoveka koji poseduje prosečan kov.

Koja su ispoljavanja ljudi lošeg kova? Posmatrajući to iz perspektive različitih sposobnosti, ljudi lošeg kova relativno poseduju određenu sposobnost učenja i sposobnost razumevanja stvari. Kad uče određena znanja, teorije, profesionalne veštine ili akademske predmete, oni mogu solidno i tačno da ih upamte, beležeći ključne teze u svojim beležnicama. Pošto su stekli obrazovanje, njihova sposobnost razumevanja stvari nije toliko loša; može da dostigne prosečan nivo. Međutim, oni ne poseduju sposobnosti koje dolaze nakon sposobnosti shvatanja, kao što su sposobnost prihvatanja stvari i sposobnost prepoznavanja stvari. Odnosno, njihove sposobnosti ostaju ograničene na učenje i razumevanje teorija, znanja, tehničkih veština ili struka na nivou teksta. Kad je reč o posmatranju ljudi, bavljenju raznim pitanjima, rešavanju problema i sprovođenju radnih aranžmana u stvarnom životu, u tome zaostaju. Njihove sposobnosti ostaju ograničene na sposobnost učenja i sposobnost razumevanja stvari; mogu da dostignu sposobnost shvatanja, ali zaostaju kad je reč o sposobnosti prihvatanja stvari. Ljudi sa sposobnošću prihvatanja stvari u stanju su da spoznaju na koje se stvari iz stvarnog života ta načela, teorije i osnove odnose, kao i koja od njih su praktična i primenjiva, a koja nisu praktična, i koja su za njih prikladna a koja nisu. Ljudi lošeg kova, međutim, te stvari ne mogu da prozru. Na primer, na internetu postoje različiti materijali o zdravlju i fitnesu. Iz ovih resursa, ljudi lošeg kova mogu takođe da nauče kako da vežbaju i brinu o sebi. Oni poseduju sposobnost učenja, sposobnost razumevanja stvari i sposobnost shvatanja, i osim toga znaju da pronađu ono što im se dopada. Međutim, kad je reč o tome koje od ovih stvari su praktične, delotvorne i zaista potrebne ljudima, ljudi lošeg kova to ne mogu da prepoznaju. Kad je reč o sposobnosti prihvatanja stvari, oni zaostaju. Danas na internetu piše da je spanać koji se izdinsta sa tofu sirom veoma hranljiv, pa ga oni jedu svakodnevno. Ali nakon što su ga neko vreme jeli, nemaju predstavu kakvi su njegovi efekti niti da li ima dejstvo koje se tvrdi na internetu. Kasnije na internetu piše da spanać i tofu sir nisu kompatibilne namirnice i, nakon što to čuju, oni više nikad ne spremaju dinstani spanać sa tofu sirom. A da li su spanać i tofu sir zaista izrazito hranljivi ili nisu kompatibilne namirnice, oni to ne znaju i neće ni da pitaju; oni samo slepo slede. U današnje vreme informacije se razvijaju neslućenom brzinom; različite vesti su izrazito složene. Oni ne mogu da prepoznaju šta je ispravno a šta pogrešno, ni šta je tačno a šta netačno. Čitaju i slušaju sve redom, verujući da sve ono za šta ranije nisu čuli, sve ono što je novo ili naizgled duboko, mora biti dobro. Na primer, na internetu piše da je čokolada dobra za srce, pa oni svakodnevno jedu čokoladu. Posledično, osećaju unutrašnju toplotu, u ustima im izbijaju čirevi, oči su im zakrvavljene i zuji im u ušima. Zapravo, rečeno je da je umerena konzumacija čokolade dobra za srce, ali oni nisu upamtili tu reč „umerena”. Nisu u stanju da dokuče suštinu i na kraju naude sebi. Nekoliko dana kasnije, na internetu ovoga puta piše: „Čokolada nije dobra za srce, a prevelika konzumacija čokolade može dovesti do gojaznosti.” Ljudi koji mogu da prepoznaju stvari znali bi da je prekomerna ishrana loša za telo, ali da je u redu jesti umereno. Međutim, ovi to ne mogu da prepoznaju; nakon što to čuju, u potpunosti prestaju da jedu čokoladu. Iz jedne krajnosti se prebacuju u drugu, previše naginjući čas na jednu, čas na neku drugu stranu, a ipak misle da su u toku sa najmodernijim shvatanjima: „Čuj, za šta god se na internetu kaže da je dobro, ja to jedem; ako se navodi da je nešto loše, ja to ne jedem. Ja sam neko ko uvek prati najsavremenije trendove.” U stvari, oni su ljudi koji nemaju sposobnost prepoznavanja stvari, smeteni pojedinci koji slepo slede masu. Na internetu ima svakakvih informacija, a većina tvrdnji je netačna. Naravno, postoji i manja količina informacija i tvrdnji koje su tačne. Moraš biti u stanju da ih prepoznaš. A kad je reč o tome koje informacije treba prihvatiti, to moraš da odmeriš shodno svojim potrebama, shodno tome je li to korisno za tebe i shodno tome da li su te informacije pozitivne. Ljudi lošeg kova nemaju sposobnost da takve stvari prepoznaju. Zaostaju u svim sposobnostima, počevši od nivoa sposobnosti prihvatanja stvari pa nadalje. Ostaju ograničeni na učenje i razumevanje stvari na nivou teksta, teorijskom nivou i nivou znanja, posedujući određenu sposobnost shvatanja. Međutim, kad je reč o prepoznavanju ispravnosti različitih tvrdnji i toga da li su one vredne i smislene, ljudima lošeg kova nedostaje sposobnost da o tome prosuđuju i to prepoznaju. A zatim je tu i sposobnost reagovanja na stvari, koju ljudi lošeg kova takođe ne poseduju. Kad je reč o raznim problemima koji nastaju u stvarnom životu ili na putu opstanka, oni ne mogu da ih rešavaju na osnovu istina-načela koja poznaju ili koja su dokučili. Ma koliko reči i doktrina mogu da izgovore, one su prazne i nepraktične. Da bi rešili probleme koji se oko njih pojavljuju ili se pojavljuju na putu opstanka, oni se oslanjaju na svoje sitne trikove; samo nastoje da izbegnu gubitke i to je sve, pri čemu ne uspevaju da dostignu nivo doživljavanja, shvatanja ili provere načela koja su dokučili. Osim toga, ljudi koji su lošeg kova nemaju ni kognitivnu sposobnost. Odnosno, kad se pojavi bilo kakav problem, oni ne mogu da rezimiraju stvari niti da prepoznaju suštinu samog problema, njegov uzročnik ili posledice do kojih bi on mogao dovesti u budućnosti. Ljudi lošeg kova ne znaju uopšte kako da razmišljaju o tim stvarima, a još manje znaju da primenjuju istinu ili načela i zakone raznih stvari koje su dokučili kako bi se s takvim problemima suočavali i rešavali ih. Pošto im je kov loš, njihovo razmišljanje je stoga pojednostavljeno i površno, a njihov pogled na stvari je izopačen. Povrh toga, još je problematičnija činjenica što ne znaju iz koje perspektive mogu ispravno da posmatraju stvari. Stoga oni ne mogu da prozru suštinu ničega, niti mogu da prosude tačnost ili ispravnost i pogrešnost bilo čega. Bez prosuđivanja, oni ne mogu da prepoznaju; i, naravno, tad nemaju ni sposobnost reagovanja na stvari, a kamoli sposobnost odlučivanja. Neki ljudi kažu: „Ljudi lošeg kova takođe znaju šta treba da jedu i kako da se obuku svakoga dana i mogu da se bave svakodnevnim životom.” To nije ono na šta se odnosi posedovanje kova. Posedovanje kova se odnosi na sposobnost rešavanja različitih suštinskih problema sa kojima se čovek susreće u životu i na putu opstanka u skladu sa istina-načelima koja razume. Različiti problemi sa kojima se čovek susreće u životu obuhvataju procenjivanje čoveka, rešavanje problema i tako dalje. Problemi sa kojima se čovek susreće na putu opstanka obuhvataju suočavanje sa velikim pitanjima ispravnog i pogrešnog, okruženja koja za tebe uređuje Bog, Božju suverenost, pitanja koja uključuju izglede i odredište, kako izabrati put pred sobom i tako dalje – sve to spada u probleme povezane s opstankom. Ako neko nema sposobnost da rešava probleme koji nastaju u životu ili na putu opstanka, to znači da mu nedostaje sposobnost odlučivanja. Takvi ljudi su mentalno prazni, pa je razgovor o sposobnosti procenjivanja i uvažavanja stvari u vezi sa njima donekle neopravdan. Naravno, poslednja sposobnost, sposobnost za inovacije, još je dalje od domašaja ljudi lošeg kova. To je kao da razgovaramo o tome da li je lav ili tigar kralj među životinjama. U najmanju ruku, i jedan i drugi su podobni kandidati jer i lav i tigar ostavljaju snažan utisak i poseduju sposobnosti vladara među životinjama. Svaki od njih ima svoju snagu, a kad se međusobno uporede, mogu biti izjednačeni, zbog čega se svaki od njih može nadmetati za titulu kralja među životinjama. Uporediš li gnuove, losove ili jakove sa lavovima i tigrovima kako bi odlučio ko je kralj među životinjama, ljudi će ti se smejati. Zašto će ti se smejati? (Zato što se te životinje ne mogu porediti.) One nisu na istom nivou, nisu u istoj težinskoj kategoriji; ne mogu se upoređivati. Slično tome, ljudi lošeg kova nemaju nikakve misli i nemaju sposobnost da procene i uvaže bilo koju osobu, događaj ili stvar na mentalnom nivou. Stoga ne vredi ni govoriti o tome da li takvi ljudi poseduju sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari. Sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari je relativno napredna i odnosi se na ljude koji imaju dobar kov. Sposobnost za inovacije se, dakle, još i više odnosi na ljude koji imaju dobar kov. Sposobnost za inovacije se procenjuje na osnovu čovekove sposobnosti da praktično rešava bilo šta u stvarnom životu. Ljudima koji su lošeg kova ne samo da nedostaju misli i koraci u svemu što rade, već oni nemaju nikakvu sposobnost da stvari završe, pa se za njih ne može ni reći da imaju ikakvu sposobnost za inovacije. Dakle, koje sposobnosti imaju ljudi koji su bez kova? Većina ljudi koji su bez kova imaju jednu zajedničku karakteristiku: oni su bez ikakvih vrlina. U pogledu sposobnosti izražavanja, nemaju nijednu; u pogledu bilo kakvih tehničkih ili stručnih veština, takođe nemaju nijednu; čak i pri izvršavanju najjednostavnijeg zadatka, kao što je čišćenje, oni nemaju brza i koncizna rešenja, nikakve korake ni redosled. Na osnovu obavljanja jednostavnog posla, možeš tačno da uvidiš koje su karakteristike ljudi bez kova. Najočiglednija karakteristika ljudi bez kova je u tome što im u svakom aspektu nedostaju sposobnosti. Jednostavno rečeno, oni ne mogu da upravljaju čak ni svojim ljudskim životom niti najosnovnijim životnim potrebama – sve to je u potpunom rasulu i lišeno je bilo kakvih načela. Najtačniji opis za ljude koji su bez kova glasi: oni ne mogu ništa da postignu i žive isključivo kako bi zadovoljili svoje osnovne dnevne potrebe – i ništa više. Sva različita ispoljavanja ljudi na različitom nivou kova, zajedno sa karakteristikama kova i sposobnostima koje oni poseduju, jasno su objašnjeni. Ako ste razumeli, moći ćete da naučite kako da raspoznajete ljude različitog kova i kako da se prema njima ophodite.

Nakon razgovora u zajedništvu o tome šta je kov, kao i o tome kako raspodeliti nivoe i vrste ljudskog kova, pošto ste sve to čuli, da li ste zadobili nešto korisno? (Da.) Da li zaista znate da je vaš sopstveni kov loš? (Da.) Neki ljudi koji su bez kova kažu: „Kako to da uopšte nemam kov? Čak i da mi je kov prosečan ili loš, to bi i dalje bilo u redu.” Niko ne želi da bude svrstan u kategoriju onih koji nemaju kov, da bude idiot, budala ili beskorisna osoba, ali, kako to već biva, neki ljudi, kad sebe odmere na osnovu svojih osnovnih ispoljavanja i rezultata vršenja sopstvene dužnosti tokom godina, zaista budu svrstani u kategoriju ljudi bez kova. Da li zbog toga neki ljudi postanu negativni? Kad mnoge stvari nisu razjašnjene, ljudi blesavo razmišljaju: „Imam veštine, imam sposobnosti, mudar sam, moj kov nije loš, plemenit sam, ja sam neko u Božjem carstvu, ja sam temeljni stub, glavni oslonac”, glupavo se čvrsto držeći svojih pustih snova, osećajući se prilično dobro, prilično samouvereno, razmišljajući da imaju potencijala i nadu; nisu negativni i žive sa svrhom. Međutim, čim saznaju stvarne činjenice, onda se rastuže i pomisle: „Zar to ne znači da za mene nema nade da ću dobiti spasenje?” i upadaju u negativno stanje. Ako te stvari nisu razjašnjene, ljudi su glupavo nadmeni; i što je čovek gluplji, to je više nadmen, a njegovoj nadmenosti nema granica. Oni pametni, nakon što tokom ovih godina prihvate opskrbu istinom, razmišljaće i sebe proučavati, uporediće istinu sa sobom, pa će se njihova otkrovenja nadmene naravi postepeno smanjivati. Što je čovekov kov lošiji, on je sve više glupavo nadmen. Zar ne postoji ona izreka: „Prave su ništarije, a ipak se nikome ne klanjaju”? Ta izreka je sasvim prikladna; oni koji su ništarije nikome se ne klanjaju. Zašto? Zato što im je kov previše loš. U kojoj meri? U toj meri da nemaju inteligenciju, ne znaju koje su razmere njihovih sposobnosti, ne znaju kako se kotira njihova pamet, ne znaju da uvek postoje ljudi koji su bolji od njih samih i ne znaju šta je dobar kov. I do koje mere doseže njihova nadmenost? Do te mere da je ljudima odvratno i mučno da ih gledaju – to je glupava nadmenost. „Prave su ništarije, a ipak se nikome ne klanjaju” znači da ne mogu ništa da postignu, lične stvari u njihovom životu su u potpunom haosu, ne mogu ništa da prozru, nemaju nikakve misli niti gledišta i ne mogu da zaključe jesu li gledišta drugih ljudi ispravna odnosno da li su tačna i samo glupavo istrajavaju u svojoj nadmenosti, razmišljajući: „Imam veštine, imam sposobnosti, mudar sam, bolji sam od drugih!” Recite Mi, da li je bolje dopustiti im da budu glupavo nadmeni ljudi koji se nikome ne klanjaju ili im dozvoliti da saznaju da im je kov loš, da su ništarije, obične budale, beskorisni ljudi i mentalno zaostali, pa da postanu negativni? Šta biste od toga izabrali? (Da im dozvolim da postanu negativni, jer ako su glupavo nadmeni, verovatno će činiti stvari kojima se krše načela i mogu da prekidaju i ometaju crkveni rad.) Ako postanu negativni, mogu da se vrate razumu ljudskosti i da se lepše ponašaju, čineći manje stvari koje izazivaju prekide i ometanja. Time su sami zaštićeni. Iako za druge nisu učinili mnogo korisnih stvari, ako budu činili manje stvari koje izazivaju prekide i ometanja, to znači da će učiniti manje prestupa i zlih dela, pa će se smanjiti i verovatnoća da u budućnosti budu kažnjeni, zar ne? (Da.) Ne ulazeći u to da li oni mogu da postignu spasenje, budući da je to nešto relativno daleko, da li će se smanjiti verovatnoća da će kršiti Božje upravne odluke i da će vređati Božju narav? I da li će se povećati šanse za njihov opstanak? (Da.) Sudeći iz perspektive ovih koristi, ispostavlja se da je zapravo dobra stvar ljudima dozvoliti da prepoznaju sopstveni kov i da konačno uvide da ga nemaju, pa da postanu negativni. U suprotnom, kad im ljudi kažu: „Ništarija si, a ipak se nikome ne klanjaš – to je glupa nadmenost!”, oni to naprosto ne mogu da prozru niti da prepoznaju; postaju prkosni i još uvek razmišljaju: „Moj kov nije loš! A ti mi kažeš da sam glupavo nadmen. Mnogo sam bolji od budale!” To dodatno dokazuje da su zaista glupi, da im je inteligencija previše mala, pa tim pre moraju da prihvate činjenicu da nemaju kov. Koje su koristi od toga da se prihvati ova činjenica? Cilj nije u tome da te to učini negativnim, već da ti pomogne da se prema sebi ispravno odnosiš i da izbegneš da se ponašaš glupavo. Ljudi su nadmeni jer imaju iskvarenu narav i nemaju nikakvu samospoznaju. Međutim, nadmenost nekih ljudi je normalna nadmenost. Na primer, neki ljudi su stekli kapital jer su bili u zatvoru i izdržali patnju, doprineli su crkvi na određene načine ili imaju talente koji ih čine boljim od drugih; budući da imaju nadmenu narav u kombinaciji sa činjenicom da poseduju određeni kapital, i dalje se može smatrati razumljivim što otkrivaju nadmenost. Ali ako si ništarija, ako u osnovi ne možeš ništa da postigneš, ničim nisi dao nikakav doprinos i, povrh toga, nemaš nikakve vrline, a ipak si i dalje nadmen, to zaista nema smisla – tome nedostaje racionalnost. Sada su ti stvari razjašnjene: nemaš kov, ništarija si i nemaš baš nikakve vrline. Um ti je prazan i, u poređenju sa ljudima koji imaju misli, u tvom mozgu nema nikakvog sadržaja. Iako si svejedno čovek, za tim ljudima prilično zaostaješ; prema Božjem mišljenju, ne ispunjavaš merilo da budeš čovek. Pa, zbog čega si onda i dalje nadmen? Izmeren Božjim rečima, ne ispunjavaš merilo da budeš čovek. U Božjim očima, ne treba da budeš tretiran kao ljudsko biće. Ali, pošto je Božja milost ogromna, Bog te je uzdigao, izabrao te je i tretirao te je kao čoveka, dozvoljavajući ti da izvršavaš dužnost u Božjoj kući. Da li se Bog ophodi prema tebi kao prema čoveku da bi video da se ti na tako glupavo nadmen način ophodiš prema Bogu i prema istini kojom te On opskrbljuje? Da bi video da se ti na taj način ophodiš prema svojoj dužnosti i svom životu? Ne. Pošto se Bog prema tebi ophodi kao prema čoveku i govori ti razne istine koje ljudi treba da razumeju, On se nada da možeš da budeš istinski čovek, nada se da možeš da prihvatiš misli koje ljudi treba da imaju i da nećeš biti glupavo nadmen. Stoga je pogrešno biti negativan – ne treba da budeš negativan. Pošto se Bog prema tebi nije ophodio niti te je zanemarivao na osnovu tvog kova, već se prema tebi odnosio kao prema normalnoj osobi i koristio te na ovaj način, ti treba da ispuniš očekivanja ove milosti od Boga i da Boga ne razočaraš. Kakav god da ti je kov i koji god posao možeš da izvršavaš, samo taj posao radi dobro. Ne pokušavaj da se prsiš bombastičnim idejama, ne čini ono što čovek ne treba da čini i nemoj da imaš prekomerne ideje ili ambicije koje čovek ne treba da ima. Radi ono što bi čovek trebalo da radi i ispuni očekivanja Božjeg uzdizanja. Zar to nije primereno? Zar se time ne rešava problem negativnosti? (Da.)

Raspoznavanje brojnih ispoljavanja ljudi različitog kova i navođenje ovih konkretnih primera ima za cilj da ti pomogne da se povežeš sa njima. Tako da možeš tačno da identifikuješ svoju poziciju, da racionalno pristupiš svom kovu i različitim uslovima i da racionalno pristupiš tome kako te Bog razotkriva, kako ti sudi i orezuje te ili poslu koji je On uredio za tebe – i tako da budeš u stanju da se pokoriš i da budeš zahvalan iz dubine svog srca, a ne da pokazuješ otpor i gađenje. Kad ljudi mogu racionalno da pristupe svom kovu, a zatim i da tačno identifikuju svoju poziciju, ponašajući se kao stvorena bića koja Bog želi na prizeman način, radeći pravilno ono što treba na osnovu svog urođenog kova i pokazujući svoju odanost i ulažući sav svoj trud, oni uspevaju da udovolje Bogu. Pošto ti je Bog dao ovaj kov i ove sposobnosti, Bog te neće primoravati da činiš stvari koje su ti teške; On ribu neće primoravati da živi na kopnu. Koliko god da ti je Bog dao, to je ono što On traži da ponudiš. Ono što ti Bog nije dao, On neće prekomerno zahtevati. Ako za sebe neprekidno postavljaš prekomerno visoke zahteve, nastojeći da budeš snažna osoba, natčovek, neko ko nadilazi nekog običnog, to pokazuje da imaš iskvarenu narav – to je ambicija. Ako ti je kov dobar, preuzmi više posla; ako ti je kov prosečan, možeš da preuzmeš samo manje posla. Koju god dužnost možeš da izvršavaš, daj sve od sebe, daj svoju odanost i postupaj shodno načelima – ne pokušavaj da se razbacuješ bombastičnim idejama. Pogrešno je uvek želeti da dokažeš da nisi obična osoba, uvek želeti da drugi imaju visoko mišljenje o tebi. To pokazuje veliki nedostatak samosvesti, nepoznavanje sopstvene mere. Ako nastaviš da stremiš u skladu sa svojom ambicijom i željama, stvari se po tebe neće dobro završiti. Prema tome, ljudi koji su lošeg kova ne treba uvek da teže tome da budu starešine, vođe timova ili nadzornici; ne treba da ciljaju previsoko. Ako ti je kov loš, onda samo savesno radi stvari koje ljudi lošeg kova mogu da urade. Ako ti fale misli i ne možeš da izvršiš nijedan posao, ne sili to – pošto ti Bog nije dao taj kov, On za tebe nije postavio preterano visoke zahteve. A kad je reč o istina-načelima, praktično ih primenjuj u onoj meri u kojoj možeš da ih shvatiš i prihvatiš – to je najvažnije. Možeš da shvatiš onoliko koliko ti je Bog dao. Da li si te stvari primenjivao na svoju dužnost ili na nalog koji ti je Bog poverio? Ako si ih primenjivao, onda si dao sve od sebe i ponudio si svoju odanost. Bog će biti zadovoljan, a ti ćeš biti u skladu sa merilom kao stvoreno biće. Ako ti je kov loš, Bog prema tebi zasigurno neće imati zahteve shodno merilu za one sa dobrim kovom. Bog to neće učiniti. Oni koji su bez kova imaju najniži nivo kova među ljudima. Ako neki vernici u Boga nemaju kov, kako onda treba praktično da postupaju? Želiš li da slediš Boga? Priznaješ li da je Bog suveren nad svim što je u vezi sa čovekom? Želiš li da se pokoriš Božjoj orkestraciji i uređenjima za tebe? Ako si spreman da prihvatiš i da se pokoriš, onda primiri svoje srce i prihvati sva Božja uređenja za tebe. U skladu sa svojim kovom, ti možeš da obavljaš samo neke poslove koji zahtevaju fizički napor, poslove koji nisu vidljivi, koje ljudi omalovažavaju i koje ljudi ne pamte – ako je ovo tvoje stanje stvari, trebalo bi da ga prihvatiš od Boga i da na to nemaš pritužbe i, tim pre, ne treba da biraš svoje dužnosti na osnovu sopstvenih želja. Obavi sve ono što Božja kuća uredi za tebe i, sve dok je to u okviru tvog kova, trebalo bi da to dobro radiš. Na primer, ako ti je dodeljeno da gajiš svinje, treba da ih hraniš dobro tako da braća i sestre mogu da jedu dobro svinjsko meso. Ako ti je dodeljeno da gajiš kokoške, treba da ih hraniš i da o njima brineš tako da normalno nose jaja u vreme kad se nose jaja, a treba i da ih zaštitiš od drugih životinja, tako da kad bilo ko vidi kokoške koje ti gajiš kaže da su dobro odgajene. To dokazuje da ceniš sve stvari koje su stvorene od Boga i njima možeš dobro da upravljaš; to dokazuje da, koja god vrsta stvorenja ili životinje da je u pitanju, ti možeš da je dobro neguješ i njome upravljaš, preuzimajući to kao svoju odgovornost i dužnost koju treba da obaviš. Iako ti ne možeš da radiš drugi posao, iako ne možeš da igraš ključnu i odlučujuću ulogu u radu crkve i nemaš značajan doprinos, ako možeš da uložiš svoj puni napor i odanost u nekom neuglednom poslu i nastojiš samo da udovoljiš Bogu, to je dovoljno. Ovim ne izneveravaš to što te je Bog uzdigao. Nemoj da budeš izbirljiv prema zadacima na osnovu toga da li su prljavi ili zamorni, da li te drugi vide dok ih obavljaš, da li te ljudi hvale ili te gledaju s visine jer ih obavljaš. Ne razmišljaj o ovim stvarima; samo traži da to prihvatiš od Boga, pokoriš se i ispuniš dužnosti koje treba. Kad besedim o ispoljavanjima ljudi koji nemaju kov, možda kažem da si budala, beskorisna osoba i mentalno zaostao. Međutim, ako na sebe možeš da preuzmeš poslove koji su ti povereni i na kraju ne izneveriš to što te je Bog uzdigao ili dah života koji ti je Bog podario, uzalud ne živiš niti jedeš, uzalud ne uživaš ni u jednoj materijalnoj stvari kojom Bog opskrbljuje ljudski rod i ne propuštaš da živiš prema rečima iz Božjih usta, to je dovoljno. Iako u smislu kova ne ispunjavaš očekivanja da budeš potpuna osoba, ako s ovom odanošću i ovom iskrenošću možeš da izvršavaš svoju dužnost i obavljaš posao, u najmanju ruku, u Božjem srcu, u skladu si sa merilom kao ljudsko biće. Ono što Bog želi jesu ova odanost i iskrenost; On želi ljudsko biće koje je u skladu sa merilom. Koju god dužnost da Božja kuća za tebe uredi, ti je prihvataš od Boga i možeš da prihvatiš i pokoriš se. To je najdragocenija stvar. Ako si učinio to što Bog od tebe zahteva i ponudio si sve što si u stanju da ponudiš, da li će Bog i dalje imati dodatne zahteve prema tebi? Ako se u Božjim očima tvoja iskrenost i odanost vide kao dragocene, onda tvoj život ima vrednost. Je li to shvatanje dobro? (Jeste.)

Neki ljudi kažu: „I dalje ne shvatam. Zašto Bog predodređuje ljude različitog kova? Budući da Bog želi da ljudi svedoče o Njemu, da primenjuju istinu i odbace svoje iskvarene naravi, zašto On ljudima ne može da dâ dobar kov? Je li Bogu toliko teško da ljudima dâ dobar kov? Ako bi Bog učinio tako da ljudi imaju sposobnosti u svim područjima – kognitivnu sposobnost, sposobnost donošenja sudova, sposobnost prepoznavanja stvari, sposobnost reagovanja na stvari, sposobnost odlučivanja i sposobnost za inovacije, a još i više sposobnost procenjivanja i uvažavanja stvari – dajući ljudima sposobnosti u svim područjima, zar ljudski kov ne bi bio dobar? Čak i da On ljudima dâ prosečan kov, zar oni tada ne bi bili u stanju da shvate istinu na prosečnom nivou? Ako ljudi mogu da shvate istinu, zar oni onda ne bi bili u stanju da primenjuju istinu? I zar ne bi bili u stanju da odbace svoje iskvarene naravi i postignu spasenje?” Zbog čega je problem to što ljudi imaju takve misli? Ljudi ne shvataju zašto im Bog daje tako temeljan prosečan kov. Teško je pronaći starešine dobrog kova i izuzetno je teško dobro obavljati crkveni rad. Ljudi razmišljaju: „Kad bi Bog ljudima dao dobar kov, zar ne bi bilo lakše pronaći starešine? Zar crkveni rad ne bi bilo lakše obavljati? Zašto Bog ljudima ne dâ dobar kov?” Posmatrajući to iz perspektive sveukupnog posla Božje kuće, naravno, kad bi bilo više ljudi koji su dobrog kova, crkveni rad bi zaista bio lakši. Međutim, postoji jedna pretpostavka: u Božjoj kući Bog izvršava Svoje delo i ljudi u tome nemaju odlučujuću ulogu. Prema tome, činjenica da li je ljudski kov dobar, prosečan ili loš ne određuje rezultate Božjeg dela. Konačne rezultate koje treba postići ostvaruje Bog. Bog svime rukovodi; sve je delo Svetoga Duha. Iz perspektive Božjeg dela, to pitanje treba objasniti na ovaj način – to je jedan razlog. Postoji još jedan razlog: otkad ih je Sotona iskvario, ljudi poseduju Sotonine iskvarene naravi kao svoju životnu suštinu; to jest, svi oni žive prema svojim iskvarenim naravima i njihovim životom upravljaju njihove iskvarene naravi. Ako, pored toga, neko poseduje dobar ili izuzetan kov i njegove su osobine u svim područjima potpune, savršene i bez mana, to će podsticati njegove iskvarene naravi. Dovešće do neobuzdane eskalacije njegovih iskvarenih naravi, čineći ih nekontrolisanim i uzrokujući da takav čovek postane nadmeniji, nepopustljiviji, lažljiviji i rđaviji. Poteškoće u njegovom prihvatanju istine će se povećavati i neće postojati način da razreši svoje iskvarene naravi. To je još jedan razlog. Osim toga, Bog ljudima daje takav kov zato što je ljudski rod koji Bog želi da spase urođeno nepotpun ljudski rod, sa sposobnostima koje su u svim aspektima prosečne i imaju nedostatke. Povrh toga, spoznaja Božjih reči i istine se ne postiže samo korišćenjem raznih sposobnosti; ona zahteva proces. Šta taj proces obuhvata? On obuhvata promene u okruženju, čovekovo starenje, uvećanje životnih iskustava i znanja i iskustvo stečeno u raznim okruženjima, što ljudima omogućava da, na temelju svog urođenog kova i instinkata, postepeno počnu da shvataju i spoznaju na šta se istina u Božjim rečima zaista odnosi; oni zatim prihvataju i primenjuju Božje reči. Kroz takav proces, istina u Božjim rečima se pretače u čoveka da bi postala njegov život – ona ne postaje teorija o životu ili neka filozofija i način života; umesto toga, Božje reči postaju temelj ljudskog postojanja. Takav čovek je sasvim novi čovek, novorođeni život. To je nužan proces. Čak i ako su tvoj kov i sposobnosti u svim aspektima izuzetno dobri i veliki, ovi procesi se ne mogu izostaviti. Kao ljudsko biće, u konačnom postizanju preobražaja Božjih reči u sopstveni život, niko ne može de preskoči nijedan korak čitavog procesa koji se mora doživeti. Odnosno, svi će razviti predstave, uobrazilje, otpor, protivljenje i buntovništvo prema Bogu. Svi će proći kroz zastoje, neuspehe, spoticanje, otpuštanje, orezivanje, sud i grdnju, doživeti razna okruženja, suočiti se s raznim tipovima ljudi i drugim takvim procesima. Koliko god da je dobar ili visok tvoj kov odnosno koliko god da su jake tvoje sposobnosti u svim aspektima, nijedan od ovih procesa niti koraka se ne može izostaviti. Prema tome, čak i da ti Bog dâ izuzetno dobar kov i sposobnosti, i dalje bi to bilo gubljenje vremena. Za tebe je bolje da budeš običan, prosečan čovek. Iako možda imaš neke nedostatke u ljudskosti, ti možeš da doživiš Božje delo, da razumeš Božje reči nakon što ih čuješ i da prepoznaš svoje slabosti i nedostatke. Na taj način, s jedne strane, ono što zadobijaš je praktičnije i više dobijaš od Boga; s druge, počinješ tačnije da spoznaješ svoje prirodne sposobnosti i postaješ racionalniji. Zato Bog ne namerava da svima dâ dobar kov – On ljudima daje prosečan kov.

Nakon što čujete za ova konkretna ispoljavanja raznih sposobnosti kojima se meri ljudski kov, vi sebe procenjujete i utvrđujete da u najboljem slučaju imate samo prosečan kov, ne dostižući nivo posedovanja dobrog kova. Dakle, ko su oni koji dostižu nivo dobrog kova? To su oni koje koristi Sveti Duh. Ako ti Bog dâ dobar kov, moraš da preuzmeš posao koji odgovara dobrom kovu. Ako nema potrebe da preuzmeš takav posao, dovoljno je dobro to što ti je Bog dao prosečan kov – to je Božja blagodat. Ako ti Bog daje prosečan kov, ne možeš da izvršavaš neki veliki posao, pa ne možeš ni da postaneš nadmen. Za tebe je to zaštita. Uz prosečan kov koji ti je dat, nemaš nikakav kapital kojim bi se razmetao, niti možeš da daš neke spektakularne doprinose. Uvek treba da razmišljaš na sledeći način: „Kov mi je prosečan; nisam dobar u ovoj oblasti, a ni u onoj. Moram da budem razborit i da tragam za istina-načelima u vršenju svoje dužnosti.” Kad osetiš da si u svim aspektima manjkav, ponašaš se mnogo lepše i mnogo više poštuješ pravila, mnogo si skromniji. Na primer, nezavisno od posla koji obavljaš, da li si nadzornik ili običan član, ako se tokom određenog perioda tvoj posao odvija relativno nesmetano, donosi određene rezultate i njegova postignuća su relativno značajna, te ako dobiješ potvrdu od Višnjeg, kakav bi bio tvoj način razmišljanja? (Postali bismo samozadovoljni, smatrali bismo da smo dobri i više ne bismo s lakoćom tragali za istinom.) U tom slučaju bi ti postalo teško da poštuješ pravila i da ostaneš prizeman u svom vladanju. Za tebe je to veoma opasno iskušenje; to nije dobar znak. Međutim, pošto si manjkav ili imaš nedostatke u raznim sposobnostima, pa tokom izvršavanja posla ne uvažiš jedan aspekt odnosno neki drugi aspekt ne predvidiš ili ga zanemariš i zaboraviš, bivajući orezan u vezi s prvim aspektom ili suočavajući se sa neuspesima i udarcima u vezi sa onim drugim, u dubini svog srca ti sebe neprekidno opominješ: „Nesposoban sam. Kov mi je loš i ne shvatam istinu. Ne shvatam načela.” Na taj način, u obavljanju stvari postaješ veoma oprezan, uplašen da ne pogrešiš i ne budeš orezan, veoma si uplašen da ne izazivaš prekide i ometanja i veoma uplašen da u poslu ne stvaraš propuste koji dovode do gubitaka. Pošto su u raznim aspektima tvoje sposobnosti manjkave ili su sve veoma prosečne, i tvoja je sposobnost da budeš kompetentan za posao veoma prosečna, pa je i posao koji izvršavaš veoma prosečan. Stoga osećaš da nemaš ništa čime bi se razmetao – čak i ako zaista uspeš da postigneš neke teško ostvarive rezultate, postižeš ih tek nakon što daleko od očiju javnosti istrpiš velike muke i uložiš ogroman trud. Pred drugima želiš da se pretvaraš kako si sposoban i prilično dobar, ali ti u srcu nedostaje samopouzdanje. Šta god da radiš, znaš da to ne možeš dobro da uradiš i još uvek ti je potreban Višnji da to proverava. U pojedinim stvarima, tek kad se suočiš sa orezivanjem zaista shvataš gde si pogrešio i uviđaš koliko ti je tačno kov neverovatno loš. Na taj način nećeš moći da postaneš nadmen. Odnosno, oko tebe će uvek postojati neko dobrog kova ko te nadmašuje i uvek će biti prisutni istina i zahtevana Božja merila koji te sputavaju. Osećaš: „Ovo malo posla koji mogu da obavim je samo zato jer je Višnji to proverio i o tome odlučio; to je dovršeno samo zato jer je Višnji to uzastopno ispitivao, proveravao i ispravljao. Nemam čime da se hvalim.” Sledeći put kad nešto uradiš, još uvek pomišljaš na to da se razmećeš svojim veštinama, ali i dalje ne uspevaš da to dobro uradiš i ne možeš nikad da se istakneš. Baš zato što su tvoj kov i sposobnosti ograničeni, rezultati obavljanja tvojih dužnosti su uvek prosečni, nikada ne uspevaju da dostignu nivo ili merilo koje priželjkuješ. Dakle, ti stalno, nesvesno, shvataš da nisi nikakva istaknuta, superiorna, niti izuzetna ličnost. Postepeno shvataš da tvoj kov nije dobar kao što si mislio, već da je čak isuviše običan. Taj postepeni proces ti je od velike pomoći da spoznaš sebe – doživljavaš neke neuspehe i pehove na praktičan način, a posle unutrašnjeg razmišljanja postaješ precizniji u proceni svog nivoa, sposobnosti i kova. Sve više prepoznaješ da nisi osoba dobrog kova, da iako možda imaš neke prednosti i talente, određenu sposobnost da donosiš sudove, ili povremeno imaš neke ideje ili planove, još uvek ne ispunjavaš istina-načela, daleko si od Božjih zahteva i merila istine, pa čak i dalje od merila posedovanja istina-stvarnosti – ti nesvesno imaš takav sud i mišljenje o sebi. U procesu prosuđivanja i samoprocene, tvoja samospoznaja će postajati sve preciznija i tvojih iskvarenih naravi i otkrovenja iskvarenosti će biti sve manje, biće sve više zauzdani i pod sve većom kontrolom. Naravno, nije cilj da tvoje iskvarene naravi budu pod kontrolom. Šta je cilj? Cilj je da, pošto su tvoje iskvarene naravi pod kontrolom, naučiš da tražiš istinu i da se lepo vladaš, da ne pokušavaš da se stalno razbacuješ grandioznim idejama ili da se razmećeš svojim veštinama, da ne težiš uvek da se takmičiš da budeš najbolji ili najjači i da ne pokušavaš uvek da se dokažeš. Dok se takva svest neprestano bude urezivala duboko u tvoje srce, razmišljaćeš: „Moram da tražim koja su istina-načela za obavljanje toga i šta Bog kaže o tome.” Ta svest će se postepeno uspostaviti duboko u tvom srcu, a ti ćeš u sve većoj meri tražiti, priznavati i prihvatati Božje reči i istine, što za tebe predstavlja nadu za spasenje. Što više možeš da prihvatiš istinu, to će se manje otkrivati tvoje iskvarene naravi; još i bolji rezultat toga jeste činjenica da ćeš imati više prilika da koristiš Božju reč kao merilo primene. Zar to nije postepeno stupanje na put spasenja? Zar to nije dobro? (Jeste.) Ali ako su sve tvoje sposobnosti superiorne i savršene, i izvanredne među ljudima, možeš li i dalje da tražiš istinu dok rešavaš stvari i obavljaš svoje dužnosti? To je teško reći. Da neko sa izvanrednim sposobnostima u svim oblastima dođe pred Boga sa smirenim srcem ili poniznim stavom da bi spoznao sebe, da bi spoznao svoje nedostatke i svoje iskvarene naravi, i da bi dostigao tačku traženja istine, prihvatanja istine, a zatim i primene istine – za njega je to prilično teško. To je prilično teško uraditi, zar ne? (Jeste.)

U ljudima koji imaju prosečan kov sadržane su dobre Božje namere; i u ljudima koji imaju isuviše loš kov sadržane su dobre Božje namere. U želji da te spase, Bog ti ne daje preterano dobar kov. Zašto je to tako? Bog ljudima daje različita urođena stanja, kao što su njihovo porodično poreklo, izgled, instinkti, ličnost i razne životne sposobnosti. Bog ljudima čak daje određene vrline, interesovanja i hobije, a nekim ljudima daruje i posebne talente. To je dovoljno. Oni su dovoljni da održe tvoj lični opstanak. Uz njih, poseduješ sposobnost i uslove da živiš samostalno i da, na osnovu određenog nivoa kova, možeš da prihvatiš Božje reči, da u različitom stepenu odbaciš svoje iskvarene naravi i postigneš da budeš spasen. Baš zato Bog ljudima ne daje preterano veliki kov. Bog ljudima ne daje preterano dobar kov. Kao prvo, ovo je stoga da bi ljudi, na osnovu ovog osnovnog stanja, mogli da ostanu donekle prizemni i da bi, na osnovu osećanja da su obični, prosečni ljudi, ljudi sa iskvarenim naravima, mogli dragovoljno da prihvate Božje delo i Božje spasenje. Samo na taj način ljudi imaju osnovni uslov da prihvate Božje reči. Kao drugo, ako ljudi imaju veoma dobar kov ili izuzetno brz um, sa vrlo izraženim sposobnostima u svim aspektima, ako su svi izuzetni, ako im se u svetu sve odvija glatko – u poslu zarađuju mnogo novca, imaju posebno blistavu političku karijeru, u svim situacijama sve rešavaju bez većeg napora, osećaju se baš kao riba u vodi – onda takvi ljudi neće tako lako moći da dođu pred Boga i prihvate Božje spasenje, nije li tako? (Tako je.) Većina onih koje Bog spasava nemaju visoke položaje u svetu ili među ljudima u društvu. Pošto su im kov i sposobnosti prosečni, ili čak loši, bore se da steknu popularnost ili uspeh u svetu i uvek osećaju kako je svet sumoran i nepravičan, oni imaju potrebu za verom i na kraju dolaze pred Boga i ulaze u Božju kuću. To je osnovni uslov koji Bog postavlja ljudima da bi ih izabrao. Samo sa tom potrebom možeš zaista imati želju da prihvatiš Božje spasenje. Kad bi tvoja stanja po svim aspektima bila veoma dobra i pogodna za napredovanje u svetu, a ti uvek želeo da se proslaviš, onda ne bi imao želju da prihvatiš Božje spasenje, niti bi čak imao priliku da primiš Božje spasenje. Iako možda imaš prosečan ili loš kov, još uvek si mnogo blagosloveniji od nevernika zato što imaš priliku da te Bog spase. Prema tome, posedovanje lošeg kova nije tvoj nedostatak, niti je prepreka da odbaciš iskvarene naravi i postigneš spasenje. Na kraju krajeva, Bog je taj koji ti je dao ovaj kov. Imaš onoliko koliko ti Bog daje. Ako ti Bog dâ dobar kov, onda ti je kov dobar. Ako ti Bog dâ prosečan kov, onda ti je kov prosečan. Ako ti Bog dâ loš kov, onda ti je kov loš. Jednom kad to shvatiš, moraš to da prihvatiš od Boga i da budeš u stanju da se pokoriš Božjoj suverenosti i uređenjima. Koja istina čini osnov za pokoravanje? Istina da takva Božja uređenja sadrže dobre Božje namere; Bog je s velikom mukom sve promislio i ljudi ne smeju da se žale, niti da pogrešno shvate Božje srce. Bog te neće visoko ceniti zbog tvog dobrog kova, niti će te prezirati ili mrzeti zbog tvog lošeg kova. Šta je to što Bog prezire? Bog prezire ljude koji ne vole ili ne prihvataju istinu, ljude koji shvataju istinu, ali je ne primenjuju, ljude koji ne čine ono za šta su sposobni, ljude koji nisu u stanju da daju sve od sebe u svojim dužnostima, ali koji uvek imaju ekstravagantne želje, uvek žele status, uvek se bore za položaj i uvek Mu ispostavljaju zahteve. To je ono što Bog smatra odvratnim i gadnim. U stvari, imaš loš kov ili uopšte nemaš kov, nesposoban si da izvršiš bilo kakav posao, a ipak i dalje uvek želiš da budeš starešina; uvek se nadmećeš za položaj i moć i uvek želiš da ti Bog dâ konačan odgovor, da ti kaže da ćeš u budućnosti moći da uđeš u carstvo, da dobiješ blagoslove i da imaš dobro odredište. To što te je Bog izabrao već predstavlja ogromno uzdizanje, a ti povrh prsta hoćeš celu šaku. Bog ti je dao ono što treba da dobiješ i već si od Boga mnogo zadobio, a ipak i dalje postavljaš nerazumne zahteve. To je ono što Bog prezire. Kov ti je veoma loš odnosno čak ni ne dostižeš ljudsku inteligenciju, a Bog se prema tebi ipak nije ophodio kao da si životinja, već se prema tebi i dalje odnosi kao prema ljudskom biću. Stoga treba da radiš ono što bi čovek trebalo da radi, da kažeš ono što bi čovek trebalo da kaže i da sve ono što ti je Bog dao prihvatiš kao da od Njega dolazi. Koju god dužnost možeš da izvršavaš, izvršavaj je. Nemoj da izneveriš Boga. Zato što se Bog prema tebi ophodi kao prema ljudskom biću, ako si dobio prst, ne traži šaku, govoreći: „Pošto se Bog prema meni ophodi kao prema čoveku, onda On treba da mi dâ bolji kov, da mi dozvoli da budem vođa tima, nadzornik ili starešina. Bilo bi najbolje kad bi On mogao da učini da ne moram da obavljam nikakav naporan posao, tako da me Božja kuća besplatno opskrbljuje i tako da ja ne moram da se trudim niti zamaram, da mi omogući da radim šta mi se prohte.” Sve ovo su nerazumni zahtevi. To nisu ispoljavanja ni zahtevi koje bi stvoreno biće trebalo da ima niti da ih postavlja. Bog se prema tebi nije ophodio na osnovu tvog lošeg kova, već te je odabrao i dao ti je priliku da vršiš svoju dužnost. Time te Bog uzdiže. Kad dobijaš prst, ne treba da tražiš šaku ni da Bogu postavljaš nerazumne zahteve. Umesto toga, treba da se zahvališ Bogu i da ispuniš svoju dužnost kako bi uzvratio za Božju ljubav. To je Božji zahtev prema tebi. Kov ti je loš, ali ti Bog nije postavio zahteve shodno merilima za one sa dobrim kovom. Nedostaju ti kov i inteligencija, ali Bog nije zahtevao da dostigneš merila koja mogu da dostignu ljudi dobrog kova. Šta god da je ono što možeš da uradiš, samo to i radi. Bog ribu ne primorava da živi na kopnu. Radi se samo o tome da ti lično uvek imaš prekomerne želje i da nikad nisi spreman da budeš obična osoba, prosečna osoba lošeg kova; reč je o tome da ne želiš da izvršavaš ove fizičke poslove koji te ne postavljaju u centar pažnje i da u izvršavanju svoje dužnosti nikad ne voliš muke i zazireš od iscrpljivanja, probirajući ono šta ćeš da radiš; uvek si svojeglav i uvek imaš sopstvene planove i sklonosti – nije reč o tome da se Bog o tebe ogrešio. Dakle, kako ljudi treba pravilno da pristupe svom kovu? Kao prvo, kakav god da je kov koji ti Bog daje, treba da ga prihvatiš od Boga i pokoriš se Božjoj suverenosti i uređenju. Ovo su najosnovnija misao i gledište koje ljudi treba da poseduju. Ovo gledište je ispravno i opstaje u svakoj situaciji. Kako god da se stvari promene, to je istina-načelo koje ostaje postojano. Kao drugo, bilo da je tvoj kov dobar, prosečan, loš ili ga uopšte nemaš, treba da izvršavaš posao koji tvoj kov može da ostvari. Ne treba ni da se suzdržavaš ni da nastojiš da se istakneš. Bilo da je tvoj kov dobar ili prosečan, možeš da radiš samo one stvari koje su u domenu tvog kova i sposobnosti; tu nema ničega čime bi se razmetao – to je ono što ti je Bog dao; to treba i da ponudiš. Celo tvoje biće, tvoj dah, tvoja urođena stanja i tvoje sposobnosti u svim aspektima tvog kova dati su od Boga. I različita istina-načela koja sad razumeš obezbeđuje Bog. Bez Božjeg dela i bez različitih urođenih stanja koja Bog daje ljudima, ljudi su samo šaka prašine. Prema tome, ljudi nemaju čime da se razmeću. To je drugi aspekt. Postoji još jedan aspekt: bez obzira na to da li ti je kov prosečan, loš ili ga nemaš, tome moraš da pristupiš ispravno. Kao prvo, prepoznaj kojoj kategoriji pripada tvoj kov, a zatim, na osnovu svog urođenog kova, radi ono što bi trebalo da radiš. Ne pokušavaj da uvek nadmašiš svoje sposobnosti i da radiš stvari koje ne možeš da postigneš, nastojeći uvek da se dokažeš ljudima ili Bogu. Ne možeš ništa da dokažeš. Što više na ovaj način pokušavaš da se dokažeš, to se više dokazuje da ti je kov loš, da ne znaš sopstvenu meru, i još se više dokazuje da si bez imalo razuma i da poseduješ ozbiljno iskvarenu narav. Ne pokušavaj da na svaki mogući način promeniš svoj kov, niti da poboljšaš svoje sposobnosti po pitanju svih aspekata, već precizno prepoznaj i ispravno pristupi svom urođenom kovu i sposobnostima. Ako otkriješ u čemu si manjkav, što pre prouči one oblasti u kojima možeš brzo da postigneš napredak kako bi nadomestio te nedostatke. Nemoj sebe da prisiljavaš da dosegneš oblasti koje su ti van domašaja. Postupaj shodno svom stvarnom stanju; radi stvari na osnovu svog kova i svojih sposobnosti. Krajnje načelo je da svoju dužnost izvršavaš u skladu sa Božjom rečju, Božjim zahtevima prema ljudima i sa istina-načelima. Bez obzira na nivo svog kova, možeš da postigneš različite stepene delovanja i obavljanja svojih dužnosti u skladu sa istina-načelima; možeš da ispuniš Božja merila ili da živiš prema njima. Ta istina-načela svakako nisu prazna priča; ona svakako ne prevazilaze ljudskost. Sve su to putevi primene skrojeni za iskvarene naravi stvorenih ljudi, njihove instinkte i različite sposobnosti i kov. Stoga, bez obzira na to kakav ti je kov, bez obzira na to u kojem segmentu su tvoje sposobnosti nedovoljne ili manjkave, to nije problem; ako zaista shvataš istinu i spreman si da je primenjuješ, postojaće put napred. Čovekovi nedostaci u određenim aspektima sopstvenog kova i sopstvenih sposobnosti, nikako ga ne sprečavaju da primenjuje istinu. Ako ti nedostaje sposobnost donošenja sudova ili neka druga sposobnost, možeš više da tragaš i da više razgovaraš u zajedništvu, da tražiš uputstvo i predloge od onih koji razumeju istinu. Kad shvatiš i dokučiš načela i puteve primene, treba da ih sprovedeš u delo svom snagom na osnovu sopstvenog rasta. Da prihvataš i da primenjuješ – to je ono što treba da radiš. Da li vam ovakva Moja beseda pomaže da to shvatite? (Nešto bolje to razumemo.)

Zašto Bog predodređuje ljude sa različitim vrstama kova? Zašto Bog ljudima ne dâ savršen kov? O koliko aspekata smo razgovarali u zajedništvu u vezi sa tim koje su u tom smislu Božje namere i kako ljudi tome treba pravilno da pristupe? Hajde da ih rezimiramo. Prvi aspekt je da se to prihvati od Boga. To su najosnovnija misao i gledište koje ljudi treba da poseduju. Drugi aspekt je da prepoznaš i proceniš kakav ti je kov, te da na osnovu svog kova i svojih sposobnosti postupaš i izvršavaš svoju dužnost. Ne pokušavaj da radiš stvari koje nadilaze tvoj kov i tvoju sposobnost. Ono što možeš da uradiš, radi savesno i prizemno, i čini to dobro. Ono što ne možeš, sebe na to ne prisiljavaj. Koji je treći aspekt? (Ne smemo stalno da priželjkujemo da promenimo svoj kov. Čak i ako je naš kov prosečan, loš ili ga uopšte nemamo, tome moramo ispravno da pristupimo. Ne smemo uvek da priželjkujemo da Bogu dokazujemo kako nam je kov dobar. To nije primereno.) Tako je. Svom kovu pristupi ispravno. Nemoj da se žališ. Koliko god da ti je Bog dao, On će toliko od tebe i tražiti. Ono što ti Bog nije dao, od tebe On to neće ni zahtevati. Na primer, ako ti je Bog dao prosečan kov ili loš kov, On od tebe ne zahteva da budeš starešina, vođa tima ili nadzornik. Međutim, ako ti je Bog dao rečitost, sposobnost da se izraziš ili određeni talenat i zahteva od tebe da izvršavaš posao povezan s tim talentom, onda treba dobro da ga izvršavaš. Ne propusti da živiš u skladu sa onim stanjima koja ti je Bog dao. Moraš da živiš u skladu sa onim što ti je Bog darovao, da iz toga izvučeš najviše što možeš i primenjujući to dobro, primenjujući to na pozitivne stvari i stvarajući vredne radne rezultate koji koriste ljudskom rodu. To bi bilo odlično, zar ne? (Da.) Osim toga, moraš da znaš da, time što ljudima daje različit kov, Bog ima dobre namere. Upravo zato što želi da te spase, Bog ti nije dao preterano dobar kov. U tome je sadržana Božja mukotrpna namera. To što ti Bog daje prosečan ili loš kov zapravo je zaštita za tebe. Da ljudi imaju preterano dobar ili izuzetan kov, bilo bi im lako da slede svet i Sotonu, pa ne bi lako počeli da veruju u Boga. Pogledajte one koji se u svetu ističu u različitim delatnostima i oblastima – kakvi su to ljudi? Sve sami lukavi genijalci, ovaploćeni đavoli. Zatražiš li od njih da veruju u Boga, oni pomisle: „Verovanje u Boga ne vodi nikuda – samo oni nesposobni veruju u Boga!” Ljudi izrazito dobrog kova, sjajnih sposobnosti i naprednih tehnika postaju Sotonini zarobljenici. Oni žive isključivo prema svojim iskvarenim naravima i u potpunosti za svet. Svi takvi ljudi su ovaploćeni đavoli. Recite Mi, da li takve ljude Bog spasava? (Ne.) Dakle, jeste li voljni da budete ovaploćeni đavoli ili ste voljni da budete obične osobe, osobe lošeg kova, ali koje mogu da dobiju Božje spasenje? (Voljni smo da budemo obični ljudi.) Od ove dve vrste ljudi, koja vrsta je blagoslovena? Oni koji ostvaruju napredak u svetu, postaju istaknute ličnosti, slavni su, postaju visoki funkcioneri ili imućni ljudi, koji imaju sve što požele i beskrajno novca da ga troše – da li ste voljni da budete takvi ljudi ili ste voljni da dođete pred Boga i budete prosti, obični ljudi prosečnog kova? Šta ćeš odabrati? (Da budem prost, običan čovek.) Ako izabereš da budeš prost, običan čovek prosečnog kova, koji bi u ovom životu radije da ne uživa u dobrom materijalnom životu, koji ne želi da postane istaknuta ličnost, koji ne oseća da pripada ovom svetu i koga svi gledaju s visine, koji bi radije da bude takva osoba i da ceni i zadobije priliku za spasenje koju Bog daje ljudima – ako je to tvoj izbor, ako biraš da budeš spasen i biraš da ne slediš ovaj svet, i u svom srcu ne želiš da pripadaš ovom svetu, već da pripadaš Bogu, onda ne treba da prezireš kov koji ti je Bog dao. Čak i ako ti je kov veoma loš ili ti Bog nije dao nikakav kov, i dalje treba rado da prihvatiš ovu činjenicu i da, sa urođenim stanjima različitih sposobnosti koje ti je Bog dao, ispunjavaš dužnost stvorenog bića. Dodatni aspekt je u tome da čak i ako kov koji Bog ljudima daje nije naročito dobar – naprosto je kov običnih ljudi – i ako su sposobnosti koje im On daje u svim aspektima prosečne ili čak loše, i dalje se mogu postići i dostići najosnovnije istine koje ljudi treba da primenjuju i kojima ih Bog uči, ukoliko su ljudi spremni da u njihovu primenu ulože svoje srce. Čak i ako ti je kov veoma loš, a tvoja sposobnost shvatanja, sposobnost prihvatanja stvari, sposobnost donošenja sudova i sposobnost prepoznavanja stvari su veoma loše ili čak uopšte ne postoje, ukoliko poseduješ najosnovniju ljudskost i razum, zadaci i poslovi koje ti Bog poverava mogu se završiti i dobro obaviti. Osim toga, najosnovniji način da se ljudi boje Boga i klone zla, koji Bog od njih zahteva, nešto je što možeš da slediš; to je nešto što možeš da dostigneš i da postigneš. Prema tome, Bog nikad nije nameravao da ti dâ vrlo dobar kov. Da ti je Bog dao dobar kov i neke posebne sposobnosti, omogućavajući ti da u svetu postaneš ovaploćeni đavo, onda te Bog ne bi spasao. Da li u vezi sa ovim sad možete da shvatite Božje srce? (Da.) Ako možete da shvatite Božje srce, to je dobro; razumećete ovu istinu i ispravno ćete pristupiti sopstvenom kovu; u vezi s tim više neće biti teškoća. Ljudi potom naprosto treba da rade ono što bi trebalo da rade. Čak i ako je to samo jedan posao, uloži svoje srce i napor da ga dobro izvršiš i ne propusti da živiš prema očekivanjima koja Bog ima u odnosu na tebe. Da li razumeš? (Da.) To je sve za današnju besedu o ovoj temi. Doviđenja!
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Kako stremiti ka istini (8)

U poslednjih nekoliko dana, naš razgovor u zajedništvu imao je za temu način raspoznavanja kova u raznim aspektima, zar ne? (Da.) Na osnovu našeg razgovora o konkretnim ispoljavanjima raznih aspekata i nivoa kova, možete li da rezimirate šta je dobar kov, šta je prosečan kov, šta je loš kov, a šta je potpuni nedostatak kova? O ovom aspektu smo poprilično razgovarali, pa bi trebalo da ste u stanju da ovaj sadržaj rezimirate, a zatim da ga uporedite s konkretnim ispoljavanjima u svakodnevnom životu. Time će vaša procena o sebi i drugima biti relativno tačnija. Ako ne znaš kako da rezimiraš, kad se u svakodnevnom životu susretneš sa određenim ljudima, nećeš moći da ih raspoznaš, te ujedno nećeš moći da raspoznaš sopstvena ispoljavanja i otkrovenja u raznim aspektima. Ne bi li to značilo da si slušao uzalud? Moraš da budeš vešt u rezimiranju. Šta znači rezimiranje? To znači pronalaženje, u okviru konkretnog sadržaja svih ovih raznih aspekata, načela za raspoznavanje ili shvatanje različitih vrsta stvari. Time se postiže svrha rezimiranja. Kad pronađeš načela, moći ćeš da koristiš istina-načela da bi posmatrao ljude i stvari, i moći ćeš da raspoznaješ druge, kao i da raspoznaješ sebe. To dokazuje da razumeš istinu. Kad razumeš neki aspekt istine i u stanju si da ga primenjuješ, u tom aspektu ćeš postići ulazak u istina-stvarnost. Dakle, zar ne bi trebalo da rezimiramo konkretan sadržaj raznih aspekata kova? (Trebalo bi.) Moramo da ga rezimiramo. Jedino tako ćete moći da jasno razumete istina-načela koja se odnose na kov.

Da biste sproveli sveobuhvatnu procenu ljudi koji su dobrog kova, morate da znate načela, zar ne? (Tako je.) Detaljno smo razgovarali o brojnim konkretnim ispoljavanjima, koristeći ta konkretna ispoljavanja da bismo procenili kakav je kov nekog čoveka. Dakle, koja su sveukupna ispoljavanja ljudi dobrog kova? Oni u svom srcu imaju određena konkretna načela za sopstveno vladanje i postupanje. Čak i kad ne razumeju istinu ili istinu još uvek nisu čuli, oni imaju neka od najosnovnijih načela za posmatranje ljudi i stvari, kao i za sopstveno vladanje i postupanje. Odnosno, oni imaju određene granice u sopstvenom vladanju. U određenoj meri, te granice se relativno poklapaju sa istina-načelima ili su im bliske i makar su bliske merilima savesti i razuma ljudskosti. Nakon što jedući i pijući Božje reči i prihvatajući zalivanje i opskrbu Božjih reči shvate određene istine, čak i ako nisu doživeli brojne stvari niti posebna okruženja, ti ljudi u svom srcu ipak mogu da shvate i dokuče neka istina-načela. Zatim su u stanju da u stvarnom životu ta načela primenjuju kako bi se bavili raznim ljudima, događajima i stvarima. Naravno, kad se bave raznim ljudima, događajima i stvarima, nije samo reč o rešavanju prostih, jednoslojnih problema. Naprotiv, kad se susretnu s raznim složenim i isprepletenim ljudima, događajima i stvarima, oni mogu da primene Božje reči i istina-načela kako bi se njima bavili i s njima nosili. Kad je reč o stvarima koje se odnose na načela, ovo je ispoljavanje ljudi dobrog kova. Pošto im je kov dobar, kroz zalivanje i opskrbu Božjih reči, u okviru Božjih reči oni sami mogu da pronađu načela za posmatranje raznih ljudi, događaja i stvari i za bavljenje njima. Ljudi koji poseduju ovako dobar kov mogu da preuzmu samostalnu odgovornost za posao, samostalno završavajući svaki zadatak. To je ispoljavanje dobrog kova. Koje je glavno ispoljavanje? (Glavno ispoljavanje je u tome da, kroz zalivanje i opskrbu Božjih reči, u okviru Božjih reči oni sami mogu da pronađu načela za posmatranje raznih ljudi, događaja i stvari i za bavljenje njima, budući da su u stanju da samostalno rešavaju probleme i da preuzimaju samostalnu odgovornost za posao.) Upravo tako – jedući i pijući Božje reči, oni mogu da razumeju istinu i pronađu načela za posmatranje raznih ljudi, događaja i stvari i za bavljenje njima, umejući da samostalno preuzmu posao. Jedino to označava posedovanje dobrog kova. Prethodno smo rekli da sposobnost samostalnog preuzimanja posla nalaže posedovanje raznih sposobnosti. Dakle, odmeravajući to na osnovu istina-načela, ovo je ispoljavanje ljudi dobrog kova.

Koja su ispoljavanja ljudi prosečnog kova? Oni su zasigurno mnogo lošiji od onih dobrog kova. Ipak, bez obzira na to imaju li dobar ili prosečan kov, pre nego što dobiju opskrbu Božjih reči i shvate istinu, ljudi neće imati ispravna načela za sopstveno vladanje. Shvatanje načela za sopstveno vladanje mora se obaviti na temelju dobijanja opskrbe Božjih reči i razumevanja istine. Jedino kroz stvarna iskustva čovek može postepeno da shvati načela za sopstveno vladanje. Ako je to čovek prosečnog kova, kad čita Božje reči, on može da shvati samo osnovno značenje i zahtevana merila izražene u Božjim rečima. Te stvari shvata u smislu doktrine, ali kad se suoči s raznim situacijama, on i dalje nije u stanju da primenjuje istina-načela. Samo kroz usmeravanje i opskrbu koji dolaze od drugih, odnosno nakon što iskusi brojne stvari, on može da shvati neka osnovna istina-načela. Šta ovde znači „osnovna”? To znači da su načela koja razume i shvata prevashodno jednoslojna i relativno prosta načela, i ona mu omogućavaju da se bavi običnim problemima i da ih rešava, ali kad se susretne sa složenim situacijama ili kontekstima, on ne zna kako da postupa u skladu sa načelima. Da bi se nosio sa nekim složenim problemima ili višeslojnim zadacima, on mora da se osloni na usmeravanje i pomoć od ljudi koji razumeju istinu. Ovo su ispoljavanja ljudi prosečnog kova. Šta naročito dolazi do izražaja u ispoljavanjima ljudi prosečnog kova? Oni ne mogu samostalno da shvate istinu niti da pronađu načela primene u okviru Božjih reči. Ne mogu tačno da shvate šta su zaista zahtevana Božja merila. Potreban im je neko da s njima razgovara u zajedništvu, da ih podržava, pomogne im da ispitaju stvari i da im jasno kaže i podseti ih. Samo će na taj način oni znati: „Ovo je istina-načelo. Moram da ga upamtim. Prema ovome moram praktično da postupam. Posao moram da obavljam prema ovom radnom aranžmanu.” Ovaj deo se odnosi na njihovo shvatanje. Kao drugo, u smislu izvršavanja posla, kad obavljaju posao za koji nemaju iskustva, oni ne mogu brzo da primene istina-načela kako bi posmatrali razne ljude, događaje i stvari i njima se bavili. Mogu da obavljaju samo neke jednoslojne poslove na temelju razumevanja nekoliko osnovnih istina-načela. Kad se suoče sa složenim poslom koji se odnosi na veći broj istina-načela, neophodni su im drugi ljudi da bi stvari ispitali, da bi ih podržali i o njima brinuli. Ovo su ispoljavanja ljudi prosečnog kova. Kad je reč o ličnom shvatanju, njima su potrebni drugi da s njima razgovaraju u zajedništvu i pomognu im da ispitaju stvari. Moraju mnogo da slušaju – ne samo jedan aspekt istine, već razne aspekte, a na kraju im je potreban neko da im kaže koja su osnovna načela raznih aspekata istine kako bi u svom srcu neke od njih mogli da shvate. Međutim, kad naiđu na složene situacije, oni opet ne znaju kako da ih shvate, pa i dalje moraju da tragaju. Ovaj deo se odnosi na shvatanje. Kad je reč o bavljenju raznim stvarima u poslu ili stvarnom životu, njihova sposobnost rešavanja problema može da dostigne samo nivo na kome se pridržavaju istina-načela radi rešavanja jednoslojnog posla. Kad se suoče sa složenim poslom koji obuhvata veći broj istina-načela, on im je donekle težak i moraju da tragaju i neko mora da za njih ispita stvari. Oni sami ne mogu da garantuju da će moći dobro da obave posao i ne mogu da odrede da li je to što rade usklađeno sa istina-načelima. Ponekad će u njihovom radu doći do odstupanja. Ipak, ta odstupanja su samo odstupanja, a ne izobličenja. Da jesu izobličenja, to bi ukazivalo na loš kov. Postoji razlika između odstupanja i izobličenja: odstupanja znače da posao nije sasvim u skladu sa istina-načelima, da nije urađen na odgovarajući način odnosno da mu nedostaje dovoljno promišljanja, ali smer nije pogrešan. Upravo zato što nemaju dovoljno radnog iskustva odnosno zbog prilično površnog razumevanja istine i shvatanja istina-načela koje nije dovoljno precizno, njihov rad nije dovoljno usklađen s merilom. Moguće je da se približava usklađenosti s merilom, ali i dalje zahteva poboljšanje da bi bio sasvim u skladu s merilom. Ovo su ispoljavanja ljudi prosečnog kova. Koja je glavna karakteristika takvog čoveka? (Samostalno ne može pravilno da izvrši neki segment posla; da bi završio neki posao, potrebni su mu pomoć i podrška od drugih.) Bilo u smislu shvatanja ili izvršavanja sopstvene dužnosti, karakteristika tog čoveka je u tome da je relativno inferioran. Načelno, on ne može samostalno pravilno da izvrši neki segment posla, već su mu potrebni podrška, proveravanje i podsticanje od drugih. Stoga je osnovni razum koji ljudi prosečnog kova treba da poseduju u tome da pri obavljanju stvari više tragaju i da više čekaju. Kad nešto ne mogu da prozru, treba odmah i ponizno da tragaju – bilo da u Božjim rečima traže istina-načela kako bi im poslužila kao osnova ili da traže savet od nadređenih – a ne da postupaju slepo ili smeteno. Ako nakon izvesnog perioda rada otkriješ da si povodom mnogih stvari zbunjen, odmah ih rezimiraj i zabeleži i traži savet od nadređenih. Svrha toga je da tvoji nadređeni ispitaju i provere da li posao koji si u ovom periodu izvršio sadrži bilo kakva odstupanja ili propuste. Ne budi previše samopravedan, razmišljajući da imaš radno iskustvo, i nemoj da imaš previše dobro mišljenje o sebi. Moraš da imaš samosvest. Već smo raspravljali o ispoljavanjima prosečnog kova, pa koje su karakteristike ljudi prosečnog kova? (Oni ne mogu samostalno da izvršavaju posao; potrebni su im drugi kao podrška, kao pomoć i radi proveravanja stvari.) A kad je reč o shvatanju Božjih reči, koje su njihove karakteristike? (Kad je reč o shvatanju Božjih reči, oni mogu da shvate samo neka osnovna načela, ali nisu u stanju da ih u poslu praktično primene.) A kad je reč o radnoj sposobnosti, koje su njihove karakteristike? (Kad je reč o radnoj sposobnosti, ljudi prosečnog kova ne mogu brzo da primene istina-načela kako bi posmatrali ili rešavali razne probleme. Osim toga, mogu da se bave samo jednim segmentom posla; kad je reč o većem broju segmenata, oni ne mogu da dokuče načela. Nisu u stanju da odrede prioritet raznih segmenata posla prema važnosti ili hitnosti kako bi ih dobro obavili, a kamoli da razumno organizuju posao. Moraju da imaju nekoga da stvari proverava i usmerava ih, kao i da im neprekidno pomaže i podržava ih.) Tako je. Ljudi prosečnog kova mogu samostalno da izvršavaju neki jednoslojni posao odnosno da se, na temelju posedovanja određenog nivoa radnog iskustva, bave nekim jednostavnim poslom. Međutim, kad se suoče sa složenim problemima, posebno sa poslom koji se odnosi na veći broj istina-načela, oni se zbune i ne znaju kako da praktično postupe. U jednom trenutku pomisle da to treba da se uradi na ovaj način, a već u sledećem pomisle da to treba da se učini na onaj način, ali ne znaju koji je način tačno u skladu sa istina-načelima. Nisu u stanju da procene posledice koje mogu nastupiti nakon što taj zadatak na kraju bude završen. U takvim situacijama ostaju bez puta. Ljudi prosečnog kova mogu biti kompetentni za jedan segment posla, ali kad se suoče s većim brojem segmenata posla ili sa donekle složenijim poslom, oni se zbune. Na primer, nakon što im je dodeljen jedan segment posla, neke starešine i delatnici među vama mogu s tim da se nose, ali ako im se dodele dva ili tri segmenta posla, oni njima ne mogu da se bave. Iako im je želja da ih dobro izvrše, ne mogu to da postignu. Kad su zauzeti poslom, čim neko iznese ovaj ili onaj problem, oni se zbune i ne znaju kako da ih reše. Shodno tome, nijedan segment posla nije dobro obavljen. Ovo su ispoljavanja ljudi prosečnog kova. Ljudi prosečnog kova ne mogu na sebe istovremeno da preuzmu dva ili tri segmenta posla. Posebno kad se suoče sa složenim ili posebnim situacijama, oni se odmah zbune i ne znaju šta da rade. Shodno tome, posao koji su mogli dobro da obave nije dobro urađen, a segmenti posla za koje su oni odgovorni nailaze na problem i kasne. Prema tome, ljudi prosečnog kova ne mogu da preuzmu dva ili tri segmenta posla i podesni su samo za jednostavne, pojedinačne segmente posla. Neke starešine i delatnici uvek misle da je izvršavanje posla krajnje prosto. Kad drugi ljudi ukazuju na probleme, uvek su ravnodušni i to ne vide kao problem, razmišljajući čak da postoji problem u glavi samih tih ljudi, te da oni previše komplikuju stvari. Na kraju, nastaju veliki problemi, a oni nisu u stanju da ih reše i tek onda ih prijavljuju nadređenima. Takve starešine i delatnici imaju premalo iskustva i nemaju uvid. U svom poslu, uvek pretpostavljaju da će se sve odvijati glatko, samo se pridržavajući nekih propisa i tvrdoglavo držeći jednog jedinog puta. Ma koliko da su ozbiljni nastali problemi, oni ne uspevaju da ih shvate; štaviše, ne shvataju da će ti problemi, ostanu li nerešeni, odložiti celokupan posao. Ovo su ispoljavanja ljudi prosečnog kova.

Uopšteno govoreći, ako su ljudi prosečnog kova u skladu s merilom u svim aspektima svoje ljudskosti, oni u osnovi mogu da budu kompetentni za neki jednoslojni posao. Kažem da oni ne mogu samostalno da završe sveobuhvatan posao zato što im kov omogućava da budu dobri samo u nekom jednoslojnom poslu. Kad je reč o određenom poslu koji se tiče njihovih interesovanja, hobija i vrlina, u smislu sopstvenog kova, za njega mogu da budu kompetentni. Međutim, kad se suoče sa složenošću višeslojnog posla, oni se zbune. Čak i ako imaju izvesno praktično iskustvo, za taj zadatak kov im nije odgovarajući. Neki ljudi kažu: „Da li je to zato što sam mlad?” Ne, nije. Ako ti je kov prosečan, čak i kad zađeš u četrdesete ili pedesete godine života, i dalje nećeš biti kompetentan da preuzmeš višeslojni posao. Zašto to kažem? Nakon što stvarnim obavljanjem posla stekneš određeno iskustvo, možda se osposobiš da se baviš određenim jednoslojnim poslom. Ipak, posao si u stanju da samostalno dobro završiš samo u onim situacijama u kojima imaš tuđe usmeravanje, nekoga da stvari proverava ili nadzor od drugih ljudi – zauvek ostaješ nesposoban da samostalno preuzmeš neki višeslojni posao. To upućuje na to da imaš prosečan kov. Nakon što su tokom godina, dospevajući u razne situacije, stekli određeno iskustvo i nakon što shvate neka istina-načela, neki ljudi i dalje ne mogu da preuzmu višeslojni posao, posebno onaj u kome moraju da preuzmu samostalnu odgovornost. Kad se nađu u složenim situacijama, zbune se i ne mogu da odrede prioritet zadataka prema važnosti ili hitnosti. Takvi ljudi sasvim sigurno imaju prosečan kov. Radno iskustvo predstavlja samo jedan aspekt čovekove radne sposobnosti; ono nije preovlađujući činilac. Preovlađujući činilac jesu čovekov kov i njegove sposobnosti u raznim aspektima. Radno iskustvo pruža samo određenu referencu. Naravno, i radno iskustvo je dragoceno zato što proizlazi iz ličnog iskustva, ali ovo praktično radno iskustvo ne može da ti omogući da tačnije dokučiš načela višeslojnog posla. Ako ti je kov dobar i zaista shvataš istina-načela, čak i ako nemaš nikakvo radno iskustvo ili tvoje lično iskustvo nije naročito veliko, ipak možeš sâm da preuzmeš sveobuhvatan posao i da preuzmeš samostalnu odgovornost za posao. Međutim, ljudi prosečnog kova ne mogu samostalno da obave sveobuhvatan posao; mogu da obave samo jednoslojni posao i potrebni su im često podsticanje, proveravanje, pomoć i usmeravanje. Stoga, vi koji ste prosečnog kova, nemojte misliti da sposobnost da se dobro izvrši neki jednoslojni posao znači da možete da budete kompetentni za višeslojni posao ili da preuzmete samostalnu odgovornost za posao. To je varka i pogrešno shvatanje. Postoji jaz između sposobnosti da se samostalno izvrši jednoslojni posao i sposobnosti da se samostalno izvrši višeslojni posao – odnosno, sposobnosti da se preuzme samostalna odgovornost za posao. To je nešto što ćete postepeno shvatiti kroz iskustvo. Ove reči možda nije lako razumeti – mogu da ih shvate samo oni koji su dugo godina obavljali uloge starešina ili delatnika i imaju praktično iskustvo. Obična braća i sestre možda neće razumeti, zar ne? Starešine i delatnici koji su preuzimali višeslojne poslove imaju praktično iskustvo i shvataju razlike unutar toga – oni imaju načela u načinu izvršavanja svog posla. Međutim, ljudima prosečnog kova to nedostaje. Ovim smo u potpunosti rezimirali ispoljavanja ljudi prosečnog kova.

Hajde da u nastavku rezimiramo ispoljavanja ljudi lošeg kova. Ispoljavanja ljudi lošeg kova zasigurno su lošija od onih kod ljudi prosečnog kova. Koja su ispoljavanja ljudi lošeg kova? Ta ispoljavanja su u sledećem: iako, kroz sopstveno traganje ili jedenje i pijenje Božjih reči, ti ljudi mogu da shvate doslovni nivo značenja svake rečenice i odlomka Božjih reči – kao i šta su Božje namere i zahtevi – oni uopšte ne shvataju istina-načela ili zahtevana Božja merila. Odnosno, oni ne shvataju zahtevana Božja merila za način na koji treba posmatrati ljude i stvari odnosno vladati se i postupati, niti razumeju koja su obuhvaćena istina-načela. Kad samostalno jedu i piju Božje reči, oni te stvari ne mogu da shvate, a nakon što u svakodnevnom životu steknu iskustvo sa ljudima, događajima i stvarima, i dalje ne razumeju. Čak i nakon razgovora u zajedništvu ostaje im nejasno šta su istina-načela. Ovaj tip čoveka odlikuje jedna karakteristika: iako ne razume šta su istina-načela, oslanjajući se na sopstvena osećanja, on može da rezimira propise koje treba da poštuje. To što može da upamti jesu propisi – svojevrsna kruta dogma ili skup pravila. Na primer, Bog besedi o jednom aspektu istina-načela, navodeći, među ostalim ispoljavanjima, primere pozitivnih ispoljavanja, negativnih ispoljavanja, čistog shvatanja i izopačenog shvatanja ljudi s tim u vezi – šta na kraju ljudi lošeg kova iz toga zadobijaju? Oni kažu: „Sad mi je jasno. Bog čoveku ne dozvoljava da radi ovo ili ono. Bog ne dozvoljava da se jede ovo ili ono. Bog ne dozvoljava da se izgovaraju ove reči, te reči ili da se koriste ti izrazi.” To je ono što oni pamte i toga se kruto pridržavaju, smatrajući da su to istina-načela. Pridržavajući se tih propisa, izreka i načina postupanja, veruju da se zapravo pridržavaju istina-načela. Koliko god da im govoriš da je to puko pridržavanje propisa, oni to neće prihvatiti. Uporni su u tome da se tih propisa pridržavaju, verujući da je to primena Božjih reči i primena istine. Nema načina da se izađe na kraj s takvim ljudima koji nemaju duhovno razumevanje. Ako su voljni da se pridržavaju propisa, neka to i rade – dokle god im namere nisu pogrešne, to je u redu. Na primer, jednom prilikom sam rekao: „Kad se molite, morate biti pobožni; nemojte se moliti ležerno. U odgovarajućim okruženjima, najbolje je kleknuti da biste se molili, spustiti se ničice na zemlju pred Bogom da biste se molili, a tokom molitve morate se smiriti pred Bogom i moliti se usredsređenim srcem. U tome se ogleda pobožnost i posedovanje bogobojažljivog srca.” Nakon što ovo čuju, ljudi lošeg kova zapamtili su samo jedan propis: „Da bi se molio pobožno i sa bogobojažljivim srcem, čovek mora da klekne.” Obavezu da se klekne u molitvi, oni su posmatrali kao istina-načelo i shodno tome su ga se pridržavali, verujući da je to primenjivanje istine. Stoga, bez obzira na okruženje, bili su uporni u tome da kleknu kako bi se pomolili. Čak i kad su poželeli da se pomole u vreme obroka, kleknuli bi ispod stola da se pomole. Tokom rada u polju, koliko god da je zemlja bila prljava odnosno ma šta da se u toj zemlji nalazilo, oni bi kleknuli da se pomole. Čak i kad su se suočavali sa nesrećama ili velikim događajima dok su bili među nevernicima, ako su želeli da se pomole Bogu, morali su da pronađu neko skriveno mesto da kleknu i pomole se. Verovali su da je jedino na taj način molitva u skladu s Božjim namerama, pa su, bez obzira na okolnosti, morali da kleknu da se pomole. Čineći to, mislili su da primenjuju istinu. Osim toga, sebe su videli kao najpobožnije ljude, kao one koji najpribližnije slede Božji put, kao one koji najviše vole istinu i one koji najviše mogu da se pokore istini i Božjim rečima. Vidiš, to su ispoljavanja ljudi lošeg kova. Kad je reč o shvatanju, takav čovek je inferioran i problematičan. Uvek je kruto opsednut načelima iz jedne rečenice ili propisa. Da bi shvatio istinu, koristi metod shvatanja reči i znanje i, naravno, takođe primenjuje istinu tako što se pridržava propisa, reči, izreka i formalnosti. Koliko god da mu besediš o istina-načelima, nakon što ih čuje, o njima razmišlja samo kao o rečenicama, propisima, načinima postupanja ili parolama. Za njega, stvar se svodi jedino na poštovanje pravila. Primena istine za njega je u toj meri jednostavna: naprosto se pridržavati onoga što se sme i što se ne sme činiti i u tome je cela stvar.

Ljudi lošeg kova posmatraju ljude i stvari, ponašaju se i postupaju koristeći propise kako bi sve izmerili i svemu pristupili. Koliko god da se spoljašnje okruženje i okolni ljudi, događaji i stvari promene, oni se uporno, bez ikakvog odstupanja, pridržavaju jednog propisa. Ako kažeš da ne vole istinu i da je ne primenjuju, oni u svom srcu osećaju da im je naneta nepravda. Oni kažu: „Toliko toga sam napustio, istrpeo sam toliku patnju, poštovao sam tako mnogo Božjih reči i primenjivao toliko mnogo Božjih reči – pa zašto kažeš da ne volim istinu i da je ne primenjujem? Zašto čak kažeš da se pridržavam propisa? To je nepravedno!” Na koji problem ukazuje to što mogu da izgovore takve reči? Koja su glavna ispoljavanja ljudi lošeg kova? Na koje načine im je kov loš? Njima u potpunosti nedostaje sposobnost da shvate istinu, tako da, koliko god da se besedi o bilo kom aspektu istine, za njih se naposletku sve svodi na jedan način postupanja, na jedno pravilo, na jednu rečenicu ili jednu formalnost, a ne na načelo. Ako neko izgovori rečenicu ili upotrebi izraz kojima se krši to njihovo pravilo, za njih je to onda kršenje istina-načela. To je problematično. Prema tome, ljudi lošeg kova, pre svega, koriste razne propise, formalnosti, puke reči i načine postupanja da bi utvrdili kako oni sami poseduju istina-stvarnost. Osim toga, tu je još jedna problematična stvar: doktrine koje učestalo izgovaraju i propise i načine postupanja kojih se često pridržavaju, oni počesto koriste da bi druge odmeravali, pa čak i da bi odmeravali Boga. Osim što odmeravaju, oni takođe često o drugima i o Bogu sude i definišu druge i Boga. Na primer, jednom sam rekao: „Najčešće se ne usuđujem da jedem hladne namirnice. Nakon što ih pojedem, Moj želudac ne može da ih svari, pa zato u osnovi ne jedem ove sirove i hladne namirnice.” Neko ko je lošeg kova je ovo čuo i rekao: „Sad Te razumem. Ubuduće ću se postarati da Ti ne dajem sirove i hladne namirnice. Ni u kom slučaju više nikad neću dozvoliti da jedeš sirove i hladne namirnice.” Međutim, kad je leto bilo na svom vrhuncu i vreme je bilo izrazito vruće, pa su na farmi sazrele jagode, jednog dana sam na toj farmi pojeo dve jagode i, videvši to, taj čovek je pomislio: „Pa, zar Ti uvek ne izbegavaš da jedeš sirove stvari i hladne namirnice? Zar jagode nisu hladne? Zar ranije nisi rekao da Ti konzumiranje hladnih namirnica stvara nelagodu u stomaku? Zašto onda danas jedeš jagode? Zar ne lažeš?” Pomislio je to u svom srcu, samo to nije rekao naglas. Recite Mi, da li je njegov pogled na stvari bio ispravan? (Nije.) U kom smislu nije bio ispravan? (Jednu stvar koju je Bog rekao, on je uzeo kao propis da bi stvari odmeravao, ne uzimajući u obzir kontekst u kome je Bog govorio.) On nije znao na šta se te Moje reči odnose. Pod uobičajenim okolnostima, kad jedem sirove i hladne namirnice, osećam nelagodu u želucu, ali ima izuzetaka. Na primer, ako sam radio fizički posao i telo Mi se ugrejalo, u kombinaciji sa toplim vremenom kad temperatura dostiže oko trideset stepeni, i kad te sirove i hladne namirnice nisu baš ledene, u takvim slučajevima mogu onda da pojedem manju količinu. Ne radi se o tome da ne mogu nipošto da ih jedem. Kad sam rekao „ne mogu da ih jedem”, mislio sam na uobičajene okolnosti; po sparnom letnjem vremenu, nemam problem da pojedem manju količinu. Čovek lošeg kova nije mogao da razume te reči. Kad ih je čuo, prema njima se odnosio kao prema nekom propisu ili formuli. Po nastupanju posebnih okolnosti, on je i dalje nastojao da ih uklopi u ovu formulu. Kad je video da se one ne uklapaju, nije to mogao da razume: „Zar nisi rekao da ne možeš da jedeš sirove i hladne namirnice? Kako to da ih sada jedeš? Zar ne lažeš?” U čemu se sastojala njegova manjkavost u smislu njegove nesposobnosti da shvati Moje reči? (Nije imao sposobnost shvatanja.) Njegova manjkavost se ogledala u njegovoj nesposobnosti da o ovoj stvari prosudi i shvati je na osnovu promena u okruženju i posebnih okolnosti. Ako to vidi čovek koji je dovoljno dobrog kova, on će znati da nakon rada i nakon što Mi se telo ugreje, u kombinaciji sa toplim vremenom i činjenicom da to voće nije previše hladno, konzumiranje manje količine za Mene nije problem i da je to sasvim normalno. On ovu stvar može da shvati i da je dokuči. Međutim, čovek lošeg kova ne može da je dokuči; on se zaglavi na ovom mestu i u svom srcu razvija predstave. Koja je posledica kad nastanu predstave? To ga lako navodi da donosi sudove i da osuđuje. Nije li to slučaj? (Jeste.) Naravno, ova sitnica nije veliki problem, ali on ne može da je otpusti u svom srcu: „Zar ovo nije laganje? Dakle, i Ti lažeš!” Vidiš, on stvari brzo smešta u okvire i donosi sud čak i o ovoj krajnje maloj stvari. A to je i pre nego što se dotakne velikih pitanja – već je razvio predstave. Ljudi lošeg kova ne mogu da prozru čak ni tako male stvari i nemaju nikakvu sposobnost raspoznavanja. Kakav god problem da posmatraju, oni kruto primenjuju propise. Veruju da istinu imaju samo oni koji mogu da se pridržavaju propisa. Koliko god da su tvoje reči i postupci u skladu sa istina-načelima, sve dok se oni kose sa predstavama i uobraziljama takvih ljudi i u sukobu su sa propisima koje oni priznaju, oni će u svom srcu o tebi donositi sud i osuđivaće te. Makar i da to ne izgovore naglas, u odnosu na tebe će razviti predstave ili će formirati predrasude. Koliko god propovedi da čuju odnosno o kojim god aspektima istine da se besedi, ovi ljudi lošeg kova sve uvek svode na jednu izjavu, način postupanja ili propis, i tih izjava, načina postupanja i propisa se pridržavaju s velikim elanom; čak veruju da su oni sami ti koji primenjuju istinu, da se zaista pokoravaju istini i da se zaista boje Boga. Ponekad sebe čak dovode do suza, smatrajući da zaista vole Boga i da na svetu Boga niko ne voli više od njih. U stvarnosti, ono čega se pridržavaju samo je jedan propis ili jedan način postupanja. Na ovaj način praktično postupaju i u tome nepromenljivo mogu da budu istrajni, verujući da su zadobili istinu i da ih je Bog usavršio. Recite Mi, nije li to problematično? (Jeste.)

Viđate li često slučajeve da se ljudi pridržavaju propisa? (Da.) Na primer, osobi koja sprema obroke kažeš da je vreme sve toplije, te da svaki dan treba da priprema rashlađujući biljni čaj ili neke hladne napitke i da pri spravljanju obroka poslužuje neka hladna jela – ono što zapadnjaci nazivaju salatom – kako bi ljudima otvorila apetit. Čovek koji je lošeg kova pamti sledeće: kad je vreme izrazito toplo, ljudi treba da jedu hladna jela i da piju hladne napitke. On to dobro zapamti i toga se poslušno pridržava. Međutim, jednog dana, kad se temperatura spusti, on se ne obazire da li je napolju hladno ili nije, pa pomisli: „Sada je leto, tako da moram da napravim hladna jela i hladne napitke. Praviću ti ih svakog dana da maksimalno uživaš, da te sasvim rashlade. Nije mi važno da li se temperatura spustila ili nije!” Ne samo da on pravi hladna jela, već i kad je reč o nudlama, ispira ih hladnom vodom, nakon čega sledi obrok sa hladnim napicima, u koje čak dodaje i nekoliko kockica leda. Nakon što to vide, neki ljudi kažu: „Danas je tako hladno. Kako si mogao da ipak napraviš hladna jela? Čak si u hladne napitke stavio i kocke leda – hoćeš li da se pretvorimo u led?” Čovek koji kuva se oseti povređeno i kaže: „Jesam li zaista toliko zlonameran? Leto je tako vrelo – ne radim li sve ovo samo zato da bih sve vas rashladio i kako biste malo više pojeli? Zar ovo nije poštovanje načela i obzirnost prema svima? Kako sam pogrešio? Sad još i kažete kako pokušavam da vas pretvorim u led – zar mi zaista u toj meri nedostaje vrlina? Je li moja ljudskost zaista tako loša? Svi vi ste naprosto neuviđavni prema meni!” Spravljajući hranu na taj način, da li on poštuje načela? Šta je ovde načelo? Da se hrana i piće prilagode godišnjem dobu i temperaturi. Leti, kad je vreme toplo, konzumiranje relativno hladne hrane ili pića koji mogu da otvore ljudski apetit – to je načelo, zar ne? To je načelo. Međutim, sada, kad je došlo do iznenadnog pada temperature, kako to načelo treba primenjivati? (Kad se temperatura iznenada spusti, onaj koji sprema obroke ne može više da se drži toga da priprema hladna jela ili salate kako mu je ranije rečeno, već mora da ih prilagodi vremenu, i da umesto toga napravi topla jela. Ne može da se pridržava propisa.) Tako je. Kad tokom leta vreme povremeno postane hladnije, ne možeš da se držiš toga da u letnjem periodu spravljaš hladna jela i hladne napitke – ne možeš da se pridržavaš tog propisa. Kad se temperatura iznenada spusti, moraju odmah da se promene i hrana i piće koje ljudi konzumiraju. Ne treba više praviti hladna jela i hladne napitke, a zasigurno ne treba dodavati kocke leda. Umesto toga treba da kuvaš topla jela, da napraviš malo toplih nudli, prilagođavajući hranu i piće temperaturi i vremenu. Ovo je načelo. Međutim, čovek lošeg kova, dokle god traje leto, drži se toga da pravi hladna pića i hladna jela, bez obzira na temperaturu ili vremenske prilike – u čemu je ovde problem? (U tome što se pridržava propisa.) Ovo znači da se neko pridržava propisa, da nije sposoban da shodno okolnostima fleksibilno primenjuje načela. Ovo su ispoljavanja ljudi lošeg kova u smislu načina na koji rešavaju stvari – oni zapamte jednu izjavu i posmatraju je kao propis koga se treba pridržavati, pa, kako god da se promene okruženje, ljudi, događaji i stvari, oni u svom rešavanju stvari ne mogu fleksibilno da primenjuju načela. U stvari, rezultat koji treba postići uspostavljanjem načela u vezi sa hranom i pićem sastoji se u tome da se postigne da ishrana prija ljudskom telu. Takva načela nipošto nisu propisi. Međutim, ne uzimajući u obzir temperaturu ili vremenske prilike, niti mareći za to da li je tebi prijatno dok jedeš, oni koji se pridržavaju propisa, dokle god traje leto, drže se spravljanja hladnih jela i hladnih napitaka – to nazivamo pridržavanjem propisa. Praktično postupanje prema načelima označava da sve što se radi treba da bude usmereno ka postizanju dobrog konačnog rezultata. Međutim, kad se neko pridržava načela, taj rezultat se zanemaruje i težište je isključivo na formalnostima i načinima postupanja. Ljudi lošeg kova upravo na ovaj način rešavaju stvari – šta god da iskrsne, za rešavanje toga oni koriste isti pristup.

Ljudi koji su lošeg kova ne mogu da prozru ništa od onoga sa čim se susretnu. Čak i kad čitaju Božje reči ili kad slušaju propovedi, u njihovom shvatanju postoji određena izobličenost i ono neizbežno sadrži odstupanja. Oni se pridržavaju propisa, načina postupanja ili rituala, što je sasvim različito od istina-načela, te za posledicu ima nastanak brojnih izobličenih stvari. Može se reći da shvatanje ljudi lošeg kova u vezi sa bilo kojom stvari uvek odlikuje donekle izopačena priroda. Iako u jednostavnim i lako izvodivim stvarima oni mogu da postignu poslušnost i pokornost bez ispoljavanja izobličenosti, kad je reč o stvarima zasnovanim na načelima ili o relativno složenim pitanjima, oni ne mogu da dokuče istina-načela i znaju jedino da se pridržavaju propisa. Da li razumete? (Da.) Ljudima lošeg kova u potpunosti nedostaje sposobnost da shvate istinu i znaju jedino da se pridržavaju propisa. Takvi ljudi su ujedno prilično problematični. Puni su elana i rešenosti da se pridržavaju propisa. Ako s njima razgovaraš u zajedništvu i kažeš: „To što radiš je pridržavanje propisa, a ne poštovanje istina-načela”, oni to ne mogu da prihvate. Oni smatraju: „Čvrsto se pridržavam načela i ne mogu s drugima da pravim kompromise! Drugi se ne pridržavaju načela i zbog toga su osuđeni, a kad ih se ja pridržavam i sâm bivam osuđen. To nije pošteno!” Vidiš kako su tvrdoglavi, naprosto ne možeš da ih ubediš. Da li ste se susretali s takvim ljudima? (Da.) Na primer, nekim ljudima kažem: „Ako želiš da naučiš da plešeš, u vreme kad nema mnogo posla, svaki dan odvoj po dva sata za vežbanje. Ako u određenom vremenskom periodu budeš uporan, naučićeš.” Oni zapamte taj izraz „budi uporan u vežbanju po dva sata svakodnevno” i veruju da je takvo postupanje primena istine i pridržavanje načela. Nakon toga, koliko god da je zahtevna dužnost koju izvršavaju, oni ipak po dva sata svakoga dana uporno vežbaju ples. Tokom perioda kad je crkveni rad od jutra do večeri veoma užurban i kad u osnovi nemaju ta dva sata dnevno da izdvoje, svejedno su uporni da po dva sata vežbaju ples. Kad ih drugi podsete da bi to moglo da odloži crkveni rad, oni odbijaju da slušaju i kažu: „Bog me je uputio da po dva sata svakodnevno vežbam ples. Moram to da uradim. Ako to ne uradim, to će značiti da sam neposlušan i da nemam nikakvu pokornost.” Kažeš li im da to ne rade, nerado to prihvataju. Oni nisu u stanju da stvarima pristupe fleksibilno niti da Moje reči primenjuju fleksibilno na osnovu potreba posla ili potreba okruženja. Ne shvataju zašto treba da vežbaju po dva sata, u čemu je značaj da se vežba dva sata odnosno koji rezultat to ima za cilj da postigne. Te stvari ne razumeju i nisu im jasne. Za njih, primena istine naprosto znači da se pridržavaju jedne izjave, propisa ili formalnosti – prema njihovom mišljenju, to je primena istine. Nezavisno od toga da li se postiže ikakav rezultat odnosno kakav rezultat na kraju bude, oni se tvrdoglavo drže jednog puta, odbijajući da se okrenu uprkos svemu, pa makar bilo potrebno i deset volova da ih pogura. Čak i ako odstupaju u svom postupanju, neprekidno će to raditi na taj način. Kad im se kaže da su apsurdni, oni i dalje istrajavaju u tome. Zar takvi ljudi nisu veoma problematični? Ko god da s njima razgovara u zajedništvu, to nema nikakvog efekta. Nakon što im stvari mukotrpno razjasniš, tu stvar danas možda i shvate, ali će se sutradan u nekoj drugoj stvari pridržavati propisa, beskrajno se pridržavajući propisa, a ti sve vreme moraš da ih ispravljaš. Skrenu čas ulevo, čas udesno, odstupaju u ovome ili u onome – neprekidno odstupaju i tome nema kraja. Obuzme te nervoza dok ih posmatraš i, ma koliko pokušavao, ne možeš da ih ispraviš. Zašto? Zato što im je kov previše loš. Oni nikad ne mogu da naprave razliku između pozitivnih i negativnih stvari, između ispravnog i pogrešnog, tačnog i netačnog, istine i propisa. Nemaju nikakvo merilo da te stvari razgraniče, nikakvu sposobnost da ih razgraniče i naprosto ne mogu da ih razgraniče. Prema tome, ljudi lošeg kova mogu jedino da izvršavaju posao i zadatke zasnovane na propisima odnosno jednoslojne poslove koji se ne odnose na istina-načela, kao što su svakodnevne rutine, obavljanje neke stvari u određeno vreme i obavljanje neke druge stvari u neko drugo tačno utvrđeno vreme – odnosno, mogu da se bave samo onim prostim zadacima u kojima je pridržavanje rasporeda, formalnosti i načina izvršavanja stvari dovoljno da se posao dobro obavi. Međutim, posao koji je od toga nešto složeniji ne mogu da obave. Kad se od njih zahteva da postupaju u skladu sa istina-načelima i da postignu određene rezultate, oni to nisu u stanju da postignu. Ako im dodelite segment posla koji od njih zahteva da fleksibilno primenjuje istina-načela, da shodno potrebi rešavaju razne probleme i da se prilagođavaju okruženju, oni se zbune i to ne mogu da postignu. Moraju da imaju nekog da im pomogne i da ih upućuje; ne možeš očekivati da će samostalno dobro obaviti posao. Kako se treba odnositi prema takvim ljudima? Iako u svakodnevnom rutinskom izvršavanju svoje dužnosti mogu biti istrajni, kad se suoče sa neočekivanim situacijama, oni ne znaju kako da odreaguju, pa mogu čak da prestanu da izvršavaju svoju dužnost. Kad je reč o takvim ljudima, neophodno je raspitivati se često o njihovom radu i proveravati ga, postavljajući im sledeća pitanja: „Da li je tokom ovog perioda bilo nekih prekida ili ometanja crkvenog rada? Da li je bilo nekih složenih problema koje nisi znao kako da rešiš?” Pošto o tome razmisle, oni kažu: „U ovom periodu je sve bilo u redu. Svi izvršavaju svoje dužnosti i mogu normalno da se okupljaju i da jedu i piju Božje reči. Niko nije ništa prekidao niti ometao i nisam čuo da iko širi zablude kako bi druge zaluđivao.” Oni ne mogu da prepoznaju nijedan problem i ne znaju šta da prijave, niti čak mogu da postavljaju pitanja. Prema tome, od njih ne možeš da očekuješ da se samostalno bave problemima ili da rešavaju probleme koji nastaju u stvarnom životu ili nastaju u izvršavanju njihove dužnosti. Niti možeš da očekuješ da će se obratiti nadređenima ili da će im postavljati pitanja kad nešto ne znaju da reše. Ništa od toga ne mogu da postignu budući da im je kov nedovoljan. Ako nadređenima ne prijavljuju probleme, drugi mogu smatrati da takvi ljudi nemaju nikakve probleme. To, ipak, nije slučaj. Oni ne mogu da prepoznaju čak ni obične probleme; čak ni onda kad se pred njima nađe hrpa problema, oni ih ne doživljavaju kao probleme. Pa stoga, probleme ni ne rešavaju. Imaju glavu i na njoj par očiju i par ušiju; mogu da vide, čuju i govore, a ipak ne mogu da prepoznaju niti da rešavaju probleme. Pošto im u potpunosti nedostaju kov i sposobnost da prepoznaju i rešavaju probleme, koliko god da naizgled deluju pronicljivo, to je uzalud. To što vide ili čuju oni ne mogu da prihvate i da obrade u svom umu kako bi razmislili i raspoznali jesu li to problemi odnosno kako bi oni trebalo da se reše. Ako ne mogu da rešavaju probleme koji se odnose na istina-načela, oni ih svojim nadređenima neće ni prijavljivati. U potpunosti su nesposobni da bilo šta od ovoga urade. Zar to ne pokazuje da imaju loš kov? Zar to nisu ispoljavanja ljudi lošeg kova? (Jesu.) Ako nekoga ko je lošeg kova upitaš: „Da li je u ovom periodu u radu bilo ikakvih problema? Ima li nekih oblasti u kojima ne razumeš načela?”, on odgovara: „Nema nikakvih problema; svi su zauzeti poslom i stvari se prilično dobro odvijaju!” Za njega je sve baš kako treba. Kao starešina ili delatnik, ako tom čoveku naprosto poveruješ kad ti kaže da je sve u redu, onda si previše glup i upravo si osoba lošeg kova kao što je i on sâm. Ljudi dobrog kova ne samo da znaju kako da za probleme saznaju, već moraju da budu u stanju i da ih samostalno prepoznaju. U razgovoru su u stanju da se usmeravaju na otkrivanje problema i, dok razgovaraju, problemi prirodno izlaze na videlo. Nakon što otkriješ problem i nekoga ko je lošeg kova upitaš kako ga je rešio, on odgovara: „Koji problem? Kako to da ga ja nisam primetio?” Ljudi lošeg kova ne mogu da prepoznaju probleme, pa, pri obavljanju posla, moraš da budeš vešt da za probleme saznaš i da ih prepoznaš, da se s tim problemima uhvatiš u koštac i da ih ne ispuštaš, a zatim da pomogneš u postupanju sa njima i njihovom rešavanju. Moraš da znaš kako da razgovaraš sa ljudima lošeg kova, kako da im postavljaš pitanja i da se raspituješ dok vodite ležeran razgovor, kako bi te probleme prepoznao. U tom razgovoru, a da toga nisu ni svesni, oni će sami izneti probleme. Bez ovakvog razgovora, bilo bi nemoguće prepoznati te probleme. Zahvaljujući tome što s njima na ovaj način razgovaraš, njih to nadahnjuje i te probleme najednom prepoznaju. Ne budeš li koristio ovaj pristup da se upoznaš sa datom situacijom, stvari koje vide oni naprosto neće doživeti kao problem. Dakle, kad se tokom vaših razgovora problemi otkrivaju, oni se malo-pomalo moraju razjašnjavati, baš kao kad se cedi pasta za zube. Ti ljudi će se osećati donekle postiđeno tek nakon što se svi problemi reše. Zar to ne pokazuje da imaju loš kov? (Da.) Ovo su ispoljavanja ljudi lošeg kova: čak i kad problemi postoje, oni ne mogu da ih prepoznaju, a pošto probleme ne mogu da prepoznaju, nikad nisu u stanju da ih iznesu niti da ih reše. Recite Mi, ako probleme ne mogu da prepoznaju, mogu li dobro da izvršavaju svoj posao? Da li svoj posao mogu dobro da izvršavaju pridržavajući se propisa? (Ne.) Nipošto ne mogu. Ovo je ispoljavanje posedovanja lošeg kova. Ako im kažeš da im je kov loš, oni čak pomisle: „Moj kov je odličan! Nakon što Bog o nečemu govori, ja odmah dokučim način postupanja ili propis, i celog svog života mogu da ga se pridržavam. Vidiš? Zar moj kov nije dobar? Niko od vas ne shvata ključne stvari, ali ja mogu. Na primer, rečeno mi je da je tokom leta vruće i da treba da jedemo hladna jela. Zato ja uporno pravim hladna jela i poslužujem hladna pića – mogu da se pridržavam ovog uputstva. Vidiš, niko od vas ne može da ga se pridržava, a uvek govorite o načelima. Zar načela nisu samo propisi? Ako se pridržavaš propisa, zar to nije pridržavanje načela?” Oni čak misle da im je kov dobar, verujući da u nekom problemu mogu da dokuče ključne stvari i da iz opsežne propovedi mogu da izvuku jednu izjavu, način postupanja, propis ili čak jednu frazu ili reč za koje osećaju da treba da ih slede. Recite Mi, nije li to problematično? Prilično je mnogo takvih ljudi. Kad besediš o raznim pojedinostima istine, oni to ne mogu da shvate, još i kažu: „Koja gnjavaža! Ne prestaješ da govoriš. Nije li stvar u tome da se te i te reči ne govore ili da se ta i ta stvar ne radi? Samo se pridržavaj te jedne izjave i to je sve – sve se svodi na jednu izjavu. Zašto je potrebno to toliko iskomplikovati? Ti čak praviš razliku između stanja, okruženja i ljudskosti raznih tipova ljudi, i praviš razliku između iščašenog i čistog shvatanja. Zar je zaista tako mnogo detalja obuhvaćeno? Čemu tolika konkretnost? Tako si sitničav!” Oni čak druge osuđuju. Ovo su ispoljavanja ljudi lošeg kova.

Koje su karakteristike ljudi lošeg kova? Oni ne razumeju istina-načela; kakav god da je aspekt datog istina-načela, oni se prema njemu odnose kao da je svojevrstan propis ili formula, a zatim ga uz neumorni entuzijazam poštuju. Mogu da izgovore brojne doktrine, pa tako misle da shvataju istina-načela, dok u stvarnosti istinu uopšte ne razumeju. Ako objašnjavaš neka načela za starešine i delatnike koji izvršavaju posao, tražeći od takvih ljudi da posao obavljaju i razne probleme rešavaju na osnovu shvatanja tih načela, ti ljudi lošeg kova neće nipošto biti u stanju da ih primene. Oni ova istina-načela ne razumeju, niti ova istina-načela mogu da primenjuju kako bi izvršili posao. Kad se bace na posao, to se u potpunosti svodi na pridržavanje propisa, poštovanje protokola i mehaničko primenjivanje dogmi. Postoje neki ljudi koji žele da se pridržavaju istina-načela, međutim, pošto im je kov loš i ne mogu da postignu shvatanje istine, nisu u stanju da se tih načela pridržavaju. Koji god posao da izvršavaju, kad se suoče s problemima, zbunjeni su i čak postaju izbezumljeni – nijedan posao nisu u stanju dobro da obave. Kad nadređeni besede o načelima, oni smatraju da su ih sve shvatili, razumeli, dokučili i zapamtili. Ali kad se u stvarnom životu susretnu s problemima, postaju zbunjeni, kao da doktrine i propisi koje su razumeli nisu upotrebljivi, pa pomisle: „Šta sad treba da uradim?” Ne znaju odakle da započnu posao, ne znaju koje metode da koriste da bi izvršili posao, ne znaju kako da sprovedu radne aranžmane, a još manje znaju koje probleme treba odmah rešiti ne bi li se zagarantovalo normalno odvijanje crkvenog rada – ništa od toga ne znaju. Shodno tome, koliko god dugo da rade, izostaju bilo kakvi rezultati i radni aranžmani ne mogu da se sprovedu. Ne mogu da reše čak ni taj problem kako da se crkveni život učini dobrim. Ne mogu da izvrše čak ni najosnovniji posao i ne znaju kako da ga obave. Ljudima mogu da izgovaraju samo doktrine i da od njih traže da se pridržavaju propisa. Kad je reč o sprovođenju radnih aranžmana i o izvršavanju konkretnog crkvenog rada, zbune se i to nisu u stanju da urade. U sebi razmišljaju: „Kako ovi radni aranžmani treba da se sprovedu? Kojih propisa se treba pridržavati?” Te stvari ne vide jasno. Međutim, jedna stvar im ipak preostaje: dokle god organizuju što više okupljanja, veruju da problemi mogu da se reše. Prema tome, njihov način izvršavanja posla je u besomučnom organizovanju okupljanja i besomučnom držanju propovedi. Kad njihovo propovedanje uskomeša i uzbudi sve prisutne, oni misle da su svi problemi rešeni, da više nema problema i da se, dokle god su svi oduševljeni, ceo posao odvija kako treba. Međutim, posle nekoliko dana okupljanja, ispostavlja se ne samo da su pravi problemi ostali nerešeni i da dužnosti koje ljudi obavljaju i dalje ne daju rezultate, već i da crkveni rad nimalo ne napreduje. Ipak, oni su i dalje raspoloženi da drže propovedi. Ma koliko dugo da izvršavaju posao, ljudi lošeg kova ne postižu nikakve rezultate i, koliko god vremena da im sa dâ na raspolaganje, ne mogu da sprovedu radne aranžmane – nisu efikasni niti su efektivni. Ovo su ispoljavanja ljudi lošeg kova. Ispoljavanja ljudi lošeg kova su upravo onakva kakvim sam ih opisao, a da ni ne pominjemo one ljude koji su bez kova. Koliko god propovedi da čuju odnosno o koliko god istina da im drugi besede, oni ne mogu da dokuče istina-načela i ne mogu da dokuče čak ni najosnovnije propise kojih bi trebalo da se pridržavaju. Kad je nečiji kov u toj meri loš, istina-načela su mu nedostižna. Čak i kad mu drugi besede o istini, on ne može da pronađe put primene i mora da ima nekoga da mu daje konkretna uputstva da bi saznao kako da praktično postupa. Takvi ljudi su kao da su se reinkarnirali iz životinja; um im je uvek maglovit i mutan, i ne mogu nikad da razaznaju šta su načela a šta propisi. U svom srcu kažu: „Zašto me od slušanja ovih stvari uvek zaboli glava i hvata san?” Na kraju dolaze do sledećeg zaključka: „Ne samo da su mi istina-načela nedostižna, već ne mogu da se pridržavam čak ni propisa, pa ću u budućnosti sijati najjače što mogu sa onoliko toplote koliko je u meni, uložiću onoliko truda koliko mi sposobnosti dozvoljavaju, naprosto ću raditi ono što sam u stanju i to je dovoljno.” Neki od ovih ljudi sebe čak teše rečima: „Ne znam kako da se pridržavam propisa, niti razumem istina-načela, ali imam bogoljubivo srce!” Kad bi zaista mogli da vole Boga, to ne bi bilo loše, ali uz tako loš kov, oni ni istinu čak ne shvataju – može li njihova ljubav prema Bogu da bude iskrena? Ljudima bez ikakvog kova nedostaje sposobnost shvatanja u svim aspektima, pa ne poseduju čak ni sposobnost da se pridržavaju propisa. Neki ljudi lošeg kova, kad primenjuju istinu, mogu makar da se uhvate za delimično shvaćeno načelo, propis ili formulu i da time makar malčice istine sprovedu u delo. Međutim, oni koji su bez kova ne mogu da dokuče čak ni stvari zasnovane na propisima niti da ih se pridržavaju – takav tip čoveka je još više dostojan žaljenja.

Ako ljudski kov procenjujemo koristeći istina-načela na ovaj način, onda su relevantna ona ispoljavanja o kojima smo upravo razgovarali u zajedništvu. Dakle, ako ćemo za procenu ljudskog kova koristiti činjenicu da li ljudi imaju duhovno razumevanje ili ga nemaju, kako bi to trebalo da uradimo? Ljudi dobrog kova sasvim sigurno imaju duhovno razumevanje, zar ne? (Da.) Ono na šta se misli pod posedovanjem duhovnog razumevanja jeste činjenica da oni mogu da shvate istinu, da dokuče istina-načela i da koriste istinu za rešavanje raznih problema koji se pojavljuju tokom vere u Boga, a koji se odnose na istina-načela, kao i za bavljenje raznim internim pitanjima Božje kuće korišćenjem istine. Šta je onda sa različitim pitanjima iz spoljašnjeg sveta? Budući da oni koji su dobrog kova imaju duhovno razumevanje i da poseduju sposobnost za rešavanje raznih stvari, oni mogu da koriste i neka načela relativno zasnovana na normalnoj ljudskosti ili neka načela bliska pozitivnim stvarima kako bi rešavali pitanja iz spoljašnjeg sveta. Uprkos površinskim razlikama, osnove raznih stvari su iste, a načela u okviru raznih stvari u osnovi jesu ono što ljudi dobrog kova mogu da dokuče, pa se načelno može reći da ljudi dobrog kova imaju duhovno razumevanje. Posedovanje duhovnog razumevanja ne znači sposobnost da se komunicira sa duhovnim svetom, već znači da čovek može da dokuči osnovne zakone i načela raznih stvari. Ovo je neposredan, jednostavan i jasan način da se to izrazi. Sposobnost da se shvate osnovni zakoni stvari iz spoljašnjeg sveta i načela koja obuhvataju istinu jeste ispoljavanje ljudi dobrog kova. Dakle, kako na osnovu toga da li poseduju duhovno razumevanje možemo da izmerimo ispoljavanja ljudi prosečnog kova? Ljudi prosečnog kova imaju duhovno razumevanje jedne polovine stvari, ali ne i one druge; neke delove razumeju, dok neke ne razumeju. Delovi u kojima imaju duhovno razumevanje jesu delovi do kojih može da dosegne njihov kov. Slušajući besedu o raznim istinama povezanim sa verom u Boga, oni mogu da ih shvate, i bez ičijeg uputstva mogu čak da razumeju načela koja u njima treba dokučiti. Delovi u kojima nemaju duhovno razumevanje jesu delovi u kojima njihov kov zaostaje. Bez tuđeg usmeravanja i uputstva, oni nemaju načela primene, ne mogu normalno da izvršavaju svoju dužnost niti da rešavaju probleme, te su im neophodni zalivanje, usmeravanje i uputstva da bi znali kako da obavljaju posao i da rešavaju probleme – ovim se ispoljava da nemaju duhovno razumevanje. Za ljude prosečnog kova se može reći da u osnovi imaju duhovno razumevanje, ali je nivo njihovog duhovnog razumevanja manjkav u odnosu na nivo razumevanja ljudi dobrog kova – oni razumeju samo polovinu. U čemu je ta manjkavost? Manjkavost je u stepenu u kome shvataju istina-načela – ne mogu samostalno da izvrše razne segmente posla. Prema tome, ako ljude lošeg kova procenjujemo na osnovu toga da li imaju ili nemaju duhovno razumevanje, kako bi to trebalo da uradimo? Je li to lako proceniti? Da li ljudi lošeg kova imaju duhovno razumevanje? (Nemaju.) Već na osnovu uvida u ispoljavanja ljudi lošeg kova možeš da zaključiš da oni nemaju duhovno razumevanje, budući da se jedino pridržavaju propisa. Ljudi bez kova zapravo nemaju ljudski duh, a to što nemaju ljudski duh znači da su poput zveri lišeni duhovnog razumevanja. Za takve ljude nije potrebno procenjivati da li imaju ili nemaju duhovno razumevanje. Kad posmatra bilo koju stvar ili se bavi različitim ljudima, čovek bez duha ne može da ih proceni i nema nikakva gledišta u vezi sa pozitivnim ili negativnim stvarima. On ima samo neke proračune kako bi zaštitio sopstvene interese i izbegao gubitke. Nakon što izraziš neko gledište, ako si tom čoveku poznat i on zna da imaš dobar kov i čisto shvatanje, te da si pozitivna osoba, on će se s tvojim gledištem složiti. Ali ako mu nisi poznat, gledaće te s visine. Koliko god da je tvoje gledište ispravno odnosno koliko god da je ono u skladu sa istina-načelima, on ga ne prihvata. On ne zna da je ono ispravno, ne zna da je ono nešto što ljudi treba da prihvate i ne zna koliko bi to dobro gledište moglo da mu koristi odnosno koliku bi pomoć moglo da mu pruži – svega toga on nije svestan. Pri čemu, kad neka negativna osoba iznese negativno gledište, ako je ta negativna osoba dominantna i neko o kome on ima visoko mišljenje i poštuje ga, on će to negativno gledište prihvatiti čak i ako zna da će mu, nakon što to učini, to naneti štetu. Kakav je ovo čovek? (Čovek koji nema kov.) To je čovek koji nema kov, a to znači da mu nedostaje sposobnost da raspoznaje stvari. S kakvom god situacijom da se suoči, on ne može da je prozre i nije mu poznato nijedno načelo kojeg treba da se pridržava; kad sledi loše ili zle ljude, takav čovek može da počini zla dela, a kad sledi dobre ljude, može da uradi neke dobre stvari – nedostaje mu sposobnost da raspoznaje stvari. Baš zato kažem da je on mrtav čovek bez duha. Nakon što s ljudima dobrog kova ili sa pozitivnim pojedincima godinama žive zajedno, na ljude lošeg kova može uticati ono što čuju i vide, oni mogu da nauče neke dobre stvari, da se pridržavaju nekih dobrih propisa i da se pridržavaju nekih pozitivnih izreka i načina postupanja odnosno pozitivnih misli i gledišta. Međutim, mrtvi ljudi bez duha ne mogu da nauče čak ni pozitivne misli i gledišta, dobre načine postupanja i propise, dobre tokove misli ili neke pozitivne načine života i pozitivno opšte znanje o svakodnevnom životu, niti mogu da ih se pridržavaju. Kad počnu da žive samostalno, njihove životne prilike – a to su one koje odgovaraju smetenjaku – potpuno se razotkrivaju. To su ispoljavanja mrtvih ljudi bez duha.

Ljudi sa duhovnim razumevanjem imaju makar prosečan kov. Ako im je istina dostižna i mogu da je shvate, tada su oni ljudi dobrog kova. Ljudi bez duhovnog razumevanja su zasigurno ili oni koji su lošeg kova ili oni koji uopšte nemaju kov – tim dvema vrstama ljudi sasvim sigurno nedostaje duhovno razumevanje. Jedino se za ljude dobrog kova može reći da poseduju potpuno duhovno razumevanje, dok ljudi prosečnog kova poseduju prosečan nivo duhovnog razumevanja. Odnosno, postoje brojne stvari u kojima njihov kov zaostaje i oni ne mogu da dostignu duhovno razumevanje. Duhovno razumevanje mogu da dostignu i mogu samostalno da se bave stvarima jedino kad je reč o običnim stvarima. Kad se suoče sa složenim stvarima ili sa višeslojnim poslom, tim stvarima ne mogu da se bave samostalno pošto su im obuhvaćena istina-načela nedostižna i nisu im razumljiva. Prema tome, nivo njihovog duhovnog razumevanja sasvim je prosečan. Ljudi lošeg kova odlikuju se time da su im istina-načela nedostižna i da se pridržavaju jedino propisa, budući da ne mogu da shvate istina-načela i ne shvataju čak ni u čemu je koncept istina-načela, te veruju da su istina-načela naprosto propisi. Prema tome, sasvim je jasno da ljudi ove sorte nemaju duhovno razumevanje. Glavna karakteristika toga što im nedostaje duhovno razumevanje ogleda se u izopačenosti svih misli i gledišta koje otkrivaju u svom shvatanju raznih ljudi, događaja i stvari. Kako ovde treba shvatiti „izopačenost”? Ona znači potpunu odvojenost od putanje misli normalne ljudskosti i potpunu odvojenost od putanje potreba normalne ljudskosti – u tome je izopačenost. Kad slušaš logiku razmišljanja onoga što ti ljudi govore, ona ti je veoma čudna i kad god ih čuješ da izražavaju neko gledište ili da o nečemu govore, osećaš se zapanjeno. Šta znači „zapanjeno”? Kad ih čuješ da nešto govore, smatraš to neverovatnim, te u sebi pomisliš: „Kako je mogao da dođe na takvu ideju? Zašto se ona u toj meri razlikuje od načina na koji razmišljaju normalni ljudi? Ta ideja je tako čudna – zašto deluje pomalo besmisleno?” U svom srcu smatraš da je to naročito čudno i apsurdno. Ljudi čije reči uvek izazivaju zapanjenost drugih jesu upravo oni koji su skloni izvrtanju. Na primer, pitaš ih: „Jesi li nešto jeo?” A oni odgovaraju: „Danas je prilično hladno.” Da li između te dve stvari postoji ikakva povezanost? (Ne.) Kažeš: „Zašto si danas tako lagano obučen?” A oni kažu: „Popio sam šolju čaja od đumbira.” Da li u njihovom odgovoru postoji ikakva neophodna povezanost s tvojim pitanjem? Da li njihov odgovor sadrži normalno razmišljanje i logiku? (Ne.) Kako bi trebalo da odgovori neko ko ima normalno razmišljanje i logiku? On bi mogao da kaže sledeće: „Obučen sam tako lagano zato što je unutra veoma toplo, a osim toga, napolju je vrlo sunčano i temperatura je relativno visoka.” Ili bi mogao da kaže: „Obučen sam tako lagano zato što sam ovoga časa završio s vežbanjem, pa sam se ugrejao.” Ali ako neko pita: „Zašto si tako lagano obučen?”, a on odgovara: „Zato što nosim cipele sa filcanom postavom”, taj odgovor nema nikakve veze sa tim pitanjem. Njegov tok misli i logika koju sledi pri razmišljanju ne odgovaraju razmišljanju i logici normalne ljudskosti. To je veoma čudna ideja i veoma čudan tok misli koji nijedan čovek s razmišljanjem normalne ljudskosti ne bi smislio. Pa tako, nakon što čuješ njegov odgovor, smatraš da je on krajnje čudan. S njim imaš želju da razgovaraš, ali ne možeš i da se povežeš – on uvek daje nebitne odgovore, čineći nemogućim dalji nastavak razgovora. Na primer, jedna žena je učila da izrađuje odeću, pa sam je upitao: „Kako napreduje tvoje učenje da praviš odeću? Umeš li da napraviš odeću sa postavom?” Koji bi bio odgovor koji je usklađen sa normalnim razmišljanjem i logikom? (Bio bi: „Umem” ili „Ne umem”.) To bi odražavalo normalno razmišljanje i logiku. Ili bi ona takođe mogla da kaže: „Katkad mi bolje ide, no moj instruktor kaže da je to u redu, ali jedva prihvatljivo. Ipak, kad je reč o nekim složenijim delovima, moj rad nije kako treba i sve moram da uradim ispočetka.” Jesu li ovo odgovori nekoga sa normalnim razmišljanjem i logikom? (Jesu.) Kako je odgovorila ova osoba koja nema normalno razmišljanje i logiku? Pitao sam je: „Umeš li sad da napraviš ovu vrstu odeće sa postavom?” Ona je odgovorila: „Kad sam ovde prvi put došla, učila sam da izrađujem ovu vrstu odeće.” Upitao sam je: „Pa, umeš li sad da je napraviš?” I dalje je odgovarala: „Kad sam ovde prvi put došla, učila sam da izrađujem ovu vrstu odeće.” U sebi sam pomislio: „Ne razumem. Kad si prvi put došla, učila si da izrađuješ ovu vrstu odeće, pa umeš li sad da je napraviš? Zašto to ne mogu da shvatim?” Kad sam čuo njen odgovor, smatrao sam ga čudnim. Pitao sam je da li ume da izradi ovu vrstu odeće, a ona Mi je rekla da je učila da je napravi kad je prvi put došla. Nisam shvatio kako je uspela da se prebaci na tu temu – kakve je to veze imalo s činjenicom da li ume da je izradi ili ne ume? U sebi sam pomislio: „Ovo skretanje sa teme naprosto ne mogu da pratim.” I nakon što sam je dva ili tri puta zaredom pitao: „Pa, umeš li sada da je napraviš?”, ona je i dalje odgovarala: „Kad sam prvi put došla, učila sam ovo da napravim i moj instruktor me je obučavao da to radim – uglavnom radim na ovome.” Odgovor koji sam tražio i dalje nisam dobio i do dana današnjeg još uvek ne znam da li ona ume ili ne ume da napravi takvu odeću. Proanalizirajte logiku u pozadini njenih reči i zašto je tako govorila. (U odnosu na pitanje, njen odgovor je nebitan. Ljudi koji ga čuju nastojaće da otkriju to što ona misli, ali ipak neće znati da li ona zaista ume ili ne ume da napravi tu vrstu odeće.) Da li je ona želela to da Mi kaže ili nije? Da li je želela da Mi dâ tačan odgovor? Ona mi je ovde nagoveštavala: „Već sam ti rekla da sam, kad sam prvi put došla, uglavnom učila da to napravim, pa pošto je prošlo nedelju dana – naravno da umem da je napravim. Zar ne bi trebalo da si u stanju da shvatiš ono što mislim? Kako ne razumeš?” Možete li iz njenog odgovora da izvučete ovo značenje? (Ne.) Kad bi ti njen odgovor omogućavao da dobiješ tačan odgovor i saznaš da li ona to ume ili ne ume, onda bi njen odgovor bio logičan. Međutim, njen odgovor ti pruža samo nejasno značenje i ne dozvoljava ti da zaista saznaš da li ona to ume ili ne ume. Ljudi koji uvek ovako govore – zar nisu veoma smeteni? Ako namerno odgovaraju na ovaj način, onda je to pitanje karaktera. Ako to ne rade namerno, a njihov odgovor nema neophodnu povezanost s odgovorom koji nastojiš da dobiješ, tada postoji problem u njihovom razmišljanju i logici. Ako postoji problem u njihovom razmišljanju i logici, zar to ne znači da imaju loš kov? Zar nisu skloni izvrtanju? (Jesu.) Ovo je ispoljavanje nekoga ko je sklon izvrtanju. Ta žena je razmišljala: „Kažem ti da sam, kad sam prvi put došla, učila to da napravim, pa je neminovan rezultat da to umem da napravim.” Evo šta je ta žena htela da kaže: „Umem to da napravim.” Međutim, ljudi sa normalnim razmišljanjem, nakon što to čuju, ne dobijaju tačan odgovor. Prema tome, njen odgovor: „Kad sam prvi put došla, učila sam to da napravim” nije imao nikakvu logičku povezanost sa njenom željom da saopšti da to ume da napravi. Prema tome, zar njen odgovor nije činila gomila smetenih reči? (Jeste.) To što izgovaraš smetene reči dok misliš da možeš dobro da komuniciraš i da si već odgovorio na pitanje – zar to ne odražava loš kov? (Da.) Ovo je jedno od ispoljavanja lošeg kova. Ta osoba nema razmišljanje i logiku normalne ljudskosti. Kako god da je pitaš, ona neće biti u stanju da shvati srž problema odnosno zašto je uporno pitaš jednu te istu stvar. Kad je po treći put to pitaš, i dalje će davati isti odgovor i biće čak nestrpljiva, pomišljajući: „Zašto mi uporno postavljaš to pitanje? Već sam ti rekla, a ti i dalje ne shvataš i uporno me pitaš!” Ni nakon što joj se tri puta postavi pitanje, ona neće biti u stanju da shvati da je njen odgovor nejasan i da nije ono što druga osoba traži, da treba da promeni izbor reči i jasno navede da li nešto ume ili ne ume, tako da druga osoba to ne mora da nagađa. Ona nije u stanju da shvati kako se zbog njenih reči drugi ljudi osećaju odnosno kako druga osoba reaguje nakon što te reči čuje – ništa od toga ona ne može da shvati. To pokazuje da ona nema kov. Koliko god puta da je pitaš, davaće ti isti odgovor, osećajući čak da je to što govori iskreno i da nije laž, i pomisliće: „Koliko god puta da si me pitao istu stvar, isto sam ti odgovorila – vežbam kako da budem poštena osoba i da govorim ono što mislim.” Nije li to odraz lošeg kova? (Jeste.) Kad ga pitaš za Tomu, takav čovek uvek govori o Dejanu i Milanu. Kad pitaš za Dejana i Milana, on uvek govori o Tomi. Ljudi bez normalnog razmišljanja imaju smetene misli, a razmišljanje im je zbrkano. Ovo je glavno ispoljavanje lošeg kova. Ukratko, ovo su ispoljavanja ljudi različitih vrsta kova. Bilo da njihov kov procenjujete na osnovu njihove sposobnosti da shvate i primenjuju istina-načela ili odsustva te sposobnosti, bilo na osnovu toga da li poseduju duhovno razumevanje ili ga ne poseduju, ovo su njihova ispoljavanja. I premda jesmo razgovarali donekle uopšteno, zar Moje reči u osnovi ne možete da povežete sa stvarnim životom? (Možemo.) Dakle, zar nismo manje-više rezimirali temu o kovu? (Jesmo.) Time zaključujemo naš razgovor na temu kova.

Recite Mi, da li stepen u kome se ljudi opiru Bogu i protiv Njega bune ima ikakve veze sa činjenicom da im je kov dobar ili loš? Da li se ljudi opiru Bogu i protiv Njega bune zbog lošeg kova? Da li ste ikada razmišljali o ovom pitanju? Da li o tom pitanju vredi razmisliti? (Da.) Neki ljudi kažu: „Budući da imamo loš kov, pošto kov koji nam je Bog dao nije dobar, mi se ozbiljno opiremo Bogu i bunimo protiv Njega.” Da li je ova izjava tačna? (Nije.) Na osnovu našeg ranijeg razgovora u zajedništvu o razlikama između urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi, kojoj kategoriji pripada kov? (Urođenim stanjima.) On pripada urođenim stanjima. Dakle, znaš li da li su različiti aspekti urođenih stanja povezani sa čovekovom ljudskošću i iskvarenim naravima? Krenimo od kova – da li kov određuje stepen u kome se neki čovek buni protiv Boga i opire Mu se? (Ne.) Zašto kažemo da kov to ne određuje? To ima veze s razlogom zbog koga se ljudi opiru Bogu i protiv Njega bune. Da li se ljudi bune protiv Boga i opiru Mu se zbog lošeg kova? (Ne, već zato što imamo iskvarene naravi.) Tako je – to je usklađeno sa stvarnošću. Tvoje opiranje Bogu i buntovništvo prema Njemu, i tvoja nesposobnost da se pokoriš istini, nisu usled lošeg kova, već zbog činjenice da imaš iskvarene naravi. Pa tako, ne možeš da se žališ na to što ti je Bog dao loš kov navodeći to kao osnovni razlog zbog koga si u stanju da Mu se opireš. Kov ili svaki drugi aspekt tvojih urođenih stanja jesu suštinska stanja koja sâm poseduješ; to su nerazdvojiva, urođena stanja koja poseduješ kao stvoreno biće. Koji god aspekt urođenih stanja da je u pitanju, on ne dovodi do opiranja Bogu i nema nikakve veze sa iskvarenim naravima. Na primer, to što si visok ne znači da imaš manje iskvarenih naravi. To što si lep ili imaš svetlu put ne znači da nemaš nikakve iskvarene naravi. To što si rođen kao pripadnik rase koju ljudi cene i na nju se ugledaju ne znači da nemaš nikakve iskvarene naravi. Drugim rečima, kakva god urođena stanja da je Bog dao nekom čoveku i kakva god da su urođena stanja nekog čoveka, ona nemaju nikakve veze sa iskvarenim naravima tog čoveka. Na primer, izgled neke osobe sam po sebi ne dovodi do opiranja Bogu. Ipak, budući da ljudi imaju iskvarene naravi, kad neko lepo izgleda, on bi mogao da pomisli: „Lep sam, pa treba da imam status i da me poštuju.” Ovo su otkrovenja iskvarenih naravi. Svoj lep izgled neki ljudi koriste kako bi istakli svoje jače strane, čime se otkrivaju brojne pogrešne izjave i postupci. Sve ove izjave i postupci izazvani su njihovim iskvarenim naravima, a ne njihovim urođenim stanjima. Bez obzira na to da li imaš dobar ili loš kov, kov sam po sebi ne dovodi do opiranja Bogu. Ako imaš dobar kov, ali ne shvataš niti prihvataš istinu, i dalje ćeš se opirati Bogu i protiv Njega buniti zato što imaš iskvarene naravi. Ako imaš loš kov, ali možeš da prihvatiš istinu, i čim shvatiš šta ti Bog kaže da radiš ili ne radiš, ti toga možeš da se pridržavaš i u stanju si da ne postupaš na osnovu svojih iskvarenih naravi, u tom slučaju se protiv Boga nećeš buniti, nećeš biti ljigav i nećeš zabušavati, niti ćeš biti površan, svojeglav ili samovoljan i nesmotren. Bez obzira na to da li imaš loš kov ili ga nemaš, dokle god imaš iskvarene naravi, čak i ako možeš da shvatiš Božje reči, u tom slučaju ćeš se ipak buniti protiv Boga i opirati Mu se. Pošto iskvarene naravi imaš kao svoj život, ti prirodno stvaraš razne sotonske misli i gledišta i sotonske filozofije za ovozemaljsko ophođenje, kao i sotonska gledišta koja su u osnovi načina na koji posmatraš ljude i stvari, te ćeš se razmetati, braniti i neprekidno želeti da se istakneš i sebe postaviš iznad drugih, pa čak i da druge kontrolišeš i da njima vladaš. Sva ova ispoljavanja proizlaze iz ljudske sotonske prirode. Ako razne stvari radiš na osnovu svoje sotonske prirode i sotonskog života, bez obzira na to imaš li dobar ili loš kov, u tom slučaju ćeš se opirati Bogu. Kov sam po sebi ne dovodi do opiranja Bogu. Imaš loš kov, no, možeš li da postupaš prema Božjim rečima dokle god ih razumeš? Ako nemaš iskvarene naravi ili ne živiš prema svojim iskvarenim naravima, u tom slučaju to apsolutno možeš da postigneš. Uzmimo za primer posedovanje neke konkretne veštine – ljudi često razmišljaju: „Budući da posedujem ovu veštinu, bolji sam u odnosu na druge; u Božjoj kući bi trebalo da imam status, trebalo bi da budem starešina ili temeljni stub u Božjoj kući.” Ove misli nisu izazvane time što poseduješ neku veštinu, već su izazvane iskvarenim naravima. Budući da ljudi za svoj život imaju iskvarene naravi, sve stvari koje otkrivaju, proživljavaju i pokazuju, kao i njihove perspektive, stavovi i načela u posmatranju raznih ljudi, događaja i stvari, svi su oni izazvani činjenicom da oni za svoj život imaju iskvarene naravi. Te stvari nisu izazvane nijednim urođenim stanjem koje im je Bog dao. Razumete li? (Da.) Šta imam za cilj kad besedim ove reči? Svrha ove besede je u tome da vam omogući da jasnije shvatite i prepoznate svoje trenutno stanje i da prepoznate kakav vam je kov – ne budi osoba bez razuma i nemoj bespotrebno da se boriš oko toga da li imaš prosečan ili loš kov niti da se baviš time da čak navodiš besmislene izgovore kako bi dočarao da tvoj kov nije loš. Ti su postupci bez ikakve vrednosti. Ova beseda ima za cilj da ti omogući da tačno shvatiš sopstveni kov i razne svoje sposobnosti, a zatim da pronađeš svoje pravo mesto i vladaš se u skladu sa svojim pravim položajem. To će ti u većoj meri pomoći da budeš ispravno stvoreno biće, da kao stvoreno biće pravilno stojiš na svom mestu i da ispunjavaš dužnosti stvorenog bića. Naravno, to će ti, u određenoj meri, ujedno pomoći da znatno više odbaciš svoje iskvarene naravi. Na kom god nivou da su tvoj kov ili razne tvoje sposobnosti, oni ne određuju stepen u kome se opireš Bogu i protiv Njega buniš. Drugim rečima, moglo bi se reći i da tvoje iskvarene naravi ne zavise od klase tvog kova, a da još manje zavise od toga kakva su ti urođena stanja. Čovekove iskvarene naravi nastaju unutar njegovog urođenog, neodvojivog tela. Nakon što je Sotona iskvario ljude, njihove su iskvarene naravi postale njihov unutrašnji život. Sve dok ne odbaciš svoje iskvarene naravi, ti svoja urođena stanja iskorišćavaš da bi govorio i postupao na osnovu ovog sotonskog života. To znači da pre nego što odbaciš svoje iskvarene naravi, ti razna urođena stanja koja ti je Bog dao iskorišćavaš kako bi ona poslužila ostvarenju tvojih sopstvenih ciljeva. Pa zato možemo da kažemo sledeće: ako ne odbaciš svoje iskvarene naravi, ti razna urođena stanja koja ti je Bog dao iskorišćavaš ili preko njih gaziš; ako se nalaziš u procesu stremljenja ka istini i primene istine kako bi odbacio svoje iskvarene naravi, ti pravilno i efikasno iskorišćavaš razna urođena stanja koja ti je Boga dao; kad se budeš preobratio, pa kao život više ne budeš posedovao iskvarene naravi već istinu, to će značiti da pravilno i ispravno koristiš urođena stanja koja ti je Bog dao – drugim rečima, to činiš na smisleniji način. Da li sada razumete? Urođena stanja sama po sebi nisu glavni uzrok što se ljudski rod opire Bogu. Naprotiv, ljudske sotonske iskvarene naravi i život koje je u ljude usadio Sotona glavni su uzrok zašto se ljudski rod opire Bogu i protiv Njega buni. Zar nije tako? (Jeste.) Da li vam je ovo pitanje sad u osnovi jasno? (Jeste.)

Pre nego što smo u zajedništvu razgovarali na temu kova, razgovarali smo o nekim ispoljavanjima u tri aspekta: u okviru urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi. O kojim ispoljavanjima smo razgovarali prošli put? (Ispoljavanja o kojima smo prošli put razgovarali bila su: marljivost u obavljanju stvari, strukturisano obavljanje stvari, snažno započinjanje, ali slabo dovršavanje stvari i opreznost u obavljanju stvari, kao i hvalisanje i razmetanje, nemar, sklonost da se praviš važan, preziranje siromašnih i favorizovanje bogatih, dodvoravanje onima koji imaju moć, posedovanje izuzetnog pamćenja i tako dalje.) O njima nećemo dodatno razgovarati. Nastavićemo razgovor o raznim ispoljavanjima urođenih stanja, ljudskosti i ispoljavanjima iskvarenih naravi. Kad se ta ispoljavanja pojave, moraš da znaš kom tipu ispoljavanja pripadaju i moraš da budeš u stanju da ih međusobno razaznaš i raspoznaš; tek tada možeš ispravno da im pristupiš. Ako je neko ispoljavanje svojstveno urođenim stanjima, koja su nepromenljiva, onda njime ne treba da se baviš. Ako ono spada u neki nedostatak ili manu ljudskosti koji se mogu prevazići, ispraviti ili promeniti, onda treba da pokušaš da ih ispraviš i promeniš. Ako nema potrebe da ih prevaziđeš i ona ne utiču na obavljanje tvoje dužnosti niti na tvoje stremljenje ka istini, onda na njih ne treba da obraćaš pažnju. Ako neko ispoljavanje nije ni problem u vezi sa urođenim stanjima niti je problem u vezi sa ljudskošću, već obuhvata iskvarene naravi, onda se ono mora promeniti. Ako ga ne preobratiš niti promeniš, kroz oblik života kojim gospodare iskvarene naravi koje se u tebi ukorenjuju i imaju moć, ono što u tom slučaju proživljavaš i otkrivaš nisu samo manji problemi kao što su nesposobnost slaganja s drugima ili to da se drugima ne dopadaš i da im nisi poučan. Naprotiv, to što proživljavaš i otkrivaš dostiže nivo kršenja istine, kršenja istina-načela, opiranja Bogu, odbacivanja Boga, netrpeljivost prema Bogu i – može se čak reći – stajanja nasuprot Bogu. Baš zato što je priroda iskvarenih naravi takva, kad se ta ispoljavanja tiču iskvarenih naravi, moraš da spoznaš ove iskvarene naravi, a zatim da tragaš za istinom, da shvatiš i dokučiš načela primene istine i da praktično postupaš saglasno istina-načelima kako bi ove iskvarene naravi zamenio, tako da te iskvarene naravi više ne gospodare tvojim životom i da, umesto njih, istina postane tvoj život i da zagospodari tvojim svakodnevnim životom i onim što proživljavaš.

Nastavićemo razgovor o raznim ispoljavanjima urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi. Poslednje ispoljavanje o kome smo prošli put razgovarali bilo je posedovanje dobrog pamćenja, zar ne? (Da.) Dakle, kom aspektu pripada zaboravnost? (Urođenim stanjima.) Ovo je urođeno stanje, a ujedno je i nedostatak ljudskosti – u pitanju su samo ta dva aspekta. Da li je zaboravnost iskvarena narav? (Nije.) Očito je da nije. Neki ljudi su zaboravni jer im je pamćenje prirodno loše, dok drugi postaju zaboravni zato što im s godinama mozak stari, a pamćenje propada. Ako je zaboravnost urođena, ona pripada urođenim stanjima; ako je stečena, onda je ona nedostatak ljudskosti. Naravno, i to što je neko prirodno zaboravan takođe se smatra nedostatkom, zar ne? (Da.)

Umešnost u planiranju pre nego što se stvari obave – kom aspektu to pripada? (To je vrlina ljudskosti.) To je vrlina ljudskosti. Pre nego što nešto obave, ljudi koji su umešni u planiranju, isplaniraju unapred, a zatim, bez impulsivnosti, nepromišljenosti ili ishitrenosti, slede te korake. Postupaju stabilno, ne brzajući da stvari rade naprečac, već unapred razmišljaju kako da postupe, s kim da to učine, šta da učine u posebnim okolnostima, koja dokumenta ili predmete treba da ponesu, da li da u zavisnosti od okruženja ponesu neke nužne dnevne potrepštine i tako dalje. Sve ove stvari su u stanju da uzmu u obzir. Pre obavljanja stvari, oni se temeljno pripreme, razmatrajući veći broj činilaca i razmišljajući pedantnije. Unapred će proceniti razliku između poželjnih i nepoželjnih uslova, i razaznaće najbolji mogući razvoj događaja i najgore moguće posledice. Razumno će organizovati stvari kako bi postigli najbolje rezultate. Budući da su umešni u planiranju i razumnom organizovanju stvari, njihovo bavljenje stvarima obično je temeljnije. U stvarima i planovima koje organizuju neočekivane situacije ređe se pojavljuju, a rezultati njihovog rada obično su bolji. Ljudi koji s njima sarađuju ne osećaju se zabrinuto, već se umesto toga osećaju mnogo opuštenije. Dakle, može li se reći da umešnost u planiranju, relativno govoreći, pripada vrlini ljudskosti? (Da.) Ovim je obuhvaćena umešnost u planiranju. Da li je onda sračunatost dobra ili loša? (Nije dobra. Ona je nedostatak ljudskosti.) Umešnost u planiranju je vrlina i jača strana ljudskosti – ona je pozitivna – dok je sračunatost nedostatak ljudskosti. Na primer, ako dve osobe jedu obrok koji ukupno košta deset juana i, pri plaćanju, sračunata osoba plati pet juana i pedeset centi, dok druga osoba plati četiri juana i pedeset centi, osoba koja je platila više smatra: „To nije u redu – on je platio pedeset centi manje. Da bi to bilo pošteno i razumno, svaka osoba treba da plati po pet juana.” Čak i oko tog malog iznosa, ta osoba je sračunata. Smatra li da je na gubitku, oseća se neprijatno i uvek traži mogućnost da spletkarenjem nadoknadi svoj gubitak. Ako svoj gubitak na taj način ne može da nadomesti, nema apetit i ne može da spava. Sračunatost je nedostatak ljudskosti. Ako to postane ozbiljno, pa je ta osoba sračunata čak i po pitanju važnih stvari, uvek nastojeći da od drugih iskamči neku korist ili da ih iskoristi, ili zarad sopstvenih kalkulacija često pribegava spletkarenju, onda to više nije samo nedostatak ljudskosti, već uključuje i iskvarenu narav. Ako nečija sračunatost na druge ne utiče niti nanosi štetu njihovim interesima, već je prisutna jedino u beznačajnim stvarima u svakodnevnom životu, što na kraju dovodi do čestih grešaka ili do loših rezultata u rešavanju stvari, onda je to nedostatak ljudskosti.

Kakav problem je škrtost? (Mana ljudskosti.) Koja ispoljavanja predstavljaju škrtost? Na primer, ako škrta osoba namerava da se negde odveze i neko je upita: „Baš si mi usput, možeš li da me povezeš? Trebaće ti samo pet minuta, a mogu da ti dam nešto novca za gorivo”, škrtac se pribojava da ta osoba nakon vožnje možda neće platiti i pronalazi izgovor da je odbije – to je škrtost. Ima i onih koji, kad neki zatraže da od njih nešto pozajme, a ovi to ne žele da im posude, kažu: „Upravo to koristim. Zaista nisam u prilici da ti to pozajmim. Pitaj nekog drugog.” Izuzetno su škrti i surovi; nemaju normalne međuljudske odnose i u velikoj meri se plaše da će ih drugi iskoristiti, dok se istovremeno uvek nadaju da će oni iskoristiti druge. To je škrtost. Ima i onih koji, kad ih zamoliš da ti pozajme deset juana da kupiš nešto za jelo i još ponešto, o tome razmišljaju ovako: „Pozajmiću ti samo pet juana za obrok – ni paru više!” Kad te narednog dana vide, čak te pitaju: „Kakav je bio obrok? Jesi li potrošio svih pet juana?” U njihovim rečima se suptilno nagoveštava sledeće: „Što pre mi vrati novac! I dalje mi duguješ za taj obrok. Ako mi ne vratiš, moraćeš da me počastiš obrokom!” Ljudi ove sorte su izrazito sitničavi u sopstvenom vladanju i vešti su u kalkulisanju. Ne samo da su vešti u kalkulisanju kad je reč o materijalnim stvarima, već su naročito vešti u kalkulisanju u međuljudskim odnosima. Šta god da im neko kaže, oni to uvek tumače i razmišljaju o značenju koje se krije u pozadini. Ako im te reči škode ili ugrožavaju njihove interese, oni odmah uzvraćaju. Čak i u konverzaciji, oni gledaju da se okoriste i odlučno odbijaju da istrpe bilo kakav gubitak. Ovo više nije samo sitničavost ili škrtost – to je iskvarena narav. Ako to obuhvata samo nastojanje da se nešto iskoristi i izbegnu gubici u svakodnevnim materijalnim i finansijskim transakcijama, onda je to samo mana ljudskosti i nije se uzdiglo na nivo iskvarene naravi. Međutim, ako to obuhvata načela sopstvenog vladanja i postupanja, onda to više nije mana ljudskosti, već se uzdiglo na nivo iskvarene naravi. Dakle, u šta se svrstava velikodušnost? (U vrlinu ljudskosti.) Ona se može svrstati u vrlinu ljudskosti. U odnosima s drugim ljudima, velikodušni ljudi se previše ne zamaraju dobicima i gubicima. Kada se drugi malo okoriste o njih ili im uzmu neke sitnice, ili kad im neko ne vrati pozajmljeni novac, u vezi s tim stvarima oni zapravo neće praviti nikakve kalkulacije. Prema drugima su relativno velikodušni i tolerantni – to je vrlina ljudskosti.

Kakav je problem sitničavost? (Mana ljudskosti.) To je mana ljudskosti. Koja su ispoljavanja sitničavosti? (Sklonost ka cepidlačenju.) Na primer, ako nekoj sitničavoj osobi tokom obroka kažeš sledeće: „Ti baš imaš ogroman apetit – jedeš više od većine ljudi”, ta osoba se naljuti, odgovarajući: „Hoćeš da kažeš da sam proždrljiv?” Dao si opasku koja ju je nehotice povredila ili uznemirila, i ona to prima k srcu i neće preko toga da pređe. Na tebe može da bude ljuta polovinu meseca i da odbija da s tobom razgovara, a ti nećeš imati pojma šta je razlog tome. U stvarnosti, ti si samo dao usputnu opasku bez ikakve namere da joj se narugaš, ali je taj komentar ona neočekivano prenaduvala, verujući da je predmet tvog podsmevanja. Čak i ovu sitnicu ona uzima k srcu i beskrajno je preuveličava, prenaduvavajući stvari i ne pokazujući nikakvo praštanje – to je sitničavost. U kojoj meri takva osoba može da bude sitničava? Može biti svojeglava poput deteta – niko se ne usuđuje da je isprovocira. Kad s njom komuniciraš, moraš uvek da budeš oprezan, ne usuđujući se da s njom pričaš normalno, jer bi u suprotnom sve što kažeš moglo da je uvredi ili povredi, a to neće proći bez posledica – kad se sledeći put budete sreli, ona će biti namrgođena, neće te gledati u oči, pa će čak i besno bacati stvari. Budeš li s njom pokušao da razgovaraš, ona će te ignorisati. Ni objašnjavanje s njom ni pokušaj da je odobrovoljiš neće dati nikakve rezultate. Sedneš li pored nje, ona će te izbegavati i ignorisati. Bez obzira na godine, uvek ima detinje nastupe besa i ponaša se svojeglavo – zar to nije sitničavost? (Jeste.) To je mana ljudskosti. S takvim je ljudima vrlo teško složiti se. Kad braća i sestre u zajedništvu razgovaraju otvorenog srca, ukazujući jedni drugima na mane, ljudima ove sorte se niko ne usuđuje da na bilo šta ukaže. Međutim, ako nisu uključeni u ovaj razgovor u zajedništvu, postaju nezadovoljni i padaju im na pamet sledeće misli: „Svi vi u zajedništvu razgovarate otvorenog srca, međusobno se ispomažete, ali se prema meni ne ophodite kao da sam brat ili sestra.” Nije dobro ako im se baš ništa ne kaže – makar nešto im morate reći: „Odličan si, ali ti ćud ponekad nije najbolja. Ipak, i mi sami imamo mane i često ne obraćamo pažnju na to što govorimo.” Ne budeš li to sročio na ovaj način i kažeš samo da oni imaju lošu ćud i da su uskogrudi, to neće delovati – oni će se naljutiti. U komunikaciji s njima moraš da budeš posebno oprezan i da biraš reči. Kažeš li ijednu neprikladnu stvar, moraćeš da snosiš posledice. Prema tome, s takvim je ljudima posebno iscrpljujuće komunicirati. Nevernici za ovo imaju poseban naziv; kažu da ljudi ove sorte imaju „stakleno srce”, što znači da ih je posebno lako povrediti. Ovakvi ljudi se iz čista mira osete povređeno, počnu da plaču, odbijaju da jedu, ne mogu da spavaju i postaju negativni. Oni kažu: „Svi vi govorite da ništa ne valjam. Niko od vas me ne voli, niko od vas ne razgovara sa mnom, svi me izbegavate i ne želite da budete u mojoj blizini.” Nije li to detinjasto? (Jeste.) Neko im kaže: „Srce ti je tako krhko, kao od stakla – razbije se i od najmanje povrede. Ko bi se usudio da te razotkrije? Ko bi se usudio da s tobom ima posla? Svi se toga plaše.” Ne bi bilo objektivno reći da ljudi ove sorte imaju zlu ljudskost – oni se zapravo ne upuštaju ni u kakva zla dela. Radi se samo o tome da su naročito mrzovoljni – svojeglavi su, teško im je udovoljiti i imaju ćud deteta. Ne smeš da ih takneš niti da ih provociraš. Ako si sklon da im praštaš, kažu da na njih gledaš s visine i da ih ne shvataš ozbiljno; ako se prema njima ponašaš ozbiljno, kažu da prema njima cepidlačiš – ma šta da uradiš, pogrešno je. Kad dolaziš u kontakt s ljudima ove sorte, ako ti je pristup prikladan i uspeš da im udovoljiš, čak i ako im je kov donekle loš, oni svoju dužnost mogu dobro da izvršavaju. Ali ako ti pristup nije prikladan i nešto ih iznervira, postaju negativni i moraćeš da razbijaš glavu smišljajući načine kako da ih odobrovoljiš. Sitničavi ljudi su veoma problematični. Oko obične sitnice oni mogu da plaču bez prestanka, sve dok im se oči ne zakrvave. Ako im neka sitnica nije po volji, mogu satima da se dure. Kad su razdražljivi, i po pola meseca na druge mogu da ne obrate pažnju niti da s njima razgovaraju. Ljudi ove sorte imaju lošu ćud i sitničavi su, ali ipak izvršavaju posao koji bi trebalo da izvršavaju – radi se samo o tome da ga obavljaju ljutito. Nakon što se ponovo oraspolože, mogu ponovo dobro da rade. Sve u svemu, ova mana i problem njihove ljudskosti je ozbiljan. Skloni su da stvaraju napetu atmosferu i da izazivaju probleme i opterećenja i sebi i drugima. Ljudi ove sorte nemaju velikodušnost odraslih osoba niti stav odraslih ljudi za ovozemaljsko ophođenje. Pomalo su nalik desetogodišnjem detetu – ne bi se moglo reći da su razumni, jer baš i nisu razumni, ali se ne bi moglo reći ni da su nezreli, jer uvek govore kao odrasle osobe. Ako se prema njima ophodiš kao da su odrasli, bilo šta što kažeš moglo bi da im se ne dopadne i da se osete sputano, te da kod njih izazove iznenadni napad besa kao kod deteta. Ali ako se prema njima ophodiš kao da su deca, osećaće se kao da ih gledaš s visine. Ukratko, krajnje su nenormalni. Ovo je mana ljudskosti. Ako neko ima ovakav problem, trebalo bi da se promeni i da teži tome da nauči da bude tolerantan i trpeljiv, da nauči da stvarima pristupa i da ih rešava na ispravan način i s ispravnim stavom, te da s drugima komunicira na racionalan način normalnih ljudi. Čak i ako većina ljudi ne prihvata istinu niti ispravan način obavljanja stvari, to ne treba da te sputava ni da na tebe utiče, niti to treba da te ograničava ili vezuje. I dalje treba da budeš uporan da stvari obavljaš na ispravan način. Čak i ako osećaš da to nije lako, ne odustaj – i to je deo procesa učenja. Tvoja ljudskost, uvid i ostali aspekti postepeno će sazreti i ti ćeš porasti. Šta je pokazatelj rasta? To je kad možeš da se skladno slažeš s većinom ljudi; kad možeš ispravno da podneseš, shvatiš i pristupiš tome kad ti neko kaže nešto neprijatno, kad se našali ili ti kaže nešto što te boli. Ako to što drugi kažu zvuči neprijatno, ali odražava tvoje stvarno stanje, to treba da prihvatiš i da priznaš. Ako neko slučajno kaže nešto što te uvredi, a ti vidiš da to nije bilo namerno, treba da odabereš da postupaš tolerantno. Ako te neko namerno uzme na zub i kaže neke veoma bolne stvari, tad moraš da se smiriš, pomoliš Bogu i da tragaš: „Zašto me je tako uzeo na zub? Koja mu je namera? Je li on zla osoba ili je ovo otkrivanje iskvarene naravi? Ako je on zla osoba, onda prema njemu moram imati više raspoznavanja i biti oprezniji. Ako je to što on kaže tačno i usklađeno s istinom, to ću prihvatiti; ako je netačno, ni tada nema potrebe da se s njim raspravljam. Ako je to što on otkriva iskvarena narav, videću da li može da prihvati istinu. Ako može da prihvati istinu, onda ću s njim u zajedništvu razgovarati o istini. Ako ne prihvata istinu, onda mogu samo da primenjujem trpeljivost.” Zar se ovim ne rešava problem? Na ovaj način, kad dolaziš u kontakt sa svakakvim ljudima, to možeš da činiš uz uzajamnu toleranciju i uzajamnu pomoć, i da se s njima skladno slažeš – uvek je to bolje nego da budeš sitničava osoba. Sitničavi ljudi, s jedne strane, drugima donose značajnu nelagodnost, a s druge, ne uspevaju da se uklope ni u jednu grupu, delujući veoma izolovano i kao da tu ne pripadaju. Neki dobrodušni ljudi će te sažaljevati i svi će zapravo želeti da ti pomognu, jer ste svi vi braća i sestre, ali kad se stalno ovako izoluješ i ovako ostaješ sâm, zar ne misliš da drugima deluješ čudno? (Da.) Zašto se ne uklapaš? Zato što imaš ovu manu ljudskosti, pa treba da radiš na tome da je prevaziđeš i da se postepeno promeniš, zar ne? (Da.)

Imati lošu ćud, biti plahovit – kom aspektu ovo pripada? (To je mana ljudskosti.) Imati lošu ćud se takođe može nazvati plahovitošću – da li se to računa kao mana ljudskosti? (Ne.) Kako to treba posmatrati? Čovek koji ima dobru ćud, koji iza osmeha krije svoju zlobu, uvek govori na blag i prijateljski način, nikad se ni sa kim ne svađa i uvek govori ono što drugi ljudi žele da čuju – da li je to dobro? (Nije.) Ako neko kaže da je neka osoba gruba, on kaže: „Dobro je biti grub; grubi ljudi ne izazivaju nevolje.” Ako neko kaže da je neka osoba ćelava, on kaže: „Dobro je biti ćelav; ćelavi ljudi su pametni.” Odnosno, šta god da drugi govore odnosno kako god da se prema njemu ophode, on nikad ne gube živce niti se ljuti – da li je ovakav čovek dobar? (Nije.) Kad je reč o tome kakve ljude on zaista voli, kakve su mu misli i gledišta o dobrim ljudima i dobrim stvarima i o zlim ljudima i zlim stvarima, i da li odobrava dobre ljude, a prezire zle ljude odnosno da li odobrava zle ljude, a prezire dobre ljude, o tim stvarima on nema nikakva jasna gledišta niti stavove i ništa ne komentariše. S kakvom god stvari da se suoči, uvek je odbacuje s osmehom, posebno je prijatan i nema lošu ćud. Da li je ovo vrlina ljudskosti? (Nije.) Imati dobru ćud nije vrlina ljudskosti, pa je li posedovanje loše ćudi nedostatak ljudskosti? Može li čovek koji ima dobru ili lošu ćud da odredi kakva mu je ljudskost? (Ne može.) Na primer, neki ljudi vide da je neko površan u svojoj dužnosti i zbog toga ih nije briga, vide da neko ometa crkveni rad i zbog toga ne osećaju bes; pa još kažu: „U redu je, popravićeš se – ima vremena. Bog prema nama ima mukotrpne namere; moramo da uzvratimo za Božju ljubav i Njegovu blagodat i ne možemo da budemo površni. Vodi računa o tome sledeći put.” Imaju li ovi ljudi dobru ćud? (Da.) Kad vide da neko ne štiti interese Božje kuće, neki ljudi kažu: „Da li bi mogao da pokušaš da zaštitiš interese Božje kuće? Bilo bi odlično ako bi mogao da vodiš računa o Božjim namerama. Moramo da budemo dobri ljudi – ako nismo dobri ljudi, Bogu se nećemo dopasti. U načinu na koji se vladamo moramo makar da zaštitimo interese Božje kuće – ubuduće vodi računa o tome.” Da li je u ovome ispoljena plahovitost? (Ne.) Ćud tih ljudi je prilično dobra, zar ne? Šta god da se dogodi, neki ljudi se nikad ne naljute. Kad vide da neki ljudi, dok propovedaju jevanđelje, često prijavljuju lažne brojeve kako bi obmanuli Višnjeg i Božju kuću, oni kažu: „Ako većina ovako prijavljuje lažne brojeve, onda je to tok dela Svetoga Duha – moramo se tome pokoriti!” Neko drugi ih sledećim rečima opovrgne: „Prijavljivanje lažnih brojeva je laganje i obmanjivanje Boga; ja to ne mogu da učinim.” Oni mu odgovore: „Zašto ne? Drugi ljudi prijavljuju lažne brojeve, prijavljuju samo dobre vesti, a loše prećutkuju. Zašto si tako glup?” Kad vide da ljudi prijavljuju lažne brojeve, osećaju se srećno. Kad vide da se neki ljudi drže načela i da odbijaju da prijave lažne brojeve, oni se naljute i razbesne, lupe šakom o sto i kažu: „Zašto ti ne prijavljuješ lažne brojeve? Želiš li da se okreneš protiv toka Svetoga Duha? Ako ne prijaviš lažne brojeve, ukloniću te s dužnosti! Izbaciću te!” Šta mislite o tome što su na ovaj način izgubili živce? (To je loše.) Ovo je izliv rđavog besa. Ne gubiti živce onda kad bi trebalo, a gubiti ih proizvoljno kad ne bi trebalo, nazivati zle stvari pravednim, nazivati prijavljivanje lažnih brojeva tokom Svetoga Duha i to u toj meri veličati, pa čak i zagovarati – nije li to podlo? (Jeste.) Kad vide da neko odbija da prijavi lažne brojeve, oni udaraju šakom o sto, naljute se i pogled im seva, pa tu osobu žele da uklone s dužnosti ili da je izbace – ovo je „gromoglasan bes”! Velika crvena aždaja obavlja „Operaciju groma”; to đavolsko demonstriranje sile naziva se „Operacija groma” i to je „gromoglasan bes” ovih ljudi. Ako odbiješ da prijaviš lažne brojeve, a oni udare šakom o sto i na tebi iskale svoj gromoglasan bes, da li bi se u tom slučaju usudio da se držiš načela, prijavljujući samo prave brojeve i odbijajući da prijaviš one lažne? Da li bi se usudio da ustaneš, iskritikuješ ih i razotkriješ, govoreći: „Primoravaš ljude da prijavljuju lažne brojeve – ti si đavo! To što slediš antihriste u prijavljivanju lažnih brojeva ti čak nazivaš tokom Svetoga Duha. Nije li to huljenje na Svetoga Duha i bogohuljenje? Ti ne razlikuješ ispravno od pogrešnog i huliš na Svetoga Duha, a o sebi ipak misliš da si pravi anđeo. Nikome ne dozvoljavaš da se usprotivi tvom zahtevu da se prijavljuju lažni brojevi, pa još i gubiš živce. Nemaš ni najmanji osećaj za pravdu. Ne samo da ne razotkrivaš i ne osuđuješ zle stvari, već ujedno dozvoljavaš da se tvoj bes žestoko rasplamsa nad onima koji se drže istine i odbijaju da prijave lažne brojeve, na njima čak iskaljujući svoj ’gromoglasni bes’. Nije li ovo namerno prekidanje i ometanje rada Božje kuće? Nije li ovo ponašanje po svojoj prirodi isto ono što radi velika crvena aždaja?” Prema tome, osvrćući se ponovo na to da li je posedovanje loše ćudi zaista nedostatak ljudskosti ili vrlina ljudskosti, to se ne može generalizovati. Zavisiće od toga koje situacije dovode do toga da čovek izgubi živce, a koje do toga ne dovode, kao i od toga zašto ta osoba obično ima lošu ćud. Zavisiće od toga čemu ta osoba stremi, da li ta osoba ima načela za svoje vladanje i kakav je tačno njen stav prema istini, kao i njen stav prema Bogu, Božjem delu, interesima Božje kuće i crkvenom radu. Ako, zarad pridržavanja istina-načela, zaštite interesa Božje kuće i zaštite rada Božje kuće, ona stalno ima lošu ćud kad se suočava s raznim zlim ljudima, događajima i stvarima, onda je to vrlina njene ljudskosti. Ali ako se nikad ne razbesni niti naljuti kad se suoči s raznim zlim stvarima ili stvarima koje se opiru Bogu, kao da te stvari nemaju nikakve veze s njom samom, onda to nije nedostatak njene ljudskosti – to je loša ljudskost, odsustvo osećaja za pravdu i, naravno, to pripada kategoriji iskvarenih naravi. Dakle, kako treba posmatrati ćud? Ako neki čovek ima dobru ćud, to ne znači nužno da mu je ljudskost dobra, a ako čovek ima lošu ćud, to ne znači nužno da mu je ljudskost loša – to će zavisiti od toga na šta je njegova loša ćud usmerena. Ako je njegova loša ćud usmerena na stvari koje su zle, mračne i neusklađene s istinom – ako je usmerena na stvari kojima se krše načela Božje kuće, škodi interesima Božje kuće i prekida i ometa crkveni rad – a on se često naljuti i izgubi živce zato što se oseća uznemireno, iznervirano i zabrinuto zbog ovih stvari, onda to nije loša ljudskost. To je vođenje računa o Božjim namerama, to je vrlina ljudskosti. Nasuprot tome, kad se suoči s tim negativnim stvarima, ako on ne ispoljava ćud, ne istupa da zaštiti interese Božje kuće ili Božje svedočanstvo, ne drži se istina-načela i ne istupa da ove stvari zaustavi ili ograniči, već umesto toga dozvoljava da ovi prekidi i ometanja narastaju i nekontrolisano se šire, u tom slučaju, iako za takvog čoveka može delovati da ima vrlo dobru ćud, u stvarnosti mu je karakter izuzetno loš. Zar nije tako? (Jeste.) Kako treba posmatrati problem posedovanja loše ćudi? To će zavisiti od stvari na koje je usmerena loša ćud neke osobe; treba da posmatrate kakav je karakter te osobe, čemu ona stremi i kojim putem ide, kakav stav ima prema istini, prema Bogu, prema radu Božje kuće i prema interesima Božje kuće. Je li ovaj način posmatranja tačan? (Jeste.) Ako neka osoba nema nikakav osećaj za pravdu, ali je plahovita, lako se razbesni i naprasita je u druženju s ljudima u svom svakodnevnom životu, često kipti od besa i neretko se oko beznačajnih stvari svađa i sukobljava s drugima, koristeći čak pogrdan rečnik, onda to nije nedostatak ljudskosti – to je izrazito loš karakter. Posmatrajući to u smislu iskvarenih naravi, narav te osobe je podmukla i niko se ne usuđuje da je isprovocira. Ona ne gubi živce zarad zaštite pravednih ciljeva, zaštite pozitivnih stvari, podržavanja istina-načela ili zaštite interesa i rada Božje kuće, već zarad zaštite svih svojih sopstvenih interesa, svog ugleda, statusa, sujete, materijalnih dobara, novca i tako dalje. Loša ćud te osobe može se klasifikovati kao izrazito loš karakter. Loša ćud mora se posmatrati na osnovu date situacije, uzimajući u obzir na šta je usmerena nečija loša ćud i koje se namere nalaze u pozadini toga. Ako neko može zaista da izgubi živce i da zbog jedne jedine opaske napravi haos, kako bi zaštitio svoje sopstvene interese ili zaštitio svoj ugled i status, onda mu je karakter izrazito loš. Ako je, kad je reč o stvarima koje se tiču njegovih ličnih interesa, najčešće prilično velikodušan – na primer, kad ljudi povremeno daju opaske usmerene na njegov račun i pomalo povređuju njegov ponos, odnosno kad ga malo iskoriste, on preko toga prelazi i ne gubi živce – ako oko sitnica ne podiže galamu i u druženju s drugima može da bude predusretljiv, a ipak izgubi živce kad vidi da neko prekida i ometa crkveni rad i da nanosi štetu interesima Božje kuće, onda to nije loš karakter. Naprotiv, to je osećaj za pravdu koji bi ljudskost trebalo da poseduje; to je vrlina ljudskosti.

Sklonost durenju – kojoj vrsti problema to pripada? (Nedostatku ljudskosti.) To je nedostatak ljudskosti. Kakvi ljudi su skloni durenju? (Sitničavi ljudi.) Sitničavi ljudi, preterano osetljivi ljudi i deca su, svi redom, skloni durenju. Kad naiđu na neki manji problem, oni se iz čista mira naljute, odbijaju da s tobom razgovaraju, odbijaju da te vide i neće da se jave kad ih pozoveš telefonom. Slučajno si rekao nešto što ih je povredilo, a oni počinju da se dure, ignorišu te u dugom vremenskom periodu, pa čak i kad ih za to pitaju, ništa ne govore. Pitaš ih: „Šta nije u redu? Ako postoji neki problem, hajde da ga rešimo. Ako ti nešto dugujem, nadoknadiću ti to. Ako te je povredilo nešto što sam rekao, izvinjavam se, učiniću sve što želiš od mene.” Ipak, oni i dalje ostaju nemi, dureći se. Nisu li takvi ljudi problematični? (Jesu.) Ovo je nenormalna ljudskost. Svi problemi povezani s ljudskošću koji se ne uzdižu na nivo problema u vezi s karakterom pripadaju nedostacima ljudskosti. Nedostatak znači da nekome nedostaje nešto što bi trebalo da bude prisutno u normalnoj ljudskosti – čovekov stav ili način vladanja i rešavanja stvari je nenormalan ili nezreo i ne ispunjava merilo razuma za normalnu ljudskost. To je nedostatak. Sklonost durenju, s jedne strane, druge ljude iritira i oni ne vole da dolaze u kontakt s takvim ljudima. Osim toga, sklonost durenju je detinje nezrela. Uopšteno govoreći, na ovaj način se ponašaju samo deca od desetak godina – odrasli ljudi nemaju ova ispoljavanja. Kad takva osoba s tobom ima dobar odnos, vas dvoje sličite kao jaje jajetu. Međutim, kad među vama stvari krenu po zlu, ta osoba postaje neprijateljski nastrojena, duri se, odbija da s tobom razgovara, vraća ti sve što si joj dao i s tobom za sva vremena prekida svaki odnos. Ipak, ko zna – jednoga dana bi s tobom možda mogla da se pomiri i da budete bliski kao pre. Ovo su ispoljavanja nezrelosti. Sva ova ispoljavanja nezrelosti nazivaju se nedostacima ljudskosti. Sklonost durenju je nedostatak ljudskosti. Ljudi koji su skloni durenju će, pri vršenju dužnosti, najverovatnije odlagati stvari. Nikad ne znaš kad bi mogli da dospeju u stanje višednevnog durenja zato što je neko rekao nešto što ih je povredilo. Koliko god da je ta dužnost važna, oni bez reči mogu da je prekinu. Ti možda misliš da oni i dalje normalno vrše svoju dužnost, dok su u stvarnosti oni još odavno prestali sa svojim poslom. Prema tome, od suštinske je važnosti da se ljudima koji su skloni durenju nikad ne dodeljuje važan posao, a posebno ne zadaci u kritičnim fazama, budući da su takvi ljudi izuzetno svojeglavi, uvek emotivni i skloni durenju, nedostaje im racionalnost, a to lako dovodi do toga da tokom vršenja svoje dužnosti napuste svoj posao. Ako taj posao jedino oni mogu da obave ili ako nema nikog drugog da ih u tome zameni, kad im se taj posao dodeljuje, mora se odrediti neko da nadzire njihov rad. U slučaju da postoji neko drugi ko može da ih zameni, onda ljudima sklonim durenju ne treba dodeljivati relativno važan posao. Na primer, neki ljudi imaju kakav-takav kov i mogu da obavljaju posao crkvenog starešine, ali kad im brat ili sestra kažu nešto što ih povredi, oni se nadure: „Podnosim ostavku! Kome god želite dajte da bude starešina. Vraćam se kući da živim svoj život – s ovim sam završio!” Čim počnu da se dure, mogu da odustanu od svoje dužnosti, da odu i niko ne zna kad će se vratiti. Jesu li takvi ljudi pouzdani? (Nisu.) Oni svoj bes iskaljuju na svojoj dužnosti i u crkvenom radu, odustajući u bilo kom trenutku od svoje dužnosti. Zar to nije ispoljavanje nezrelosti? (Jeste.) Ophođenje prema sopstvenoj dužnosti i prema crkvenom radu kao da su dečja igra, kao kad se deca igraju kuće – to je ispoljavanje nezrelosti. Kad se deca igraju kuće, to je samo igra – ako se uznemire, ona prestaju da se igraju; time se ništa ne odlaže. Ali ophoditi se prema crkvenom radu ili prema nekoj dužnosti kao kad se dete igra kuće i prestati kad god poželiš – zar se time stvari ne odlažu? Time se ne odlažu samo stvari te osobe – ako je ta osoba crkveni starešina, ona odlaže crkveni rad. Ako vrši važnu dužnost, onda se odlaže ta važna dužnost. Stoga, kad birate ljude koje ćete koristiti, morate da razmotrite da li oni imaju problem u vezi sa sklonošću durenju. Ako zaista imaju taj problem, je li on izražen? Koliko je izražen? Hoće li odustati od svog posla? Kad se nadure, hoće li se naljutiti, otići kući i prestati da vrše svoju dužnost, odbijajući da se vrate bez obzira na to ko ih zove? Vrlo je teško izaći na kraj s ljudima ove sorte. Nemojte ih nikad koristiti – oni su prgavi. Ne pomaže ako ih ubeđujete, ne pomaže ako ih disciplinujete i ma koliko da besedite o istini, njima je to teško da prihvate. Tek nakon što oni sami to shvate i sami to razumeju, oni mogu da se oporave i vrate normalnom razumu. Prema tome, ako uz posedovanje iskvarenih naravi, ljudskost nekog čoveka ima i brojne nedostatke ili mane, čim se taj čovek suoči s nečim neprijatnim, to može uzrokovati da on u toj meri postane negativan da ne može da se oporavi. Čak i ako ima određenu rešenost i voljan je da stremi ka istini kako bi postigao spasenje, i čak ako ima nameru da dobro vrši svoju dužnost i bude u skladu s merilom kao stvoreno biće, kad nastanu teškoće ili neprijatne situacije, on više ne može da nastavi napred. Prema tome, ako želi da stremi ka istini i da dobro vrši svoju dužnost, čovek mora da traga za istinom da bi razrešio sve nedostatke ili mane koji mogu postojati u njegovoj ljudskosti. Ako ne poseduješ srce u kojem postoji ogromna želja prema Bogu i koje žudi za istinom i ako nisi voljan da ove nedostatke ljudskosti prevaziđeš odnosno ako imaš nedovoljnu rešenost da to učiniš, onda će biti brojni izazovi s kojima ćeš se suočavati. Ako ni ove lične nedostatke ne možeš čak da izmeniš niti da ih prevaziđeš, biće ti još teže da odbaciš svoju iskvarenu narav.

Hajde da sad razgovaramo o tome kad neko voli da iskorišćava – kakav je ovo problem? (To je nedostatak ljudskosti.) Je li to nedostatak ljudskosti? Kad neko voli da iskorišćava, posredi je problem karaktera. Ako neko želi da se u svakoj situaciji okoristi, čak i kad je reč o nekoj sitnici kao što su povrće, list papira ili mala boca s vodom, to je problem u njegovom karakteru – njegov karakter je izuzetno loš. To nije nedostatak ljudskosti. Da li razumete? (Da.) Takvi ljudi imaju izuzetno loš karakter i nemaju nikakav integritet. Kad u prodavnici kupuju, uvek nastoje da se cenkaju i traže popuste. Kad na pijaci kupuju povrće, zbog nekoliko centi se beskonačno dugo raspravljaju. Kad odsednu u hotelu i vide besplatne stvari poput jednokratnih peškira, četkica i paste za zube, oni sve to odnose kući ne ostavljajući ništa za sobom, u strahu da će nešto propustiti. Neki ljudi kažu: „Da li vole da nešto iskoriste zato što su siromašni?” Ne, takav čovek naprosto ima takav karakter. Njegova porodica ne oskudeva u novcu, ali je on ipak uporan da nešto iskoristi. Nakon što počne da veruje u Boga, takav čovek iskorišćava čak i Božju kuću. Neki ljudi ne obeduju kod kuće, već uvek odlaze u domaćinski dom ne bi li iskoristili besplatne obroke, pretvarajući se da su tamo došli kako bi onima u domaćinskom domu pomogli. Potajno koriste lične stvari braće i sestara. Izbegavaju da koriste sopstvene stvari i uvek koriste tuđe lične stvari. Svoju odeću ne nose, već uvek nose nečiju tuđu odeću. Kad vide da neko pere veš, zamole ga da, kad već pere, i njima opere nekoliko stvari, da bi mu na kraju na pranje dali sedam ili osam odevnih predmeta – očito je da je ovo iskorišćavanje. Takvi ljudi naprosto imaju takav karakter. Iako je jasno da njihova porodica nije bez novca, oni novac ipak pozajmljuju od braće i sestara. Kad ih pitaju kad nameravaju da vrate dug, oni kažu: „Vratiću ga kad budem imao para. Ako nemam para, kako onda mogu da ga vratim? Uopšte nemam para – samo svoj život!” Šta znače ove reči? Oni novac očigledno ne žele da vrate i nikad nisu ni nameravali da ga vrate – samo žele da nešto iskoriste, upotrebljavajući tuđ novac za sopstveno uživanje i troškarenje. To im je cilj. Kad vide da je neko kupio nešto novo, veoma se zainteresuju i neprekidno razmišljaju o tome kako da to pozajme. Ako je vlasniku to potrebno i ne želi da im to posudi, oni to ipak na silu pozajme. Koriste tu stvar sve dok se ne istroši ili se ne pokvari i ipak je ne vraćaju, posmatrajući je kao da je njihova. Na svakom mestu takav čovek nešto iskorišćava, pozajmljuje stvari i nikada ih ne vraća. Je li to nedostatak ljudskosti? (Nije.) To označava nedostatak integriteta i izuzetno loš karakter. Jeste li ikad videli takvu osobu? (Da.) Ima ih popriličan broj. Recite Mi, može li takva osoba da primenjuje istinu? (Ne.) Kakvi su većinom takvi ljudi? Zar nisu nitkovi? Ma koliko da druge iskorišćavaju, njihova savest ih ne prekoreva. Recite Mi, da li oni imaju savest? (Ne.) Kakvi ljudi su oni koji nemaju savest? Hajde da ne govorimo o tome da li su oni dobri ili zli ljudi – u najmanju ruku im nedostaju najosnovnija merila i uslovi ljudskosti koji su neophodni za primenu istine. Prethodno smo u zajedništvu razgovarali o tome da čovek, da bi primenjivao istinu, mora da poseduje makar savest. Čovekova savest uključuje osećaj stida. Imaju li osećaj stida oni koji druge bez imalo grižnje savesti iskorišćavaju? (Ne.) Mogu li ljudi koji su bez osećaja stida da primenjuju istinu? (Ne.) Oni čine zlo bez ikakvog osećaja, a savest ih nimalo ne prekoreva. Prema tome, njima nije privlačno da čine samo dobra dela i da koračaju pravim putem, budući da njihova ljudskost nema potrebu za takvim stvarima. Koje su njihove potrebe? Imaju potrebu da sopstvene interese zaštite od svakog gubitka dok ujedno prisvajaju tuđe interese i koriste ih za sebe. Za takvo ponašanje, u njihovoj ljudskosti nema nikakvog osećaja prekora ili samooptuživanja, niti ikakvog osećaja stida. Stoga je takvom čoveku veoma teško da primenjuje istinu. Kredo njegovog ličnog vladanja glasi: bilo da je to u materijalnom ili psihološkom smislu, nipošto se ne sme odustati ni od čega što je njemu korisno. A kad je reč o tuđim dobrim i vrednim stvarima, on uvek želi da ih poseduje, dograbi ili čak nasilno prisvoji. Čim mu se za to ukaže prilika, on će tuđe stvari dograbiti za sebe. Sebi nipošto ne sme da dozvoli da propusti tu priliku, a ako je propusti, kajaće se celoga života. Ovo je kredo njegovog ličnog vladanja. Pošto se rukovodi ovim kredom, oseća se opravdano i lagodno kad druge iskorišćava i kad tuđe koristi prisvaja kao svoje, uživajući u osećaju ogromnog postignuća. Ne iskoristi li nešto ili propusti priliku da to učini, oseća da je omanuo i za sebe misli da je glup. Kad nešto iskoristi, oseća se dobro, oduševljeno i spokojno. Međutim, kad vidi priliku da nešto iskoristi, a to ne učini, oseća se uznemireno i nespokojno: „Ako ja to ne budem iskoristio, to će biti protraćeno. Ako to uzme neko drugi, zar onda ja neću biti na gubitku?” Pogledajte samo to – može li neko ko se rukovodi ovim kredom da nastoji da bude dobra osoba? (Ne može.) Kad primenjuju istinu, ljudi treba da otpuste mnoge stvari, kao što su njihov cenjeni osećaj ponosa, status i ostale psihološke stvari, kao i neke materijalne stvari. Sve ovo uključuje lične interese, a primena istine ljudima nalaže da se protiv ovih stvari pobune, da ih prevaziđu, odbace i otpuste. Ljudi koji vole da nešto iskoriste ne mogu da učine baš ništa od toga. Ne mogu da otpuste svoj ponos niti status, a još manje su u stanju da se odreknu ijednog materijalnog interesa. Kad primenjuju istinu, ne mogu da urade ništa od toga. Dakle, mogu li da primenjuju istinu? (Ne.) Prema tome, njima je izuzetno teško da primenjuju istinu. Žele da oni poseduju sve psihiloške i materijalne dobre stvari i ne mogu nikad da ih otpuste, što se direktno kosi s načelima primene istine i u suprotnosti je sa njima. Baš zato istinu ne mogu da sprovode u delo. Pogledajte samo one koji posebno vole da nešto iskoriste – koliko su u stanju da odu daleko? Kad nekoga posećuju u njegovom domu, čak se pobrinu da pre odlaska kući popiju njegovu vodu i pojedu nešto njegove hrane. Recite Mi, mogu li ljudi ovakvog karaktera da primenjuju istinu? (Ne mogu.) Njihovo merilo za sve zasniva se na načelu mogućnosti da nešto iskoriste i da steknu pogodnosti. Sve odmeravaju prema načelu ličnog dobitka. Njihovo lično vladanje isključivo je usmereno na iskorišćavanje drugih. Dokle god ne trpe gubitke i mogu nešto da iskoriste, osećaju da je to vredno truda. Oni veruju da u svom sopstvenom vladanju čovek mora biti u stanju da nešto iskoristi i da je čovek inteligentan i pronicljiv jedino ako je nešto često iskoristio – ako ne zna kako da nešto iskoristi, takav čovek je budala! Njihovo merilo ličnog vladanja je u tome da se samo nešto iskoristi i da se nikad ne istrpe gubici. Takav pristup imaju za svoje merilo u ličnom vladanju – mogu li da primenjuju istinu? (Ne mogu.) Da li u njihovom srcu ima imalo mesta za istinu? Može li u njihovom srcu istina da ima moć? (Ne.) Pa koje onda istine oni mogu da primenjuju? (Nijednu.) Ne mogu da primenjuju nijednu istinu – karakter im je previše loš, zbog čega ih drugi preziru. Neki ljudi vrše dužnost u Božjoj kući; Božja kuća im obezbeđuje određene stvari za svakodnevnu upotrebu, a oni često zahtevaju još tih stvari izgovarajući se da im je tih stvari ponestalo, dok ih zapravo još uvek imaju. Zašto uvek zahtevaju još? Oni razmišljaju: „Ako ja to ne iskoristim, već neko drugi, zar onda neću biti na gubitku?” Pogledajte samo to – kakav je ovo karakter? Merilo kojim ovaj čovek sve odmerava zasniva se na načelu mogućnosti da nešto iskoristi i da zadobije pogodnosti. Njegovo je srce u potpunosti zaokupljeno mislima o interesima. Koliko god da s njim besediš o pozitivnim stvarima ili o istini, on odbija da to prihvati, a to nema nikakve veze s njegovim kovom odnosno sa činjenicom da li on može da shvati – problematičan je kredo kojim se rukovodi u svom vladanju. On nipošto neće prihvatiti ili primenjivati pozitivne stvari, niti će se pridržavati istina-načela. Karakter mu je izuzetno loš. Recite Mi, da li je s ovakvim čovekom neophodno besediti o istini? (Nije.) Zašto nije? (Zato što nikad neće primenjivati istinu.) U ljudskosti mu nedostaje osećaj savesti i ne poseduje osnovne uslove za primenu istine. Srce mu je usredsređeno isključivo na to da nešto iskoristi i na sticanje pogodnosti. Može se reći da je takav čovek naprosto nedostojan da čuje istinu i nedostojan da sluša propovedi o postizanju spasenja. Vidite, prethodno u potpunosti niste razumeli kakav je problem sklonost da se nešto iskoristi, zar ne? Čak ste mislili da je to nedostatak ljudskosti. Da li je to nedostatak ljudskosti? (Nije.) Sad razumete, zar ne? Kakav je to problem? (To je problem karaktera – takav čovek ima loš karakter.)

Hajde da sada razgovaramo o sklonosti da se daje milostinja. Ako u pozadini sklonosti nekog čoveka da daje milostinju nema nikakvih motiva i to je naprosto ponašanje ili uobičajena praksa u njegovom svakodnevnom životu, u tom slučaju ovu sklonost da se daje milostinja treba smatrati vrlinom ljudskosti. U svakom slučaju, davanje je bolje nego dobijanje. Čovek sa sklonošću da daje milostinju makar ima srce koje s drugima saoseća, element dobrote u svojoj ljudskosti, nije cicija i ne pridaje veliku važnost materijalnim stvarima. Povrh toga, kad poseduje relativno izobilje materijalnih dobara, on će drugima dati ono što mu pretekne, odnosno stvari koje ne koristi, a koje su prikladne za tuđu upotrebu, čineći živote drugih ljudi nešto pristojnijim ili praktičnijim. Sudeći prema motivu u pozadini ovih postupaka, ljudi skloni davanju milostinje makar imaju dobru ljudskost i pokazuju osnovna ispoljavanja saosećanja sa drugima i sažaljenja prema drugima – ovo je vrlina njihove ljudskosti. Takvi ljudi imaju relativno dobar karakter, znatno bolji od zlih ljudi koji druge vole da iskorišćavaju i koji proizvoljno grabe tuđe lične stvari – imaju donekle veći integritet. Oni daju milostinju i pomažu drugima ne tražeći ništa zauzvrat, ne tražeći da ih drugi veličaju niti to čine da bi stekli ugled. Ovo je naprosto njihov stav u ličnom vladanju ili njihov način života. Na primer, kad vide da nekome nedostaje odeća, oni toj osobi odmah daju onu odeću koja je njima suvišna. Kad vide da je porodica nekog čoveka siromašna i da često nemaju dovoljno hrane, oni im daju nešto svog porodičnog pirinča kako bi i oni imali dovoljno za jelo. Kad kupe novi računar i vide da je nečiji računar gotovo neupotrebljiv, svoj stari računar daju na korišćenje toj osobi. Oni daju milostinju ne tražeći ništa zauzvrat – to je naprosto njihov karakter. Ovo je vrlina ljudskosti, a ujedno se može klasifikovati kao ispoljavanje dobrog karaktera. Ponašanje zasnovano na sklonosti da se daje milostinja uopšte nije loše, ali neki ljudi, budući da su skloni da daju milostinju, često pomisle: „Dobar sam, plemenit sam i velikodušan. Životi mnogih ljudi su se poboljšali nakon što su ti ljudi dobili moju milostinju i pomoć. Ja sam predmet Božjeg spasenja. Ne spase li Bog nekog poput mene, kakvog bi čoveka On spasao?” Sebe često smatraju „dobrom osobom sa sklonošću da daje milostinju”. Pretpostavimo da im neko kaže: „Tvoja ljudskost nije dobra. Radiš brojne stvari koje se kose sa istinom i ne voliš istinu.” Nakon što to čuju, oni se naljute. U čemu je ovde problem? Porodice nekih ljudi su relativno dobrostojeće, pa su svoj braći i sestrama iz svog okruženja često činili razne usluge. Pa tako, ti ljudi često razmišljaju: „Vrlo dobro sam se ophodio prema ovim ljudima u crkvi – svi oni su dobili nekakvu pomoć od mene. Zar u srcu tih ljudi nemam prestiž i status? Zar u crkvi nisam onaj koji je najboljeg kova i s najboljom ljudskošću? Zar ne bi trebalo da budem starešina? Zar sva braća i sestre ne bi trebalo da me slušaju?” Kakav je ovo problem? Zar ovo nije problem iskvarenih naravi? (Jeste.) Samo zato što se donekle lepo ponašaju, oni više ne znaju sopstvenu pravu meru, svoje ponašanje posmatraju kao kapital, želeći uvek da budu crkvene starešine, a zatim im ego naraste do neslućenih visina i razmišljaju da su izuzetni. Razne iskvarene naravi koje Božje reči razotkrivaju, oni ne dovode u vezu sa sobom. Smatraju da njihova sklonost da daju milostinju znači da su dobri ljudi, da nemaju nikakve iskvarene naravi, da je ispravno sve što čine, da u crkvi treba da budu starešine i uzori, te da sva braća i sestre treba da ih oponašaju. Šta se ovim ispoljava? (Iskvarene naravi.) Ovo se uzdiglo na nivo iskvarenih naravi. Iako je sklonost da se daje milostinja vrlina ljudskosti, ako neko sebe procenjuje kao dobru osobu koja će zbog ovoga biti zasigurno spasena, da li su takva misao i gledište ispravni? Svoje lepo ponašanje zasnovano na sklonosti da daje milostinju, taj čovek posmatra kao da ima dobar karakter i plemenit integritet, pa to čak posmatra kao primenu istine i pokoravanje Bogu. Ovo je ozbiljna greška. Ovo su nadmenost, samopravednost i odsustvo samosvesti. Za sklonost davanja milostinje može se reći da je lepo ponašanje. Čovek sklon davanju milostinje u najboljem slučaju ima relativno dobar karakter, znatno bolji od onih koji nešto iskorišćavaju. Međutim, samo zato što poseduješ ovo lepo ponašanje zasnovano na sklonosti da daješ milostinju, ne možeš da tvrdiš da si dobra osoba, da nemaš nikakve iskvarene naravi i da poseduješ istina-stvarnost, te da si podoban da budeš crkveni starešina, da stojiš iznad drugih i izdaješ komande. Ovo je nadmena narav. Iako si sklon da daješ milostinju i da drugima pomažeš – poseduješ neka od ovih dobrih dela – što jeste vrlina ljudskosti, to ne dokazuje da nemaš nikakve iskvarene naravi. Ako svoju sklonost da daješ milostinju i drugima pomažeš posmatraš kao kapital i razvijaš ambiciju da postaneš crkveni starešina, te da se iznad drugih uzdigneš, ovo je problem iskvarenih naravi. Da li sada možete da vidite razliku? Posedovanje dobrog karaktera ne znači da čovek nema nikakve iskvarene naravi. Neki ljudi s drugima u osnovi prilično dobro komuniciraju i druže se – oni druge ne iskorišćavaju, pa čak drugima daju milostinju i pomažu im – imaju određene vrline ljudskosti. Međutim, nakon što s njima provedeš izvesno vreme, otkrivaš da su veoma nadmeni, da vole da se hvale, te da ponekad čak ne govore istinu i da su prilično lažljivi. Ako ih kritikuješ, oni odbijaju da to prihvate i donekle su podmukli, čak udare šakom o sto i kažu: „Tolike godine verujem u Boga – ima li ikoga da od mene nije dobio milostinju? Pitajte braću i sestre – jesam li ikad ikoga iskoristio? Jesam li ikada nekome naudio ili ga povredio?” Da li te to što drugima nisi naudio čini dobrom osobom? Da drugima ne naudiš – zar to nije ono najosnovnije kakav čovek treba da bude? Koji razlog imaš za svoju oholost? To da drugima ne naudiš ili da ih ne povrediš jeste ono što bi čovek trebalo da čini – to nije kapital. Neiskorišćavanje drugih ne znači da si u stanju da primenjuješ istinu i da se pokoravaš Bogu. Treba da naučiš da razmišljaš o sebi i da budeš u stanju da prihvatiš tuđu kritiku i pomoć – tek onda ćeš biti neko ko ima razum. Sada bivaš orezan zato što si otkrio iskvarenu narav i tvoji postupci nisu u skladu sa istinom. Time se ne poriče činjenica da je tvoje lepo ponašanje zasnovano na sklonosti da daješ milostinju pozitivna stvar niti se poriče tvoj karakter. Naprotiv, orezivanje i razotkrivanje se sprovode zato što si pogrešio i prekršio istina-načela. Ako to možeš da prihvatiš, onda si neko ko voli istinu i ko može da primenjuje istinu. Ako to ne prihvataš, onda je tvoja sklonost da daješ milostinju, u najboljem slučaju, vrlina ljudskosti. Ali pošto u okviru tvojih iskvarenih naravi gospodare nadmenost, podmuklost i rđavost, ti ne možeš da prihvatiš istinu, pa si zato sasvim nizak i bezvredan. Suočeni s orezivanjem, ljudi ove sorte prave ogromnu predstavu, govore o svojim kvalifikacijama i hvale se delićem lepog ponašanja koje su pokazali. Ponašaju se poput besnih pasa, prave ispade. Onaj delić lepe slike koja je o njima postojala nestaje u potpunosti i njihova se priroda sasvim razotkriva. Svi to jasno vide i kažu: „Ovaj čovek ima ozbiljno izraženu iskvarenu narav – on je zla osoba, goropad! Sva sreća da nije izabran za crkvenog starešinu. Da je postao crkveni starešina, ne bi mogao da istrpi ni najmanju kritiku – kad bi iko pokušao da ga smeni s dužnosti, on tu osobu ne bio ostavio na miru i do smrti bi se protiv nje borio. To bi bilo katastrofalno!” Pogledaš li samo jedno njihovo lepo ponašanje ili jedno svojstvo njihove ljudskosti, naprosto ne možeš da vidiš kakve su njihove iskvarene naravi, kakav je njihov stav prema istini odnosno da li mogu da se pokore istini. Kad otkriju iskvarenu narav, a zatim budu podvrgnuti razotkrivanju i orezivanju, njihov stav prema istini malo-pomalo izbija na površinu i razotkriva se. Prema tome, čovekovim karakterom odnosno vrlinama i nedostacima njegove ljudskosti, ne može se potpuno odrediti da li on prihvata istinu. Posmatrajući njegov karakter odnosno vrline i nedostatke njegove ljudskosti, takođe je nemoguće videti kakav je njegov stav prema istini. Tek kad otkrije iskvarenu narav odnosno kad se suoči s razotkrivanjem ili orezivanjem, otkriće se njegov stav prema istini i tek tada se može znati da li on voli istinu, da li može da primenjuju istinu i koliko nade ima za njegovo spasenje na kraju. Na osnovu sklonosti takvih ljudi da drugima daju milostinju i da im pomažu, možeš da vidiš koje vrline i nedostatke ljudskosti imaju. Zatim, na osnovu niza njihovih problema – recimo, da postaju nadmeni i samopravedni, da na račun svoje sklonosti da drugima daju milostinju i da im pomažu žele da postanu starešine i da budu iznad drugih – možeš jasno da vidiš njihov stav prema istini; a na osnovu njihovog stava prema istini, možeš jasno da vidiš da li mogu da postignu spasenje. Kroz ova ponašanja možeš da raspoznaš vrline i nedostatke njihove ljudskosti, da raspoznaš njihov karakter i da u isto vreme naučiš da utvrdiš razliku između ljudskosti i iskvarene naravi, ali ne možeš u potpunosti da zaključiš da li će ti ljudi na kraju biti spaseni i kakav će im biti ishod. Prosuđivanje o tome da li neko može da bude spasen nešto je složenije – moraš da pogledaš i to da li on može da prihvati istinu, da razmišlja o sebi i da se iskreno pokaje kad otkrije iskvarenu narav; o tome se mora prosuditi na osnovu ovih aspekata.

Druželjubivost – kakav je to aspekt? (Urođeno stanje.) Ovo je urođeno stanje, metod za ovozemaljsko ophođenje unutar grupa ljudi. Neki ljudi uživaju da se druže s drugima, nikad im to ne dosadi i, kakva god da je ličnost drugih ljudi, oni su u stanju i voljni da se s njima druže. Međutim, neki ljudi radije izbegavaju gužvu i nisu voljni da se s drugima druže. Tu postoji određena povezanost sa čovekovom urođenom ličnošću. Kad to obuhvata ličnost, onda to zasigurno obuhvata urođena stanja. Druželjubivost je povezana sa čovekovom ličnošću; ona ne obuhvata vrline ili nedostatke ljudskosti, i naravno da ne obuhvata nikakvu iskvarenu narav. Ovo je relativno jednostavno ispoljavanje. Povučenost – u koji se aspekt ona svrstava? (To je deo čovekove urođene ličnosti.) (To je nedostatak ljudskosti.) Ovde postoji određeni nesklad – dakle, u koju tačno vrstu problema spada povučenost? (Povučenost ukazuje na to da je nečija ličnost loša.) Posedovanje loše ličnosti je nedostatak ljudskosti. Sama ličnost je takođe aspekt čovekovih urođenih stanja, pa je ova osobina povučenosti kako urođeno stanje tako i nedostatak ljudskosti. Ona ne pripada iskvarenoj naravi i ne odnosi se na čovekovo lično vladanje. Povučenost znači da čovek stalno izbegava druge ljude, da nije voljan da s drugima podeli svoje misli, da stvari više voli da obavlja u samoći, da je nedruželjubiv i da ne voli da živi među ljudima. Takvi ljudi jedino vole da borave u nekom samotnjačkom okruženju ili u nekom uglu. Kad se nađu okruženi brojnim ljudima, nisu voljni da govore. Ne ide im dobro komunikacija s drugima. Kad s drugima, ipak, komuniciraju, osećaju se uznemireno i uspaničeno ili se na kraju nađu u nekoj neprijatnoj i neobičnoj situaciji. Ovo je problem ličnosti u okviru urođenih stanja, a ujedno je, naravno, nedostatak ljudskosti, zar ne? (Tako je.)

Pogledajmo sada plašljivost – kakav je to problem? (Urođeno stanje.) (Nedostatak ljudskosti.) To je urođeno stanje, ali je ujedno i nedostatak ljudskosti. Recite Mi, šta znači biti plašljiv? Plašiti se da noću izađeš napolje, strah od miševa, stonoga i škorpija, kao i strah da ne upadneš u neku nevolju i nespremnost da se suočiš sa komplikovanim problemima – sve su ovo ispoljavanja plašljivosti. Kad vide zmiju, neki ljudi se od straha onesveste. Kad čuju za neku saobraćajnu nesreću, neki ljudi se u toj meri uplaše da počnu da se tresu. Kad čuju da one koji veruju u Boga progone, te da mogu da budu uhapšeni, osuđeni i da završe u zatvoru, neki ljudi se u toj meri uplaše da se ne usuđuju da budu vernici. Ima i onih koji se ne usuđuju da se voze na toboganima u luna-parku. Ako u nečemu postoji imalo nečega što ne mogu da prozru odnosno ako je to nešto što ranije nisu radili, takvi ljudi se ne usuđuju da u tome učestvuju niti da to isprobaju. Ne samo da se ne usuđuju da se okušaju u opasnom poslu ili u opasnim aktivnostima, već se plaše da rade i one stvari koje normalni ljudi u svakodnevnom životu treba da rade. Na primer, ako se od njih zatraži da nauče da voze, oni kažu: „Ne usuđujem se da vozim. Na putu je toliko automobila i voze prebrzo – šta ako neki udari u mene?” Neko kaže: „Zašto uvek brineš zbog saobraćajnih nesreća? Zar u vožnji ne možeš da budeš samo malo oprezniji?” Ipak, oni se i dalje plaše: „Kad automobil počne da se kreće, ja nad njim više nemam kontrolu. Ako zaista dođe do sudara, to niko ne može da kontroliše!” Oni uvek razmišljaju u negativnom pravcu, pa ne mogu ništa da postignu. Plašljivost je urođeno stanje, a ujedno je i nedostatak ljudskosti. U svemu što rade, plašljivi ljudi su preterano oprezni i pedantni. Obično ne prave velike greške niti čine velika nedela. Ipak, posmatrano iz bilo kog ugla, to se ne može smatrati vrlinom – to je nedostatak ljudskosti. Šta je onda sa odvažnošću? Koji se izrazi uobičajeno dovode u vezu sa odvažnošću? (Biti glupavo neustrašiv, ponašati se nepromišljeno smelo.) „Ponašati se nepromišljeno smelo”, „biti nečuveno odvažan” i „biti neustrašiv poput lava”, sve se to odnosi na odvažnost. Dakle, da li je odvažnost dobra ili loša? (To će zavisiti od konkretne stvari.) Zavisiće od konkretne situacije i od tipa datog čoveka. Ako se posmatra iz perspektive ljudskosti, odvažnost se ne može klasifikovati kao vrlina ili nedostatak – kategorisaćemo je kao urođeno stanje. Odvažnost nekog čoveka se mora posmatrati u kontekstu date situacije; osim toga, morate da pogledate da li taj čovek ima granice u obavljanju stvari i kakav mu je karakter. Ako mu je karakter loš, odvažnost može dovesti do toga da on prekrši zakon, da učini zlo, da počini zločine, da nešto iskoristi, da nezakonito stekne dobit i da na sve strane podvaljuje i druge vara. Ponudi li mu neko novac da učini neko nedelo, on je u stanju da to učini. Kako bi nešto iskoristio, on se usuđuje da učini svakakva nedela, ne osvrćući se na posledice niti razmišljajući o drugima. Da li je dobro ponašati se ovako nepromišljeno smelo? (Nije.) Zarad svog posla, neki ljudi na sve strane druge obmanjuju. Posao koji vode je nelegalan – to je naprosto fantomska kompanija bez ikakvih pravih poslovnih operacija. Međutim, zbog svoje odvažnosti u kombinaciji sa sopstvenom sposobnošću da obmanjuju, oni privremeno stiču bogatstvo, žive u vilama i voze limuzine – uživaju u jako dobrom životu, ali su sav novac i materijalne stvari u kojima uživaju stečeni obmanom koja je rezultat njihove odvažnosti. Da li je ovo dobra stvar? Recite Mi, da li je odvažnost dobra? (Nije.) Prema tome, kad je reč o odvažnim ljudima, morate da pogledate put kojim idu. Ako se, zbog svoje odvažnosti, usuđuju da podvaljuju i druge varaju, oni čine ogromno zlo. Što druge više obmanjuješ i što ih više iskorišćavaš, u budućnosti ćeš dobiti oštriju kaznu, zar ne? Zar to ne donosi nesreću? (Da.) Ako si plašljiv i želiš da podvaljuješ i da druge varaš, upuštaćeš se u nešto manje obmane, pa će biti blaža i kazna koju ćeš dobiti u budućnosti. Dakle, kad je reč o ovakvim ljudima koji ne idu pravim putem, da li je za njih bolje da budu pomalo plašljivi ili pomalo odvažni? (Bolje im je da budu pomalo plašljivi.) Za ove ljude koji ne idu pravim putem, koji su u stanju da podvaljuju i da druge varaju, koji ne poštuju zakon i uvek tragaju za rupama u zakonu kako bi stekli iznenadne dobitke, i koji u svakom trenutku mogu da prekrše zakon, odvažnost predstavlja nepriliku – to je nedostatak i potpada pod njihovu ljudskost. S druge strane, plašljivost postaje dobra stvar – za takve ljude ona je čak zaštita. Plašljivi ljudi zarade nešto novca tako da mogu da zadovolje svoje osnovne potrebe i potrebe svoje porodice, ujedno uživaju u nekim luksuznim stvarima i na tome se zaustavljaju. Kazna koju će dobiti u budućnosti biće blaža. Odvažni ljudi se usuđuju da bezobzirno čine nedela, da drugima podvaljuju i da ih varaju, uzimajući ono što drugima pripada kako bi sami mogli više da uživaju. Oni druge iskorišćavaju – zar u budućnosti neće to morati da nadoknade? (Da.) Budu li imali sledeći život, kazna koju tada dobiju biće stroga – moguće je da to neće moći u potpunosti da nadoknade čak ni u jednom ili dva života. Neki ljudi provode ceo svoj život upravljajući restoranima ili poslujući, zarađujući jedan ili dva miliona ili čak desetine miliona u imovini, ali oni sami ipak ni u čemu od toga ne uspevaju da uživaju jer sve odlazi na otplatu dugova. Čak i kad zagaze u osmu ili devetu deceniju života, i dalje nisu završili s vraćanjem duga. O čemu je ovde reč? Ovo je uzročno-posledična odmazda – možda je to zato jer su iz pohlepe u svojim prošlim životima toliko toga oduzeli od drugih, tako da kroz ovih nekoliko života otplaćuju svoje dugove. Zar njihova prevelika pohlepa, prevelika odvažnost i to što su u prethodnim životima u tolikoj meri iskorišćavali druge nisu doveli do odmazde u njihovom sadašnjem životu? (Jesu.) Za ljude koji ne idu pravim putem, malo plašljivosti je zaštita, dok je odvažnost loš znak.

Ako čovek ide pravim putem, da li je odvažnost dobra? (Jeste.) Šta je dobro u vezi s tim? (Ako je odvažan, kad se suoči s progonom, on i dalje može istrajno da veruje u Boga.) Ova odvažnost se ne odnosi samo na telesnu hrabrost. Ako je reč o odvažnosti koja je telesna hrabrost, onda je to nepromišljenost i brzopletost – ona je donekle impulsivna i slepa. Na primer, ako si odvažan, pa te uhapse jer veruješ u Boga, hoćeš li se plašiti mučenja? Hoćeš li se plašiti smrti? Hoćeš li se plašiti da u zatvoru provedeš dvadeset ili trideset godina? Ako ćeš se plašiti, onda je tvoja izjava „Ne plašim se” sa početka vere u Boga nepromišljenost, a ne istinska odvažnost. Koje ispoljavanje nije nepromišljenost? Ono u kome, kad počneš da veruješ u Boga, imaš određenu hrabrost, ali ujedno imaš istinsku veru. Na šta se odnosi ta istinska vera? Ona znači da u svojoj veri u Boga imaš rešenost: „Ako me progone, uhapse i muče zato što verujem u Boga, moram da budem spreman da položim svoj život. Kako god ili u kojoj god meri da me muče, neću izdati crkvu niti ću postati Juda – ne bojim se smrti!” Ovo je jedan aspekt. Drugi aspekt je u tome da, ako zaista budeš uhapšen i progonjen, a velika crvena aždaja ti preti da će te primorati da izdaš crkvu, ti možeš da prozreš Sotonine spletke, da ne dozvoliš da te Sotona sputava i možeš da budeš postojan u svom svedočenju, govoreći: „Sve što je u vezi sa čovekom, uključujući njegov život i njegovu smrt, nalazi se u Božjim rukama. Ne bojim se!” Ovo nije ni nepromišljenost niti puka hrabrost; ovo je istinska vera. Imati ovu istinsku veru i biti u stanju da u svom svedočenju budeš postojan jesu tvoja vrlina. Pretpostavimo da nemaš istinsku veru i da samo kažeš: „Ne bojim se – u najgorem slučaju, to je samo smrt”, ali kad se suočiš s hapšenjem, toliko se uplašiš da se pomokriš u gaće. Nakon hapšenja, prva stvar na koju pomisliš glasi: „Hoće li me mučiti? Hoće li moje telo patiti? Ako mi uz telo prislone električni uređaj za žigosanje, hoću li to moći da podnesem? Ako mučenje bude teško, hoću li umreti? Ako umrem, zar me Bog neće zaboraviti? Zar neću biti u stanju da postignem spasenje? Ako to zaista ne mogu da istrpim, izdaću crkvu i postaću Juda. Budem li kažnjen i uništen nakon što postanem Juda, neka tako i bude – makar ovoga časa neću trpeti bol.” U tom slučaju, zar ne gubiš svoje svedočenje? Recimo da ti zatim Komunistička partija zapreti, koristeći tvoju porodicu da te ucenjuje – tvojoj deci ne dozvoljava da studiraju, tvojim roditeljima uskraćuju pristup zdravstvenom osiguranju, tvoju porodicu lišava svih prava – tada ćeš se uplašiti i nećeš imati istinsku veru. Gde će se denuti tvoja hrabrost? Jesi li zaista odvažan? Ako nemaš istinsku veru, onda je tvoja odvažnost samo nepromišljenost. Tvoja hrabrost je istinska tek kad imaš istinsku veru. Pre nego što te uhapse, ako pomisliš: „Bog neće dozvoliti da budem uhapšen” i okuražiš se zahvaljujući toj misli, to nije istinska hrabrost niti istinska vera. Pretpostavimo da si, pre nego što te uhapse, o svemu ovome već dobro razmislio i rekao: „Život i smrt čoveka su u Božjim rukama. Ako Bog zaista želi da mi oduzme život, treba da se pokorim. A kad je reč o mom budućem odredištu, njega određuje jedna Božja reč. Kako god da Bog sa mnom postupa i koje god odredište da mi dodeli, sve to je Božja pravednost i ja ću se pokoriti. Ako Bog uredi da umrem u zatvoru, to je moja čast – spreman sam da ponudim ovaj život Bogu. Koliko god veliku patnju da iskusim, imaću jedan nepromenljivi kredo, a on je da svoj život poveravam u Božje ruke i, koliko god da me Sotona muči, uništava ili maltretira, nikad mu se neću predati. Nije me briga hoću li umreti. Čak i ako umrem, to je pod Božjom suverenošću i On je to predodredio. I dalje ću se zahvaljivati Bogu i veličati Ga!” Takvu veru moraš da imaš; jedino s takvom verom možeš da imaš istinsku hrabrost. Pretpostavimo da si, pre nego što si uhapšen, pre nego što ti se to zaista dogodi, prozreo ove stvari, da imaš istinsku veru u Boga, istinsku pokornost Bogu i istinsko shvatanje i prihvatanje stvari u vezi sa životom i smrću, i da možeš u potpunosti da se poveriš u Božje ruke, a zatim da, kad zaista budeš uhapšen i suočiš se s mogućnošću smrti, ta shvatanja u tvom srcu ostanu nepromenjena – tvoja se vera tada neće pokolebati. Kakve god bile okolnosti, ako tvoja vera nije slomljena niti nadjačana, ti ćeš uvek imati hrabrost. Pretpostavimo da, pre nego što si uhapšen, pre nego što ti se to zaista dogodi, nisi dobro razmislio o ovim stvarima i samo pusto razmišljaš: „Spreman sam da ponudim svoj život. Moj život mi je dat od Boga – u najgorem slučaju ću za Boga umreti kao mučenik!” U tom slučaju, kad te velika crvena aždaja bude mučila, a zatim osudi na zatvorsku kaznu od deset godina, bićeš zapanjen: „Mislio sam da će smrt biti kraj svega. Kad bih bio mučenik, Bog bi me upamtio. Nisam očekivao da neću uspeti da dam to svedočanstvo i da ću na kraju biti osuđen na kaznu od deset godina. Deset godina – to nije deset dana niti deset meseci! Kako bi to trebalo da izdržim?” Pošto o ovim stvarima prethodno nisi razmislio, hoće li ti biti lako da ih u tom trenutku shvatiš? Biće pomalo teško, zar ne? (Da.) Suočeni s teškoćama, ljudi jedino razmišljaju kako da ih reše i kako da se iz njih izbave. Ako je tvoj nagon da se iz teškoća izbaviš veliki, onda će tvoj motiv da im se prilagodiš usred nevolje biti izuzetno slab. Prema tome, kad se suočiš s teškoćama, tebi postaje veoma teško da se pokoriš takvom okruženju. Dakle, kako treba rešiti takve situacije? Moraš odmah da tragaš za istinom i da dobro razmisliš o ovim stvarima; moraš takođe da smisliš put za način na koji treba da primenjuješ istinu. Na primer, o čemu ćeš razmišljati ako te pošalju u zatvor na deset godina? „Hoće li se moja supruga (odnosno suprug) razvesti od mene? Koliko godina će imati moja deca kad prođe tih deset godina? Neću ispuniti svoju odgovornost prema njima – hoće li me se odreći i odbiti da o meni brinu kad ostarim? Kako ću živeti kad budem pušten iz zatvora? Nakon deset godina, moji roditelji će biti stari, a ja kao dete neću ispuniti svoju odgovornost prema njima – zar se time neću odroditi? Hoće li Božje delo biti završeno posle deset godina? U zatvoru neću ništa zadobiti – neću prisustvovati nikakvim okupljanjima niti ću slušati ikakve propovedi, i neću razumeti istinu. Zar za tih deset godina neću zaostati? Zar to neće značiti da sam uklonjen? Hoće li me Bog i dalje želeti? Ako istrpim ovu patnju, hoće li Bog to upamtiti? Ako On to ne upamti i ja ne mogu da postignem spasenje, zar onda u zatvoru nisam uzalud proveo sve to vreme? Mnogo toga će se promeniti za deset godina, a ja ništa neću zadobiti, već ću mnogo izgubiti.” Kad razmišljaš o tim stvarima, nastaju teškoće. Kako treba da se suočiš s tim teškoćama? Zar ne bi trebalo da razmišljaš o tome kako da preguraš svaki dan? Ako o ovim stvarima nisi dobro razmislio i nisi dostigao tačku u kojoj shvataš istinu i jasno vidiš stvari, kad se suočiš s hapšenjem, tvoj život i tvoja smrt zavisiće od jedne misli: trenutak plašljivosti i straha, jedna misao ili ideja, mogu te navesti da postaneš Juda, da izdaš crkvu i protraćiš sav svoj prethodni trud. Ako o ovoj stvari ne možeš dobro da razmisliš niti da je prozreš, biće ti veoma teško da ne brineš o svojim izgledima i sudbini i biće ti vrlo teško da svoj život i svoju smrt poveriš u Božje ruke i Njemu dozvoliš da prema Svojoj volji orkestrira. Ako ne možeš da prozreš pitanja života i smrti i još uvek imaš mentalitet iskušavanja svoje sreće, želeći da se provučeš, nakon što se suočiš s nekim okruženjem, bićeš otkriven. Svi oni koji su pri hapšenju postali Jude, potpisujući „Tri izjave”, učinili su to preko noći, a zatim ih je Sotona žigosao kao zveri. Čovekovi život i smrt ponekad zavise od jedne misli. Krize je veoma teško prebroditi bez istine. Dakle, šta je istinska odvažnost? Ako neko nešto postigne oslanjajući se na nalet grube sile, je li to istinska odvažnost? Nije – to je impulsivnost. Istinski hrabra osoba u svom srcu ima određeni nivo sposobnosti raspoznavanja u vezi sa brojnim pozitivnim i negativnim stvarima. Ona je u stanju da se u sebi saglasi sa pozitivnim stvarima, prihvati ih i odlučno prizna, dostižući tačku u kojoj je u stanju da se pokori istini i Božjoj suverenosti. Jedino tako možeš da imaš istinsku hrabrost. Ako u svom srcu ove stvari ne poseduješ, tvoja odvažnost je naprosto glupa smelost – kao kad se novorođeno tele ne plaši tigra. Prema tome, u zemlji koja se opire Bogu, verovati u Boga i slediti Boga ne samo da zahtevaju hrabrost, već, što je još važnije, zahtevaju veru. U Boga se usuđuješ da veruješ ne zato što si odvažan, već zato što imaš veru. Neki ljudi kažu: „Mislim da u Boga verujem naprosto zato što sam odvažan i što se ne bojim progona.” Ova izjava može biti tačna. Veruješ zbog smelosti, ali s obzirom na tvoju glupost, neukost i jednostavnost, Bog ti pokazuje posebnu blagodat, postavljajući za tebe određena okruženja, a ujedno ti daje zalivanje i opskrbu istinom. Kroz to počinješ da shvataš i da zadobijaš popriličan broj istina. S vremenom, tvoja smelost zadobija elemente istinske vere i tek onda tvoja hrabrost raste i ti se sve više usuđuješ da se suočiš s budućim okruženjima ili progonom. Ako čovek nema istinsku veru i oslanja se na nalet snage, govoreći: „Usuđujem se da verujem u Boga! Ne plašim se progona niti da budem uhapšen i dospem u zatvor!” – takva hrabrost neće potrajati dugo. Bez opskrbe istinom, bez Božjeg postavljanja okruženja u stvarnom životu da te obučava, da te navede da praktično postupaš i da te nauči kako da se suočavaš s raznim stvarima, tvoja odvažnost je obična smelost, a uopšte nije istinska vera. Da li razumete? (Da.) Ako je to zaista smelost, onda te ona čini nepromišljenom, glupom i neukom osobom. Neki ljudi koji veruju u Boga imaju krajnje jednostavne misli, zamišljajući da su stvari krajnje jednostavne, ne predviđajući nimalo kakve će opasnosti biti uključene u sleđenje Boga. Međutim, kad se suoče s neuspesima, tek onda shvataju da slediti Boga nije jednostavna stvar. Ako je čovekova odvažnost vrlina ljudskosti, onda je on, u najmanju ruku, jednostavan i neposredan, nije komplikovan i ne brine oko moguće opasnosti na svakom koraku. Ali, pretpostavimo da se u svojoj odvažnosti rukovodiš namerom da dobiješ blagoslove i razmišljaš: „Veruješ li u Boga, možeš da odeš na nebesa, da dobiješ velike blagoslove, pobegneš od katastrofa i izbegneš smrt, pa ću verovati, šta god da bude!” Drugim rečima, u svojoj veri se rukovodiš naletom smele i grube snage; to naprosto nije želja da veruješ u Boga; umesto toga, to je jurenje za blagoslovima. U tom slučaju, tvoja odvažnost je u najboljem slučaju smelost i ne može se klasifikovati kao vrlina ljudskosti. Prema tome, kad je reč o odvažnim ljudima, morate da vidite kakva im je ljudskost-suština. Ako nemaju nikakvu savest ni razum i samo su smeli, onda imaju malu vrednost i ne mogu da postignu ništa smisleno. Ali ako su u stanju da veruju u Boga i da prihvate istinu, onda takvi ljudi imaju vrednost. Ako je čovek odvažan, ali nema nikakvu sposobnost shvatanja, ne može da shvati istinu i u Boga veruje isključivo radi dobijanja blagoslova, i spreman je da napusti porodicu i karijeru i ne boji se progona da bi dobio blagoslove – onda to nije vrlina ljudskosti, već pogrešna misao i gledište. Da li su pogrešne misli i gledišta u skladu s Božjim namerama? (Nisu.) To da li je neko plašljiv ili odvažan ima veze s njegovim urođenim stanjima, a skoro nikakve veze sa suštinom njegove ljudskosti.

Kad u zajedništvu ne bismo razgovarali o raznim ispoljavanjima urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi, da li biste samostalno mogli da ih raspoznate? (Možda bismo mogli da raspoznamo jednostavna ispoljavanja, ali ne bismo mogli ona složena.) Sad kad smo razgovarali o razlikama između urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi, možete li da ih raspoznate? (Možemo da ih raspoznamo malo bolje nego ranije.) Ako vam navedem još nekoliko neobičnih primera, hoćete li onda moći da ih raspoznate na osnovu onoga o čemu sam besedio? Teško je reći, zar ne? Zato ćemo sledeći put nastaviti da razgovaramo o pitanjima povezanim sa ovom temom. Kako više budemo razgovarali, prepoznavaćete određena pravila za raspoznavanje različitih vrsta stvari. Kad je reč o raznim ispoljavanjima ljudskosti, urođenih stanja i iskvarenih naravi, načelno možete da raspoznate ispoljavanja o kojima smo razgovarali. Kad je reč o onima o kojima nismo razgovarali, samo ljudi sa duhovnim razumevanjem ili oni koji znaju kako da tragaju za istinom mogu biti u stanju da neka od njih raspoznaju. Oni koji su lošeg kova u tome mogu da zaostaju i da ne budu u stanju da ih raspoznaju, pa je potrebno da više slušaju i da postavljaju dodatna pitanja. Ne budemo li razgovarali o ovim stvarima, one će za vas zauvek ostati nejasne, a i ono što govorite biće nejasno; uvek će postojati jaz između vašeg shvatanja i čistog razumevanja istine, zar ne? (Da.)

Danas smo razgovarali o stvarima koje se odnose na kov. Možete li sada da raspoznate kakav je ljudski kov? (Možemo grubo da ga raspoznamo.) Ako ne možete da ga raspoznate, odvojite vreme da biste iskusili stvari. S ovim stvarima ćete se suočavati u svakodnevnom životu. Naučite kako da reči iz našeg razgovora u zajedništvu primenite na stvarni život, upoređujući ih malo-pomalo sa ljudskim ispoljavanjima – raspoznajući sebe i raspoznajući druge, spoznajući sebe i spoznajući druge. Postepeno ćete biti u stanju da ove stvari izmerite i imaćete merilo da to i učinite. Načela za posmatranje ljudi i stvari, kao i za sopstveno vladanje i postupanje, postajaće sve jasnija. Mnogo smo razgovarali o raznim aspektima raspoznavanja urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi. O kojem god ispoljavanju ili izražavanju ljudskosti da razgovaramo, ništa od toga nije prazna priča – sa svim tim stvarima se možete suočiti, videti ih i osetiti u stvarnom životu. Prema tome, moraš da naučiš da posmatraš razne stvari i razne vrste ljudi upoređujući ih sa Božjim rečima. Tek kad razna stanja i stvari iz našeg razgovora naučiš da upoređuješ sa stvarnim životom, postepeno ćeš moći da napreduješ u posmatranju ljudi i stvari, kao i u svom vladanju i postupanju, da imaš tačno shvatanje raznih stvari povezanih sa istinom i postepeno ćeš moći da dokučiš razna istina-načela. Da li razumeš? (Da.) Iako se stvari o kojima smo razgovarali prevashodno koriste za raspoznavanje raznih stanja i ispoljavanja koje ljudi pokazuju i ne omogućavaju ti direktno da shvatiš istinu i da u nju uđeš, sve te stvari će uticati na tvoje shvatanje istine i istina-načela, kao i na tvoj ulazak u istinu i istina-načela. Prema tome, iako se unutar ljudskih predstava može činiti da ove stvari obuhvataju samo ljudskost, urođena stanja ili neke očite iskvarene naravi, svaka stvar i svaka izjava je povezana s ljudskim ulaskom u istinu. Pa su tako ove stvari one s kojima moraš da se suočiš na putu ulaska u istinu – ne možeš ih izbeći. Razne stvari i ispoljavanja ljudskosti, bilo da su pozitivni ili negativni, sve su to stvari s kojima ćeš se suočavati i na koje ćeš nailaziti u raznim okruženjima u svakodnevnom životu. Kad se suočavaš s raznim stvarima, ako nijednu od njih ne možeš da raspoznaš i sve njih uopšteno posmatraš, smatrajući istina-načela iz našeg razgovora propisima ili doktrinama, onda nikada nećeš biti u stanju da uđeš u istina-stvarnost. Zašto? Zato što nikad nećeš shvatiti šta je istina.

U redu, to bi bilo sve u današnjem razgovoru u zajedništvu. Doviđenja!

25. novembar 2023. godine


Kako stremiti ka istini (9)

Tokom ovog perioda, tema našeg razgovora u zajedništvu bila je prilično široka, zar ne? (Jeste.) Obuhvatila je neka konkretnija pitanja o ljudskosti, a obuhvatila je i neka pitanja o ljudskom životu. Na prošlom okupljanju razgovarali smo o temama koje uključuju kov, a zatim smo razgovarali o tome kako raspoznati urođena stanja, ljudskost i iskvarene naravi. Naš razgovor na temu kova u osnovi je završen; od sada pa nadalje, o tome kakav je tačno kov nekog čoveka, možete prosuđivati na osnovu ovog sadržaja. Tokom razgovora o ova tri aspekta – urođenim stanjima, ljudskosti i iskvarenim naravima – razgovarali smo o nekim ispoljavanjima i otkrovenjima ljudi u svakodnevnom životu kako bismo prosudili da li ona spadaju pod njihova urođena stanja, ljudskost ili iskvarene naravi. Na osnovu našeg razgovora o ova tri aspekta, urođenim stanjima, ljudskosti i iskvarenim naravima, da li sada konkretno razumete osnovnu strukturu ljudi kao stvorenih bića? (Možemo da je razumemo nešto više nego ranije.) O ova tri aspekta ispoljavanja koja se otkrivaju u ljudskom životu razgovaramo zato što je stvoreni ljudski rod sačinjen od urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi. Bilo da si muškarac ili žena, bilo da si mlad ili star, u kojoj god ljudskoj rasi ili zemlji da živiš, u kom god periodu da živiš odnosno u kojem god društvenom okruženju da živiš i kojeg god porekla da si – ukratko, kakav god da je tvoj spoljni izgled – sve dok si stvoreno ljudsko biće, ti si sačinjen od ova tri aspekta: urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi. Drugim rečima, svaki čovek, koji pripada iskvarenom ljudskom rodu, sačinjen je od urođenih stanja, ljudskosti i života iskvarenih naravi. Odnosno, svako stvoreno ljudsko biće poseduje urođena stanja, ljudskost i iskvarene naravi. Naravno, čovekova urođena stanja odredio je Bog. Ljudskost je delimično pod uticajem urođenih stanja, a delom je uslovljena porodičnim vaspitanjem, društvenim okruženjem i Sotoninim obrazovanjem, kao i pod njihovim uticajem. Iskvarene naravi su, međutim, čovekove sotonske naravi i sotonska priroda nastali zaluđivanjem i kvarenjem od Sotone. Ova iskvarena priroda delom potiče od čovekove porodice, delom od društva, a delom od uticaja i uslovljavanja koje čovek doživljava u raznim okruženjima. Posmatrano iz ove perspektive, nijedno stvoreno biće zapravo nije nikakva misterija, jer je sačinjeno od ova tri aspekta: urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi. Stoga bi raspoznavanje toga kakav je neko čovek zapravo trebalo da bude lako. Ostavljajući po strani urođena stanja koja su određena i darovana od Boga, ostaje da se raspozna kakva je čovekova ljudskost i kakve iskvarene naravi on ima – oni određuju kakva je suština tog čoveka. Ovakav način raspoznavanja u velikoj meri razjašnjava stvari. Na osnovu ovih stvari nije teško raspoznati kakva je suština nekog čoveka. Ovakav način raspoznavanja ima utemeljenje, kao i standard merenja.

Prethodno smo naveli neka konkretna ispoljavanja urođenih stanja, koja ne obuhvataju iskvarene naravi. Urođena stanja jesu temelj na koji se ljudi oslanjaju radi opstanka i jesu stanja koja stvoreni ljudski rod treba da poseduje. Bilo da su to stanja povezana sa čovekovim rođenjem, kao što su vreme, okruženje i mesto rođenja, ili su to aspekti kao što su čovekov izgled, kov, vrline, instinkti, interesovanja i hobiji, kao i ličnost – svi oni su deo čovekovih urođenih stanja. Ova urođena stanja ne kvare ljude i, naravno, ova urođena stanja takođe ne sadrže nikakve iskvarene naravi. Uopšteno govoreći, urođena stanja jesu neka osnovna stanja koje stvoreno ljudsko biće mora da poseduje kako bi opstalo i živelo. Ljudskost se odnosi na ono što se proživljava, uključujući savest i razum normalne ljudskosti koja se otkriva iz tela koje poseduje urođena stanja. Kad je reč o iskvarenim naravima, to je jednostavno – iskvarene naravi su rezultat Sotoninog kvarenja života ovog tela koje poseduje urođena stanja i ljudskost. Da li je ovo pomalo apstraktno? Sve u svemu, stvoreni ljudi jesu stvorena bića u kojima preovlađuju iskvarene naravi i koja poseduju osnovnu savest i razum ljudskosti. Ta stvorena bića imaju različita urođena stanja koja je odredio Bog. Ovo je osnovna struktura ljudskog roda kojeg je stvorio Bog. U okviru ovoga, urođena stanja i iskvarene naravi je lakše shvatiti, dok ljudskost može biti relativno apstraktna. Jednostavno rečeno, ljudskost je jedinstveni atribut stvorenog ljudskog roda kojim se on razlikuje od ostalih živih bića. Stvorena bića, sa ovim jedinstvenim atributom, poseduju savest i razum, karakter, kao i sposobnost da ispravno razlikuju od pogrešnog. Ovi jedinstveni atributi, na osnovu kojih se ljudski rod razlikuje od drugih živih bića, predstavljaju ljudskost. Ta ljudskost naravno obuhvata sposobnost izražavanja korišćenjem jezika, sposobnost da se ispravno razlikuje od pogrešnog, sposobnost razumevanja, sposobnost prihvatanja novih stvari, sposobnost prihvatanja reči Stvoritelja i sposobnost prihvatanja Božjeg naloga i rešavanja bilo koje stvari. To je ljudskost. Najprostije shvatanje ljudskosti je u tome da je ona urođeni atribut stvorenog ljudskog roda kojim se on razlikuje od ostalih živih bića. Najosnovnije karakteristike ovog atributa jesu savest i razum. To je najjednostavniji način da se ona shvati. Unutar toga postoje određene pojedinosti, kao što su integritet i karakter koje ljudskost treba da poseduje, razlikovanje između pozitivnih i negativnih stvari, kao i biranje i obavljanje pozitivnih stvari. U osnovi, to su stvari koje ljudi treba da razumeju i da znaju o tri aspekta, urođenim stanjima, ljudskosti i iskvarenim naravima. Da li ste o tim stvarima ranije razmišljali? (O njima nismo ranije razmišljali.) Pošto se s tim stvarima po prvi put susrećete, možete li da ih razumete? Možete li da ih dokučite? (Možemo donekle da ih razumemo.) Da li iko smatra da je ova tema o kojoj razgovaramo previše duboka i donekle apstraktna, te da je, kao rasprava o filozofiji, pomalo nerazumljiva? Na osnovu konkretnih ispoljavanja ova tri aspekta, urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi, o kojima smo ovih dana razgovarali u zajedništvu, to o čemu je upravo bilo reči ne bi trebalo da vam bude apstraktno. Konkretna ispoljavanja ova tri aspekta trebalo bi da vam budu razumljiva. Osim toga, zar ne bi trebalo da budu jasni i odnosi između ova tri aspekta? Ljudskost čine integritet, karakter, savest i razum koje čovek otkriva na temelju toga što poseduje osnovna urođena stanja. Iskvarene naravi jesu ono što se proživljava unutar ljudskosti kroz urođena stanja, a to su razne naravi koje ljudi proživljavaju i nad kojima prevlast ima život koji im Sotona usađuje. Na taj način, kakva god urođena stanja da neki čovek poseduje, ona su samo najosnovnija spoljašnja ljuska, dok život koji može zaista preovlađivati nad suštinom čoveka jesu iskvarene naravi koje mu je Sotona usadio. Drugim rečima, da biste raspoznali koja je suština nekog čoveka, pogledajte naravi koje on otkriva. Ako su naravi koje on otkriva iskvarene naravi nadmenosti, nepopustljivosti, lažljivosti, rđavosti ili podmuklosti, u tom slučaju, bez obzira na to da li je njegov karakter ljubazan ili zao, taj čovek je u osnovi od Sotone, jer su njegov život Sotonina iskvarena narav. Prema tome, koji će biti čovekov atribut zavisiće od života koji poseduje u sebi, a ne od toga koja su njegova urođena stanja. Ako je njegov život Sotonina iskvarena narav, u tom slučaju, koliko god da, gledano spolja, njegova urođena stanja deluju plemenito ili veliko, on je u osnovi od Sotone i pripadnik je iskvarenog ljudskog roda. Ako je čovekov život onaj u kome je istina njegov život, u tom slučaju, ma koliko gledano spolja njegova urođena stanja delovala obično, normalno ili kao da se na njih gleda s visine – pa čak i ako on, gledano spolja, pokazuje određene slabosti, manjkavosti i nedostatke u svojoj ljudskosti – on je ipak deo ljudskog roda koji je spasen. On u osnovi pripada Bogu i nije od Sotone. Njegova suština se menja. Čim mu se suština promeni, menja se i njegova pripadnost – on pripada istini i Bogu. Dakle, odlučujući faktor u pripadnosti nekog čoveka, njegovoj suštini i konačnom ishodu nisu njegova urođena stanja i, naravno, to nije u potpunosti ni njegova ljudskost, već ono što je njegov život. Ako je čovekov život, od početka do kraja, onaj u kome su iskvarene naravi njegov život i on je od Sotone, onda će njegova pripadnost biti uz Sotonu; ako kao svoj život ima istinu, on pripada Bogu, pa će otud i njegova pripadnost biti uz Boga, u divnom odredištu koje je Bog pripremio za ljudski rod. Na osnovu različitih ispoljavanja i suštine ljudi u svim aspektima, koja je trenutna ljudska pripadnost? Imaju li ljudi život u kome je istina njihov život? (Ne.) Od čega onda tačno zavisi suština nekog čoveka? (Od toga šta ima kao svoj život.) Tačno tako; kakav god život da je unutar tebe, takva ti je suština. Ako se život unutar tebe menja i iskvarene naravi više nisu tvoj život, već je to istina, onda u smislu svoje suštine ti pripadaš Bogu i pripadaš istini. Naravno, čovekov atribut ljudskosti se ne menja – ljudi su i dalje ljudi i u smislu svog atributa oni su i dalje stvoreni ljudi. Međutim, pošto ti se život promenio, promenila se i tvoja pripadnost. Ukratko, urođena stanja su osnovna stanja koja predstavljaju stvoreni ljudski rod. Odnosno, dokle god se nazivaš stvorenim čovekom, ta urođena stanja moraju postojati u tebi – ona su osnovna stanja. Ljudskost je ono što se otkriva i proživljava iz čovekove normalne ljudskosti dok živi pod svojim urođenim stanjima. Iskvarene naravi jesu život svojstven iskvarenom ljudskom rodu, sakriven ispod urođenih stanja i ljušture ljudskosti. Odnosi i razgraničenja između ova tri aspekta, kao i uloge koje svaki od njih ima ili funkcije koje svaki obavlja u stvorenom ljudskom rodu, upravo su takve kakve su opisane. Prethodno smo razgovarali u zajedništvu o nekim ispoljavanjima povezanim sa ova tri aspekta koja čine urođena stanja, ljudskost i iskvarene naravi koja ljudi otkrivaju. Međutim, sadržaj koji obuhvata ova tri aspekta uveliko nadilazi ono o čemu smo razgovarali, pa danas moramo da nastavimo razgovor o ovoj temi.

Gde smo poslednji put stali u vezi sa raznim otkrovenjima urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi? Kod stidljivosti i odvažnosti, zar ne? (Da.) Taj razgovor u zajedništvu je bio završen. Hajde da sad pogledamo mucanje i zamuckivanje u govoru – kakav je to problem? (Urođeno stanje.) To je urođeno stanje, a ujedno je vrsta fizičkog nedostatka. Naravno, oblici mucanja su različiti. Pojedine osobe koje zamuckuju rastegnu jedan slog, dok drugi ponavljaju jedan slog, pa im je potreban čitav dan a da nisu u stanju da dovrše rečenicu. Ukratko, to je urođeno stanje i, naravno, ujedno je vrsta fizičkog nedostatka. Da li to uključuje iskvarenu narav? (Ne.) Ne uključuje iskvarenu narav. Ako neko kaže: „Zamuckuješ u govoru; sigurno si lukav!” ili „Još i mucaš dok govoriš; kako možeš da budeš tako nadmen?” – da li su takve izjave tačne? (Nisu.) Mucanje, kao nedostatak ili mana, nema veze ni sa jednim aspektom čovekovih iskvarenih naravi. Prema tome, mucanje je urođeno stanje i vrsta fizičkog nedostatka. Očito je da ne uključuje čovekove iskvarene naravi i s njima nema nikakve veze. Postoji još jedna situacija koja uključuje mucanje: pojedini ljudi dok govore obično ne zamuckuju, ali kad im postaviš pitanje, oklevaju i posrću; treba im čitav dan da izgovore jednu rečenicu, a ti i dalje ne možeš da zaključiš šta pokušavaju da kažu. Govor im nikad nije dovoljno konkretan, navodeći te da uvek pogađaš šta su zapravo hteli da kažu – to što nagađaš, postaje ono što su oni mislili. U suprotnom, koriste osmeh umesto da kažu šta misle. Ukratko, na tvoje pitanje oni naprosto ne odgovaraju direktno. Na primer, ti ih pitaš: „Odakle si došao?” A oni će: „Ja… ja… pa, samo sam tumarao okolo i…” Nakon što to čuješ, i dalje ne znaš odakle su došli. Ili ih pitaš: „Kako procenjuješ kov tog čoveka?” Oni kažu: „Njegov… kov, pa… svi mi, znaš… niko od nas… hm… nije baš… načisto.” Zašto govore tako isprekidano i rascepkano? Je li to mucanje ili zamuckivanje? Čini se da nije. Pa, zašto onda tako govore? Ako to nije zbog mucanja ili zamuckivanja, koji je razlog tome? (Njima gospodari iskvarena narav.) Ovo je očito otkrovenje naravi. To znači da, kad nešto iskazuju ili nešto rade, njima gospodari narav koja je deo njihovog života i koja ih navodi da govore i postupaju kako bi postigli određeni cilj. Koji je taj cilj? Da prikriju prave činjenice, da izbegnu da ti kažu prave činjenice; ne žele da baš jasno objasne stvari. Zašto tako postupaju? Zato što smatraju da ako objasne šta se zaista događa, moraće da snose posledice – bilo tako što će nekog uvrediti ili tako što će sebi naneti štetu. Ne žele da snose ove posledice; ne žele da znaš prave činjenice. Ovo su način i stil govora i postupanja kojima gospodare iskvarene naravi. Život koji njima gospodari da bi se tako ponašali predstavlja njihovu prirodu, a takvo njihovo postupanje dokazuje da nemaju nikakvu istinu. Oni ne govore u skladu sa istina-načelima. Dakle, kako bi trebalo da govori neko da bi govorio u skladu sa istina-načelima? Da bi to učinio, čovek treba da bude poštena osoba, baš kao što Bog kaže: „Samo recite ’da’ kada nešto tvrdite, i ’ne’ kada nešto poričete.” Da li oni rade ovo? (Ne.) Šta oni rade? Niti kažu „da” kada nešto tvrde, niti kažu „ne” kada nešto poriču. Koji metod koriste? Govore dvosmisleno, koristeći varljive i rđave načine da izraze ono što misle kako bi postigli svoj cilj da sebe zaštite. Za rešavanje stvari ili izražavanje nečega koriste metode kojima ih je podučio i u njih usadio Sotona. Ovo je očito iskvarena narav Sotone. Ovo nije plitko otkrovenje ljudskosti, već otkrovenje načina postupanja pod prevlašću Sotonine iskvarene naravi.

Hajde da nastavimo sa još jednim ispoljavanjem: uživanjem u uzbuđenjima i negodovanjem prema bezličnosti; preduzimanjem svega i pravljenjem svih životnih izbora u cilju uzbuđenja. Kakav je ovo problem? Pre svega, da li to potpada pod interesovanja i hobije u okviru urođenih stanja? (Da.) Da li zaista potpada? Pažljivo razmislite – da li pod to zaista potpada? Da li je uživanje u uzbuđenjima normalno u ljudskoj racionalnosti? (Nije normalno.) Pa, da li je to onda prikladno svrstati pod urođena stanja? (Nije.) Kad se tako posmatra, nije prikladno. Pod koji problem se podvodi ovo ispoljavanje? Ako kažemo da je uživanje u uzbuđenjima iskvarena narav, kakva je onda to iskvarena narav? Je li to nadmenost, lažljivost ili podmuklost? (Nijedna od njih.) To nema veze ni sa jednom vrstom iskvarene naravi. Pa, kakav je onda to problem? (To je problem ljudskosti.) Kakav je to problem ljudskosti? Je li to slučaj kad je neko nedoličan? (Da.) To je slučaj kad se neko vlada neprimereno i onako kako ne dolikuje, dok uživa u uzbuđenjima i nemiran je. Nemir označava nedostatak normalne ljudskosti. On ne uključuje savest, već prvenstveno odražava nedostatak racionalnosti u normalnoj ljudskosti. Takvi ljudi ne mogu da se drže jednog zadatka niti da izvršavaju svoje dužnosti poslušno i savesno. Oni nisu u stanju da rade stvari kao odrasle osobe; nedostaje im zrelo razmišljanje, zreo stil ličnog vladanja i zreo način izvršavanja stvari. U najmanju ruku, ovo je nedostatak u njihovoj ljudskosti. Naravno, to ne dostiže nivo problema njihovog karaktera, već se odnosi na stav na osnovu kog se vladaju i postupaju. Uživanje u novotarijama i uzbuđenjima, nedoslednost u svemu što rade, nesposobnost da istraju, nemir i neprimerenost, kao i večita želja da se traga za uzbuđenjima i isprobaju pomodne novotarije – problemi ove vrste spadaju u nedostatke ljudskosti. Ljudima koji uživaju u uzbuđenjima nedostaje racionalnost normalne ljudskost; nije im lako da podnesu odgovornosti i posao koje odrasli ljudi treba da podnose. Koji god posao da obavljaju, ukoliko ga rade dugo i on izgubi novine u sebi, oni ga smatraju dosadnim, gube zanimanje da ga obavljaju i žele da tragaju za osećajem novine i uzbuđenja. Kad nema uzbuđenja, oni osećaju da su stvari bezlične, pa mogu čak da iskuse i osećaj duhovne praznine. Kad se tako osećaju, srce im postaje nemirno i žele da tragaju za uzbuđenjima ili stvarima koje ih zanimaju. Neprekidno žele da rade nešto neuobičajeno. Kad god otkriju da su posao koji rade ili stvari kojima se bave dosadni ili nezanimljivi, oni gube želju da sa njima nastave. Čak i ako je to posao koji treba da rade ili posao koji ima smisla i vrednost, oni ne mogu da budu istrajni. Pogledajte kako među nevernicima ima mnogo onih koji često koriste narkotike. Šta god bio razlog u pozadini toga, oni uživaju da koriste narkotike ne bi li tragali sa osećajem uzbuđenja i tragali za iracionalnim senzacijama koje su van okvira onoga što normalni ljudi poseduju. Ljudi koji uživaju u uzbuđenjima slični su onima koji se zarad stimulacije oslanjaju na narkotike. U načinu na koji se vladaju, nedostaje im racionalnost normalnih ljudi i, pri izboru sopstvenog životnog stila, uvek im se dopada da streme ka nerealnim i transcendentalnim senzacijama. To je veoma opasno. Za ljude ovog tipa, gledano spolja, deluje da nemaju nikakvih većih problema. Ako ne raspoznaš takve ljude niti prozreš njihovu suštinu ili suštinu ove vrste problema, mogao bi da pomisliš: „Ovi ljudi naprosto imaju nestabilnu narav; imaju trideset i kusur ili četrdeset i kusur godina, ali su i dalje nezreli poput dece.” U stvarnosti, duboko u sebi, ljudi ovog tipa neprekidno tragaju za uzbuđenjima. Šta god da rade, nedostaju im misli i svest odraslih ljudi, kao i pristup i stav uz koje odrasli ljudi rešavaju stvari. Stoga su takvi ljudi veoma problematični. Njihova ljudskost možda nije loša i njihov karakter nije naročito podao, ali im je zbog ovog nedostatka sopstvene ljudskosti vrlo teško da budu kompetentni za važan posao, a posebno za određene važne segmente posla. Kad s njima u zajedništvu razgovaraš o istini, oni kažu: „Sve razumem; naprosto to ne mogu da učinim.” Ne mogu da žive niti da rade pravilno i savesno sa mislima i stavovima normalnih ljudi. Srce im je uvek nemirno. Ljudi sa takvim ispoljavanjima takođe su vrlo problematični. Ovim završavamo naš razgovor o ispoljavanju uživanja u uzbuđenjima.

Hajde da u nastavku razgovaramo o osetljivosti. Upotrebićemo najprostiji način da je kategorišemo, počevši od metode eliminacije. Da li je osetljivost urođeno stanje? (Nije.) Je li onda iskvarena narav? (Nije.) Ako neko ima ispoljavanje osetljivosti, da li je to otkrovenje iskvarene naravi? (Nije.) Osetljivost se ne odnosi na osećaj svraba nakon što se pojede određena vrsta namirnice niti na kijanje ili suzenje očiju nakon što se pomiriše određeni miris; ne odnosi se na polensku alergiju, na alergiju na kikiriki niti na ikakvu alergiju na konzervanse ili hemijska jedinjenja – ne odnosi se na fizičku osetljivost. Fizička osetljivost ima veze sa posedovanjem osetljive konstitucije, koja je sklona alergijskim reakcijama izazvanim određenim spoljašnjim štetnim mirisima ili materijama – to je fizička osetljivost. Fizička osetljivost je samo instinkt među čovekovim urođenim stanjima – ona je deo nečije urođene konstitucije. Međutim, osetljivost o kojoj se ovde raspravlja na to se ne odnosi. Nakon što smo isključili urođena stanja i razmotrili da ovaj tip osetljivosti obično ne doseže do nivoa iskvarene naravi – u smislu da nema konkretnog otkrovenja iskvarene naravi – kakav je onda problem ta osetljivost? (To je problem ljudskosti.) Da li je to vrlina ljudskosti ili je to njena mana? (To je mana ljudskosti.) Jasno je da je to mana ljudskosti – ako čak ni to ne možete da uočite, onda ste previše neuki. Da li je dobro ili nije dobro biti osetljiv? Pošto je to mana ljudskosti, ona svakako nije dobra. Šta znači osetljivost? Izrazite to svojim rečima. (Posedovanje preosetljivog uma.) Da li je posedovanje preosetljivog uma mentalno oboljenje? Recite Mi, da li ljudski nervi načelno postaju preosetljivi? Nervi se nalaze unutar ljudskog mišićnog tkiva i ne dolaze u dodir sa spoljašnjim vazduhom, prašinom ili drugim supstancama – pa kako bi onda mogli da postanu preosetljivi? Ako je neki čovek uvek osetljiv, zar to nije problem u njegovim mislima? Ako postoji problem u njegovim mislima, znači li to da postoji problem u njegovom umu? (Da.) Problem u umu je rukovođen njegovim mislima, a ako je rukovođen njegovim mislima, onda je to problem povezan s njegovom ljudskošću. Kad su u pitanju određeni pogled, reč ili način na koji neko nešto kaže odnosno kad naiđe na neko okruženje ili na određenu vrstu situacije, taj čovek će to preterano tumačiti, povezaće to sa sobom, a zatim će ga obuzeti emocije uznemirenosti, potisnutosti, tuge i potištenosti, ponekad će čak zapasti u negativnost ili – još gore – pokazivaće negativna ispoljavanja traganja za osvetom, neprijateljstva i tako dalje. Ova ispoljavanja u potpunosti dokazuju da je osetljivost svojevrsni nedostatak ljudskosti. Nedostatak znači da ukoliko imaš takav problem, ljudskost koju otkrivaš nije normalna. Bilo da je taj problem izazvan tvojim mislima, mentalnim stanjem, razumom ili konkretnim predstavama i gledištima u određenom smislu, to je u svakom slučaju nedostatak unutar tvoje ljudskosti. On dovodi do toga da ljudskost koju otkrivaš bude nenormalna, da ne odgovara racionalnosti i savesti normalne ljudskosti, niti mislima i gledištima koji nastaju u misaonim obrascima normalne ljudskosti, ili da ne odgovara stavu koji bi čovek trebalo da ima u kontaktu s drugima i u bavljenju stvarima. Ukratko, ono što se otkriva u ovom aspektu ljudskosti u osnovi je nenormalno mentalno stanje. Na primer, neki ljudi postaju preosetljivi zato što ih neko slučajno ovlaš pogleda – pretpostavljaju da ih ta osoba gleda s visine, postaju nesrećni, pa čak plaču zato što ih je to uznemirilo. Recite Mi, zar to nije nenormalno mentalno stanje? Zar to nije mentalno oboljenje? Da li je tačno to što kažem? (Jeste.) Ovo ispoljavanje ljudskosti, da budemo precizni, jeste mentalno oboljenje. Drugi ljudi im ništa ne rade, a oni ipak nekoliko dana nekontrolisano plaču i to ne mogu da prebole. To je nedostatak ljudskosti. Kad si okružen ljudima ovog tipa, osećaš se posebno stegnuto i sputano, ne znaš kad bi mogao da na sebe navučeš nevolju ili da sebi stvoriš probleme, pa moraš da budeš izuzetno obazriv kad pred njima govoriš, uzastopno preispitujući sopstvene reči: „Budem li rekao ovu reč, hoće li pomisliti da ih gledam s visine? Ako s njima ne razgovaram, hoće li misliti da o njima imam određeno mišljenje? Ako im kažem nekoliko reči, hoće li misliti da imam neki skriveni motiv? Kako tačno da pravilno postupim?” Na kraju dođeš do zaključka: ljudi ovog tipa su naprosto mentalno oboleli – zaista problematični! Kako god da im pristupiš, nikad ne valja; šta god da kažeš odnosno šta god da uradiš, nikad to ne prihvataju kako treba. Njihova ljudskost je posebno nenormalna. Nakon što s takvim ljudima provedeš mnogo vremena, naprosto poželiš da se od njih udaljiš i da ih izbegneš, nemajući želju za ikakvim daljim kontaktom. Ljudi ovog soja nemaju razmišljanje normalne ljudskosti – mentalno su oboleli. Osetljivost se odnosi na ova ispoljavanja; ona je nedostatak ljudskosti. Iako predstavlja nedostatak ljudskosti, ona nije jednostavnija od iskvarene naravi. U slučaju da neko ima nedostatak ili problem ljudskosti, u njegovom druženju s drugima će nastati brojne nevolje; s takvom osobom biće teško družiti se, a biće i teško korigovati je. Ovo je ispoljavanje ljudskosti.

Hajde da porazgovaramo o još jednom ispoljavanju – tvrdoglavosti. Kakav je ovo problem? (To je nedostatak ljudskosti.) Hajde da najpre isključimo urođena stanja – tvrdoglavost sasvim sigurno nije urođeno stanje, nije data od Boga. Povrh toga, tvrdoglavost ne dostiže nivo iskvarene naravi. Prema tome, ona je nedostatak ljudskosti. Koja su konkretna ispoljavanja tvrdoglavosti? Postoji li određena uzajamna povezanost između tvrdoglavosti i apsurdnosti? (Postoji izvesna uzajamna povezanost.) Uzajamna povezanost u određenom stepenu postoji. Dakle, koja su ispoljavanja tvrdoglavosti? Navedite neki primer. Kakvi ljudi su skloni tome da budu tvrdoglavi? Koje reči i postupci su ispoljavanja tvrdoglavosti? (Pri suočavanju sa određenim ljudima, događajima i stvarima, tvrdoglavi ljudi imaju običaj da budu opsednuti nekim stvarima.) Opsednutost stvarima je jedan aspekt. Navedite primer – kakvim to stvarima oni postaju opsednuti? (Kad neko ukaže na njihove probleme, oni vole da navode izgovore i da posežu za lažnom argumentacijom. Uvek se čvrsto drže nekog izraza ili nekih reči ne bi li sebe odbranili, odbijajući da prihvate istinu ili da prihvate orezivanje. Uporni su u svojoj argumentaciji da bi sebe opravdali, objašnjavajući razloge u pozadini svojih postupaka.) Kad ih drugi orezuju ili s njima u zajedništvu razgovaraju o istina-načelima, oni to ne prihvataju. Umesto toga, sve vreme ističu sopstvene izgovore i opravdanja, tvrdeći da su im namere ispravne, nimalo ne uviđajući sopstvene greške. Ovo je jedno od ispoljavanja opsednutosti. Neki ljudi počine bezobzirna nedela i budu otpušteni, ali o sebi ne razmišljaju. Umesto toga kažu: „U svakom slučaju, Bogu se ne dopadam, a ja nisam neko ko voli istinu, tako da to je to – nema svrhe da se teži nečemu višem.” Neko ih posavetuje: „Ne treba da budeš tako negativan. Kov ti omogućava da shvatiš istinu – treba da težiš nečemu višem!” Oni odgovaraju: „Ako je Bog odredio da nećeš dobiti dobro odredište, nema svrhe, čak i da težiš nečemu višem. Koliki god trud da uložiš odnosno koliko god da dobro radiš, beskorisno je.” Oni u svom srcu neprekidno pogrešno razumeju Boga i s Njim se nadmeću. Šta god da drugi kažu, oni to odbijaju da prihvate. Koliko god da se to što kažeš podudara sa njihovim stanjem odnosno koliko god bi to moglo da im pomogne da se preokrenu i postignu određeni razvoj, oni to i dalje ne prihvataju. Uvereni su da su njihove sopstvene misli tačne. Je li ovo ispoljavanje tvrdoglavosti? (Jeste.) Oni odlučno i čvrsto veruju: „Bogu se ne dopadam. Šta god da uradim, Bog mi neće pokazati blagodat – Bog me je ostavio po strani. Znam da nisam neko ko voli istinu, pa nema svrhe da težim nečemu višem. Ako mogu da izvršavam bilo koju dužnost, uradiću tek nešto malo. Ako me budu nazivali službenikom, neka tako i bude. U svakom slučaju, pustiću stvari da idu svojim tokom. Dokle god postoji tračak nade, neću otići.” U stvari, s obzirom na njihov kov i razna druga stanja, oni ne treba da budu ovako negativni – i dalje su u stanju da urade neke vredne stvari i u izvršavanju svojih dužnosti mogu da postignu određene rezultate. Ipak, zbog svoje tvrdoglavosti, oni odbijaju da teže nečemu višem, ne menjaju svoj kurs i ne kaju se; u svom srcu, veruju da im Bog neće pokazati blagodat. Drugi u različitoj meri dobijaju svetlost i prosvećenje i Bog im često pokazuje određenu blagodat, ali oni to ne mogu da osete, pa u svom srcu gaje određenu ogorčenost prema Bogu. Je li to tvrdoglavost? (Jeste.) Neki ljudi razmišljaju: „Oni koje u Božjoj kući unapređuju i neguju jesu oni koji su vični govoru, poseduju talente i vrline i sebe umeju da predstave. Ljude poput nas, koji sebe ne umeju da predstave i koji nisu rečiti, Božja kuća zanemaruje. Bog nam ne pruža nikakve prilike. Čak i ako posedujemo talente, beskorisno je. Čak i ako imamo kov i moć razumevanja, nebitno je – i dalje moramo da stojimo po strani. Pogotovo zato što dolazimo iz siromašnih sredina, izgledamo prosečno i ne znamo kako da se doteramo, nećemo nikad nigde doći do izražaja. Ceo naš život biće naprosto takav – bez statusa u svetu i bez statusa u Božjoj kući.” Da li je ovo ispoljavanje tvrdoglavosti? (Jeste.) Na osnovu ova dva primera, možete li jasno da objasnite šta je tvrdoglavost? (Tvrdoglavost je kad se neko drži sopstvenih ideja i odbija da bilo koga posluša.) (Kad se neko drži sopstvenog krutog gledišta.) Narodski rečeno, tvrdoglavošću nazivamo to kad se neko drži sopstvenog krutog gledišta, ali nisu svi oblici toga tvrdoglavost – zavisiće od toga da li je kruto gledište kojeg se neko drži ispravno ili nije. Ako je kruto gledište kojeg se neka osoba drži ispravno, onda je to ipak prihvatljivo. Na primer, ako se neko drži svog krutog gledišta, govoreći: „Uprkos svemu, čovek mora da postupa sa savešću”, onda je ovo gledište relativno pozitivno. Ali ako je kruto gledište kojeg se neko drži neispravno i ne odgovara činjenicama, a on ipak odbija da ga otpusti i niko, šta god da mu kaže, ne može da ga navede da se predomisli i promeni svoja gledišta, onda je to tvrdoglavost. Tvrdoglavost je iščašen način shvatanja – slučaj kad se ljudi tvrdoglavo drže iščašenih misli i gledišta. Ona ne odgovara ljudskosti niti zdravom razumu, a još manje odgovara Božjim zahtevima; naravno, ona nipošto nema nikakve veze ni sa istinom. Tvrdoglavost se odnosi na to kad neko, pod uticajem svoje naprasitosti i emocija sopstvene ljudskosti, ne odustaje od svojih iščašenih misli i gledišta. Ljudi koji pokazuju ovakva ispoljavanja jesu tvrdoglavi ljudi. Na primer, nakon što prihvate da budu orezani i sebe spoznaju, neki ljudi osećaju da su u toj stvari pogrešili i da treba da se pokaju. Oni to vide kao prestup i veruju da je orezivanje bilo ispravno, da je orezivanje srećom došlo u pravi čas, te da bi bez njega bila napravljena velika greška. Međutim, tvrdoglavi ljudi tako ne razmišljaju. Oni kažu: „Kad me orezuju, na mene gledaju s visine – istresaju se na meni jer im se ne sviđam. Možda sam se našao u nebranom grožđu i zadesila me je loša sreća. Slučajno su ljuti i nemaju na kome to da iskale, pa se na meni istresaju tako što me orezuju.” Drugi kažu: „Nije tako kao što ti misliš. Zašto ne ispitaš u čemu si pogrešio? Jesi li tu stvar rešavao u skladu sa načelima? Jesi li prekršio istina-načela?” Oni te stvari ne ispituju. Umesto toga, stvari analiziraju, shvataju ih i pristupaju im uz emocije i plahovitost. Ukratko, u najvećem broju slučajeva, tvrdoglavi ljudi ne prihvataju pozitivne stvari niti istinu – oni čak ne prihvataju ni pozitivne misli i gledišta. Šta god da im se dogodi odnosno u kakvom god okruženju da se nađu, oni tome pristupaju tvrdoglavo i drže se s potpunom sigurnošću. Čak i kad s njima u zajedništvu razgovaraš o istini, oni to ne prihvataju i veruju da je ono čega se drže sasvim u skladu sa činjenicama. Šta često kažu? „To što čujete nije pouzdano; realno je samo ono što vidite. To što ja vidim jesu činjenice. Čak i ako je to što kažeš istina, ako to nisi video, nemaš pravo da o tome govoriš.” Za ono što vide veruju da su činjenice i da su te činjenice u osnovi upravo onakve kakvima se na površini čine. Kad govoriš o istini, beskorisno je – u njihovim očima, istina je samo fasada, samo paravan, reči koje lepo zvuče. Stoga je ne prihvataju. Oni slepo veruju: „Ono što kažem je istinito – nije laž – zato što sam video istinitost činjenica. Video sam proces nastanka činjenica.” Na primer, kad tvrdoglava osoba vidi neki par koji se svađa, pri čemu i suprug i supruga viču kako hoće da se razvedu, ona zaključi da će se oni sigurno razvesti. Drugi kažu: „Samo zato što si ih video da se oko razvoda svađaju ne znači nužno da zaista žele da se razvedu. Kad su ljuti, ljudi izgovaraju grube reči. U stvari, to dvoje ljudi je obično međusobno vrlo privrženo – njihov odnos stoji na snažnom temelju. Iako se ceo život svađaju, jedno bez drugog ne mogu da žive. Ta supruga je rekla nekome ko je upoznat sa situacijom da je nemoguće da se razvedu. Stoga, na osnovu tih činjenica i njihovog uobičajenog načina života, verovatno se neće razvesti.” Tvrdoglava osoba u to ne veruje. Kasnije odlazi da proveri i uverava se da se ovaj par zaista nije razveo, ali i dalje tvrdoglavo veruje: „Samo se gledano spolja nisu razveli; privatno su se već potajno razveli. Samo to nisu obelodanili zbog svoje dece.” Vidiš, i dalje se tvrdoglavo drže te stvari. Veruju samo onome što vide svojim očima i u sopstveni sud, bandoglavo istrajavajući u tome da su njihov sud i njihove misli i gledišta ispravni. Čak i kad činjenice nisu takve, niti su suština i koren problema takvi, oni i dalje veruju da upravo jesu. Njihovo shvatanje svih stvari isključivo se oslanja na njihove sopstvene predrasude, plahovitost i emocije – oni ne prosuđuju na osnovu prirode činjenica niti na osnovu korena problema. Čak i ako se situacija promeni, način njihovog razmišljanja i njihove misli i gledišta ostaju nepromenjeni. Ovo su ispoljavanja tvrdoglavih ljudi.

Kad se tvrdoglavi ljudi susretnu sa konkretnim problemima, način njihovog rešavanja tih problema i narav koju otkrivaju obuhvataju iskvarenu narav. Tvrdoglavost je veliki nedostatak ljudskosti. Naravno, to ne doseže do nivoa karaktera ili integriteta – samo je povezano sa stavom, mišlju i gledištem uz koje dolaze u kontakt s drugim ljudima i stvari rešavaju. Ako je čovek tvrdoglav, to je dovoljno da pokaže da njegova ljudskost ima nedostatak. Kad se taj nedostatak otkrije u konkretnoj stvari, to što taj čovek otkriva više nije samo nedostatak ljudskosti. Ako je u datoj situaciji on tvrdoglavo uporan u svom izopačenom shvatanju i u svojim gledištima, verujući da su oni u skladu s istinom i, ko god da s njim u zajedništvu razgovara o istini, on to ne može da prihvati – pa čak tvrdoglavo postupa i daje neke tvrdoglave izjave – onda to više nije samo problem njegove ljudskosti. To se već uzdiglo na nivo problema sa njegovom naravi – uzdiglo se na nivo iskvarene naravi. Na primer, kad je reč o prihvatanju da bude orezan, ako krši načela u obavljanju stvari i čini bezobzirna nedela, taj čovek bi trebalo da prihvati orezivanje. Čak i ako ne prihvata orezivanje, i dalje treba da prihvati odgovarajuću kaznu i prekor. Međutim, umesto da to shvati ispravno, on se žali na svoju lošu sreću, govoreći: „Slučajno sam se našao na liniji vatre. Ta osoba koja me orezuje naprosto je ljuta i nema gde da iskali svoj bes – slučajno je nabasala na tu moju stvar, pa me je orezala.” Njegova misao, gledište i stav prema orezivanju jesu otkrovenje iskvarene naravi. Koje vrste iskvarene naravi? (Nepopustljivosti i odbojnosti prema istini.) Odbojnosti prema istini i nepopustljivosti. Njegove misli i gledišta u vezi sa ljudima i stvarima spadaju u tvrdoglavost njegove ljudskosti, ali su iskvarene naravi koje daju povoda ovim tvrdoglavim mislima i gledištima nepopustljivost i odbojnost prema istini. To suštinu ovog problema čini ozbiljnom – takvi ljudi su bezvernici. Tvrdoglavost je nedostatak ljudskosti. Koje glavne karakteristike iskvarenih naravi ona obuhvata? Nepopustljivost i odbojnost prema istini – to je podiže na nivo iskvarenih naravi. Šta u ovome primećujete? Neki nedostaci u ljudskosti, koji obuhvataju misli, gledišta i stavove na osnovu kojih se ljudi vladaju i postupaju, mogu dostići razmere iskvarenih naravi. Na primer, mucanje je nedostatak ljudskosti. Čovek koji muca će mucati šta god da govori. Samo mucanje nije iskvarena narav i ne uzdiže se na nivo iskvarene naravi. Međutim, ako reči izgovorene kroz mucanje u sebi sadrže određene misli, a te misli su nastale pod uticajem iskvarene naravi, u tom slučaju, bez obzira na to da li je taj čovek neko ko prirodno muca ili ne, misli u pozadini njegovih reči obuhvataju iskvarenu narav. Mucanje je problem u govoru – ono nema veze sa iskvarenom naravi. Međutim, iskvarena narav pokreće ili izaziva misli i gledišta koja su u pozadini ovakvog načina govora. Dakle, vidiš, kad nedostatak ljudskosti obuhvata urođena stanja, on nema nikakve veze sa iskvarenom naravi. Ali, ako nedostatak ljudskosti obuhvata podle, iščašene ili negativne elemente nečijeg karaktera, on uključuje iskvarenu narav. Da li razumete? (Da.)

Hajde da porazgovaramo o obamrlosti, još jednom ispoljavanju. Kakav je ovo problem? (Nedostatak ljudskosti.) Obamrlost je nedostatak ljudskosti. Koja su uobičajena ispoljavanja obamrlosti kod ljudi? Tromo reagovanje, usporeno kretanje i nedostatak fleksibilnosti pri obavljanju stvari, a kad se razmišlja o problemima, premalo ideja ili sposobnost da se razmatra samo relativno mali broj aspekata problemȃ. Sve to nazivamo obamrlošću. Na koji aspekt ljudskosti se odnosi obamrlost? Odnosi se na dubinu čovekovog posmatranja ljudi i stvari, dubinu čovekovog vladanja i postupaka, kao i na čovekovu inteligenciju ili kov kad je reč o posmatranju ljudi i stvari i vladanju i postupanju. Uopšteno govoreći, kakav čovek se opisuje rečju „obamro”? (Čovek relativno lošeg kova.) Obamrlost znači da čovek ima loš kov, nisku inteligenciju i trome reakcije – obamrlost je posedovanje ovih ispoljavanja. Obamrlost je veliki nedostatak ljudskosti. Ova obamrlost se ne odnosi na tvoju ruku ili nogu koja je utrnula i bez osećaja u sebi – nije reč o takvoj fizičkoj neosetljivosti. Niti se ona odnosi na osobinu ličnosti kao što su tupost, ukočenost ili krutost. Umesto toga, to je mentalna reakcija ili ispoljavanje čovekove inteligencije u rešavanju problema. U uobičajenim okolnostima, ovaj tip čoveka često je u stanju tuposti, gluposti i odsustva reakcija kad je reč o ljudima, događajima i stvarima oko njega. Odnosno, on stvari vidi, ali suštinu tih stvari ne može da prozre i ne može u njima da primeti probleme. Kad ga podsetiš da tu postoji neki problem, on nema čak ni reakciju i ne zna da je to problem. Čak i ako mu neko ukaže na problem, on i dalje ne može da prozre ozbiljnost tog problema niti njegovu suštinu. Shodno tome, mnogim stvarima se bavi veoma sporo. To je obamrlost. Sama po sebi, obamrlost je nedostatak ljudskosti. Bez obzira na starost obamrlih ljudi odnosno na činjenicu da li im je bilo koji deo fizičkog tela utrnuo, kad je reč o ispoljavanjima njihove ljudskosti u ovom smislu, oni ne mogu da obavljaju konkretan, osnovni posao, niti mogu da prihvate posao koji podrazumeva tehnički sadržaj ili je po prirodi visoko specijalizovan. Naravno, takvi ljudi takođe nisu sposobni ni da budu starešine ni delatnici. Ako su starešina ili delatnik obamrli, u poslu koji oni obavljaju doći će do problema, taj će se posao potpuno zaustaviti i paralisati. Oni nisu u stanju da probleme uoče i ne mogu odmah da ih reše, pa pri nastanku raznih problema, ne mogu da ih primete i ti problemi ne mogu da budu rešeni. Svojim očima ne mogu da vide probleme, pa ne mogu da se uhvate u koštac s njihovim rešavanjem i ne znaju koji posao je najvažnije obaviti. Svakoga dana oni mogu rutinski da obavljaju tek ponešto površnog posla. Kakve god radne aranžmane da izdaje Višnji, oni ih prosleđuju drugima, a nakon što ih proslede, nemaju predstavu mogu li se oni pravilno sprovesti, kakvi se rezultati mogu postići odnosno kakvi će biti posledični efekti. Ne mogu ništa da prozru. Koliko god ljudi da oko njih čini zlo ili da izaziva ometanja ili prekide, oni to ne mogu da zapaze. Ne znaju ni koliko posla treba nadgledati niti koji konkretan posao treba sprovesti. Neko ih pita: „Jesi li organizovao taj posao i nekome ga dodelio?” A oni kažu: „Sve je sređeno. S njima sam razgovarao u zajedništvu i jednom sam im naglas pročitao radni aranžman – svi znaju za njega.” Da li je ovo sprovođenje radnog aranžmana? (Nije.) Sprovođenje radnog aranžmana nalaže, pre svega, da se pravilno dodele odgovornosti starešina i delatnika, da se precizira koji se starešina bavi kojim poslom i da se pobrine oko toga da svaki segment posla bude dodeljen konkretnim ljudima. Osim toga, starešinama i delatnicima se mora konkretno reći kako da ga urade i u skladu sa kojim načelima. Sve se te stvari moraju jasno objasniti tako da svi znaju kako taj posao da obave. Jedino je to pravo značenje dodeljivanja posla. Pri obavljanju posla, neki ljudi drugima samo naglas pročitaju radni aranžman, od svih traže da kažu šta su razumeli i kako se povodom toga osećaju i to je sve. Dokle god vide da su svi zauzeti izvršavanjem svojih dužnosti, oni pretpostavljaju da je radni aranžman dobro sproveden. Pitaš li ih u tom trenutku: „Imaju li braća i sestre ikakvih poteškoća u izvršavanju svojih dužnosti? Ima li i dalje nekih problema? Jesi li besedio da ih razrešiš?”, oni odgovaraju: „Nisam čuo ni za kakav problem – sad ću da proverim.” Zapravo, osoba zadužena za posao nije navela nijedan problem niti teškoću, ali te teškoće postoje. Budući da je ta osoba previše obamrla, ona ne može da ih primeti. Na primer, ona ne može da zapazi čak ni ako dvoje ljudi nisu u stanju da međusobno sarađuju i pri izvršavanju svojih dužnosti se međusobno nadmeću za status, a to se odražava na posao. Ta osoba čak kaže: „Odnos među njima je prilično dobar – obavljaju razgovore i međusobno komuniciraju. Da ne mogu da sarađuju, ne bi ni razgovarali.” Ljudi pitaju tu osobu: „Da li se međusobno nadmeću za status? Mogu li skladno da sarađuju?” Ona odgovara: „Ne znam za to.” Tek nakon provere, otkriva se da to dvoje ljudi nisu u stanju da sarađuju i da se međusobno takmiče – nadmeću se ko drži uzvišenije propovedi, čiji je glas grleniji i ko može duže da govori. Božji izabrani narod je ove stvari još odavno primetio. Ako tu osobu pitaš: „Da li su ti problemi brzo rešeni?”, ona odgovara: „Ne, nisu rešeni. Nisam znao da je to posao koji treba ja da obavim.” Ona ne zna čak ni da reši tako veliki problem – zar nije maloumna? (Jeste.) Jedanput naglas pročita radne aranžmane, a zatim zahteva od svih da daju izjave i zavetuju se da će dobro izvršavati svoju dužnost, pa nakon toga smatra da je njen posao završen. Sebi govori: „Pamtim ko je crkveni starešina, ko je konkretno odgovoran za koji segment posla i ko je zadužen za rad na produkciji filmova”, ali naprosto ne vidi kako ti konkretni segmenti posla treba da se izvrše. Tako izgleda kad je neko obamro i tup – to su glupavi pojedinci. Oni ne mogu da primete nikakve probleme i ne znaju kako da besede o bilo kom aspektu istina-načela. Kad je reč o problemima koji se tiču istina-načela, oni ne znaju kako da besede o istini da bi ih rešili. Kad je reč o problemima koji se tiču kadrovskih ili administrativnih poslova, nijedan od njih takođe ne mogu da zapaze. Čak i ako vide da neko ne može da izvršava posao, oni ne znaju kako to da reše. Ne mogu ništa da prozru. U tome je značenje obamrlosti. Znaju samo da izgovaraju neke doktrine, ali za posao nisu kompetentni – imaju obamro i tup izgled. Recite Mi, da li je takav čovek starešina koji je u skladu s merilom? (Nije.) Ako su starešine i delatnici obamrli, onda je to problematično – oni neće moći da obave nikakav posao. Ako ne obavljaju posao koji bi trebalo da obavljaju, pa se, kad neko prijavi problem, tim problemom takođe i ne pozabave, onda to više nije samo problem obamrlosti, već je odsustvo normalne ljudskosti, i gubljenje normalne funkcije savesti i razuma.

Obamrlost je nedostatak ljudskosti. Iako se ovaj nedostatak ne uzdiže na nivo iskvarene naravi, ovaj problem je sȃm po sebi koban. Tu stoji živ čovek, sa čulima i udovima koji funkcionišu, ali on naprosto nema sposobnost normalne osobe da posmatra ljude i stvari odnosno da se vlada i postupa. Kad radi, on je poput beskorisne osobe koja nema nikakve misli – ne može da primeti nikakav problem, a još manje je u stanju da probleme rešava kad na njih drugi ukažu, i ne može da vidi koji posao treba da bude urađen. U njegovom umu, to izgleda kao da ga se ništa ne tiče. Shodno tome, ne može da izvršava nikakav posao – on je ništarija, beskorisna osoba. Zar ovaj problem nije dovoljno ozbiljan? Vidiš, tvrdoglavi i osetljivi ljudi makar imaju aktivne misli – oni poseduju razmišljanje normalne osobe; odnosno, njihov um neprekidno funkcioniše. Međutim, um obamrlih ljudi je prost; kao da im je um paralizovan, kao da su mrtvi. I premda imaju oči, šta god da vide, u njihovom umu izostaje bilo kakva reakcija i u sopstvenom umu o tome neće razmišljati; nemaju nikakve misli i u potpunosti su poput drvenih figura. Šta su drvene figure? To su ljudi izrezbareni u drvetu; gledano spolja, liče na ljude, ali kad im se obratiš, ne reaguju. Kažeš im da paze na kuću, ali kad im lopov opljačka kuću, oni ništa ne preduzimaju. Pitaš ih: „Zašto nisi pazio na kuću?”, a oni i dalje ne reaguju. Ako čovek ni na šta ne reaguje, onda je to veoma problematično. Drugim rečima, funkcije koje instinkti ljudskosti treba da izvršavaju – kao što su funkcije misli i svesti, i funkcije koje oči, uši, mozak i srce treba da obavljaju – ne mogu da se izvršavaju. Oni nemaju misli koje ljudi s normalnom ljudskošću treba da poseduju ili im takve misli nedostaju. To nazivamo obamrlošću. Obamrli ljudi se mnogo ne razlikuju od beskorisnih ljudi. Neki ljudi kažu: „Kažeš da su ljudi ovog soja obamrli, da njihove oči, uši i mozak ne mogu da obavljaju svoje funkcije. Ipak, ako ih uvrediš, oni reaguju. Ako pretrpe neki gubitak, na to odreaguju. Pa mogu li se i dalje smatrati glupacima?” Čak i pojedine životinje mogu da shvate ljudski govor – mogu da razumeju i dobre i loše stvari koje o njima govoriš. Ako neko, poput ljudskog bića, ne može da shvati ljudski govor, onda on ne ispunjava merilo da bude čovek. Prema tome, da bi se izmerilo da li je neko čovek, mora se koristiti merilo za ljude. Zašto pominjem životinje? Da bih ti stavio do znanja da si ti živo biće koje se nalazi u kategoriji stvorenih ljudi, a nisi životinja. Ako tebi, kao čoveku, nedostaju misli koje čak i životinje poseduju, onda ti u velikoj meri zaostaješ. Čak i životinje umeju da budu dobre prema onima koji se prema njima lepo ophode i svakodnevno im daju hranu, te umeju da se s njima zbliže. Ako tebi, kao čoveku, nedostaje takva ljudskost, zaslužuješ li da se i dalje nazivaš čovekom? Zašto pravim ovo poređenje? Da bih ti stavio do znanja da nisi životinja ili neka životinja višeg nivoa; ti si osoba, biće najvišeg ranga među svim stvorenjima koja je Bog stvorio – čovek. Imaš moć govora, sposobnost razmišljanja i sposobnost da shvatiš istinu. Bog te je stvorio da budeš gospodar među svim stvorenjima, da upravljaš svim stvarima i drugim živim bićima. Ti si upravnik svih živih bića među svim stvarima. Da bi njima upravljao, moraš da budeš iznad njih. Da bi imao sposobnost da njima upravljaš, moraš da budeš bolji od njih. Prema tome, pominjanje životinja nema za cilj da te omalovažava, već da te podseti i navede da shvatiš da od njih treba da budeš bolji. Treba da koristiš sposobnosti koje tvoja ljudskost treba da poseduje, kao i najrazličitije vrste zdravog razuma i sposobnosti koje si stekao otkako si rođen, da bi njima upravljao i predvodio ih, radeći ono što čovek treba da radi, što ti je Bog naložio da uradiš. Ako sebe smatraš stvorenim čovekom, treba da koristiš merilo za stvoreni ljudski rod da bi izmerio svoju ljudskost i svoju suštinu. To merilo ne sme biti niže od merila koje je Bog ustanovio za ljudski rod. Prema tome, da bi se izmerili čovekov kov i problemi u raznim aspektima njegove ljudskosti, mora se koristiti merilo za ljude. Mnogi ljudi su mentalno obamrli i reaguju tromo u smislu ljudskosti, zbog čega tokom izvršavanja svojih dužnosti mnoge od njih loše obavljaju – oni su nekompetentni za crkveni rad i nesposobni da praktično postupaju u skladu sa istina-načelima. Stoga, sebe moraš da spoznaš i da znaš sopstvenu meru. Ako ne poseduješ ovakav kov ili ljudskost, ili ako obamrlost imaš za nedostatak u svojoj ljudskosti, onda ne treba da se nadmećeš da budeš starešina ili nadzornik. Ako postaneš starešina ili nadzornik, za koji god crkveni posao da budeš odgovoran, ta crkva će postati paralisana. Za koji god segment posla da budeš odgovoran, taj posao će se naći u potpunom rasulu. Ako za njega nisi kompetentan, treba da staneš u stranu i da onima koji su u stanju da ga obavljaju prepustiš da to i čine. Da li razumete? (Da.) Posedovati svest o sebi, a zatim naučiti da ustupiš mesto onima koji su sposobniji i da druge preporučiš – to je načelo primene. Neki ljudi kažu: „U toj meri sam obamro da ne mogu da zaključim ko je dobar – kako ikoga mogu da preporučim?” Ako ne možeš da zaključiš ko ima dobar kov i ne možeš da daješ preporuke, neke lekcije moraš da savladaš. Kad vidiš da neko razume istinu i u stanju je da druge raspoznaje, od njega treba da učiš. Razgovarajući s njim više u zajedništvu, moći ćeš da naučiš neke stvari. Pošto obamrlost imaš kao nedostatak u svojoj ljudskosti, ne budi izbirljiv ili selektivan u pogledu dužnosti koje ćeš izvršavati. Ti sȃm imaš taj nedostatak, pa nema mnogo vrsta posla i dužnosti koje možeš da radiš. Ako se, uz mnogo napora, za tebe pronađe prikladan položaj, a ti si i dalje izbirljiv i selektivan, onda to nije problem obamrlosti niti nedostatak ljudskosti, već iskvarena narav. Koja iskvarena narav? Ona koju odlikuju nadmenost, nepokornost i nepoznavanje sopstvene mere. Ti si ništarija, beskorisna osoba, idiot, a ipak želiš da izvršavaš dužnosti koje su dostojanstvene, koje nisu zamorne, koje drugi izrazito cene – to ukazuje na nadmenu narav. Ako si ti izrazito obamro, imaš posao koji treba da obavljaš i stvari o kojima treba da brineš, ali ih ne radiš niti ih primećuješ, ako nemaš nameru čak ni da mrdneš prstom kad stvari krenu naopako, pa čak i kad vidiš da nešto škodi interesima Božje kuće, ti to ignorišeš, razmišljajući: „To nije problem u mojoj kući, pa se time neću zamarati”, to nije samo obamrlost, već nedostatak savesti i razuma. Ako imaš imalo savesti i razuma i poslove Božje kuće posmatraš kao sopstvene, onda treba da ispuniš svoju odgovornost i da ne dozvoliš da se naškodi interesima Božje kuće. Ali ako ti fali ova dobra namera i ne činiš čak nijednu dobru stvar, zar onda nisi tupa i obamrla osoba? Ovim zaključujemo naš razgovor o ispoljavanju obamrlosti.

Hajde da sad porazgovaramo o bestidnoj tvrdokornosti. Kakav je problem bestidna tvrdokornost? (Nedostatak ljudskosti.) Da li je to nedostatak? (To je problem lošeg karaktera.) Loš karakter označava lošu ljudskost. Na koji aspekt ljudskosti se odnosi bestidna tvrdokornost? Odnosi se na savest i razum, kao i na integritet i dostojanstvo. Tiče se aspekta čovekovog karaktera. Koja su konkretna ispoljavanja bestidne tvrdokornosti? Koje stvari ukazuju na to da je čovek bestidno tvrdokoran? Koje god bestidne stvari da radi, one su zasigurno ispoljavanja bestidne tvrdokornosti. Laskanje i podilaženje bez osećaja neprijatnosti – zar to nije bestidna tvrdokornost? (Jeste.) Zašto to nazivamo bestidnom tvrdokornošću? Zato što takvo ponašanje ukazuje na to da neki čovek nema osećaj stida. On je u stanju da izgovori određene reči kojima se krši savest normalne ljudskosti odnosno koje ne odgovaraju činjenicama i, ma koliko da te reči izazivaju osećaj nelagode ili su neprijatne, on pritom neće pocrveneti niti će srce početi da mu udara jače, i nije ga briga kako ga drugi doživljavaju nakon što te reči čuju; čak i da mu se drugi smeju, njega nije briga. Nedostaje mu osećaj stida, zar ne? (Da.) Nije li odsustvo osećaja stida upravo slučaj bestidne tvrdokornosti? Isto tako, kad je očito da je neko ništarija, a ipak se javno i dalje nadmeće za status i da bude starešina – nije li to bestidna tvrdokornost? (Jeste.) Ne samo da se on javno nadmeće, već i tokom izbora lažira glasačke listiće. Dok drugi glasaju za po jednu osobu, on dvaput glasa za sebe – nije li to bestidna tvrdokornost? (Jeste.) Kad drugi za njega ne glasaju, on glasa sȃm za sebe. Takvi ljudi se besramno i bez ikakvog osećaja stida nadmeću da postanu starešine – kako su samo bestidno tvrdokorni! Uopšteno govoreći, svi oni koji vole status i imaju ambiciju žele da sebe predstave u lepom svetlu kako bi ostali mogli da ih izaberu za starešine. Kad postanu starešine, osećaju se prilično ponosno, ali ako ne budu izabrani, osećaju se nesrećno i nezadovoljno – to je normalno ispoljavanje. Međutim, ljudi koji su bestidno tvrdokorni nisu takvi. Da bi postali starešine, oni se neće libiti da upotrebe svako sredstvo. Kažu: „Nikom se ne sviđam i niko neće glasati za mene, ali ću pronaći način da postanem starešina. Čak i da moram da varam i koristim podmukle metode, nateraću sve da me izglasaju za starešinu!” Drugi kažu: „Čak i ako postaneš starešina, nikom se i dalje nećeš sviđati. O tebi nemamo lepo mišljenje i reputacija ti je loša. Budeš li organizovao ikakav posao, niko te neće slušati.” Oni odgovaraju: „Čak i da me ne slušate, svejedno ću pokušati da budem starešina!” Koliko su samo takvi ljudi bestidno tvrdokorni! Sudeći prema ovome, zar takvim ljudima ne nedostaje svest o sebi? (Da.) Nedostaje im svest o sebi i u sebi imaju određenu nasilnu crtu. Sudeći prema mislima i gledištima bestidno tvrdokornih ljudi u pogledu njihovog vladanja, oni u svojoj ljudskosti nemaju nikakav osećaj stida, nije ih briga za integritet ili karakter, savest ili osećaj neprijatnosti, niti im je stalo do moralnosti i polazišta za sopstveno vladanje – sve to zanemaruju. Sudeći prema njihovim mislima i svesti, oni su krajnje glupi, neuki i niski. Zato se i kaže da imaju slab, loš karakter. Stoga su bestidne stvari koje čine zasigurno rukovođene njihovim pogrešnim mislima i gledištima. Tokom crkvenih izbora, uporni su u tome da njih same izaberu, da glasaju za sebe i da postanu starešine – neprihvatljivo im je da ne postanu starešine, a ako se to dogodi, braću i sestre će mrzeti zato što za njih nisu glasali. Kad otkriju da za njih nisi glasao, to im se ne dopada. Šta god da kažeš, nečim će ti uzvratiti. Izrazito su grubi kad s tobom razgovaraju, kao da iz njih kulja plamen. Ujedno razmišljaju kako da ti se osvete i da te muče, a mogu čak odbijati da do kraja svog života s tobom ijednu reč progovore. Ono što se tim konkretnim postupcima takvih ljudi otkriva jeste iskvarena narav. Kakva je ovo iskvarena narav? (Podmuklost.) Blago rečeno, to su nadmenost i precenjivanje njihovih sopstvenih sposobnosti – oni naprosto žele da budu starešine. Međutim, sudeći prema načinima obavljanja stvari i raznim ispoljavanjima, oni su ljudi koji imaju podmuklu narav. Iskvarena narav ovih bestidno tvrdokornih ljudi koji imaju podlu ljudskost vrlo je očigledna. Svi njihovi postupci mogu da se uzdignu na nivo iskvarenih naravi. To što su bestidno tvrdokorni jedno je od ispoljavanja njihovog karaktera; u svom govoru i postupcima se zatim rukovode ovim aspektom svog karaktera, pa shodno tome mogu da počine brojna bestidna nedela i otkriju razne iskvarene naravi, kao što su nadmenost i podmuklost. Stoga, u određenoj meri, podmukla ispoljavanja koja se otkrivaju iz čovekovog karaktera potpadaju pod iskvarene naravi; sva ova ispoljavanja su povezana i isprepletena sa njegovom priroda-suštinom, a njegova konkretna otkrovenja svake iskvarene naravi potiču iz njegovog podlog karaktera. Stoga su podao karakter i iskvarene naravi međusobno povezani. Ljudske iskvarene naravi nastaju nakon što Sotona iskvari ljude. Na primer, aspekti podlog karaktera unutar čovekove ljudskosti, kao što su tvrdoglavost, uskogrudost i bestidna tvrdokornost, svi nastaju usled toga što ga kvari i na njega deluje Sotona. Pre nego što prihvate istinu, svi ljudi prvo prihvate kvarenje i zaluđivanje koji dolaze od brojnih lažnih, zlih i negativnih misli i gledišta – oni te lažne stvari primaju u svoje srce i prihvataju kao svoj život, a to znači da iskvarene naravi postaju njihov život.

Bestidna tvrdokornost sadrži i neka druga ispoljavanja. Neke starešine i delatnici preduzimaju očite radnje kojima izazivaju prekide i ometanja, obmanjujući one iznad sebe, dok od onih koji su ispod njih stvari drže u tajnosti, ili se okreću protiv radnih aranžmana, pa njihovi postupci izazivaju još veću štetu crkvenom radu. Ipak, oni ne samo da ne razmišljaju i ne spoznaju sopstvene probleme niti priznaju činjenicu sopstvenog zlodela ometanja crkvenog rada, već, naprotiv, čak veruju da su dobro postupili i žele da zatraže zasluge i nagrade, hvaleći se i svedočeći na sve strane koliko su posla uradili, koliko su patnje istrpeli, koliki su doprinos dali tokom svog rada, koliko ljudi su zadobili propovedanjem jevanđelja u svom radu i tome slično. Ni najmanje ne priznaju koliko su zla učinili odnosno koliko su veliku štetu naneli crkvenom radu. Svakako, takođe se ne kaju, a još manje menjaju svoj pravac delovanja. Recite Mi, nisu li takvi ljudi bestidno tvrdokorni? (Jesu.) Ako ih pitaš: „Da li si crkveni rad obavljao shodno istina-načelima? Je li tvoj rad bio u skladu sa radnim aranžmanima Božje kuće?”, oni tu temu izbegavaju. Ako drugi ljudi zatim razotkriju da su tokom svog rada oni doveli do ozbiljnih gubitaka priloga Bogu – neki gubici su dostizali nekoliko stotina juana, neki nekoliko hiljada, a neki čak nekoliko desetina hiljada – kad se od njih zatraži da to nadoknade, kakva im je reakcija? Normalni ljudi sa savešću, razumom i osećajem stida bi u zemlju propali kad to čuju, osećajući se poniženo i posramljeno u dubini svog srca. Oni bi smatrali da svoj posao nisu dobro uradili i da tako mnogo duguju Bogu, pa stoga sebe ne bi ni pokušavali da opravdaju; čak i ako su obavili neki konkretan posao i istrpeli mnogo patnje, ne bi smatrali da je to vredno pomena. Da je njihov posao zaista dobro obavljen, da li bi on radu Božje kuće mogao da izazove toliku štetu? Ne bi mogao. Sudeći naprosto prema šteti koju su izazvali, može se dokazati da je njihov posao loše obavljen, pa stoga treba da priznaju krivicu i pokaju se. Bez obzira na to da li je gubitke koje su izazvali neophodno nadomestiti, oni makar moraju da priznaju činjenicu da je njihov rad izazvao ometanja i prekide crkvenog rada. Jedino bi sasvim bestidni ljudi odbili da priznaju tu činjenicu. Oni bi rekli: „Čak i ako nadomestim gubitke, neću priznati da sam napravio ijednu grešku niti da sam učinio išta pogrešno u svom poslu. Čak i ako otplatim dugove, i dalje sam zaslužna osoba, bolji od prosečnog čoveka u Božjoj kući. Imao sam slavnu prošlost!” Kakva je ovo ljudskost? Recite Mi, imaju li ljudi od ove sorte ikakav osećaj stida? Mogu li uopšte da izgovore reči „osećaj stida”? Ako zaista nemaju nikakav osećaj stida, to je problematično. Ako u svom srcu jasno znaju da su činili zlo, ali tvrdoglavo odbijaju da to i rečima priznaju, nisu li takvi ljudi veoma nepopustljivi? Ako u svom srcu prepoznaju da su činili zlo i to mogu ujedno rečima da priznaju, za njih se ipak može smatrati da poseduju savest – u sebi ipak imaju osećaj stida. Ako ne samo da odbijaju da to rečima priznaju, već su u svom srcu i prkosni, neprekidno se opirući, pa čak i na sve strane raspredajući tvrdnje da se Božja kuća prema njima odnosi nepravično i da su žrtve loše sreće, tada je njihov problem ozbiljan. Koliko ozbiljan? Oni nemaju uopšte ni savest ni razum. Savest mora istovremeno da obuhvati i osećaj za pravdu i dobrotu. Jedan od aspekata osećaja za pravdu je u tome da ljudi moraju da imaju osećaj stida. Samo ako znaju za stid, ljudi mogu da budu čestiti, da imaju osećaj za pravdu i da vole pozitivne stvari i da ih se pridržavaju. Međutim, ako tvojoj savesti i osećaju za pravdu nedostaje osećaj stida, i ne znaš za stid – te ako se, čak ni kad uradiš nešto pogrešno, zbog toga ne osećaš neprijatno, ne znaš da o sebi razmišljaš ili da sebe mrziš, ne osećaš kajanje i nije te briga kako te drugi razotkrivaju, ne crveniš u licu i ne osećaš nikakav stid – onda je tvoja savest kao osobe problematična i ujedno se može reći da nemaš nikakvu savest. U tom slučaju, teško je reći da li ti je srce loše ili zlo – moguće je da ti je srce zlo, da je to srce vuka; da nije pozitivno, već negativno. Ljudi bez savesti i bez ljudskosti su demoni. Ako uradiš nešto pogrešno i ne osećaš nikakav stid, ne osećaš kajanje niti imaš osećaj krivice, o sebi ne samo da ne razmišljaš, već se i raspravljaš, suprotstavljaš i pokušavaš sebe da odbraniš i opravdaš, navlačiš na sebe dopadljivu fasadu, u tom slučaju, ako se to izmeri prema merilu ljudskosti, tvoja ljudskost je problematična. Kakav god da ti je razum, ako ne zadovoljavaš merilo savesti, onda je teško reći imaš li zapravo ljudskost ili ne. Nećemo razgovarati o tome kakav je tvoj unutrašnji duh, odakle si došao niti kakvo si zlo počinio u prošlosti; nećemo razgovarati o tvom prethodnom životu. Govoreći jedino u smislu savesti koju treba da imaš u ovom životu, ako ti nedostaje osećaj stida, onda nisi u skladu sa merilom za osobu. Neki ljudi kažu: „Ja sam bestidno tvrdokoran, pa samo uzimam šta mi se prohte.” Ipak, zavisi gde to radiš – u Božjoj kući to neće moći. Božja kuća nije mesto na čijoj grbači možeš da živiš. Ako si uporan da živiš na njenoj grbači, na sebe ćeš sigurno navući nesreću. Neki ljudi misle: „Ja sam tvrdokoran kao krokodil. Kud god da odem, tako se ponašam, paradirajući kao da sam glavni baja! Nije me briga šta drugi kažu o meni – šta mi ko može?” Ljudi možda ne mogu ništa da učine u vezi sa tobom, ali, pošto veruješ u Boga, trebalo bi da obratiš pažnju na to kako Bog odmerava i procenjuje sve što radiš, kako te Bog definiše i kakve presude On donosi o tebi. Ako na to ne obraćaš pažnju, jesi li i dalje neko ko veruje u Boga? Ako ti čak ni do toga nije stalo, onda si bezvernik. Možda zanemaruješ ono što ljudi govore o tebi, ali zar ne bi trebalo da ti je stalo do Božje procene o tebi, do toga kako te On vidi i do presuda koje On donosi o tebi? Ako je Božja procena o tebi da si bestidno tvrdokoran, da ne znaš za osećaj neprijatnosti i da si lišen svakog osećaja stida, da tvojoj ljudskosti nedostaju mnoge stvari i da ti manjkaju neke veoma važne stvari, onda bi trebalo da počneš da se vladaš na sasvim nov način – moraš da se pokaješ i prestaneš da iznosiš sopstvenu argumentaciju. Čak i ako imaš na hiljade izgovora, sama činjenica da si bestidno tvrdokoran dovoljna je da odredi da postoji ogroman problem u tvojoj ljudskosti i savesti. Izmeri li se samo na osnovu ovoga, tvoj problem je vrlo ozbiljan. Ako možeš da razumeš to što govorim, treba da se pokaješ i prestaneš da u svom srcu iznosiš sopstvenu argumentaciju. Tvoja argumentacija potiče iz plahovitosti, iz emocija, od Sotone – čak i ako smatraš da tvoja argumentacija nije pogrešna, ona nije istina. Božja procena o tebi nije potpuno zasnovana na tvojim iskvarenim naravima. Pre nego što razmotri tvoje iskvarene naravi, Bog prvo posmatra tvoju ljudskost. Tvoj karakter određuje tvoju ljudskost i tvoj stav prema svakoj stvari. To što Bog vidi sigurno je tačno, a merilo kojim te On odmerava takođe odgovara istini. Koga god da On odmerava, to se nikad ne zasniva na njegovom spoljašnjem izgledu, već na tome šta on zaista radi, na njegovim otkrovenjima i ispoljavanjima u svakodnevnom životu, njegovim mislima, gledištima i stavovima pri bavljenju svakom stvari, kao i na njegovom stavu prema pozitivnim stvarima, prema istini i prema Bogu. Kako god da te Bog na kraju definiše ili proceni, neće ti biti naneta nepravda. To nije zasnovano na tvom privremenom ispoljavanju ili povremenim prestupima; to je procena zasnovana na tvojim sveukupnim ispoljavanjima. Stoga je Božja procena o svakom čoveku tačna i objektivna. Zar nije tako? (Jeste.) Ispoljavanje bestidne tvrdokornosti tiče se čovekovog karaktera. Naravno, u izvesnoj meri, to se uzdiže i na nivo iskvarene naravi. Budući da takvi ljudi imaju ovaj aspekt ljudskosti, on ih navodi da čine određene stvari, pa kad te stvari učine, oni otkrivaju svoju iskvarenu narav. Koja god iskvarena narav da se otkriva, iskvarene naravi koje otkrivaju i postupci koje preduzimaju bestidno tvrdokorni ljudi neodvojivi su od njihove ljudskosti. Dakle, mogu li se iskvarene naravi neke osobe izmeniti i odbaciti zavisi od toga kakav je karakter te osobe. Ako joj je karakter zao, ako se opire istini, ako se istine gadi i prema njoj ima odbojnost i odbija da prihvati istinu, onda će njene iskvarene naravi biti teško odbaciti, i ta osoba neće moći da postigne spasenje. Međutim, ako u smislu svog karaktera ta osoba nije zla, može da shvati i prihvati istinu, nije tvrdoglava i nema probleme podlog karaktera, onda se njene iskvarene naravi mogu odbaciti. Svi imaju iskvarene naravi; ipak, šta određuje da li čovek može da odbaci iskvarenost i postigne spasenje? (To zavisi od toga kakav je njegov karakter.) Tačno tako – to zavisi od toga da li je čovekova ljudskost dobra ili loša.

Hajde da u nastavku porazgovaramo o sumnjičavosti. Koje je ispoljavanje, o kome smo upravo razgovarali, donekle slično sumnjičavosti? (Osetljivost.) Kakav je problem osetljivost? (Nedostatak ljudskosti.) Sumnjičavost je za nivo iznad osetljivosti; taj problem je ozbiljniji. Osetljivost je samo znak donekle nezrele ljudskosti, poput one kod deteta, dok se sumnjičavost odnosi na neke konkretne misli i gledišta – ono što se uobičajeno naziva preteranim razmišljanjem, što ukazuje na loš karakter. Na primer, sumnjičavu osobu neko zamoli da mu pomogne da kupi neki artikal koji košta deset juana i posebno joj naglasi: „Nikako ne smeš da platiš više od deset juana. Ako je to preskupo, nemoj kupovati.” Nakon što to čuje, ta osoba pomisli: „Jesi li samo ljubazan? Ti zapravo želiš artikal koji košta stotinu juana, ali ti je previše neprijatno da to kažeš. Kupiću ti ga onda, da te usrećim i da kod tebe izazovem pozitivna osećanja prema meni.” Nakon što taj artikal donese, tada se ispostavi da druga osoba kaže: „Preskupo je. Imam samo deset juana; nemam toliko novca.” Dakle, kupovinom artikla za tu osobu koji košta stotinu juana, nije li taj čovek onom drugom naneo gubitak? Ipak, on ne može da razume tu drugu osobu, već gaji sumnje da ta osoba ne želi da potroši više novca i da pokušava da ga iskoristi. Recite Mi, zar takvi sumnjičavi ljudi nisu veoma problematični? (Jesu.) Na koji način su problematični? (Misli su im previše komplikovane.) Teško je družiti se s ljudima koji imaju preterano komplikovane misli. Recite Mi, da li su ljudi sa neposrednom ličnošću voljni da se druže s takvim ljudima? (Nisu.) Ne znaš šta u sebi zapravo misle niti u kom smeru će im misli otići, pa ne možeš da prozreš njihove namere niti način na koji u tebe sumnjaju. Pa, kad im poveriš da nešto obave, iako je jasno da je to neka jednostavna sitnica, oni je sasvim iskomplikuju i učine je zamornom. I dok, za sve to vreme, preterano komplikuju stvari, čak se i ti sȃm osećaš iscrpljeno i misliš da bi bilo bolje da si to sȃm učinio. Ne želiš da se družiš s takvim ljudima i naprosto želiš da ih izbegneš. Na primer, recimo da imaš nešto što ti više ne treba, da to zadržiš ničemu ti ne služi, a bilo bi šteta da se baci, pa to daš čoveku od ove sorte. Taj ne samo da to ne ceni, već u svom srcu ima sumnju: „Zašto mi to daješ? Mora da u pozadini postoji neki razlog. Pokušavaš li da me navedeš da pomislim kako si dobra osoba, da me primoraš da ti dugujem uslugu ili nastojiš da me pitaš da nešto učinim za tebe?” Ti nikad ne bi ni pomislio da će o takvoj sitnici on toliko razmišljati, da bi davanje nečega tako malog moglo da probudi toliku sumnju. Toliko toga moraš da izgovoriš da bi njegove sumnje razvejao. Nije li to veoma problematično? Prema toj osobi počinješ da osećaš odbojnost i, nakon toga, ako imaš nešto što ti ne treba, radije ćeš to baciti nego što ćeš joj to dati. Zašto joj nećeš dati? Ne zato što si nemilosrdan, već zato što ne želiš da izazivaš nevolju. U prošlosti je neko upravo bio iznajmio neki stan, a u njemu nije bilo nikakvih sredstava za čišćenje. Zato sam od kuće doneo neke stvari za čišćenje; pojedine boce s tim sredstvima su bile potpuno pune, a neke napola potrošene. Ta osoba koja je iznajmila stan ih je pogledala i rekla: „Iako si mi ove stvari dao besplatno, neću Ti se zahvaljivati – ove među njima su korišćene. Da su nove, da li bi mi ih dao?” Zar ove reči nisu uvredljive? (Jesu.) Zbog čega su uvredljive? (Taj čovek je time iskrivio dobru nameru koja mu je ukazana.) Moju dobru nameru je smatrao lošom. Od tebe nisam tražio da Mi zahvaljuješ, niti sam od tebe tražio da Mi za te stvari platiš. Radi se naprosto o tome da si upravo iznajmio stan, a u njemu nema nikakvih sredstava za čišćenje, pa ti nije zgodno da ideš da ih kupuješ. Doneo sam ti nešto od onoga što imam samo da bih ti olakšao stvari. Omogućavajući ti da te stvari koristiš, nisam pokušavao da ti se ulizujem – ništa ti ne dugujem i od tebe nisam tražio da Mi uzvratiš bilo kakvom uslugom. Zbog tako jednostavne stvari, taj čovek je postao sumnjičav: „Hm! Šta je tako sjajno u ovome? Doneo si mi nekoliko stvari i sad misliš da Ti dugujem uslugu! Te stvari koje si doneo i tako ništa ne valjaju – kako bi mogle da valjaju ako ih tako olako daješ drugima?” S takvom osobom je zaista teško izaći na kraj. Ja nisam tvrdio da su to nekakvi retki eliksiri – to su najobičnija sredstva za čišćenje. Ako ne želiš da ih koristiš, ne moraš. Zašto toliko komplikuješ stvari? Uvideo sam da je teško družiti se s takvom osobom i da je s njom teško izaći na kraj. Ne bi li bila neuporedivo manja nevolja da naprosto ništa nisam ni doneo? Ne bi nužno. Da ništa nisam doneo, i to bi verovatno izazvalo nevolju. On bi možda ipak pomislio: „Iznajmljujem ovaj stan, a Ti mi čak nisi doneo nikakva sredstva za čišćenje. Trebalo bi da budemo braća i sestre, a Ti mi uopšte nisi pokazao nikakvu ljubav!” On bi i dalje imao nešto da kaže. Karakter takvih ljudi je veoma loš. Da bi odmerili da li su drugi ljudi dobri ili loši, oni uvek posežu za sopstvenim sklonostima i merilima. Druge strogim okom neprekidno proveravaju i odmeravaju, razmišljajući da su oni sami moralno nadmoćni, dok svi drugi u sebi imaju neku mračnu stranu; da bez obzira na svoj način postupanja drugi ljudi uvek imaju sopstvene motive, dok oni sami nisu iskvareni, već su savršeni.

Sumnjičavi ljudi imaju loš karakter. Pošto im je karakter loš, neizbežno će postupati pod uticajem tog karaktera. Ono što otkrivaju biće iskvarene naravi, a sigurno ne normalna ljudskost. Ako to nije normalna ljudskost, šta je onda tačno? To je povezano sa iskvarenim naravima. Kad je reč o sumnjičavosti, reprezentativne iskvarene naravi koje takvi ljudi u svojim postupcima i komunikaciji s drugima otkrivaju zasigurno jesu rđavost i lažljivost. Misli su im naprosto tako komplikovane, naprosto tako rđave i podmukle. Budući da oni sami neće mrdnuti prstom ako u nečemu za njih nema neke koristi, oni pretpostavljaju da su i svi drugi isti takvi. Makar i da nisi takva osoba, oni u to neće poverovati, a ne pomaže ni ako pokušavaš da objasniš – naprosto te tako posmatraju. Za posmatranje svih stvari i pitanja i svih ljudi, oni koriste rđav metod i rđavu narav. Čak i ako je to što činiš kako treba, u skladu sa potrebama ljudskosti, u skladu sa racionalnošću ljudskosti odnosno u skladu sa istina-načelima, oni će to staviti pod čitav niz znakova pitanja i pitaće te: „Zašto to radiš? Koji ti je motiv?” Ti kažeš: „Nemam nikakav motiv”, ali oni u to naprosto neće poverovati – uporni su da ti prišiju neki motiv i da te navedu da to i priznaš. Zar takvi ljudi nisu problematični? (Jesu.) Sumnjičavim ljudima je teško da se slažu s drugima. Takvi ljudi zasigurno nisu jednostavni i otvoreni i, naravno, nisu pošteni ljudi. U njihovom karakteru u osnovi ne postoje elementi kao što su poštenje, dobrota i racionalnost. Dakle, šta su glavni sastavni elementi njihovog karaktera? Paranoja, lažljivost, rđavost, odsustvo jednostavnosti i nepoštenje. Oni sve ljude i sve stvari posmatraju kao veoma komplikovane. Čak i ako im govoriš iskreno, oni će analizirati i razmišljati zašto si to rekao. Čak i ako su s tobom u kontaktu jako dugo vremena i poznaju ti karakter, kad s tobom razgovaraju, rešavaju stvari ili se druže, prema tebi će ipak često zauzimati sumnjičav stav. Dakle, takvi ljudi su veoma problematični. Interakcija sa njima donosi brojne terete i formalnosti, a ti moraš da se opsežno pripremiš i da ih upoznaš – da saznaš koje stvari ne vole, šta ne vole da rade ili o čemu ne vole da razgovaraju. U suprotnom, ne budeš li bio pažljiv, mogao bi da ih uvrediš i da ih, prema njihovom mišljenju, povrediš. Prema ljudima se tako ophode, pa kako se ophode prema Bogu? (Prema Bogu se ophode na isti način.) Da li bi se prema Bogu ophodili iskreno? (Ne bi.) Na primer, kad crkva za njih uredi da izvršavaju neku dužnost, oni počinju da razmišljaju: „Zna li Bog da ja izvršavam ovu dužnost? Hoće li On to upamtiti? Koliko napora u to treba da uložim da bih se provukao i da bi to pred Bogom bilo upamćeno?” Nakon što u izvesnom vremenskom periodu izvršavaju svoju dužnost, oni takođe istražuju kako starešine i delatnici na njih gledaju i jesu li ih oni negativno procenili. Kakva je tačno ova ljudskost? Sudeći prema ljudskosti koja se ispoljava u stavu s kojim se bave stvarima, takvi ljudi su veoma problematični i nije im lako da prihvate istinu. Zašto je to tako? Zato što im je teško da budu pošteni ljudi; njihovoj savesti nedostaje osećaj za pravdu, razum im nije dobar, a način na koji prosuđuju o stvarima je neracionalan. Zašto kažem da je neracionalan? Zato što su relativno ekstremni, skloni tome da budu opsednuti raznim stvarima i zato što su podli – stvari ne posmatraju koristeći način razmišljanja normalne ljudskosti. Nisu otvoreni i iskreni, već žive na posebno mračan način. Pa ipak, nikad ne osećaju da žive na mračan način, već smatraju da su od ostalih pametniji, da u odnosu na druge žive s više prefinjenosti i osećaja za detalje. Naročito se dive sopstvenoj pameti. Za takve kažemo da misle da su pametni. Ljudima koji za sebe misle da su pametni fali mnogo toga u smislu razuma sopstvene ljudskosti, i u smislu osećaja za pravdu unutar sopstvene savesti. Prema tome, ljudskost takvih ljudi je loša i drugi nisu spremni da sa njima dolaze u kontakt. Ma šta da neko kaže, takvi ljudi će od toga napraviti problem. To što oni protumače, sve redom će biti ekstremne stvari koje su izopačene, koje potiču iz plahovitosti, od Sotone i od emocija – sve su to mračne i negativne stvari, stvari koje su suprotne istini i koje se istini opiru. Te stvari ne mogu ljude nikako da usmere na pravi put. Stoga su takvi ljudi veoma odbojni i odvratni. Žive po mračnim ćoškovima i u sopstvenom malom svetu. Posebno su narcisoidni i sebi se dive, smatrajući da u odnosu na druge žive izuzetnijim, plemenitijim, časnijim i dostojanstvenijim životom – niko ne sme da ih dotakne. U stvari, karakter takvih ljudi veoma je nizak i nemaju nikakvo pravo dostojanstvo. Pod tim da nemaju pravo dostojanstvo misli se na to da im je karakter posebno loš, jer iz njihove ljudskosti proizlaze sve same mračne stvari koje se ne mogu izneti na videlo, stvari koje nisu čestite i neposredne. Dakle, takvi ljudi nemaju baš nikakvo dostojanstvo. Kakve posledice mogu izazvati sumnjičavi ljudi? Najprostije rečeno, takvi su ljudi prepuni lukavih smicalica. Sumnjičavost označava da ovi ljudi smišljaju brojne lukave spletke. Pogledajte kako demonski carevi ugnjetavaju i hapse Božji izabrani narod – oni smišljaju brojne lukave spletke, škodeći naposletku ljudima u toj meri da im se porodice raspadaju, pri čemu neki članovi porodice umiru i međusobno se razdvajaju. To je maslo demona i demonskih careva. Prema tome, niko od tih sumnjičavih ljudi ništa ne valja. Oni koji veruju u Boga treba da posmatraju ljude i stvari na osnovu istina-načela, ne smeju da se prepuštaju nasumičnoj sumnji i za sve što kažu mora da postoji dokaz. Misli koje formiraš pri posmatranju nekog čoveka ili stvari treba makar da budu pozitivne i drugima prihvatljive. Još i bolje, one treba da odgovaraju istina-načelima, da drugima pomažu i da na njih pozitivno utiču. Međutim, nijedna od misli i nijedno od gledišta koje formiraju sumnjičavi ljudi ne odgovara istini; u najmanju ruku, to nisu pozitivne stvari – odnosno, perspektiva iz koje takvi ljudi razmatraju probleme odnosno misli i ideje koje smišljaju naprosto ne odgovaraju istini. Stoga ljudi od ove sorte žive u mračnim ćoškovima i nemaju baš nikakav integritet niti dostojanstvo. Sve stvari koje proističu iz njihovih misli mračne su i rđave – te stvari ne odgovaraju istina-načelima i neće pozitivno uticati na ljude niti na njihov život. Prihvatiš li razne misli i gledišta koji nastaju iz sumnje takvih ljudi, postaješ zatrovan i oni te nadole povlače sa sobom – što je potpuno isto kao da te kvari Sotona. Međutim, ako takve ljude raspoznaješ i posmatraš ih kao negativan primer, moći ćeš da postigneš određeni napredak i da zadobiješ određenu sposobnost raspoznavanja u shvatanju negativnih stvari. Ovim zaključujemo naš razgovor o sumnjičavosti.

Hajde da u nastavku razgovaramo o nesposobnosti. Svi razumeju šta označava nesposobnost – odnosi se na nesposobnost da se išta uradi dobro, kad neko deluje krajnje nesposobno, baš kao kad ljudi često kažu: „Zašto si tako nesposoban? Zaista nisi ni za šta!” Je li nesposobnost dobra? (Nije.) Hajde da je onda kategorišemo – šta je ona? (Ona je nedostatak ljudskosti.) Očito je da je nesposobnost nedostatak ljudskosti. Nesposobnost znači da neki čovek ima veoma nisku inteligenciju u bavljenju stvarima i loše sposobnosti preživljavanja – to nazivamo nesposobnošću. Neki ljudi govore nespretno, nisu u stanju da se izraze; neki čak imaju stidljivu, introvertnu ličnost – kad pred velikim brojem ljudi treba da progovore ili se nađu u centru pažnje, oni imaju tremu, osećaju se sramežljivo i ne usuđuju se da išta kažu, a drugi ih često maltretiraju. Neki zli ljudi smatraju da je opravdano maltretirati takve ljude, da je to veoma zabavno i pravi užitak – nesposobne ljude svakodnevno ismevaju i zadirkuju. Ovi ljudi imaju lošu sposobnost rešavanja stvari. Moguće je da neki od njih imaju i loše sposobnosti preživljavanja, nisu u stanju da zarade novac i uvek su veoma plašljivi i preterano oprezni kad se nađu u blizini drugih. Kad vide zastrašujuće ljude, izbegavaju ih i ne usuđuju se da govore. Čak i kad ih maltretiraju, ne usuđuju se da pruže otpor, plašeći se da bi druge mogli da uvrede. Sudeći prema ispoljavanjima nesposobnosti u ljudskosti takvih ljudi, ovo je samo nekakav nedostatak ljudskosti. Nesposobnost nikada nije navela nikoga da formira pogrešne misli i gledišta ili da na samoga sebe ili na druge štetno utiče; prema tome, nesposobnost je samo nedostatak ljudskosti. Želi li iko da bude nesposobna osoba? (Ne.) Niko ne želi da bude nesposobna osoba – zašto? Nesposobne ljude maltretiraju i svi ih gledaju s visine, zar ne? (Tako je.) Kad bi se od tebe zatražilo da biraš između toga da budeš zao i da budeš nesposoban, umesto da budeš nesposoban, sigurno bi radije izabrao da budeš zao. U sebi bi pomislio: „Nikad neću biti nesposobna osoba! U ovom društvu, nesposobne ljude maltretiraju i kinje, nisu omiljeni; kud god da odu, drugi ih gledaju s visine i pregaze pod sobom. Ne samo da takvi ljudi nemaju osećaj sopstvene važnosti, nego im može biti oduzeto i pravo da prežive. Međutim, biti zla osoba je drugačije – kud god da zli ljudi odu, drugi ih se plaše i prema njima se odnose s velikim poštovanjem. Niko se ne usuđuje da ih isprovocira. Kud god da odu, uživaju povlastice i prema drugima mogu čak da budu nemilosrdni. Gde god da se nađu u ovom svetu, zli ljudi naprosto napreduju.” Kad bi se od vas tražilo da sada odaberete, niko od vas ne bi izabrao da bude nesposoban čovek – svi biste izabrali da budete zli ljudi. Je li to gledište ispravno? (Nije.) Zašto nije ispravno? Kom istina-načelu je protivrečno? Nesposobnost je nedostatak ljudskosti. Najuobičajenija ispoljavanja jesu nesposobnost da išta dobro uradiš, da si predmet diskriminacije i izopštavanja. Budući da u društvu nesposobne ljude maltretiraju i preko njih gaze, niko nije voljan da bude nesposoban. Onima koji su sposobni i vešti svi ljudi zavide i svi oni čak žele da se u odnosu na druge istaknu, da zadobiju moć i uticaj, da prema drugima budu nemilosrdni, da u svakoj grupi imaju povlastice i prestiž, ne samo da izbegnu da ih drugi maltretiraju, već da oni budu ti koji će, kad im se prohte, druge maltretirati. Jesu li ovakva misao i gledište ispravni? Odgovaraju li istini? (Ne.) Slušali ste toliko istina, a čak i sada i dalje odobravate zle ljude – to znači da je i vaša narav prilično rđava. Za koga god vidite da je zao, zavidite mu i divite mu se. U svom srcu vrlo dobro znate da su zli ljudi loši, ali ne možete da odolite a da ih ne sledite, osećajući da vam takvo ponašanje daje nekakvu podršku i sprečava da budete maltretirani. Kad vidite nesposobne ljude, oni su vam odbojni i na njih gledate s visine, želeći čak da ih pregazite. No, jesi li ikada razmišljao koliko bi zla učinio i koliku bi odmazdu dobio kad bi sledio zle ljude? Kakve bi bile šanse da dobiješ spasenje kad bi sledio zle ljude? Kad bi sledio zle ljude, da li bi mogao da izbegneš da ne počiniš zlo? Pretpostavimo da slediš zle ljude, verno im služiš i postupaš kao njihov potčinjeni. Oni s tobom možda podele komad kolača i ti možda možeš da ih slediš u nemilosrdnom ponašanju prema drugima, dobijaš najbolju hranu i piće, proživljavaš veliki užitak, izbegavaš da budeš maltretiran i stičeš status među drugima u ovom životu. No, da bi u tim stvarima uživao, moraš da počiniš mnoga zla! Znaš li koliku odmazdu i koliko oštru kaznu ćeš dobiti? Da li je to pravi put? (Nije.) Dakle, jeste li i dalje spremni da podnesete žrtvu birajući da činite zlo i dobijete kaznu, sve to zarad toga da ne budete nesposobna osoba i izbegnete da vas maltretiraju – da žrtvujete svoje odredište i sudbinu u zamenu za zadovoljstvo u ovom životu? Jesu li to vaša misao i gledište? Neki ljudi zaista imaju ovakvo gledište – radije bi izabrali da budu zli ljudi nego da budu nesposobni i oni koje maltretiraju. Nije li to želja da se ide putem zlih ljudi? Nesposobnost je samo nedostatak ljudskosti – šta je u tome toliko loše? Je li maltretiranje drugih i činjenje zla zaista bolji izbor? Ako Bog ne dozvoljava da gladuješ i obezbeđuje ti hranu da jedeš, da li bi zaista mogao da umreš od gladi? Ako ti Bog dozvoljava da živiš radosno, slobodno, srećno, zadovoljno i spokojno, nijedna od tih stvari neće ti manjkati. Pa šta ako te drugi maltretiraju? Ove stvari ne može niko da ti oduzme – ono što ti Bog dȃ, niko ne može da oduzme. Ako slediš zle ljude i ideš putem zlih ljudi, sva zadovoljstva u kojima uživaš biće grešna zadovoljstva. Osim toga, sav novac ili materijalni užici koje stekneš činjenjem zla biće dobijeni nasilnim otimanjem, uživanje koje doživljavaš u ovom životu premašiće ono što ti je Bog dao, pa ćeš to morati da otplatiš kroz nekoliko života u budućnosti. Dobijanje telesnih zadovoljstava u ovom životu po cenu da dobiješ kaznu – zar to nije hodanje pogrešnim putem? Radije biste odabrali da budete zli ljudi nego da vas maltretiraju – to odražava vašu moć zapažanja i zlo koje tajite u dubini svoje duše. Pa, šta je tako loše ako si nesposoban? Gledano iz perspektive ljudskosti, to je vrsta nedostatka, ali je i urođeno stanje, nešto što ljudi ne mogu da promene. Nesposobni ljudi nisu svojom voljom postali nesposobni. Iako je nedostatak, to nije iskvarena narav, nije problem čovekovog karaktera. Pa šta je tako loše u tome? Ako te, zbog tvoje nesposobnosti i niskog statusa, često maltretiraju i možeš duboko da razumeš nepravdu i zlo ovog sveta i tamu ovog društva, pa kao rezultat toga dođeš iskreno pred Boga da prihvatiš Božju suverenost i dragovoljno se pokoriš Božjoj vrhovnoj vlasti i orkestracijama, dozvoljavajući Bogu da preuzme kontrolu nad tvojom sudbinom – zar ta nesposobnost onda nije vid zaštite za tebe? Nesposobnost nije negativna stvar; samo je vrsta nedostatka ljudskosti. Šta znači nedostatak? On označava neprikladnost, manji problem, manu – samo nešto što je nesavršeno, donekle manjkavo, nije baš onako kako se nekome dopada ili nije idealno, ali ne ukazuje na loš ili podao karakter. Pa zašto ne možete da tolerišete ovaj manji nedostatak? Štaviše, taj manji nedostatak može da donese velike koristi tvom život-ulasku. Ili bi se moglo reći da su neki ljudi, budući da imaju ovaj nedostatak ljudskosti, ovo urođeno stanje, više u stanju da svesrdno slede Boga do kraja. Na kraju krajeva, budući da mogu da prihvate istinu, pokore se Bogu i budući da poseduju bogobojažljivo srce, oni su u stanju da odbace svoje iskvarene naravi i prime spasenje. Gledano iz te perspektive, to je blagoslov – ljudi ne treba da odbijaju da budu nesposobni. Šta je tako loše u tome što je neko nesposoban? Čovekova iskvarena narav neće se pogoršati zbog nesposobnosti. Bog nekoga neće gledati s visine niti će odbiti da ga spase zato što je taj nesposoban, niti će nesposobnost uticati na to da taj prihvati istinu ili da bude spasen. Stoga vaša misao i gledište moraju da se promene – i dalje su prilično daleko od ispravnih. Neki ljudi kažu: „Radije bih bio zla nego nesposobna osoba. Nesposobni ljudi nemaju nikakve izglede, na njih svi gledaju s visine, a i oni sami na sebe gledaju s nipodaštavanjem. Besmisleno je biti nesposobna osoba; sjajno je biti zla osoba – možeš da radiš šta ti se prohte, da maltretiraš svakoga za koga ti se čini da ga je lako maltretirati, a niko se ne usuđuje da pruži otpor. Kako je samo glamurozno tako živeti!” Koja je korist od glamura? Ako u svetu napreduješ i živiš glamurozno, tvoji izgledi i odredište biće upropašćeni. Više nećeš moći da dođeš pred Boga i više nećeš moći da prema Bogu osećaš privrženost; Bog ti se više neće dopadati i više ti se neće dopadati životno i radno okruženje Božje kuće. Napustićeš Boga i tragaćeš za životnim okruženjem u kome možeš da iskoristiš svoje jače strane i ostvariš svoju vrednost. Božja kuća ograničava ljudska zlodela i u Božjoj kući nijedna zla osoba ne može nigde da dogura niti da ima čvrsto uporište. Ako ti se dopadaju zli ljudi i želiš da postaneš jedan od njih, možeš li i dalje da ostaneš u Božjoj kući? Pre ili kasnije, iz nje ćeš biti pročišćen. Ne samo da nećeš dobiti dobro odredište, već ćeš, nakon smrti, dobiti i kaznu za zlo koje si počinio. Prema tome, iako je nesposobnost nedostatak ljudskosti, ona nije iskvarena narav, niti ona znači da je čovekova ljudskost zla. Postoji li iko ko je bez mana? Nesposobnost je isto što i slučaj kad neki ljudi od rođenja mucaju ili kad se neki ljudi rode pomalo ružni – sve su to urođeni nedostaci. Ljudi imaju različitu boju kože – neki ljudi se rađaju beli, neki se rađaju sa žutom kožom, a neki se rađaju sa crnom kožom. To je urođeno stanje. Za ljude žute kože može delovati da nisu baš najzdraviji, da nemaju baš najbolji ten – to je manji nedostatak. Ljudi crne kože deluju žilavije, pa ipak niko ne želi da ima crnu kožu. Ljudima bele kože načelno se zavidi, ali čak i među njima, neki smatraju da nije dobro kad si previše bled, pa zato žele da sunčanjem dobiju bronzanu boju, verujući da zbog nje izgledaju zdravo i da im koža dobija sjaj. Vidiš, nesposobnost je ista kao i razna ljudska urođena stanja – naprosto je vrsta nedostatka. Dakle, je li to veliki problem? (Nije.) Prema tome, iako je ovaj problem nedostatak ljudskosti, on ne utiče na tvoje prihvatanje istine niti na tvoje shvatanje istine. Dakle, da li se i dalje opirete tome da budete nesposobni ljudi? (Više ne.) Kad ih vidite, hoćete li i dalje maltretirati nesposobne ljude? (Ne.) Nekada ste ih poprilično maltretirali, zar ne? Sada, kad vidite nesposobne ljude, hoćete li ih i dalje gledati s visine i omalovažavati? (Ne.) Ako si i ti sȃm nesposobna osoba, sebe još i manje treba da nipodaštavaš. Ako si nesposoban, neka tako i bude – postupaj kao poštena osoba u skladu sa Božjim rečima. Iako možda jesi nesposoban, treba da budeš pošten i da ne budeš lažljiv, a Bogu se takvi ljudi dopadaju. Šta je to što se Bogu dopada? To nije tvoja nesposobnost, već to da si zbog svoje nesposobnosti voljan da budeš poštena osoba; to da, iako te gledaju s visine i neblagonaklono, ti smišljaš načine da budeš poštena osoba kako bi Boga usrećio i Bogu udovoljio, i radiš sve ono što Bog kaže. Na taj način, tvoja nesposobnost postaje prednost, zar ne? (Da.) Da li se vaše gledište sada promenilo? (Da.) Naravno, nisu svi nesposobni ljudi nužno u stanju da prihvate istinu. Osim što nesposobnost imaju kao nedostatak u sopstvenoj ljudskosti, neki ljudi imaju i probleme u svom karakteru. To se ne može uopšteno posmatrati. Sama po sebi, nesposobnost nije veliki problem, ali moraš da pogledaš i kakav je nečiji karakter. Ako je neko lažljiv ili ima podao karakter – ako je bestidno tvrdokoran, sumnjičav, osetljiv, tvrdoglav ili čak ima podmuklu narav – onda ta osoba ništa ne valja. Stoga, nesposobna osoba nije nužno i neko ko ima dobar karakter. U redu, bilo bi to sve u našem razgovoru o nesposobnosti.

Naredno ispoljavanje jeste dobrodušnost. To ispoljavanje je vrlina ljudskosti. Nakon tolikog razgovora, napokon smo došli do vrline ljudskosti; zapravo ne postoji mnogo vrlina ljudskosti. Dobrodušnost je tip vrline ljudskosti. Pošto je to vrlina, o njoj moramo detaljno da govorimo, jer većina ljudi ne poseduje ispoljavanja nekolicine vrlina ljudskosti koje se mogu pronaći kod ljudi. Dakle, hajde da to pogledamo; u čemu se ogledaju vrline dobrodušnosti? (Dobrodušnost označava da je neko relativno iskren. Kad se on bavi stvarima, ostali se osećaju relativno sigurno. On preuzima breme da dobro obavi zadatke koji su mu povereni.) (Dobrodušni ljudi imaju relativno dobro moralno vladanje, biće obzirni prema drugima i misliće na njih.) Misliti na druge – to je plemenito! Takvi ljudi su plemeniti, no, da li je dobrodušnost toliko plemenita? (Nije.) Dobrodušnost naprosto znači da čovekove misli nisu toliko složene; taj čovek je relativno jednostavan, nije izdajnički nastrojen; prema drugima je velikodušan i nije grub, a u druženju s drugima ne kalkuliše s ličnim dobicima i gubicima. Neko ga uvredi i on se neko vreme oseća uznemireno, ali zatim pomisli: „Zaboravi na to”, pa tu stvar otpusti. Neko mu već duže vremena duguje neki novac i nikako da mu ga vrati, a on o tome razmišlja: „Bilo bi neprijatno da ga požurujem da plati. Osim toga, nije mu lako, a ja sam u to vreme bio u boljim finansijskim prilikama nego on. Pozajmio sam mu i to je to. Posmatraću to naprosto kao pomoć siromašnima.” Vidiš, njegove misli su relativno velikodušne i tolerantne. Na primer, kad ga drugi pogrešno razumeju, njemu to nije važno i sebe ne uzima u odbranu. Kad ga drugi osuđuju i nazivaju budalom, on zbog toga ne mari. Kad izvršava svoju dužnost, ne oseća da je to zamorno i izvršava one stvari koje drugi nisu voljni da izvrše. Neko mu se ruga, govoreći: „Svi drugi se odmaraju, pa zašto ti još uvek radiš?” A on mu odgovara: „U čemu je šteta da se uradi dodatni posao? To me ne iscrpljuje. Može li se neko zaista iscrpeti od rada? Ako drugi to neće da urade, nek im bude. Budući da ja to mogu da uradim, naprosto ću malo više uraditi.” On se takvim stvarima ne zamajava i preduzimljiv je u obavljanju posla. Ne podiže veliku galamu oko dobitaka i gubitaka, niti diže ogromnu larmu oko svog obraza ili statusa. Čak i kad sȃm istrpi gubitke, to ne pominje. Kad drugi naiđu na poteškoće, on im samoinicijativno pomaže. U njegovoj pomoći nema nikakve lične namere ni cilja, a ako drugi požele da mu se za tu uslugu oduže, on smatra da ta neznatna pomoć nije ništa naročito, te da ona predstavlja nešto što on treba da učini. Čak i ako drugi ne cene pomoć koju je ukazao, on se takvim stvarima ne zamajava. Kad dođe vreme da drugima pomogne, i dalje će pomagati. Ima li mnogo takvih ljudi? (Nema ih mnogo.) Takvih ljudi nema mnogo. I premda oni jesu dobrodušni, u sopstvenom načinu vladanja poseduju određene granice. Na primer, takvog čoveka neki ljudi uvek žele da iskoriste, smatrajući ga budalom. Nakon što ga iskoriste, kažu mu neke prijatne reči da mu se dodvore, pa ga posle nekog vremena ponovo iskoriste. Kad vidi da tome neće biti kraja, dobrodušan čovek se time ne zamajava, s takvim ljudima se ne raspravlja niti se ubeđuje. U svom srcu zna da takvi ljudi nisu dobri i da nisu prikladni za druženje, pa ih nadalje ignoriše. Ipak, on ih iza njihovih leđa ne osuđuje. Kad se za takvog čoveka neko raspituje, on mu u najgorem slučaju kaže: „Taj čovek malo voli da iskorišćava.” Ne preteruje, niti plahovito osuđuje ljude; jednostavno govori o toj konkretnoj stvari. Ljudskost dobrodušnih ljudi zaista je prilično dobra. Vrlina im je u tome što ne podižu preveliku galamu oko raznih stvari. Šta god da rade, postupci im nisu zasnovani na plahovitosti, emocijama ili osećanjima; naprosto rade ono što ljudi treba da rade i ispunjavaju odgovornosti koje ljudi treba da ispune. U okvirima normalnih međuljudskih odnosa, oni rade ono što bi trebalo da rade; sve što mogu da urade, daće sve od sebe da to i učine, nastojeći da drugima pomognu, i to čine iskreno i od srca. Neki od njih ne traže čak nikakvu nagradu, razmišljajući: „Samo pomažem. Ne treba da se osećaš kao da mi mnogo duguješ, niti treba da se osećaš kao da nikad nećeš moći da mi se odužiš samo zato što mi nešto malo duguješ, te da se preda mnom uvek ponašaš ponizno ili da mi iskazuješ prekomerno poštovanje. To je nepotrebno.” Među ljudima, takvi pojedinci imaju najbolju ljudskost. Prema drugima nisu izdajnički nastrojeni niti su grubi. Srdačni su i u njihovoj ljudskosti postoji određena dobrota. Rade sve ono za šta su sposobni, ne zamajavaju se previše ličnim dobicima i gubicima i nije im mnogo stalo do nagrada. Ovo je vrlina ljudskosti. Osvrnite se oko sebe i pogledajte ko poseduje takve vrline. Ako neki čovek poseduje takav karakter, za njega se onda može smatrati da je dobra osoba, da je pristojna osoba među iskvarenim ljudskim rodom. Taj ne podiže galamu oko raznih stvari, nije izdajnički nastrojen, prema drugima nije grub i drugima pomaže ne tražeći nikakvu dobit. Prema drugima je posebno tolerantan i veoma velikodušan u svom vladanju. Šta znači kad je neko veoma velikodušan? To znači da oko beznačajnih stvari ne podiže beskrajnu galamu i da, kad ga iskoriste, prema drugima nije ogorčen. To nazivamo velikodušnošću i to je velika vrlina ljudskosti. Dobrodušnost je takođe vrlina, pa je na sličan način i velikodušnost vrlina. Nasuprot onima koji su sitničavi, sumnjičavi, osetljivi i tvrdoglavi – ti ljudi oko nebitnih stvari podižu beskrajnu galamu, očas posla se naljute, kuljaju od besa, navlače zastrašujuće hladan izraz lica, ignorišu sve koji im se obrate i ne razmišljaju ni o čemu drugom do kako da se drugima osvete. Nijedna od ovih stvari nije ono što normalni ljudi treba da poseduju. U svojim mislima, dobrodušni ljudi nemaju tako komplikovane stvari, niti o drugima imaju sumnjičave misli. Sve što u svom srcu poseduju jeste ono što normalni ljudi i treba da imaju; to naročito odgovara savesti i razumu ljudskosti, kao i merilu osećaja za pravdu i dobroti u ljudskosti. Kad se s njima družiš, osećaš se veoma opušteno i osećaš da su stvari vrlo jednostavne – nema previše problematičnih stvari i ni prema čemu ne moraš da budeš oprezan. Ne moraš da pretpostavljaš šta misle, niti da se baviš nagađanjima. Čak i kad se desi da ih slučajno povrediš, ne moraš da brineš o posledicama – naravno, ne moraš ni da snosiš nikakve posledice. Kad se naljutiš, moguće je da postaneš prek i dovikneš im nekoliko grubih reči, pa se u tom trenutku i oni s tobom raspravljaju i svađaju, ali nakon te svađe, neće biti kivni, protiv tebe neće spletkariti niti će ti se svetiti. Budu li zadobili status, ne moraš da brineš da će ti zagorčavati život ili da će u vezi sa tobom cepidlačiti, niti moraš da brineš da će te bez ikakvog razloga uzeti na zub. U sebi takve stvari nemaju – naprosto su toliko jednostavni. Od tog trenutka pa nadalje, oni ti te stvari nipošto ne bi uzimali za zlo. Nakon što se ta stvar svrši, za njih je ona završena. Kad ti se nadalje obrate, i dalje se prema tebi ophode normalno. Makar i da su u tom trenutku bili ljuti i sa tobom su se posvađali, nakon toga na tebe više nisu kivni. Znaju da si u ljutnji samo izrekao nekoliko reči, pa to mogu da razumeju: „Ko ne izgovori nekoliko grubih reči kad se naljuti? To nije bilo namerno. Osim toga, svi imaju iskvarene naravi, svakome ponekad dođe da nije raspoložen i svako može da bude plahovit. Nakon toga, pod uslovom da se svi smire, priznaju svoje greške i razmisle o činjenici da su otkrili iskvarene naravi i da nisu postupili u skladu sa načelima, sve je u redu.” Oni će ti oprostiti, za razliku od zlih ljudi, koji će te neumorno proganjati i neće se zaustaviti sve dok te ne upropaste. Srce dobrodušnih ljudi zapravo ne zna za osvetu. Učiniš li nešto što ih je uvredilo, oni te ponekad mogu mrzeti, ali nipošto ne bi prekršili moralnost ljudskosti i ne bi posezali za ogavnim sredstvima da te muče. Iako imaju iskvarene naravi i na osnovu tih iskvarenih naravi mogu da kažu ili da učine neke stvari – recimo da pomenu greške koje si napravio u prošlosti ili da te orežu – oni neće izmišljati stvari iz čista mira niti će koristiti moć koju imaju da bi te napali ili ti se osvetili. Čak i ako požele da te napadnu ili da ti se osvete i imaju takvu iskvarenu narav, budući da njihova ljudskost poseduje vrlinu dobrodušnosti, kad budu poželeli da se osvete, oni će se suzdržati i biće u stanju da stvari zadrže u odgovarajućim granicama. Ako iskvareni čovek koji ima moć može i dalje da dostigne ovaj nivo, onda je to već za svaku pohvalu. Ukoliko ovu vrlinu ne poseduje, većina ljudi nije u stanju da dostigne čak ni ovaj nivo suzdržanosti i ne može da se uzdrži od toga da druge ne napada i da im se ne sveti.

Ispoljavanje ili otkrovenje dobrodušnosti jeste vrlina ljudskosti. Ova vrlina ljudskosti će, u velikoj meri, ljude obuzdavati ili podsticati, omogućavajući im da postignu određeni stepen kontrole i suzdržanosti kad se otkrije njihova iskvarena narav. Ako je takav dobrodušan čovek neko ko poseduje duhovno razumevanje, ko može da shvati istinu i prihvati je, onda mu ta vrlina sopstvene ljudskosti omogućava da se još strože pridržava istina-načela pri posmatranju ljudi i stvari, kao i pri sopstvenom vladanju i postupanju, zar ne? (Tako je.) Lukav čovek, s druge strane, mnogo je više prepreden i razlikuje se od dobrodušnog čoveka. Nakon što učini nešto loše, on ne samo da o sebi ne razmišlja, već svoje zlodelo čak pojačava i sprovodi ga do kraja. To ga pretvara u đavola, što je potpuno suprotno načelima na osnovu kojih postupa dobrodušan čovek. Na primer, ako je neko dobrodušan čovek i poseduje ovu vrlinu ljudskosti, onda će on svađajući se sa tobom govoriti na osnovu činjenica. Neće preterivati, iz čista mira neće izmišljati neke negativne stvari o tebi, niti će te klevetati i vređati tvoj integritet zato što je na tebe ljut. On nipošto ne bi uradio nešto tome slično. U svađi sa tobom, on može da otkrije nadmenu ili podmuklu narav, ali će reči koje izgovara biti sasvim obuzdane njegovom savešću, razumom i dobrodušnom ljudskošću. Na taj način, u određenoj meri se smanjuje stepen štete koji ti se nanosi. Zlim ljudima, međutim, nedostaje dobrodušni aspekt ljudskosti. Kako se svađaju zli ljudi? „Ti si drolja, prostitutka! Vređam osam generacija tvojih predaka i proklinjem osam generacija tvojih predaka!” Oni će izgovoriti svakakve grube i zlonamerne stvari. Takvi su zli ljudi – karakter im je podao. Neki ljudi podlog karaktera svoje uvrede ne zasnivaju na činjenicama. Zašto ih ne zasnivaju na činjenicama? Zato što im nedostaje savest i ne ispunjavaju merila savesti. Kad druge vređaju, njihova ih savest ne sputava. Bezobzirno će sasuti hrpu uvreda, izgovarajući sve one uvrede koje im padnu na pamet. Kakvim god rečima može da se iskali njihova mržnja, da se duboko rani tvoje srce i da te izlude do granica besa – upravo će takve reči izgovoriti. Svojim uvredama mogu praktično da te razbesne do krajnjih granica. Takvi ljudi u svom srcu nemaju nikakvu dobrotu i puni su zlobe. Ono što zli ljudi otkrivaju prvenstveno su nadmenost i podmuklost, te dve vrste naravi. U suštini, hrpa reči koje saspu sadrži kletve, ispunjena je Sotoninom zlobom i poseduje dovoljnu razornu moć; oni mogu da saspu čak i najzlonamernije reči kletve. Ako imaš ljudskost ili ako ti je ljudskost dobrodušna, tad ne možeš da izgovoriš takve uvrede; povrh toga, ne možeš da izmišljaš stvari iz čista mira. Ovo je stoga što imaš osećaj savesti i imaš racionalnost, pa te aspekt dobroćudnosti i dobrodušnosti u tvojoj savesti u velikoj meri ograničava i kontroliše, onemogućavajući ti da takve uvrede izgovoriš. Kad te neko uvredi, osećaš se ljutito i poželiš da mu uvrediš osam generacija predaka i prokuneš ga, govoreći mu da treba da ide u pakao, ali onda o tome razmisliš: „Šta mi daje za pravo da ga proklinjem? Ja nisam Bog i nemam poslednju reč.” Poželiš i da ga uvrediš prostačkim rečima, ali o tome razmisliš: „Budem li koristio prostačke reči, čak i ja sam ću biti zgrožen – šta će ljudi u mom okruženju misliti o meni? Ne bi li to značilo da nemam nikakav integritet niti dostojanstvo? Zar se ne bih ponašao kao neka goropadna osoba? Neću da budem takav.” Ne možeš sebe da nateraš da ga uvrediš. Dakle, govor ti je u velikoj meri suzdržan, a to što sebe možeš da nateraš da izgovoriš krajnje je ograničeno. U najgorem slučaju, mogao bi da kažeš: „Ti si Sotona, imaš ozbiljno iskvarenu narav, ne možeš da postigneš spasenje i Bogu se ne dopadaš.” U najgorem slučaju mogao bi da kažeš nekoliko takvih stvari, ali onda razmisliš: „Ja ne odlučujem o tome da li se Bogu neko dopada”, pa kad to kažeš gubiš samopouzdanje. Kad te neko uvredi i prokune, govoreći ti da ideš u osamnaesti krug pakla, ti u sebi pomisliš: „Da nekog prokuneš, kažeš mu da ide u osamnaesti krug pakla – te reči su zaista previše grube! Tako nešto ne bih mogao ni da kažem. Svoje reči moram da ublažim!” Zašto si u stanju da imaš ove misli? Zato što se ono što postoji u tvojoj ljudskosti razlikuje od onoga što postoji kod zlih ljudi. Ako si dobrodušan i dobroćudan, i ako imaš savest i razum, reči koje izgovaraš biće veoma racionalne. U granicama svoje savesti, možda izgovoriš neke ljutite reči ili dozvoliš da ti se omaknu neke ružne reči, međutim, čim ih izgovoriš, osećaš se vrlo uznemireno i tu drugu osobu zapravo nisi uvredio – tvojim rečima nedostaje razorna moć. Što više druge vređaju, zli ljudi u tome sve više uživaju, dok ti, što više druge vređaš, postaješ sve uznemireniji – u sebi razmišljaš: „Zaboravi na to, bezvredno je i besmisleno spuštati se na isti nivo kao taj ogavni karakter i ta zla osoba. S njim više neću da se svađam.” Svađanje sa zlom osobom potpuno je nedelotvorno baš kao i pokušaj da o istini razgovaraš sa Sotonom. S tom osobom nema potrebe svađati se niti se s njom vredi zamajavati oko bilo kakvih stvari. Ubuduće se takvih ljudi samo kloni. Da li bi razmišljao o tome da im naudiš? Da li bi razmišljao da im se osvetiš i nađeš priliku da im očitaš bukvicu? Ti nemaš tako surovo srce. Sebi uporno govoriš: „Zaboravi na to. Tih nekoliko uvreda koje od njih dolaze nisu mi nanele nikakav gubitak; neću se time zamajavati.” Neki se ljudi čak uteše rečima: „U svakom slučaju, Bog me nije prokleo. Njihove klevete nemaju nikakvo dejstvo.” U stvari, budući da imaš savest i razum i u svojoj ljudskosti si dobrodušan i dobroćudan, te uvrede naprosto ne možeš da izgovoriš. Smatraš ih prljavim i ponižavajućim. Da ti te reči izađu iz usta, osećao bi da se one kose sa tvojom savešću. Naročito kad je reč o izmišljotinama ili o neosnovanim stvarima, takve stvari još i manje možeš da izgovoriš. To što nisi u stanju da ih izgovoriš, predstavlja zaštitu za tebe. Reči zlih ljudi imaju značajnu razornu moć i naudile su ti – to je njihovo zlo delo. Kako je nastalo to zlo delo? Tako što njihova ljudskost sadrži podla svojstva. Kad se s tobom sukobe ili raspravljaju, njihova iskvarena narav naraste do neslućenih visina, pa mogu nemilosrdno da te proklinju. Imaju tu vrstu podlog karaktera, pa prirodno otkrivaju iskvarenu narav. Ako si ti, s druge strane, dobrodušna i dobroćudna osoba sa savešću, razumom i ljudskošću, u takvoj situaciji, ne samo da svoju iskvarenu narav ne bi iskaljivao, već bi tvoja ljudskost, u ogromnoj meri, obuzdavala otkrovenje tvoje iskvarene naravi. To ti je od neizmerne koristi. Gledano spolja, čini se kao da si pretrpeo gubitak, da si u nepovoljnom položaju i da u svađi ne možeš da im doskočiš, postajući predmet tuđeg ismevanja. U stvari, tvoja te je ljudskost zaštitila, sprečavajući te da počiniš zlo, da učiniš stvari koje Bogu nisu po volji odnosno da kažeš stvari koje Bogu nisu po volji. Nije li te, u određenoj meri, ona time zaštitila? (Jeste.) Ova vrlina ljudskosti te je, u velikoj meri, zaštitila, sprečavajući te da, kad otkrivaš iskvarenu narav, nadalje činiš stvari koje Bogu nisu po volji ili ih On prezire, odnosno da izgovoriš reči koje Bog prezire i osuđuje. I premda se ovo ne računa kao dobro delo, ti makar nisi počinio zlo. To što si u toj situaciji uradio neće biti osuđeno, i za to nećeš biti kažnjen. Nasuprot tome, zli ljudi ne samo da će biti osuđeni, nego će biti i kažnjeni za stvari koje čine pod preovlađujućim uticajem svog podlog karaktera. Moraće da istrpe posledice i da snose odgovornost. Prema tome, za ljude koji u svojoj ljudskosti poseduju razne vrline može se učiniti da u pojedinim stvarima gube obraz, status i dostojanstvo, i da naročito ostaju bez prilike da preuzmu inicijativu kako bi svoje razloge argumentovali, ali to nije trpljenje gubitaka. Neki ljudi kažu: „Ako to nije trpljenje gubitka, znači li to da je to sticanje koristi?” To se ne može meriti u smislu trpljenja gubitaka ili sticanja koristi. Pa, kako to treba izmeriti? To treba izmeriti na sledeći način: nije bitno da li si u nekoj situaciji pretrpeo gubitak; ključno je da iz toga možeš da izvučeš korist. U ovoj situaciji, vrline tvoje ljudskosti zaštitile su tvoje ponašanje, sprečavajući te da ne počiniš zlo i starajući se o tome da te Bog ne osudi. Nije li to sticanje koristi? Sad nikako ne možeš da istrpiš kaznu zbog počinjenog zla. Nije li za tebe to dobra stvar? (Jeste.) Iako to nije dobro delo koje si aktivno obavio, niti je to postupak aktivnog pridržavanja istina-načela, u okviru posedovanja vrlina u svojoj ljudskosti, učinio si nešto čime se ne krše istina-načela. Na taj način si zaštićen. Iako to neće biti upamćeno, makar nije predmet osude. Pa ne moraš da snosiš nikakvu odgovornost niti da istrpiš kaznu. Nije li to dobra stvar? (Jeste.) Tokom procesa sleđenja Boga, bez obzira na to da li ono što činiš odgovara istini i bez obzira na to kako Bog to posmatra, ti makar imaš čistu savest. Čak i ako Bog to ne upamti, makar treba da izbegavaš da te Bog osuđuje ili da Boga navodiš da te mrzi. To je najosnovnije načelo koje treba da poštuješ. Zar vrline ljudskosti nisu veoma važne za ljude? (Jesu.) Prema tome, nemoj se stalno osećati nevoljno samo zato što misliš da te posedovanje nekih vrlina ljudskosti čini nepopularnim među ljudima, da ćeš uvek propustiti priliku da budeš u prednosti ili da stekneš neke koristi, te da će sve prednosti otići drugima, dok ćeš ti uvek biti onaj koji trpi gubitak. Šta je tako loše u tome da se pretrpi gubitak? U najmanju ruku, to u čemu uživaš jeste ono što ti je Bog prvobitno dao, a nisi uzeo ono što pripada drugima. Iskoristiš li nešto, to nije ispravno – to znači da si uzeo deo nečega što pripada drugima. Ako uzmeš ono što ti ne pripada, Bog će te osuditi. Ljudi ne treba da rade one stvari koje Bog osuđuje. Neki ljudi kažu: „Ne znam kakve radnje treba da preduzmem koje će biti upamćene od Boga.” No, znaš li koje radnje Bog osuđuje? Ako znaš, onda treba makar da se držiš ove granice: ne čini stvari koje Bog osuđuje. Da li razumeš? (Da.) Pošto smo o ovim stvarima dodatno porazgovarali, trebalo bi da razumeš.

Vrlina dobrodušnosti u ljudskosti kod većine ljudi ne postoji. Međutim, ako neko zaista poseduju tu vrlinu, tada je, među iskvarenim ljudskim rodom, on zaista dobra osoba – takvi ljudi su prava retkost. Ako zaista poseduješ tu vrlinu, Bog će te blagosloviti, Bog će ti na svakom koraku pokazati blagodat. Iskazano ljudskim rečima, to znači da će Bog na svakom koraku paziti na tebe. Kako On pazi na tebe? Božja pažnja je u tome da čak i ako uvek misliš na druge, ne mariš za sopstvene interese i drugi te iskorišćavaju, ti drugi ne mogu da dobiju Božje blagoslove. Mogu jedino da žive tako što iskorišćavaju druge i u sledećem životu će to morati da otplate. Međutim, ti živiš prema Božjim blagoslovima. Iako te drugi možda iskorišćavaju, ti zapravo ništa ne gubiš. Reci Mi, je li to dobro? (Jeste.) Vidiš, za dobrodušne ljude, gledano spolja, deluje kao da uvek trpe gubitke. Ljudi ih doživljavaju kao jednostavne i poštene, pa ih u svom govoru i postupanju uvek iskorišćavaju, ophodeći se prema njima kao da su budale, maltretirajući ih, izvlačeći od njih i novac i koristi i otimajući veliki deo njihove lične imovine. Međutim, da li primećuješ da dobrodušnim ljudima išta nedostaje? Ništa im ne nedostaje. Oni su u svemu izdašno opskrbljeni. Pri obavljanju stvari, imaju inteligenciju i mudrost i ne brinu. Koju god dužnost da im Božja kuća dodeli, oni se ne zamajavaju dobicima i gubicima, niti se bore ili nadmeću. Naprosto urade ono što se od njih traži. Kakav god bio zadatak, oni retko kad pogreše. Čak i kad nastanu manji problemi ili sitne greške, oni nisu nastali namerno. U to što rade unose se srcem, u smislu sopstvene savesti i razuma zadovoljavaju elementarno polazište i mogu da prihvate Božje ispitivanje. Stoga takvi ljudi mogu da dobiju Božje blagoslove. Pošto znate da je dobrodušnost vrlina ljudskosti, treba li u svom vladanju da joj stremite? (Da.) Ne zamajavajte se sitnicama i ne budite toliko iritantni da se niko ne usuđuje da vam priđe niti da vas isprovocira – ne budite takva osoba. Budu li te drugi malo iskoristili, ne osećaj se uvek kao da te oni maltretiraju. Šta je loše u tome ako si u manjoj meri jednostavan, a u većoj pošten? Neki su ljudi preterano prepredeni i uvek žele da dokažu kako nisu budale, govoreći: „Ne smatraj me budalom. Nisam bez mozga! Mogu da vidim kome se ne dopadam ili ko se prema meni loše ophodi. Znam ko me gleda s visine i čije su reči pune sarkazma ili skrivenih opaski.” Beskorisno je kad si u stanju da vidiš i čuješ takve stvari. To su samo sitna domišljatost i prepredenost. To što imaš to malo prepredenosti ne znači da imaš mudrost ili da si zaista pametan. Naprotiv, ljudi će te gledati s visine, jer čak i životinje poseduju takvu prepredenost i te sitničave misli. Zašto to kažem? To znaju svi oni koji su u neposrednom kontaktu sa životinjama: čak i male životinje mogu da shvate kad o njima govoriš prijatne ili neprijatne stvari. Na primer, ako te pas čuje da izgovaraš neprijatne reči, odmah će se rastužiti, dok istovremeno može da zaključi ako izgovaraš neke očigledno prijatne reči. Ako u sopstvenom odmeravanju ljudi uvek koriste stvari koje poseduju čak i male životinje, zar se time ne degradira njihov sopstveni atribut koji ih čini ljudima? Snižavajući merilo za odmeravanje stvorenog ljudskog roda, ti sebi smanjuješ vrednost. Ne govori uvek stvari poput: „Nemoj misliti da sam budala i ne tretiraj me kao trogodišnje dete. Ako mi daš hleb od kukuruznog brašna, sasvim sigurno ga neću pojesti; umesto toga mi donesi knedle. Ima li neko ko ne zna da su knedle ukusne?” Ne koristi takve glupave reči u pokušaju da dokažeš da nisi budala. Ako zaista nisi glup, tad nastoj da ispuniš merila ljudskosti. Šta treba da se nalazi u ljudskoj savesti i razumu, koja su ispoljavanja vrlina ljudskosti, koja su ispoljavanja nedostataka ljudskosti i lošeg karaktera – razgovarajte u zajedništvu o ovim aspektima i shvatite ih. Razgovarajte malo o tome šta ljudi treba da poseduju u svojoj ljudskosti i šta treba da poseduje stvoreni ljudski rod, a zatim tome stremite i potrudite se da te stvari posedujete. Zar time neće porasti tvoja lična vrednost? Hoćeš li ikada igde dogurati ako svoju inteligenciju neprekidno porediš sa nekim trogodišnjakom? Možeš li tako ikada da odrasteš? Trogodišnje dete kaže: „Umem da pijem mleko iz plastične flašice”, a ti mu kažeš: „Ja umem da pijem iz staklene flaše i ne plašim se da ću opeći ruke.” Trogodišnjak kaže: „Kad obuvam cipele, znam koja je leva a koja desna”, a ti mu kažeš: „Kad oblačim džemper, znam koji deo ide napred a koji pozadi. Umeš li ti to?” Da li ćeš na ovaj način igde dogurati? Ako se tvoja inteligencija, karakter i razne sposobnosti koje tvoja ljudskost treba da poseduje zaustave na nivou trogodišnjeg deteta ili maloletnika, onda će ti biti veoma teško da postaneš zrela osoba odnosno da se drugi prema tebi ophode kao prema odrasloj osobi. Kako druge možeš da navedeš da se prema tebi ophode kao prema odrasloj osobi? Moraš da radiš stvari koje odrasli treba da rade i stvari koje stvoreni ljudi treba da rade. Moraš da poseduješ ljudskost koju bi stvoreni ljudi trebalo da imaju. Šta bi ta ljudskost u najmanju ruku trebalo da poseduje? Savest, razum i razne aspekte dobrog karaktera. Na taj način, postepeno ćeš napredovati i poboljšavati se u pogledu mana i problema svoje ljudskosti. Tada će ti biti mnogo lakše da uđeš u istinu i biće manje prepreka.

Vrlina dobrodušnosti u ljudskosti prilično je retka i većina ljudi je ne poseduje. Pa, kako čovek može da postigne ovu vrlinu? Kad ne razumeš nikakve istine, veoma je teško posedovati ovu vrlinu ljudskosti i biti takva osoba. Međutim, čim shvatiš neke istine, imaćeš put da postaneš takva osoba i biće nade za tebe da to i postigneš. A kad je reč o tome možeš li to ostvariti i na kraju postići rezultate, to će zavisiti od toga da li možeš da zadobiješ istinu i da imaš život-ulazak. Kako čovek treba da postupa da bi postigao ovu vrlinu? Šta god da ti neko učini ili kaže, ne ophodi se prema tome plahovito niti na osnovu emocija. Ne analiziraj kakve su mu namere prema tebi, koliko ti je lične štete izazvao odnosno koliko je narušio tvoju reputaciju. Ni prema jednoj od ovih stvari se ne odnosi na osnovu svog uma, ljudske volje ili filozofija za ovozemaljsko ophođenje. Pa, kako prema tome treba da se odnosiš? Prema svim stvarima se odnosi na osnovu Božjih reči i istina-načela. Postaraj se da u svakom okruženju i pri suočavanju sa svakim čovekom, bilo da s njim razgovaraš, družiš se ili se baviš nekom konkretnom stvari, tragaš za istina-načelima i postupaš u skladu sa njima. Takvim pristupom ćeš u velikoj meri unaprediti svoju ljudskost. Odnosno, on će obezbediti određenu meru podrške savesti i razumu tvoje ljudskosti, pomažući ti da razviješ osećaj za pravdu i omogućavajući ti da ljude i stvari posmatraš iz ispravnog položaja i perspektive. To nazivamo unapređenjem. Unapređenje označava pretvaranje tvoje izvorno loše ljudskosti u dobru, njeno pretvaranje u normalnu. Dakle, kako je nastala tvoja izvorna loša ljudskost? Nastala je pod uticajem i prevlašću iskvarenih naravi. Dakle, ako se vladaš i postupaš na osnovu Božjih reči i istina-načela, tada će u tvom postupanju tvoja ljudskost u velikoj meri biti pod uticajem Božjih reči i istine. Taj uticaj nazivamo unapređenjem. Naravno, to unapređenje ne znači da će se samo po osnovu jednog događaja tvoja ljudskost promeniti i da će tvoj karakter postati plemenit. Naprotiv, to dolazi iz praktičnog postupanja i doživljavanja u kojima Božje reči i istinu uzimaš kao kriterijume, stil i smer za postupanje u dugom vremenskom periodu, tokom kojeg ćeš sve više shvatati istinu i stvari rešavati tako što ćeš se sve više pridržavati načela. Time će se tvoja ljudskost postepeno menjati i razvijati u pozitivnom smeru. Sve više ćeš razvijati osećaj savesti, postajaćeš sve više dobrodušan i sve više ćeš posedovati osećaj za pravdu. Tvoj razum će sve više postajati normalan i više nećeš postupati plahovito niti ćeš biti impulsivan. Prema tome, ograničenje koje tvoja ljudskost nameće tvojoj iskvarenoj naravi u velikoj će meri ojačati. Na temelju takvog stanja ljudskosti, ograničenje nad tvojim otkrovenjima iskvarenih naravi sve više će jačati i postajaće sve moćnije. Tako će se tvoja otkrovenja iskvarenih naravi sve više smanjivati, a njihov stepen će bivati sve plići. Postupci koje preduzimaš ili gledišta koja otkrivaš biće sve više u skladu sa pozitivnim stvarima i istina-načelima. Ovakva pojava, ovakvo otkrovenje ukazuje na to da čovekov život prolazi kroz preobražaj. Konkretno, ako posmatraš ljude i stvari, i vladaš se i postupaš prema Božjim rečima, uzimajući istinu kao svoj kriterijum, onda će tvoja ljudskost postajati sve više normalna, a tvoja otkrovenja iskvarenih naravi sve više će se smanjivati. Postepeno ćeš odbaciti svoju iskvarenu narav. Ovo je pozitivan krug. Međutim, ako ljude i stvari posmatraš, i vladaš se i postupaš u skladu sa Sotoninom logikom, onda će to u velikoj meri oskrnaviti i nagrizati tvoju ljudskost. Tvoja iskvarena narav će sve više nadolaziti i postaće sve ozbiljnija. Ovo je začarani krug. Posmatranje ljudi i stvari i vladanje i postupanje prema Božjim rečima jesu pozitivan krug. Posmatranje ljudi i stvari i vladanje i postupanje prema Sotoninoj logici mogu te jedino dovesti do toga da beskrajno kružiš unutar života i okruženja začaranog kruga iz kojeg nikad nećeš moći da se oslobodiš. Ako želiš da uđeš u pozitivan krug, najprostiji i najjednostavniji pristup je u tome da počneš da razmišljaš o sebi i da sebe shvataš polazeći od mana sopstvene ljudskosti i sopstvenih otkrovenja iskvarenosti, razrešavajući svoje iskvarene naravi koristeći Božje reči i istina-načela kao osnovu, a rezultat će biti taj da ćeš biti u stanju da primenjuješ istinu i pokoriš se Bogu. Time će tvoj život ući u pozitivan krug, tvoja ljudskost će postajati sve normalnija, a tvoje iskvarene naravi će se postepeno preobratiti i biće odbačene. Ovo je proces život-ulaska i ujedno neophodan proces da bi ljudi odbacili svoje iskvarene naravi i postigli spasenje. Naravno, to je ujedno i put za ulazak. Nedostaci i mane ljudskosti, kao i problemi podlog karaktera i nedostatak integriteta, o kojima smo razgovarali – budeš li te probleme u sebi prepoznao, treba da tragaš za istinom da bi ih rešio. Zatim ih zameni primenom Božjih reči i istine. Na taj način ćeš ući u pozitivan krug. Ono što na kraju dobijaš nije samo preobražaj ljudskosti, već i odbacivanje sopstvenih iskvarenih naravi. Temelj tvojih iskvarenih naravi na koji se oslanjaš radi preživljavanja biće preobražen. Ovakvim praktičnim postupanjem stičeš nadu da ćeš postići spasenje. Međutim, ako ne tragaš za istinom niti istinu na ovaj način primenjuješ, i u svom srcu razmišljaš: „Kažeš da sam sitničav, da u svojoj ljudskosti imam nedostatke i mane, kao što su tvrdoglavost, bestidna tvrdokornost i sumnjičavost. Pa, naprosto sam takav i tako ću živeti. Neću se menjati. Govori šta ti je volja! U svakom slučaju, naprosto ne želim da istrpim gubitke. Dobro mi je sve dok nešto mogu da iskoristim!” – ako su to tvoje misli i gledišta, tada ćeš, nažalost, upasti u užasnu spiralu začaranog kruga, iz kojeg nećeš zauvek moći da se izbaviš. Koja će biti krajnja posledica? Biće ona koju verovatno ne želiš da vidiš: tvoje iskvarene naravi će zauvek biti tvoj život. Tokom celog života one će te čvrsto vezivati, postajući sve dublje ukorenjene u tvojim mislima i dubinama tvoje duše, pa će ti biti nemoguće da ih odbaciš. Šta znači to da će ti biti nemoguće da ih odbaciš? To znači da nema nade da ćeš postići spasenje i da za tebe ne postoji mesto u odredištu koje je Bog pripremio za ljudski rod. To je posledica. Ako ovu posledicu ne želiš da vidiš, onda počni da ulaziš i da praktično postupaš duž puta koji sam opisao i postigni pozitivan krug; na kraju ćeš zasigurno požnjeti plodove. Razumeš li? (Da.)

Iako u današnjem razgovoru u zajedništvu nismo obradili mnogo različitih tema, raspravljali smo o obimnom sadržaju. Hajde da na ovom mestu zaključimo današnji razgovor. Razgovor o drugim temama i sadržaju nastavićemo kasnije. Doviđenja!

2. decembar 2023. godine


Kako stremiti ka istini (10)

Nedavno smo u zajedništvu nekoliko puta razgovarali o pitanjima urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi; uglavnom smo detaljno i konkretno razgovarali o nekim ispoljavanjima ova tri aspekta. Da li ste kroz tako detaljan razgovor stekli određeno shvatanje konkretne klasifikacije tih ispoljavanja? (Da.) Pošto ste stekli shvatanje konkretnih ispoljavanja u ova tri aspekta, da li vam je sada jasnije zašto ljudi moraju da odbace svoje iskvarene naravi odnosno koje stvari kod ljudi moraju da se promene i odbace? Koji aspekti moraju da se promene, koji ne moraju da se promene, koje treba primenjivati u skladu sa istina-načelima, a koji su urođena stanja koja je predodredio i uredio Bog, nepovezani su sa iskvarenim naravima i od ljudi ne zahtevaju da ulažu napor niti da bilo šta menjaju – jesu li te stvari sada jasne? (Donekle su nam jasnije nego ranije.) Nakon što su vam postale jasne, da li razumete značaj Božjeg dela kako bi pročistilo ljude, preobratilo njihove naravi i spaslo ih od Sotoninog uticaja? Da li je sada jasno na šta su usmereni Božje delovanje i govor kojima pruža istinu i razotkriva razne probleme kod ljudi? Da li je Božje razotkrivanje svih problema kod ljudi usmereno na njihova urođena stanja? (Nije.) Da li je usmereno na ljudske prirodne nedostatke u ljudskosti? (Nije.) Pa, na šta je onda usmereno? (Prevashodno na ljudske iskvarene naravi.) Ono je prevashodno usmereno na načela prema kojima se ljudi vladaju i postupaju, na njihova gledišta i stavove prema Bogu, istini, pozitivnim stvarima i ostalim takvim pitanjima. Šta su iskvarene naravi? Iskvarene naravi potiču iz Sotonine prirode i otkrivaju se iz Sotonine prirode. Sve te stvari suprotstavljaju se istina-načelima, lažne su i jesu postupci i ispoljavanja opiranja Bogu. Te stvari su glavne stvari koje se opiru Bogu i osnovni su uzroci zašto ljudi jesu u stanju da se suprotstavljaju istini, da izdaju istinu, da se suprotstavljaju Božjim namerama i da se suprotstavljaju Božjim zahtevima. Urođena stanja, s druge strane, samo su osnovne, instinktivne stvari s kojima se ljudi rađaju; međutim, život na koji se ljudski rod trenutno oslanja radi opstanka jesu iskvarene naravi. Prema tome, ono što Božje delo ima za cilj da promeni jesu ljudske iskvarene naravi. Upravo zato što se iskvarene naravi opiru Bogu i od Sotone su, i može se reći da su sveukupna ispoljavanja svih negativnih stvari – različite iskvarene naravi otkrivene kod ljudi ili razna stanja i detaljna izražavanja i ispoljavanja koja uključuju iskvarene naravi, svi redom su povezani sa negativnim stvarima – osnovni uzrok ljudskog opiranja Bogu, stoga, nisu urođena stanja ljudi niti određeni nedostaci u njihovoj ljudskosti, već je to život koji iskvarene naravi uzima kao svoj temelj opstanka. Ovaj život upravo potiče od Sotone. Dakle, ono što na kraju mora da se preobrati jesu ljudske iskvarene naravi, a ono što mora da se odbaci takođe jesu ljudske iskvarene naravi. Naravno, može se takođe reći da tek nakon što se ljudske iskvarene naravi promene, ljudi mogu da prestanu da se opiru Bogu. Drugim rečima, tek nakon što ljudi budu odbacili svoje iskvarene naravi, to će značiti da su spaseni, a tek kad budu spaseni, ljudi mogu da prestanu da se opiru Bogu i da se Bogu sasvim pokore. Prema tome, istinsko značenje Božjeg dela spasavanja ljudi jeste u tome da im omogući da odbace svoje iskvarene naravi. Istinsko značenje i željeni rezultat toga što Bog ljudima poručuje da je stremljenje ka istini u posmatranju ljudi i stvari, vladanju i postupanju prema Božjim rečima i uzimajući istinu kao sopstveni kriterijum, jesu u tome da ljudima omoguće da odbace svoje iskvarene naravi i da posmatraju ljude i stvari, vladaju se i postupaju, uzimajući Božje reči kao svoj život. Da li razumete? (Da.)

Prethodno smo razgovarali o nekim konkretnim izražavanjima i ispoljavanjima u vezi sa urođenim stanjima, ljudskošću i iskvarenim naravima. Neka ispoljavanja se odnose na urođena stanja, neka na nedostatke u ljudskosti, neka su ispoljavanja podlog karaktera, a neka su konkretna ispoljavanja iskvarenih naravi. Nedostatke u čovekovoj ljudskosti ljudi najčešće mešaju sa podlom suštinom čovekove ljudskosti. Nedostaci u ljudskosti uglavnom spadaju u urođena stanja. Na primer, neki ljudi zamuckuju u govoru, a neki ljudi imaju žustar ili usporen temperament. Dokle god ne potpadaju pod kategoriju podlog karaktera, ti nedostaci u ljudskosti u osnovi spadaju u okvir urođenih stanja. Međutim, podao karakter nema veze sa urođenim stanjima; on je ispoljavanje iskvarene naravi i treba ga svrstati u iskvarene naravi, a ne u urođena stanja. Ovo je zato što je Bog, u okviru čovekovog karaktera, ljudima dao dve osnovne stvari: savest i razum. Ako je nečiji karakter podao, to obuhvata probleme s njegovom savešću i razumom. To se sasvim sigurno ne odnosi na njegova urođena stanja. To zasigurno spada u iskvarene naravi; to je konkretno ispoljavanje određene iskvarene naravi. Te činjenice su dovoljne da pokažu da čovek, nakon što ga Sotona iskvari, gubi svoju savest i razum. Sotona potpuno zaludi čovekovo srce i čovek prihvata brojne misli i gledišta koji potiču od Sotone, kao i neke izreke i mišljenja iz zlih trendova. Kad stvari dostignu ovaj nivo, čovekova savest i njegov razum sasvim su iskvareni i nagriženi – moglo bi se reći da su u tom trenutku njegova savest i njegov razum potpuno izgubljeni. Njegov karakter se ispoljava kao veoma loš i zao. Odnosno, pre nego što je prihvatio pozitivne stvari, on je u svom srcu već prihvatio brojne lažne stvari od Sotone. Te stvari su ozbiljno iskvarile njegovu ljudskost, dovodeći do toga da mu je ljudskost veoma loša. Na primer, nakon što prihvati sotonsku misao i gledište iz sveta koji poručuju: „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi”, hoće li se njegova savest popraviti, hoće li ona ostati ista ili će se pogoršati? (Pogoršaće se.) A koja su konkretna ispoljavanja tog pogoršanja? (U svemu što radi, čovek uzima u obzir jedino svoje sopstvene interese.) Zarad svog sopstvenog cilja i interesa, on ne preza ni od čega. Druge može da vara i da im naudi, te da čini bilo šta što se kosi s moralnošću i savešću. I što u većoj meri to čini, postupci mu postaju sve nemilosrdniji, srce mu je sve mračnije, ima sve manje osećaja savesti i zadržava sve manje ljudskosti. Zarad sopstvenih interesa, on će svakoga varati i obmanjivati, podjednako obmanjujući i one ljude koje poznaje, kao i one koje ne zna – obmanjivaće kolege, članove porodice, pa čak i sebi najbliže ljude, povređujući one koji mu najviše veruju. Na početku, kad te stvari čini, on u sebi oseća određeni unutrašnji sukob i blagi osećaj grižnje savesti. Kasnije počinje da razmišlja kako da stupi u akciju, počevši od neznanaca koji mu nisu bliski, da bi na kraju bio bez milosti čak i prema sopstvenim rođacima. Vidiš, njegova se ljudskost postepeno kvari, postepeno je nagrizaju Sotonine misli i gledišta, kao što su „interesi pre svega” i „Spasavaj se ko može, a poslednjeg neka đavo nosi”. Taj postepeni proces nagrizanja jeste proces u kome njegova savest postepeno gubi svest i prestaje da funkcioniše, sve dok na kraju ne nastupi trenutak u kome je ona sasvim izgubljena. U svojim postupcima, taj čovek na kraju nema nikakva moralna ograničenja niti osećaj savesti, i može svakoga da obmane. Koji je razlog što svakoga može da obmane? Koji je osnovni uzrok? Uzrok je u tome što je prihvatio Sotonine misli i gledišta i u tome što postupa pod prevlašću Sotoninih misli i gledišta. Naposletku, savest i razum njegove ljudskosti više ne funkcionišu; odnosno, osnovne stvari koje bi ljudskost trebalo da poseduje sasvim prestaju da funkcionišu, potpuno su nagrižene Sotoninim zlim mislima i pod njihovom su kontrolom. Proces nagrizanja i kontrole jeste proces u kome taj čovek prihvata ove misli i gledišta, a to je, naravno, i proces njegovog kvarenja. I dok se savest i razum njegove ljudskosti kvare, na kraju se u njemu ispoljava pogoršanje njegove ljudskosti, a u ozbiljnijim slučajevima on svoju ljudskost gubi. Ovo su neka ispoljavanja ljudskosti normalnih iskvarenih ljudi.

Postoje i određeni posebni slučajevi, kad se neki ljudi čak i ne rađaju kao ljudi, pa se za njih ne može reći da poseduju savest i razum. Da to izrazimo apstraktno, oni nisu reinkarnirani iz ljudi. Iako je ljudima pitanje ponovnog rađanja, reinkarnacije i transmigracije apstraktno i nevidljivo, ljudi bi trebalo da budu u stanju da to lako shvate; to je nešto što ljudi mogu da shvate i da razumeju. Takvi ljudi nisu reinkarnirani iz ljudi, pa iz čega su reinkarnirani? Neki se ponovno rađaju i transmigriraju iz životinja, a neki se reinkarniraju iz đavola; oni se rađaju bez ljudskosti. Ljudi bez ljudskosti rađaju se bez savesti ili razuma; to nije u potpunosti izazvano iskvarenošću. Oni su urođeno žive Sotone i živi đavoli. Reinkarnirani su iz đavola. Na primer, antihristi su zli ljudi; reinkarnirani su iz zlih ljudi. Kasnije u životu, oni prihvataju još i više Sotoninih misli i gledišta. Uz ono što izvorno poseduju, u kombinaciji sa onim što kasnije stiču, oni postaju sve lošiji. Takvi ljudi se rađaju tako da ne vole pozitivne stvari; imaju urođenu odbojnost prema pozitivnim stvarima, i u ozbiljnoj meri se opiru pozitivnim stvarima i preziru ih. Prema tome, ljudskost se kod takvih ljudi ispoljava u tome da nemaju nimalo savesti niti razuma. Kod njih je sasvim nemoguće videti ikakve vrline ili jače strane ljudskosti. Naravno, ta vrlina se zasigurno ne odnosi na umešnost u pevanju, umešnost u izražavanju sopstvenih gledišta ili na umešnost u određenoj tehničkoj veštini ili profesiji. Nije reč o tim vrlinama. Naprotiv, reč je o vrlinama ljudskosti, kao što su dobrodušnost i dobroćudnost, razumevanje prema drugima ili duboka saosećajnost. Njima u potpunosti nedostaju konkretna ispoljavanja u okviru savesti i razuma ljudskosti. Dakle, koje su glavne karakteristike ljudskosti takvih ljudi? Zastranjivanje i zlo. To su dve glavne karakteristike. Oni ne vole pozitivne stvari; kad čuju za pozitivne stvari, oni mogu da ih priznaju kao ispravne, ali ih nikada ne prihvataju. Sve u njihovom srcu i sve što otkrivaju povezano je sa zastranjivanjem i sa zlom. To je jedna od glavnih karakteristika ljudi čija je urođena ljudskost-suština zla. Takvi ljudi se reinkarniraju i transmigriraju iz đavola i Sotona. Čak i bez veštačkog usađivanja, podučavanja, uticaja ili uslovljavanja kasnije u životu, oni su već veoma zli. Urođeno su stvorenja od ove sorte. Njihove misli i gledišta urođeno poseduju brojne suštinske stvari koje su od Sotone. Povrh toga, nakon rođenja, oni prihvataju još više pogrešnih misli i gledišta iz Sotoninih zlih trendova. Stoga se može reći da se na vatru priroda-suštine takvih ljudi doliva ulje, pa ona postaje još više zla i još lošija, odnosno, ona poseduje svako zamislivo toksično svojstvo i postaje još ozbiljnija. Ovo su dva posebna slučaja ljudi reinkarniranih iz životinja i ljudi reinkarniranih iz đavola. Normalno stanje stvari je da bez obzira na nedostatke ljudskosti sa kojima se čovek rađa, dokle god on pokazuje neka ispoljavanja podlog karaktera, to spada u okvir iskvarenih naravi. Ako on može da prihvati istinu, primenjuje istinu i korača putem stremljenja ka istini, sve njegove iskvarene naravi na kraju mogu da budu odbačene. Kad njegove iskvarene naravi budu odbačene, podli aspekti njegovog karaktera će se shodno tome promeniti. Takvi ljudi jesu oni koji mogu da budu spaseni; oni su normalni iskvareni ljudi. Čak i ako pokazuješ neka ispoljavanja lošeg karaktera, nedostaje ti integritet odnosno neka ispoljavanja tvoje ljudskosti nisu u skladu sa istinom i drugima su mrska, sve dok tvoja savest i tvoj razum i dalje postoje i mogu još uvek da posluže kao osnovni uslovi za način na koji posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš – u smislu da tvoja savest i tvoj razum mogu i dalje da utiču na način na koji posmatraš ljude i stvari, vladaš se i postupaš, a tvoja savest i tvoj razum mogu još uvek da funkcionišu u tebi – onda se tvoje iskvarene naravi u konačnom ishodu mogu promeniti. Ako čovekova savest i čovekov razum ne mogu da kontrolišu niti da usmeravaju ništa što on radi, onda se može reći da je takav čovek nesposoban da prihvati istinu, a još manje je sposoban da je primenjuje. Prema tome, iskvarene naravi takvih ljudi neće moći lako da se odbace. Zašto je to tako? Zato što savest i razum takvih ljudi uopšte ne funkcionišu. Oni više nemaju priliku da prihvate istinu i više ne poseduju osnovne uslove da prihvate istinu. Tim ljudima je vrlo teško da odbace svoje iskvarene naravi. Prema tome, kakvi god problemi da postoje u tvojoj ljudskosti, ispitaj sebe da vidiš da li, u trenutku kad se spremaš da postupiš na način koji se kosi s ljudskošću ili sa istinom, u svojoj savesti išta osećaš ili u svom srcu osećaš bol ili prekor, i da li u svom srcu imaš granicu ili merilo da proceniš da li tu stvar treba ili ne treba učiniti, da li se činjenje te stvari kosi sa moralnošću ili savešću i, još dublje, da li se njome krše istina-načela. Ako imaš osećaj savesti, možeš da proceniš da se ta stvar kosi sa ljudskošću i sa istinom i, kroz funkcionisanje svoje savesti i svog razuma, možeš da se suzdržiš i da svoje postupke držiš pod kontrolom, onda imaš mogućnost ili verovatnoću da budeš u stanju da prihvatiš istinu i da praktično postupaš u skladu sa istina-načelima. Međutim, ako, dok bilo šta radiš, u svojoj savesti ništa ne osećaš, ne možeš da proceniš koje je merilo za tu stvar odnosno da li treba da je uradiš, i ne znaš da li je činjenje te stvari u skladu sa ljudskošću, moralnom pravdom ili istina-načelima – i, povrh toga, kad tu stvar činiš to se kosi sa savešću, ljudskošću ili istina-načelima, ali tvoja savest ne može da funkcioniše kako bi te sprečila da tu pogrešnu i negativnu stvar učiniš – onda ljudi poput tebe u osnovi nemaju nikakvu mogućnost da prihvate istinu. Iz toga sledi da nemaš nikakvu mogućnost da odbaciš svoje iskvarene naravi.

Mogu li ljudi da odbace iskvarene naravi zavisiće od toga da li oni mogu da prihvate istinu – to je prilično očigledno. A mogu li ljudi da prihvate istinu zavisiće od toga da li oni imaju osećaj savesti. Kako se, dakle, može raspoznati da li neko ima osećaj savesti? Neophodno je pogledati da li on, pri obavljanju stvari, ima najosnovniju savest koju ljudskost treba da poseduje i da li, kad nešto radi ili nešto govori, njegova savest funkcioniše. Na primer, kad želiš da kažeš nešto što se kosi sa tvojom savešću i sa činjenicama kako bi nekoga oklevetao odnosno kad poželiš da slažeš, tvoja savest te prekoreva: „Ne treba to da kažem. Govoriti to je laganje i obmanjivanje, a to znači da nisam poštena osoba. Bog ispituje, a moja sopstvena savest mi neće dozvoliti da to učinim. To nije primereno reći.” Posedovanje takvih misli označava da tvoja savest funkcioniše. Kad tvoja savest funkcioniše, reči koje izgovaraš i dalje mogu da sadrže određenu ukaljanost ili elemente ljudske namere i možda nisu stoprocentno tačne. Međutim, pod dejstvom tvoje savesti, reči koje izgovaraš su već relativno primerene. Ako možeš dodatno da primenjuješ istinu i da govoriš na osnovu načela, onda će reči koje govoriš biti sasvim primerene, a ti ćeš postati poštena osoba. Međutim, ako funkcija savesti na nekoga ne deluje, taj nije nužno u stanju da postane poštena osoba niti da izgovara poštene reči. Na primer, kad se kod njega Višnji o nekome raspituje, on bi mogao da pomisli: „Taj čovek zaista nije loš. Kov mu je dobar, a i ljudskost mu je prilično dobra. Da li se Višnji za njega raspituje kako bi ga unapredio? Bude li on unapređen, to znači da ja neću biti. Ne mogu da kažem istinu; reći ću samo da je prosečan” – on počinje da razmišlja o tome kako da govori na način koji će mu doneti korist. Kad tako razmišlja, da li njegova savest funkcioniše? On nema savest i funkcija savesti na njega nema dejstvo. Ljudi koji su bez savesti nemaju nikakvu ljudskost. Oni kažu sve što požele da kažu i slažu kad god požele da slažu. Zašto se zbog laganja ne osećaju loše? Zato što funkcija savesti na njih nema dejstvo. Dakle, u njihovom srcu nema ograničenja koje dolazi od savesti i razuma, niti ikakve moći obuzdavanja. Naposletku, oni prema sopstvenoj volji mogu da govore laži i da zadovolje svoju ličnu želju da slažu. Na kraju krajeva, kakvu suštinu takvi ljudi ispoljavaju? Preduzimaju stvari bez obuzdavajuće moći savesti, a to znači da funkcija savesti na njih nema dejstvo. Ljudi na koje funkcija savesti nema dejstvo prave greške i čine zlo ne osećajući u svom srcu nikakvu optužbu niti nelagodu. Prema tome, u svemu što rade, oni sopstvene interese uzimaju kao kriterijum. Takvi ljudi nemaju nikakvu moć obuzdavanja i funkcija savesti na njih nema dejstvo, pa mogu li da primenjuju istinu? (Ne mogu.) Oni ne mogu da primenjuju istinu. Da bi izmerio kakvu ljudskost imaš, moraš prvenstveno da pogledaš da li se u svojim rečima i postupcima rukovodiš savešću i razumom, da li možeš da primenjuješ istinu, da odbaciš iskvarene naravi i postigneš spasenje. Ako tvoja savest i tvoj razum mogu i dalje normalno da funkcionišu, onda si osoba sa savešću i razumom. Ako savest i razum ne obuzdavaju tvoje reči i dela, pa možeš čak da, bez ikakvog uzdržavanja, postupaš krajnje samovoljno i beskrupulozno, onda ne samo da si lišen savesti i razuma, već ti i ljudskost nedostaje. Ako sve što se ispoljava u ljudskosti nekog čoveka u osnovi može da se podvede u okvire podlog karaktera, onda taj čovek u osnovi nema nikakvu ljudskost. Glavno obeležje neposedovanja ljudskosti jeste odsustvo savesti i razuma, i obavljanje stvari bez funkcije savesti. Na primer, ako mu kažeš da čovek treba da se vlada sa savešću i ljudskošću, on razmišlja: „U čemu je vrednost savesti? Da li će mi to što imam savest doneti novac? Hoće li me to što imam savest učiniti sitim?” Međutim, stvari su drugačije kod ljudi sa savešću. Ako rukovođeni pohlepom povremeno učine nešto loše, nanoseći štetu drugima, oni će kasnije osećati samoprekor i žaljenje, pa će razmišljati: „Učinivši ovo, zaista sam se o te ljude ogrešio. Zar time nisam učinio zlo? Kako sam u tom trenutku mogao tako da se zanesem? Zašto nisam mogao da se obuzdam? Moram da pronađem način da to popravim.” Vidiš, oni su u tom trenutku nekog obmanuli i, premda jesu dobili određenu korist, kad na tu korist pomisle, u svom srcu osećaju nelagodu i sebe mrze, razmišljajući: „Kako sam tako nešto mogao da uradim? U budućnosti to više nipošto ne smem da ponovim. Radije bih živeo u siromaštvu ili ostao gladan, nego što bih to ponovio. Čovek tako nešto ne treba da uradi – uradi li to, kajao bi se celoga života!” Zbog činjenice da su jednom nešto takvo učinili imaju osećaj odvratnosti kao da su progutali mrtvu muvu. Zato to više nikad ne rade. U svom srcu osećaju žaljenje i uznemirenost. Ljudi bez ljudskosti, s druge strane, razbijaće glavu oko toga kako da druge obmanu i usredsređivaće se isključivo na to, obmanjujući ih u potpunosti bez ikakvog suzdržavanja; njihova ih savest ne prekoreva i nemaju milosti. U užasnoj meri druge povređuju, pa se čak osećaju srećno i razmišljaju: „Tako im i treba! Ko im je rekao da mi dopadnu šaka? Ako njih ne obmanem, koga bih drugog obmanuo? Nisu imali sreće što su na mene naleteli!” Imaju li takvi ljudi ikakav osećaj savesti? (Ne.) Koliko god da druge užasno obmanjuju odnosno u kojoj god meri da im naude, ne izgovaraju ni jednu jedinu reč izvinjenja i ne osećaju nikakvu krivicu niti žaljenje. Umesto toga, u svom srcu se osećaju ponosno i srećno. Svaki put uživaju u onome što su obmanom dobili, ne osećaju se uznemireno, već veruju da je to sasvim opravdano. Za sebe misle da su sposobni, vešti i pametni, da je to što su u tom trenutku mislili i uradili bilo ispravno, te da je obmanom trebalo još i više da dobiju. Recite Mi, imaju li takvi ljudi ljudskost? (Ne.) Nakon što učine zlo, oni i dalje na ovaj način mogu da razmišljaju i da se tako ponašaju. Misliš li da takav čovek može da bude spasen? Bude li se našao u sličnim okolnostima, hoće li on opet da obmanjuje? (Hoće.) Postajaće samo sve veštiji u obmanjivanju, sve zadovoljniji sobom i, što više bude obmanjivao, osećaće se sve pametnijim. Sa svakom obmanom, srce mu postaje sve mračnije, postupci su mu sve nemilosrdniji, a metode su mu surovije. Za takve ljude nema spasenja. Može se reći da ih je Sotona u potpunosti zarobio. Oni su zli ljudi, đavoli i pravi pravcati nitkovi. Ako s takvim ljudima razgovaraš o savesti i ljudskosti, oni će ti se podsmevati i govoriti: „Tupane, da postupaš sa savešću i ljudskošću – i ko će ti za to dati novac? Zar na kraju nećeš završiti siromašan? Vidi kako meni dobro ide, a vidi sebe – tako si jadan!” Podsmevaće ti se i preziraće te. Takva je ljudskost u potpunosti lišena savesti – takvi ljudi su u potpunosti izgubili savest; potpuno su ih obuzeli đavoli i postali su pravi pravcati živi đavoli. Stoga, s takvim ljudima ne razgovarajte o istini – oni ne mogu da je prihvate. Nemaju čak ni normalnu ljudskost, pa kako mogu da prihvate istinu? Ljudi koji mogu da prihvate istinu poseduju granicu kad je reč o posmatranju ljudi i stvari, o vladanju i postupanju, a posebno kad je reč o njihovim ličnim interesima. U čemu je ta granica? U tome da ih njihova savest obuzdava i kontroliše. Ako njihova savest može da ih obuzda i kontroliše, može se reći da takvi ljudi i dalje imaju određeni stepen ljudskosti i granicu u sopstvenom vladanju. To znači da postupaju uz određeni nivo pristojnosti. Kad se s drugima druže ili bilo šta rade, ako ne razumeju istina-načela niti znaju kako da postupaju u skladu sa istinom, oni makar mogu da poštuju granice savesti. Drugim rečima, njihova savest i dalje ima svest i može da funkcioniše. Ako savest može da im funkcioniše, onda imaju mogućnost da prihvate istinu. Njihova će se savest razvijati u pozitivnom smeru i naposletku će se delovi njihovog karaktera koji nisu dobri donekle promeniti. Kako se njihov karakter bude postepeno preobražavao, i razne njihove iskvarene naravi će, korak po korak, biti odbačene. Je li ovo sada jasno? (Jeste.)

Ljudi treba jasno da vide koga Bog spasava i koje delove u ljudima Bog spasava i preobražava. Kao prvo, oni treba jasno sebe da razumeju, a kao drugo, treba da imaju i sposobnost raspoznavanja u pogledu onih oko sebe. Kad je reč o ispoljavanjima podlog karaktera, neka od njih obuhvataju otkrivanje iskvarenih naravi. To se prvenstveno odnosi na ispoljavanja kojima se krši istina i kojima se iskazuju bunt i otpor prema Bogu. U ljudskim očima, takvim postupcima se ne krši zakon i zakon ih ne bi osuđivao, ali ih Bog osuđuje. To se podvodi pod iskvarene naravi. Ostala ispoljavanja podlog karaktera ne obuhvataju samo iskvarene naravi, već se odnose i na problem posedovanja podmukle ljudskost-suštine. Takvi ljudi su kadri da učine svakakva loša dela i krajnje su zli ljudi. Ako u svom karakteru čovek ima probleme samo u jednom aspektu, ali i dalje govori i postupa sa savešću i razumom, i samo pod naročitim okolnostima počini određeno zlo, tada on nije zla osoba. Zli ljudi nemaju uopšte ni savest ni razum. Mogu li ljudi bez savesti i razuma da čine dobre stvari? Nipošto ne mogu. Mogu li da primenjuju istinu? Mogu još manje. Ako savest nekog čoveka funkcioniše i poseduje moć obuzdavanja, onda se njegovi karakter i ponašanje u određenoj meri mogu popraviti. Ako čovek nema savest i, ma šta da radi, nedostaje mu funkcija savesti, onda se njegov karakter i njegovo ponašanje neće popraviti. Prema tome, raspoznavanje nekog čoveka ne može se u potpunosti zasnivati na njegovom karakteru ili integritetu; prvenstveno treba videti da li on poseduje savest i razum i da li njegova savest i njegov razum funkcionišu. Ako on ima savest i razum i, u njegovom postupanju, njegova savest i njegov razum mogu da funkcionišu, onda on i dalje poseduje osnovnu ljudskost. Ako u njegovim postupcima nedostaje funkcija savesti i razuma, onda on ne poseduje osnovnu ljudskost – lišen je ljudskosti. Ljudi koji poseduju osnovnu funkciju savesti i osnovnu ljudskost imaju mogućnost za spasenje, dok oni kojima nedostaje osnovna ljudskost nemaju mogućnost za spasenje. Koji je presudni činilac u tome da li neko može da dobije spasenje? (Presudni činilac je u tome da li on u sebi ima savest i razum.) Tako je. Dakle, možete li da raspoznate da li neko ima savest i razum? (Možemo pomalo to da raspoznamo. Najvažnije je videti da li nekog čoveka, u njegovom postupanju, interno obuzdavaju savest i razum i da li on ima moralne granice.) U smislu doktrine i teorije, to se tako objašnjava – no, imate li neke konkretne primere? (Na primer, neki ljudi, pri izvršavanju svoje dužnosti, krše načela i čine nepromišljena nedela, a braća i sestre im ukazuju na njihove probleme ili ih orezuju. U takvim slučajevima, ako imaju savest i razum, ti ljudi će aktivno razmišljati o sebi i nastojaće da sebe spoznaju. Međutim, ako im nedostaju savest i razum, u njima može da se javi ogorčenost ili mogu čak da uzvrate udarac i da se svete.) To je dobar primer. Kad ljude sa savešću i razumom drugi kritikuju jer su učinili nešto pogrešno, oni osete stid i krivicu. U njihovom srcu nastaje žaljenje, a uz žaljenje, imaće ispoljavanje pokajanja i spremnost da budu bolji. Kad je reč o ljudima bez savesti i razuma, ma koliko da su ogromna nedela ili greške koje čine, kolike god gubitke da izazivaju crkvenom radu odnosno kolike god probleme ili ometanja da donose braći i sestrama, suočeni s kritikom, oni imaju na stotine razloga da sebe opravdaju i uzmu u odbranu, odbijajući da i najmanje priznaju svoje prestupe. Očigledno je da izazivaju gubitke u poslu, a ipak u svom srcu ne osećaju nikakvu krivicu. Recite Mi, da li će osećati žaljenje? (Neće.) Neće osećati žaljenje. Mogu li da se pokaju ljudi u kojima nema žaljenja? (Ne.) Jesu li ljudi koji ne mogu da se pokaju oni koji prihvataju istinu? (Nisu.) Hoće li nastaviti da rade isto? (Da.) Do kada? (Budući da im nedostaje osećaj savesti, radiće to i dalje.) Tako je. Radiće to i dalje. Šta god da drugi govore, oni to neće slušati: „Svidelo ti se to ili ne, ja stvari radim na ovaj način! To što crkveni rad trpi gubitke, kakve to veze ima sa mnom? Najvažnije je da ja ne istrpim nikakve gubitke.” To je njihovo gledište. U redu, to bi bilo sve u našem razgovoru u zajedništvu na ovu temu. Razmislite o onome o čemu smo razgovarali, uporedite to sa sobom i sa stvarima i ljudima oko sebe, postepeno to shvatite i koristite ove reči da posmatrate druge, da posmatrate stvari i posmatrate sebe. Malo-pomalo, steći ćete razumevanje o ovim stvarima.

Prethodno smo u zajedništvu razgovarali o brojnim konkretnim ispoljavanjima koja se odnose na ljudskost, urođena stanja i iskvarene naravi. Danas ćemo nastaviti da razgovaramo o nekim konkretnim ispoljavanjima koja se tiču ova tri aspekta. Krenućemo od prvog ispoljavanja: ljigavosti. Šta označava ovaj izraz? (Označava da neko nije staložen, da nije čestit i pristojan, da je tajanstven i da nešto krije.) (Označava da je nečije ponašanje i držanje relativno rđavo.) Relativno rđavo – to deluje pomalo apstraktno. Većina ljudi ne može da zamisli kako se ova rđavost tačno ispoljava. Ima li još nekih mišljenja? (Ljigavost označava da je nečije ponašanje i držanje relativno vulgarno.) Koliko aspekata ste pomenuli? Biti tajanstven i uvek nešto kriti, biti rđav, vulgaran, ogavan, beščastan – zar ovo nisu ispoljavanja? (Jesu.) Može li se koncept ljigavosti onda zameniti sa ogavnošću i niskošću? (Može.) U koji aspekt se kategorišu ova ispoljavanja ljigavosti? (U podao karakter.) Je li to nedostatak ljudskosti? (Nije.) Ovo ispoljavanje je po svojoj prirodi daleko ozbiljnije od nedostatka ljudskosti, pa se ne može kategorisati kao nedostatak ljudskosti. Ljigavost je ispoljavanje podlog karaktera. Ako se neko ponaša na ljigav način, premda se ne može reći da je taj čovek zla osoba, posmatrajući to iz ugla ispoljavanja ljigavosti, on ljude uvek navodi da prema njemu osećaju odbojnost i gađenje. Takvi ljudi koji ispoljavaju ljigavost svakako čine stvari na skriven i tajnovit način, pritom nisu uopšte otvoreni, ponašaju se relativno nisko i uvek čine ogavne stvari. Odnosno, pri obavljanju stvari, služe se ogavnim, besramnim i beščasnim metodama, metodama koje nisu časne niti su otvorene. Kad ovo vidi, većina ljudi oseća gađenje i prezir. To pokazuje da su oni ogavni i niski. Njihova najistaknutija karakteristika jeste da su naročito bedni, niski i ogavni. Ma šta radili ili govorili, oni ne mogu da budu čestiti ni otvoreni; uvek izvode neke mutne radnje i bave se nekim nečasnim stvarima. Na primer, vera u Boga se univerzalno priznaje kao vrlo pristojna stvar, nešto što ljudi mogu da shvate i što odobravaju. Međutim, kad ovi ljudi veruju u Boga, oni se ponašaju kao da su krenuli pogrešnim putem, kao da je to nešto nečasno. Takvi su ljudi koji su ogavni i ljigavi. Kakvu ulogu među drugima obično imaju ljigavi ljudi? (Oni su negativni likovi, ljudi dostojni prezira.) Oni imaju negativnu ulogu. Koje karakteristike imaju takvi ljudi? Na osnovu njihovog izgleda, moguće je da ne možeš da zaključiš da su veoma loši odnosno da ne možeš da vidiš da u onome što rade imaju ikakve loše namere. Međutim, nakon što sa njima neko vreme dolaziš u kontakt, osećaš da oni uvek govore i postupaju na način koji nije čestit, a ni otvoren. To što govore zvuči lepo, ali je ono što rade iza kulisa sasvim drugačije. Uvek osećaš da im namere nisu ispravne odnosno da ne govore o stvarima koje nameravaju da urade, zbog čega se osećaš zbunjeno. Na kraju, počinješ da osećaš da su takvi ljudi izrazito nepouzdani, da rade jedino ogavne, nepoštene stvari i da ti uvek pokvare ono što radiš. Ovo su ljigavi ljudi. Nećeš videti da ti ljudi otvoreno izražavaju svoja različita gledišta niti da otvoreno iznose prigovore. Pred drugima, oni bi čak mogli da kažu nešto što zvuči lepo, poput: „Ne smemo to da uradimo; moramo da postupamo sa savešću.” Međutim, iza kulisa, oni stvarima manipulišu, podstiču neke glupe, neuke ljude koji nemaju sposobnost raspoznavanja da postupaju shodno njihovim namerama. Na kraju, ta stvar koju su želeli da postignu bude obavljena, oni uživaju u rezultatima ovog postignuća, a ipak niko ne uviđa da je to bilo njihovo maslo. Vidiš da u prisustvu drugih oni ništa ne govore niti rade, a razvoj događaja naposletku ipak ide u onom pravcu koji su oni izmanipulisali. Posmatrajući iz ovog ugla, takvi su ljudi i donekle podmukli. Ima li u vašem okruženju ljigavih ljudi? Da li je drugima najčešće lako da raspoznaju ili prozru ljigave ljude? (Nije.) Ti ljudi se prilično dobro prikrivaju. Kod njih se stvar svodi na problem karaktera; oni imaju lošu ljudskost-suštinu. Da li ste se susretali sa ljigavim ljudima? Da li su vam jasna glavna ispoljavanja takvih ljudi? (Nisu naročito.) Od sada pa nadalje, morate da obratite pažnju i da posmatrate kakvi ljudi među vama često otkrivaju razna ispoljavanja ljigavosti. Jesu li ispoljavanja u ovom pogledu relativno apstraktna i skrivena? (Jesu.) Čak i ako oko tebe ima takvih ljudi, budući da ih je teško raspoznati, neće ti biti lako da ih primetiš. Kad jednog dana prepoznate takvu osobu, možete da je posmatrate i da, od početka do kraja, beležite njena ispoljavanja kako biste uvideli kakve su zaista njene karakteristike i suština, a zatim ih rezimirali. Zasad ćemo se zaustaviti ovde u okviru teme ispoljavanja ljigavosti.

Sledeće ispoljavanje je razvratnost. Pogledajmo prvo – u koji aspekt spada razvratnost? (U podao karakter.) Ona spada u podao karakter. Dakle, na koje se probleme razvratnost uopšteno odnosi? (Na probleme sa nečijim vladanjem u međuljudskim odnosima.) To je prilično tačan odgovor – razvratnost se uopšteno odnosi na probleme u vladanju u odnosima između muškaraca i žena. Dakle, da li se razvratnost odnosi na muškarce ili na žene? (I na muškarce i na žene.) Ona se ne odnosi samo na jedan pol. Takvi muškarci postoje, a postoje i takve žene. Prema tome, ne moraju samo muškarci da budu razvratni. Ako žene imaju problem u vladanju u međuljudskim odnosima, i to je razvratnost. Prema tome, koja su konkretna ispoljavanja razvratnosti? Večita želja za druženjem sa suprotnim polom i za hvalisanjem – kakav je ovo problem? Zar ovo nije donekle razvratno? (Jeste.) Takve ljude uzbuđuje kad vide pripadnike suprotnog pola. Što je prisutno više pripadnika suprotnog pola, oni su sve uzbuđeniji i sve više žele da se prave važni. A posebno kad je reč o određenim ljudima, u kojoj meri se oni prave važni? Razgolićuju pleća i pokazuju leđa, gestikuliraju provokativno, izgovaraju provokativne reči – nisu li ovo ispoljavanja razvratnosti? (Jesu.) Dokle god su u blizini pripadnici suprotnog pola, bez obzira na njihovu starost ili činjenicu da li je u pitanju neko ko se njima dopada, oni se odevaju ekstravagantno, zavodnički ili privlačno kako bi privukli pripadnike suprotnog pola. Zar ovo nije ispoljavanje razvratnosti? (Jeste.) Ovo je najuobičajenije ispoljavanje. Ta pojava je već postala uobičajena i među nevernicima se ne smatra nimalo neobičnom. Oni to ne smatraju razvratnošću, već to posmatraju kao krajnje normalno i pristojno. Oni veruju da pripadnici oba pola treba lepo da se odevaju kako bi sebe učinili privlačnim i kako bi im se pripadnici suprotnog pola divili, tako da to pripadnike suprotnog pola podstakne da ih saleću. Jesu li takve misli i gledišta razvratne misli i gledišta? (Jesu.) Oni uvek žele da budu u centru pažnje suprotnog pola, želeći uvek da ih privuku i za sebe zainteresuju; bez obzira na svoj bračni status ili starost, uvek imaju ove misli i ovako postupaju, a život im je ispunjen takvim razmišljanjem – zar to nije razvratnost? (Jeste.) Ovo su neka ispoljavanja koja većina ljudi smatra relativno prihvatljivim i ne vidi ih kao preteranu razvratnost – već naprosto kao želju da se neko pred suprotnim polom predstavi i hvališe. Na primer, nošenje lepe odeće, nanošenje malo parfema, pomalo zavodljivo odevanje, izgovaranje provokativnih reči ili razmetanje sopstvenim šarmom – ova razvratna ispoljavanja jesu stvari koje većina ljudi smatra prihvatljivim. Ozbiljnije ispoljavanje razvratnosti je u tome da, bez obzira na okruženje u kome vide pripadnike suprotnog pola, takvi ljudi sebi daju slobodu da ih dodiruju. Ležerno im se približavaju i dodiruju ih ni ne razmatrajući to da li se druga osoba s tim saglašava, ponašajući se kao da su s njom oduvek bliski. Posebno su vešti u posmatranju tuđih izraza lica i reakcija. Ako vide da nekoj osobi to nije odbojno i da je relativno pitoma, usuđuju se da joj ležerno dodiruju glavu ili leđa ili čak da pored nje sednu, odnosno, ako se ta druga osoba ne opire, da je drže za ruku. Neke žene mogu muškarcima neposredno da sede u krilu, ne mareći kako bi se, kad to vide, drugi zbog toga mogli osećati. Od običnog hvalisanja ovo je uznapredovalo u nešto pozamašnije. Zar ovo nije razvratnost? (Jeste.) Može li većina ljudi da prihvati ovakvu razvratnost? (Ne mogu da je prihvate.) Neki ljudi ovo ne smatraju naročito velikim problemom, pa još i kažu: „Ovo nije razvratnost. Sasvim je normalno da muškarci i žene međusobno pokazuju naklonost. U suprotnom, u čemu je svrha života? Muškarci treba da uživaju u ženama, a žene treba da uživaju u muškarcima – samo je tada život zanimljiv.” Ako im među pripadnicima suprotnog pola niko ne upućuje takve razvratne gestove, oni pomišljaju: „Znači li to da sam bez šarma? Zašto ne mogu da privučem pripadnike suprotnog pola?” Zatim se osećaju razočarano. Kad takvi ljudi naiđu na nekog razvratnog ko im se udvara, osećaju se vrlo zadovoljno i u sebi oduševljeno. U najmanju ruku, osećaju se fizički i mentalno zadovoljeno, razmišljajući da to što su nekog za sebe zainteresovali čini njihov život vrednim. Prema tome, neki ljudi mogu da prihvate takvu razvratnost. Na primer, pretpostavimo da se nekome dopada druga osoba i da prema njoj gaji osećanja; ako ga ta osoba uvek ignoriše i za njega ne pokazuje zanimanje, on se oseća veoma razočarano. Međutim, ako ga ta osoba povremeno dodirne, zadirkuje, miluje mu ruku ili sedi dovoljno blizu njemu kako bi osetila toplinu njegovog tela – odnosno, odu li stvari korak dalje, ako je to muškarac koji sebi daje slobodu pred nekom ženom, ona zatim pomisli: „Ah, baš lepo. Ja mu se dopadam. Iako u ovom svetu ne možemo da se spojimo u jedno, to što se prema meni odnosi ovako razvratno moj život makar čini vrednim!” Vidiš, neki ljudi iz dubine svog srca prihvataju takvu razvratnost, umesto da je preziru. Njihov stav zavisiće od toga da li im se dopada osoba suprotnog pola koja te stvari radi. Ako im se dopada i ne osećaju odbojnost ili u svom srcu za njom čak i žude, oni takve razvratne ljude ili razvratne postupke ne preziru. Naprotiv, mogu da ih prihvate i u svoje srce prime, i da za njih tu nađu mesto. Dakle, neki ljudi u sebi prihvataju takve razvratne pojedince. Budući da razvratni ljudi nisu dobri, zar to ne znači da su razvratni i oni koji mogu da prihvate takvo razvratno ponašanje? (Znači.) I oni su razvratni. Postoje neka ispoljavanja koja su još ozbiljnija od ovakve razvratnosti – ne samo sitno hvalisanje, ne samo razmenjivanje pogleda odnosno fizičkog milovanja, već odlazak i korak dalje. Um tih ljudi je u potpunosti zaokupljen takvim razvratnim stvarima. Ako se to događa kad se neko s nekim zabavlja, to je normalno ispoljavanje. Međutim, ako nečije godine i stvarne prilike to ne dozvoljavaju, a on i dalje, kad vidi pripadnike suprotnog pola, samo razmišlja o takvim stvarima, koja je onda suština tog ispoljavanja? To znači da, pri susretu s pripadnicima suprotnog pola, on uvek ima nekakvu želju i žudnju odnosno da na umu ima nekakav cilj – nije reč o tome da on naprosto želi da zadovolji nekakvu psihološku potrebu i to je sve, već on želi da preduzme značajne radnje i postigne značajan napredak. U svom srcu on neprekidno juri za tim stvarima; osim što u svom umu razmišlja o razvratnim stvarima, u smislu sopstvenog ponašanja, on takođe počinje da teži uspostavljanju kontakta sa prikladnim pripadnicima suprotnog pola da bi se prepustio svojoj seksualnoj želji i dao joj oduška. Zar takvi ljudi nisu razvratni? (Jesu.) U poređenju sa prethodna dva tipa razvratnih ljudi, zar ovaj tip razvratnog čoveka nije veoma opasan i zastrašujuć? (Jeste.) Takvi razvratni ljudi mogu u svakom trenutku da stupe u akciju – to uveliko pokazuje da su veoma rđavi i razvratni. Kad je reč o nivoima van okvira toga, o njima nećemo dodatno raspravljati.

Dakle, među ova tri tipa razvratnosti, koji možete da prihvatite? Odnosno, za koji od njih smatrate da je nečije takvo postupanje normalno, da nije veliki problem i da je takva osoba neko prema kome ne osećate previše gađenja ili prezira, te donekle možete da je prihvatite? Koji stepen razvratnosti možete da prihvatite? (Ne možemo da prihvatimo nijedan.) Zašto ne možete da prihvatite nijedan stepen razvratnosti? (Priroda poslednjeg tipa razvratnosti je prilično podla i, premda prvi tip razvratnosti obuhvata samo hvalisanje pred suprotnim polom, to izaziva ometanja onima oko njih.) Prvi tip čoveka nema u svom srcu jasan osećaj razlike među polovima. Kad dolazi u kontakt sa suprotnim polom, većina ljudi vodi računa o granicama između muškaraca i žena. Konkretno, kad je reč o ženama koje dolaze u kontakt sa muškarcima, one treba da ostanu uzdržane i da pred muškarcima zadrže određene granice. Međutim, neke žene uživaju da dolaze u kontakt s pripadnicima suprotnog pola i uzbude se kad vide nekoga ko im se dopada. Čim im se za to ukaže prilika, pronalaze izgovor da uspostave kontakt. Svako ko namerno nastoji da dolazi u kontakt sa suprotnim polom ima nešto nenormalno u svom srcu. Iako prvi tip razvratnosti ne obuhvata suštinski značajne postupke razvratnog postupanja, ne dovodi ni do kakvih konkretnih događaja niti uključuje seksualne napade, na temelju ispoljavanja takvih ljudi, u smislu vladanja u međuljudskim odnosima, njima nedostaju jasne granice između muškaraca i žena. Odnosno, u svom srcu, oni nemaju nikakve jasne granice i ne shvataju da normalni ljudi treba da imaju osećaj stida i da druge ne navode da ih gledaju s negodovanjem. Ako neko pokazuje razvratna ispoljavanja i povodom toga ništa ne oseća, on nije normalna osoba i, u najmanju ruku, nedostaju mu savest i razum normalnih ljudi. Nezavisno od toga da li je neko muškarac ili žena, on mora da poštuje granice među polovima i u srcu mu mora biti jasno da se te granice ne smeju prekoračiti. Bog je stvorio muškarce i žene sa urođenim različitostima; tu granicu među njima nije moguće pomutiti. Ako nekome nikada nisu jasne granice između muškaraca i žena i pred pripadnicima suprotnog pola se neprekidno pravi važan, onda to nije samo opšta raskalašnost ili nedostatak obuzdavanja – to obuhvata problem u vladanju u međuljudskim odnosima. Bez obzira na to da li stvari koje on radi uključuju značajne probleme ili ne, sve dok ta ispoljavanja sadrže probleme u vladanju u međuljudskim odnosima, ona su nespojiva sa ljudskim osećajem stida. Posebno u stvarima između muškaraca i žena, ako čovek nema stida ili mu nedostaje osećaj stida, onda je on u velikoj opasnosti. Ako pred pripadnicima suprotnog pola možeš namerno da se razmećeš šarmom i nastojiš da ih privučeš, najverovatnije ćeš uznapredovati do sledećeg stepena razvratnosti. Možda to krene od hvalisanja, ali se lako može razviti u pipkanje drugih ljudi, a odatle može lako da se razvije u nešto još značajnije, da bi se na kraju otrglo tvojoj kontroli. Vidiš, bez obzira na stepen razvratnosti, dokle god je to u okvirima razvratnosti, to uključuje problem u vladanju u međuljudskim odnosima. Čim to uključuje problem u vladanju u međuljudskim odnosima, nema nikakve razlike u stepenu razvratnosti. Razlog je u tome što takvi problemi mogu da se otrgnu kontroli – krećući od hvalisanja i odsustva osećaja stida, to može lako da uznapreduje do fizičkog kontakta, do razvijanja naklonosti, a zatim do međusobne nerazdvojivosti. Odatle može dalje da uzme maha i da se otrgne kontroli, a tada je prekasno za žaljenje. Kad jednom postane stvarnost, to je teško privesti pristojnom kraju. Prema tome, kakva god ispoljavanja razvratnosti da pokazuješ, dokle god ona obuhvataju problem u vladanju u međuljudskim odnosima, ako se ne obuzdaš i nemaš osećaj stida – ako si potpuno ravnodušan prema tome šta drugi govore o tebi, kako te ljudi procenjuju ili kako te Bog vidi – onda si u velikoj opasnosti. Šta znači biti u velikoj opasnosti? To znači da, počevši od uobičajenih razvratnih postupaka i ispoljavanja, vrlo lako možeš da se izopačiš i činiš apsurdne stvari zbog kojih ćeš celoga života žaliti. Da li razumeš? (Da.) Prema tome, ako ne možeš da prozreš suštinu problema razvratnosti i ne uspeš pravovremeno da ga rešiš, vrlo si problematičan. Ako pokazuješ takva ispoljavanja ili uživaš u stremljenju takvim stvarima, to dokazuje da postoji ozbiljan problem u tvojoj ljudskosti. Kakav problem? Nedostaje ti osećaj stida. Problem u vladanju u međuljudskim odnosima je povezan s čovekovim osećajem stida. Ako nemaš osećaj stida, tad nemaš nikakve granice kad takve stvari činiš. Na šta god pomisliš, to možeš da uradiš. Tvoje misli i želje neće biti kontrolisane niti ograničene. Dokle god je okruženje prikladno, tvoje misli i želje će iskoristiti priliku da se pokrenu, postepeno će nadolaziti i dostići će tačku pucanja. To će dovesti do užasavajućih posledica.

Ako oko vas postoje takvi razvratni ljudi, čiji problem s razvratnošću nije samo u povremenom upućivanju jedne provokativne opaske i čija razvratnost nije usmerena samo na nekoliko konkretnih pojedinaca – već se oni često tako ponašaju, nemaju nikakav osećaj stida i taj problem ostaje nerešen čak i kad ih drugi ljudi prezru, podsete ili upozore, pri čemu oni nastavljaju da budu razvratni, a njihova razvratnost postane još i ozbiljnija – i ako se susretnete s takvim ljudima, onda morate da ih izbegavate. Zašto treba da ih izbegavate? Zato što razvratni ljudi ne znaju za stid. Da li se bestidni ljudi u svojim postupcima na bilo koji način obuzdavaju? Mogu li da se obuzdaju? (Ne.) Oni ne mogu da se obuzdaju, pa zato takve ljude moraš da izbegavaš; daj sve od sebe da izbegneš da se s njima družiš. Ako posao nalaže da s njima moraš da budeš u kontaktu i to ne može da se izbegne, neka to bude isključivo poslovni odnos, s tim da je najbolje da kad s njima dolaziš u kontakt bude prisutno nekoliko drugih ljudi. Nemoj sa njima da budeš nasamo i nemoj im pružiti nikakvu priliku da te iskoriste. Daj sve od sebe da izbegneš da s njima budeš nasamo, kako ne bi upao u iskušenje i kako Sotoni ne bi pružio nikakvu priliku da te iskoristi. Kakvo god da je to razvratno ponašanje, dokle god prepoznaješ da takvi ljudi u svom vladanju u međuljudskim odnosima nemaju stida, da mogu da očijukaju sa svakim pripadnikom suprotnog pola i da su čak u toj meri razvratni da u prisustvu mnogih pripadnika suprotnog pola mogu bestidno da se šale, govoreći kao da je to savršeno normalno, dok njihovi slušaoci crvene u licu, osećaju se neprijatno i nisu u stanju da to podnesu, a oni sami ništa ne osećaju, nisu toga svesni i nije ih briga, onda se takvi ljudi moraju izbegavati. Da li razumete? (Da.) Posebno onda kad ti takvi ljudi, dok s njima nasamo komuniciraš, pokazuju naročitu brigu i pažnju, pa su još i uviđavni prema tvojim manama i nedostacima, a zatim često počnu da te pipkaju ili da se otvoreno prikazuju kao uglađeni i prefinjeni ljudi, pri čemu njihove reči uvek sadrže prizvuk razvratnosti – takvi su ljudi veoma opasni i s njima morate da budete na oprezu. Ima i nekih ljudi koji, kad je reč o stvarima o kojima bi se jasno moglo besediti sa pripadnikom istog pola ili bi se kod takvog moglo raspitati, odnosno kad bi posao mogao da se obavi sa nekim pripadnikom istog pola, na ovaj način ne postupaju, već su uporni da potraže nekog ko je suprotnog pola. Koji god pripadnik suprotnog pola da im zapadne za oko, neprekidno mu postavljaju pitanja, saleću ga, pokreću nepotrebnu konverzaciju i smišljaju stvari da ga gnjave, postavljajući mu uvek beskorisna pitanja koja ne moraju da budu postavljena i ulažući veliki trud da iznađu prilike kako bi s tom osobom nasamo komunicirali. Te prilike iznalaze s ciljem da zadovolje sopstvene želje. Bez obzira na to jesi li muškarac ili žena, šta treba da učiniš kad naiđeš na takve ljude? (Da ih se klonim.) Treba da smisliš način da ih odbiješ; da im to jasno staviš do znanja. Nemoj se samo ćutke držati podalje od njih, smatrajući da je to dovoljno. Ako su te saletali samo jednom, možda ne budeš u stanju da utvrdiš da li se ponašaju nepristojno. Ali ako te uzastopno saleću, to moraš jasno da im staviš do znanja. Šta treba da kažeš? Možeš da im kažeš sledeće: „Već me nekoliko puta salećeš – na šta tačno ciljaš? Objasni mi to! Da li mi zaista imamo takav odnos u radu? Ima toliko ljudi koje bi mogao da pitaš, a ti uporno dolaziš kod mene i mene pitaš – jesmo li mi zaista toliko bliski? Nemoj to da radiš. Nisam zainteresovan i ne dopada mi se da se na ovaj način družim s ljudima. Molim te da me ubuduće više ne ometaš. Uopšte me ne zanimaš. Nastaviš li ubuduće da me tako uznemiravaš, neću biti nimalo fin!” Kakav pristup treba zauzeti prema takvim ljudima? (Treba da ih se klonimo i da ih odbijemo.) Ako su, uprkos ponovljenim opomenama, takvi ljudi nepopravljivi, kako s njima treba postupiti? Prema njima onda treba postupiti shodno crkvenim upravnim propisima, time što će biti izolovani ili uklonjeni. Neki pojedinci vole ljudima da ugađaju, ne usuđuju se da druge uvrede i u sebi se plaše takve razvratne osobe. To je problematično. Takvi razvratni ljudi njima mogu samo da se poigravaju. Prema takvim razvratnim ljudima potrebno je ozbiljno postupiti. Tvoje držanje prema njima treba da bude hladnije, ali nema potrebe da se uznemiravaš – samo im smireno reci: „Hajde da se ne igramo ovih dečjih igrarija. Jasno vidim koji ti je cilj. Kod mene ova tvoja igra ne prolazi. Ne dopadaš mi se, zato te molim da me ponovo ne ometaš! Budeš li me uzastopno saletao, tobom ću se pozabaviti na brojne načine!” Zar se oni ovako ne odbijaju? (Da.) Hoćete li moći da ih odbijete na ovaj način? (Da, nakon što smo čuli Božje reči. Pre nego što je Bog govorio, ne bismo se usudili da ih tako odbijemo.) Jasno, ovo je samo primer. Takve situacije nisu ograničene na slučajeve u kojima muškarci uznemiravaju žene, već obuhvataju i slučajeve kad žene uznemiravaju muškarce. Ukratko, bilo da si muškarac ili žena koji su predmet tuđeg uznemiravanja, ako možeš jasno da vidiš da takvi razvratni ljudi zaista ne stupaju u normalne interakcije, u iskrene konverzacije niti se sa tobom savetuju, onda možeš da ih odbiješ. U kontaktu sa takvim ljudima, vrlo lako može da se oseti njihova namera i treba da budeš na oprezu. Treba da im kažeš: „Mi se ne poznajemo, zato ti je bolje da me ne uznemiravaš!” Ako te oni uzastopno uznemiravaju, a tebi je i dalje previše neprijatno da ih odbiješ, brinući da bi mogao da povrediš njihova osećanja, razmišljajući da kao brat ili sestra prema njima treba da budeš tolerantan, trebalo bi da shvatiš posledice koje takva tolerancija može da donese. Ako ti se oni dopadaju i spreman si da se s njima družiš, to je tvoja sloboda. Naravno, zar nije glupavo da saosećaš sa razvratnom osobom ili čak da ti se ona dopada? Ako prema tebi može da se ponaša na razvratan način, to isto može da učini i prema drugima. Družeći se s takvim ljudima sebi kopaš grob – prizivaš smrt. Prema tome, kad je reč o takvim ljudima, treba direktno da ih odbiješ; da im stvari jasno staviš do znanja i da im kažeš da se drže podalje od tebe. Zar to nije sasvim jednostavno? (Jeste.) Istinski razvratni ljudi jesu oni koji u sopstvenoj ljudskosti nemaju stida. Jasno, bilo da su muškarci ili žene, ljudi povremeno mogu da pokažu neka pomalo nenormalna ispoljavanja kad se susretnu s pripadnicima suprotnog pola. Sve dok to ne prelazi u naviku, ne dovodi do postupaka ili posledica i čovek, kad nakon nekog vremena oseti da je to neprikladno, može to da koriguje, to se ne može kategorisati kao razvratnost. Ne treba generalizovati ta pomalo nenormalna ispoljavanja. Razvratnost je ispoljavanje odsustva stida u čovekovoj ljudskosti. Glavno ispoljavanje takvih ljudi je u tome da u svom vladanju u međuljudskim odnosima nemaju stida – oni su neobuzdani, nesputani i naročito razuzdani. To se kategoriše kao ispoljavanje razvratnosti u okviru čovekove ljudskosti. Dakle, znate li kako da se pozabavite takvim ljudima i kako da se sa njima nosite? (Da.) To bi bilo sve u našem razgovoru na temu razvratnosti.

Hajde da porazgovaramo o još jednom ispoljavanju: poganosti. Kakav je ovo problem? (To je problem podlog karaktera.) Poganost spada u podao karakter i kategoriše se pod ljudskost. Je li poganost donekle slična ljigavosti? (Jeste.) I ona je ispoljavanje podlog karaktera. Poganost označava postupanje u kome se ne poštuju pravila, na nepošten način, ne samo obavljanje stvari bez načela ili ograničenja savesti i moralnosti, već i obavljanje stvari na način koji je posebno ogavan i nizak. Koja su ispoljavanja poganosti? Na primer, pogan čovek vidi da je neko kupio lep automobil kakav on sâm sebi ne može da priušti. Kad prođe pored te osobe, on je pozdravi i naglas joj kaže: „Lep automobil! Mora da si bogat!” Njegove reči zvuče prijatno, ali čim se vlasnik automobila udalji, on pljune na automobil – fuj! Zar ovo nije poganost? (Jeste.) Kakvo je ponašanje pljuvanje? (Poganost.) To nazivamo poganošću. Poganost označava posebnu ogavnost, prljavost i vulgarnost – to je besramno ponašanje zbog koga ti se drugi rugaju i preziru te, koje ljude navodi da tvoj karakter smatraju niskim, a tebe besčasnim. Neki ljudi, na primer, vide da njihov sused ima dobrog psa, pa u sebi osete ljubomoru: „Njegova porodica ima tako dobrog psa. Zašto ja nisam kupio tog psa?” Stoga pronalaze način da tog psa ubiju i nakon toga blistaju od sreće. Kad se vrate kući, slave, otvaraju šampanjac i priređuju gozbu, osećajući se srećnije nego ikad ranije. Recite Mi, da li je ovaj čovek užasan ili nije? (Jeste.) To je poganost. Dokle god se drugima dešava nešto dobro i osećaju se srećno, on postaje nesrećan i smišlja načine da im to upropasti. Kad vidi da je druge zadesila nesreća, on zbog njihove nesreće likuje. Takvi ljudi su veoma pogani.

Misli poganih ljudi su veoma negativne. U kom smislu su negativne? Na primer, ako nekome daš nešto, pod uobičajenim okolnostima, taj treba da oseća zahvalnost i da kaže: „Ova stvar je prilično dobra. Nekada si je zaista voleo, ali ti sada više ne treba. Nisi je dao nekome drugom, već si je dao upravo meni – mi zaista jesmo prijatelji!” Svako ko ima savest i razum razmišljao bi na ovaj način; shvatio bi ovu stvar pozitivno. Međutim, način na koji razmišljaju pogani ljudi je uvrnut. Oni bi sebi rekli: „Ovo si mi dao samo zato što ti više ne treba. Da ti i dalje treba, da li bi mi to dao? Dobre stvari zadržavaš za sebe, a meni daješ one loše – kome to treba? Je l’ hoćeš da me rešiš kao nekog prosjaka? Misliš li da ne znam šta je dobro? Dao si mi to samo zato što to ti više nije potrebno, pa još očekuješ da budem zahvalan. Da li me smatraš budalom?” Vidiš, zbog ovakve sitnice, oni razmišljaju na tako ogavan, prljav i prostački način. Time što si im nešto dao samo si sebe uvalio u nevolju. Zašto je to izazvalo nevolju? Zato što je čovek kome si to dao pogana osoba – neko sa ogavnim, prljavim i prostačkim mislima. On o svakome ima negativno mišljenje. Kad nekog vidi, on njega ne posmatra na osnovu načela, niti na osnovu karaktera te osobe odnosno načela vladanja s kojima je upoznat na osnovu niza godina koje je proveo s tom osobom. Umesto toga, on druge posmatra na osnovu sopstvenih ekstremnih, tvrdoglavih misli i gledišta. Takvi ljudi su veoma pogani. Ako se s njima ne družiš niti im išta daješ, vladaće spokoj. Međutim, ako se s njima istinski družiš i pomažeš im, često dospevaš u situaciju da te osuđuju i kritikuju. Kad vide da koristiš nešto što je dobro, oni to uvek požele. Ako im to ne daš, misle da si škrtac i cicija. Takvi ljudi su veoma problematični i s njima je vrlo teško slagati se. Možda neće reći ništa otvoreno, ali duboko u sebi, u tajnosti, s tobom se uvek nadmeću, u njihovom se srcu o tebi javljaju neblagonaklone misli. Jednostavno rečeno, takvi ljudi imaju gadno srce i gadne misli. Mislim da je reč „gadno” sasvim prikladna da opiše misli i srce neke osobe kao prljave – ona znači da nisu čisti, nisu pozitivni i nisu dobri. Ma koliko nešto bilo pozitivno, kad oni o tome govore, to se pretvori u nešto negativno. Ma koliko dobrih stvari da za njih učiniš, ne samo da to neće ceniti, već će te i omalovažavati i svaljivati krivicu na tebe, govoreći da imaš loše namere. Pružiš li im neku korist, razmišljaće o tome da li nastojiš da ih iskoristiš. Ako si prema njima mlak, misliće da, zato što si imućan i moćan, s visine gledaš na sirotinju. Smatraće da nemaš osećaja, da ne znaš kako da se slažeš s ljudima i da nisi u stanju da uvažiš tuđa osećanja. Ako se od njih distanciraš, ni to ne valja – svejedno će imati da kažu nešto o tome. Takvi su ljudi veoma problematični. Kako god da se s njima družiš, ne možeš nikad da im udovoljiš. Ne znaš šta će oni misliti i ne znaš kakve će nevolje proizaći iz stvari koje činiš s dobrim namerama. Stoga postoji samo jedan način da se postupi s takvim ljudima – kloni ih se i s njima se ne petljaj. Za svoje prijatelje nemoj da biraš takve ljude, zato što su previše pogani; druženje s njima doneće ti veliku nevolju i veliku sekiraciju, a sva ta sekiracija i nevolja su sasvim nepotrebni. Imaju li pogani ljudi racionalnost? (Nemaju.) Šta znači kad kažemo da nemaju racionalnost? (Oni nemaju nikakvu savest niti razum, kao ni moralna ograničenja.) Šta to konkretno znači? (Oni ne razmišljaju kao normalni ljudi.) To što ne razmišljaju kao normalni ljudi je jedan aspekt. Recite Mi, imaju li takvi ljudi ikakvog stida? (Ne.) Nemaju stida, nemaju razmišljanje normalne ljudskosti, reči su im pune samo uvrnutog i lažnog rezonovanja. Njihovo rezonovanje usmereno je na zaštitu sopstvenih interesa – sve to je uvrnuto rezonovanje. Ako im nešto daš, kažu da ih gledaš s visine i da im daješ samo one stvari koje ti ne trebaju. Ako im ništa ne daš, tad kažu da si pravi škrtac. Zar takve reči nisu uvrnuto rezonovanje? (Jesu.) Oni stvari naprosto ne mogu da shvate ispravno i razmišljaju na veoma negativan način – to je uvrnuto rezonovanje. Nevernici često kažu da ljudi moraju da se vladaju razumno – ako je neko nerazuman i reči su mu pune samo uvrnutog rezonovanja, onda taj ništa ne valja. Ako ti neko dâ nešto, to znači da prema tebi ima određeno poštovanje; ako ti to ne dâ, i to je ispravno – svoje lične stvari on može da dâ kome god on želi. Ako i dalje pronalaziš manu kad ti to dâ, ali ga nazivaš škrcem ako ti to ne dâ, zar to nije nerazumno? Zar ljudi koji se prepuštaju ovakvom uvrnutom rezonovanju nisu pogani? (Jesu.) Izuzetno su pogani! Pogani ljudi su van domašaja zdravog razuma, tako da do njih ne dopire nikakav razum. Za njih naprosto nema nikakvog smisla da se ponašaju shodno savesti i razumu ili na osnovu istina-načela. Poganost je donekle slična ljigavosti, zar ne? (Jeste.) Na primer, neki ljudi potroše novac da bi nešto kupili i uvek osećaju da to nije vredno te cene, kao da su istrpeli neki gubitak. Zatim razmišljaju: „Iskoristio si me, pa moram da pronađem način da te nateram da istrpiš gubitak – tek tada ću osećati unutrašnji sklad.” Takvi ljudi koji su ogavni i pogani uvek razmišljaju o tome kako da druge iskoriste. Ako osete da su istrpeli gubitak, oni će drugima zagorčavati život; uvek žele da se pobrinu da oni sami ne budu na gubitku i tek se tada osećaju zadovoljno. Ako nekog drugog iskoriste, oni to slave i u toj meri su srećni da se od silnog smejanja bude iz snova. Koliki ćeš novčani iznos na nešto potrošiti to je tvoja lična odluka – niko te nije prisiljavao da za to daješ svoj novac. Pošto si to svojevoljno kupio, zašto si i dalje ogorčen i još uvek nastojiš da druge iskoristiš i da izbegneš da istrpiš gubitak? Nisu li takvi ljudi veoma pogani? (Jesu.) Kad odlaze u samoposlugu da kupe namirnice i smatraju da su one preskupe, ne bi li izbegli da budu na gubitku, oni uzmu koju plastičnu kesu više. Ako se to odvija tokom novogodišnjih ili drugih praznika i u samoposluzi dele kalendare, oni moraju da uzmu koji primerak više i tek tada se osećaju zadovoljno. Kad druge iskoriste, osećaju se oduševljeno, pa se čak na sve strane hvale kako su sposobni i vešti. Recite Mi, na koji način razmišljaju ovi ljudi? Šta god da je u pitanju, oni stvari uvek odmeravaju na osnovu toga da li nešto mogu da iskoriste i izbegnu da istrpe gubitak. I sama takva misao i takvo gledište veoma su pogani i ogavni. Naravno, u ovome postoji ohola strana, baš kao i zla strana. S takvim je ljudima teško izaći na kraj i pravi su gnjavatori. U takvim ljudima se ispoljavaju brojni nedostaci ljudskosti – načini njihovog razmišljanja, iz ugla ljudskosti, uopšte ne odgovaraju zdravom razumu niti ikakvim pravilima ponašanja, i spuštaju se ispod granice osnovnog moralnog polazišta normalne ljudskosti; naravno, oni takođe ne odgovaraju savesti i razumu ljudskosti. Krajnje su izobličeni, veoma niski i ujedno vrlo oholi. Zar se takvi ljudi ne mogu često videti u grupama ljudi? (Mogu.) Pogani ljudi imaju podao karakter i s njima je veoma teško izaći na kraj. Sve dok nešto obuhvata njihove interese, bilo da su to materijalni interesi ili su to njihov ponos i status, njihovo će ponašanje u tom pogledu biti otkriveno; ispoljiće se naročito jasno. Tad počinju da iznose uvrnuto i lažno rezonovanje, do njih razum neće uopšte dopirati. U redu, to bi bilo sve u našem razgovoru o poganim ljudima.

Sledeće ispoljavanje je sebičnost. Da li je sebičnost dobra? (Nije.) Onda Mi prvo recite: da li je sebičnost urođena? (Nije.) Sebičnost nije urođena, pa kakav je to problem? (Nedostatak ljudskosti.) (Mislim da je to problem u karakteru.) Sebičnost treba kategorisati shodno datoj situaciji. Neki slučajevi sebičnosti jesu ispoljavanja ljudskog instinkta; oni su vrsta ljudskog instinkta, pravo koje bi ljudi trebalo da imaju, pravo da zaštite sopstvene interese. Ako je ona ispoljavanje ljudskog instinkta, onda je to nešto što bi ljudi trebalo da poseduju. Ova vrsta sebičnosti je ispoljavanje zaštite sopstvenih ljudskih prava i zaštite sopstvenih zakonitih prava i interesa. Ta vrsta sebičnosti je opravdana; ona nije nedostatak ljudskosti. Međutim, postoji još jedno ispoljavanje koje je ozbiljnije od ove vrste sebičnosti – ono se odnosi na nanošenje štete interesima drugih, a to je nedostatak ljudskosti; to ispoljavanje je preraslo u problem u karakteru. Ova pitanja se moraju raspoznati: koja ispoljavanja sebičnosti su opravdana, koja ispoljavanja sebičnosti su nedostatak ljudskosti, a koja ispoljavanja sebičnosti se odnose na problem u karakteru. Bude li ova pitanja mogao jasno da sagleda, čovek će onda znati kako da praktično postupa u skladu sa načelima. Na primer, ljudi žele da se pobrinu za svoj život, da u potpunosti ispune svoje odgovornosti i obaveze i da se bave sobom ne brinući o drugima, naprosto da se bave sobom, a da pritom ne povređuju tuđe interese – iz perspektive ljudskosti, i ovo je vrsta sebičnosti, zar ne? Međutim, iz druge perspektive, ovo je takođe instinktivna reakcija koju ljudi imaju. Naravno, to je ujedno i urođeno pravo koje je ljudima dao Bog – odnosno, imaš pravo da se prvo pobrineš za sebe ne baveći se drugima. Očuvanjem sopstvenog ljudskog života, ti održavaš sopstveni opstanak. To je opravdano. Naravno, iz perspektive ljudskosti, brinuti jedino o sebi, a ne brinuti za druge, takođe je ispoljavanje sebičnosti. Ipak, ova vrsta sebičnosti je normalno ispoljavanje ljudskosti i opravdana je. Iako se iz ljudske perspektive to vidi kao nedostatak ljudskosti, u stvarnosti, to nije nedostatak ljudskosti. Brinuti jedino o sebi – da si sit i toplo obučen, da dobro izvršavaš svoj posao, da ispunjavaš svoje obaveze i to je sve – bez sposobnosti da brineš o drugima ili želje da brineš o drugima, jeste pravo koje imaš, a ujedno je i instinkt koji ti je dao Bog. Iz perspektive urođenih stanja, ako čovek ne ume čak ni da brine o sebi, ako mu nedostaje ovaj urođeni instinkt, onda on ne ispunjava merilo odrasle osobe. Ova vrsta sebičnosti je instinktivna reakcija koju ljudi imaju. Iako oni brinu jedino o sebi, štite jedino sopstvena prava i interese, staraju se jedino o svojim osnovnim potrebama za život, kao i o stvarima u sopstvenoj sferi života i rada, ipak, sve dok ne narušavaju interese drugih, takva sebičnost se ne osuđuje. Ona vrsta sebičnosti koja zaista dostigne nivo podlog karaktera, izvan okvira puke brige o sebi, takođe obuhvata ugrožavanje tuđih interesa i prava ili njihovo povređivanje, narušavanje tuđih ljudskih prava. To je prava sebičnost i to je problem podlog karaktera. Da bi zaštitio sopstvene interese, ugled, status i ponos, ako ne prezaš ni pred čim da bi dograbio ili na silu uzeo tuđe interese – prisvajajući tuđe interese kao svoje, vodeći računa samo o sebi, a ne o drugima, ostavljajući čak druge bez načina da prežive – ta vrsta sebičnosti ukazuje na podao karakter. Na primer, kad noću svi spavaju, osećaš se uzbuđeno i ne možeš da zaspiš, pa poželiš da otpevaš neku pesmu. I pošto se zaneseš, kreneš da pevaš glasno, čak puštaš muziku i plešeš dok pevaš. Raspoloženje ti se popravlja i osećaš se srećno, ali budiš sve ostale i oni ne mogu da spavaju. Kako to nazivamo? (Sebičnošću.) Takvo ponašanje se naziva sebičnost. Je li to ponašanje ukazuje na podao karakter? (Da.) Zašto to ponašanje ukazuje na podao karakter? (Zato što je taj čovek neuviđavan prema drugima i ometa odmor drugih ljudi.) Kako bi sebe učinio srećnim, ne libiš se da žrtvuješ tuđe vreme za odmor i san, primoravajući sve da ti se pridruže u tvom pevanju i veselju. Kako bi ostvario sopstvene ciljeve i zaštitio svoje interese, narušavaš tuđe interese i prava. Odnosno, da bi zaštitio sopstvene interese uslov je da žrtvuješ interese i prava drugih. Ta vrsta ispoljavanja se naziva sebičnost. Razlog zbog kojeg ova vrsta sebičnosti ukazuje na ogavan, podao karakter jeste u tome što se takvim ponašanjem šteti interesima drugih. Da bi zaštitio sopstvene interese, ti koristiš neprimerena sredstva, pri čemu štetiš interesima drugih i podrivaš ih – to nazivamo sebičnošću. Na primer, dok svi zajedno jedu, nekim ljudima je stalo samo do toga da li će dobiti meso, pa čak pojedu i porcije mesa za druge ljude. Da li su sebični takvi ljudi koji pojedu više mesa? (Jesu.) Vladaju se neprikladno, vodeći računa jedino o sebi, a zanemarujući druge – to nazivamo sebičnošću. Zašto tu situaciju nazivamo sebičnošću? Zašto se to smatra podlim karakterom? Zato što takvi ljudi, da bi zaštitili sopstvene interese, zadiru u tuđe interese, otimaju tuđe lične stvari i prisvajaju ih kao svoje. To nazivamo sebičnošću i ta vrsta sebičnosti ukazuje na ogavnu ljudskost i podao karakter. Prema tome, ako sopstvena prava i interese štitiš tako što zadireš u tuđe interese i škodiš im, onda si sebična osoba, osoba podlog karaktera. Takođe se može reći da si osoba sa lošom ljudskošću. Međutim, ako interesima drugih nisi naškodio, nisi uništio ili pokvario odnose drugih ljudi, brinuo si jedino o sebi, a da se drugima nisi bavio, onda se ta vrsta sebičnosti donekle ipak može opravdati. U najgorem slučaju, može se reći da nisi naročito dobrodušan, da si sitničav i egoističan, ali nisi loša osoba; to se ne uzdiže na nivo podlog karaktera. Da li se ove dve vrste sebičnosti razlikuju po svojoj prirodi? (Da.) Raspoznavanjem ljudskog karaktera na osnovu stepena sebičnosti ljudi i suštine načina njihovog ponašanja, čovek može da vidi da se karakter u ljudima razlikuje – postoje razlike.

Neki ljudi se nikada ne bave poslovima drugih ljudi i jedino su usredsređeni na sopstvene stvari. Takvi ljudi možda ne izgledaju kao da su naročito srdačni, veoma prijateljski nastrojeni i posebno topli u svojim interakcijama s drugima. Ipak, oni nikad ne izazivaju ometanja, nikad o drugima ne izmišljaju laži ili glasine i nikad ne prisvajaju tuđe lične stvari niti ih otimaju. Naravno, drugim ljudima nikada ni ne daju sopstvene stvari. Možda deluju kao velike škrtice i cicije, ali nikad ne nanose štetu tuđim interesima i vrlo su principijelni u načinu na koji se vladaju. Takvi ljudi imaju polazište, a ono glasi: „Ne iskorišćavam te, pa ni ti ne pomišljaj da mene iskoristiš. Nikad te ne koristim, pa ni ti ne treba da razmišljaš o tome da koristiš mene.” Veoma su principijelni. Iako su prema drugima takvi ljudi ravnodušni, nisu željni da drugima pomognu, s drugima ne dolaze u kontakt i prema drugima ne ispoljavaju izraženo prijateljstvo ili entuzijazam, oni drugima nikada ne nanose štetu. Čak i ako nečega imaju previše, oni to drugima ne daju. Kad vide da drugi imaju dobre stvari, možda ponekad osete ljubomoru ili zavist, ali nemaju nameru da te stvari pohlepno prisvoje; osim toga, oni druge potajno ne iskorišćavaju, niti zarad sopstvene koristi ugrožavaju tuđe interese. Sudeći prema ovim navedenim stavkama, oni nisu zli. Dakle, znači li to da im je ljudskost dobra? Da li im je ljudskost dobra ili nije zavisiće od njihove savesti i razuma, od njihovog stava prema prihvatanju istine i njihovog stava prema pozitivnim stvarima – to je sasvim druga stvar. Međutim, sudeći prema stavu i načinu koje usvajaju u druženju sa drugima, prema drugima makar nisu zlonamerni. Gledano spolja, oni deluju vrlo sebično, brinući jedino o sebi, živeći u sopstvenom malenom svetu i ne baveći se poslovima drugih ljudi. Međutim, tuđim interesima nikada ne nanose štetu, tako da im je karakter ipak prihvatljiv. Drugim rečima, kad s njima dolaziš u kontakt ili kad su u pitanju odnosi materijalne prirode ili međuljudski odnosi s njima, oni makar neće naštetiti tvojim interesima. Ako im zatražiš savet ili da ti predlože neke ideje, oni će ti pomoći, ali ako to ne tražiš, oni ti samoinicijativno neće pomoći. Sudeći prema ovom ispoljavanju, takvi ljudi mogu delovati prilično uzdržano, ali, sudeći prema činjenici da druge nikad ne iskorišćavaju niti da im nanose štetu, i dalje imaju ljudskost i relativno su pristojni. Da li je ovakav način posmatranja tačan i objektivan? (Jeste.) Prema tome, nisu svi sebični ljudi zli ljudi i ljudi lošeg karaktera. Moraš takođe da pogledaš da li je njihova sebičnost dostigla nivo da nanose štetu interesima drugih ljudi ili da otimaju tuđu imovinu, kao i to koja su im načela u vladanju i ovozemaljskom ophođenju, kakva je suština njihovog karaktera, te da li imaju granice i načela u načinu svog vladanja. Neki ljudi, gledano spolja, u načinu na koji se s drugima druže deluju veoma velikodušno i srdačno. Osim toga, oni daju drugima, pomažu im i za druge ljude čine razne stvari. Ako ti je u nečemu potrebna pomoć, a oni to vide, priskočiće ti u pomoć čak i bez ikakve potrebe da to zatražiš. Sudeći prema ovim ispoljavanjima, oni deluju prilično dobro. Međutim, ako ih uvrediš ili nenamerno učiniš nešto što škodi njihovim interesima, oni će odbiti da preko toga pređu, zapamtiće ti to, potezaće neraščišćene račune i neće se zaustaviti sve dok te ne unište. Ovo su zli ljudi – njihova je ljudskost znatno gora od onih koji, gledano spolja, deluju sebično. Da li razumete? (Da.) Koji od ova dva tipa ljudi je uobičajeniji među ljudima? Koji tip vam se više dopada? Većini ljudi se ne dopadaju oni koji su ravnodušni i sebični. Kad vide da si u nevolji, neki ljudi će ti samoinicijativno pomoći. Čak i ako to ne tražiš, svejedno će proveriti da li ti je potrebna pomoć. Ako ti je pomoć potrebna, oni će ti pomoći. Takvi ljudi prema drugima gaje ljubav i skloni su da drugima daju i pomažu. Kad vide da si u nevolji, neki drugi ti samoinicijativno neće pomoći, ali ako to pomeneš i to im zatražiš, oni će ti ipak pomoći. Iako su takvi ljudi pomalo pasivni, ipak nisu loši i mogu se smatrati dobrim ljudima. Postoji još jedan tip čoveka – sa koliko god velikom nevoljom da se suočavaš, oni ti neće pomoći. Čak i ako ga zamoliš, iznalaziće izgovore i razloge da to odbije. Ovaj tip čoveka je najsebičniji. Neki ljudi naglas često kažu: „Samo mi reci ako ti zatreba ikakva pomoć.” Kad se ništa ne dešava, oni deluju posebno srdačno, preduzimljivo i pozitivno. Ali kad im oko nečega zaista zatražiš pomoć, nakon što ti pomognu, krenuće da nagoveštavaju da si im dužan, govoreći stvari poput: „Potrošio sam toliko novca dajući poklone svom šefu da bih ti to sredio.” Vidiš, gledano spolja, oni deluju prilično srdačno, nude ti usluge i da ti učine razne stvari, ne tražeći ništa zauzvrat. Ipak, nakon što ti pomognu, za tu ličnu uslugu nikad nećeš moći da im se u potpunosti odužiš. Kako su takvi ljudi podmukli! Treba li da se družite s takvim ljudima? (Ne.) Ja se naprosto ne družim s takvim ljudima. Oni su slatkorečivi, iskazuju naročitu toplinu i uviđavnost. U lice ti govore lepe stvari, dok ti iza leđa čine one loše. U onome što rade nemaju nikakva načela; naprosto su vukovi u jagnjećoj koži, iza čije nedužnosti se kriju krvoločni zubi. Kad se ništa ne događa, s tobom se uvek smeju i šale, ponašajući se kao da ste prilično bliski. Ali kad ti je zaista potrebna njihova pomoć, nema ih nigde na vidiku. Čak i kad su u pitanju sitnice koje mogu da učine, oni će iznaći razloge i izgovore da ih izbegnu. Makar i da je to nešto što ne zahteva veliki trud, svejedno će od tebe tražiti lične usluge. Kad za tebe nešto učine, oni će smišljati svakakve načine da te nateraju da im nečim uzvratiš. Za tu ličnu uslugu nikada nećeš moći da im se sasvim odužiš. S druge strane, oni koji, gledano spolja, deluju prilično hladno i izgledaju prilično sebično često imaju granice u načinu svog vladanja i veoma su prilježni u svojim postupcima. Iako prema tebi mogu biti mlaki, nikada protiv tebe neće spletkariti. Ako ih zaista zamoliš da ti u nečemu pomognu, oni će to zasigurno učiniti s velikom ozbiljnošću. Nakon toga, ako im se odužiš nekom sitnom ličnom uslugom ili nečim materijalnim, prema tome će se pravilno ophoditi. Međutim, ako im ništa ne daš, od tebe neće ništa tražiti, niti će to i dalje pominjati kako bi tražili usluge ili da im se odužiš. Takvi ljudi su iskreni; onakvi kakvi su spolja, upravo takvi su i iznutra. Međutim, takvi ljudi se često nikome ne dopadaju, svi za njih kažu kako su sebični, kako su teški za druženje, kako su hladni i nemaju osećaja, pa s njima ne žele da imaju nikakav kontakt. U stvarnosti, neki od ovih ljudi imaju pristojnu ljudskost. Pogledajte oko sebe i vidite ko je takva osoba. Iako oni nisu rečiti, ličnost im je prilično hladna i, gledano spolja, deluje kao da nemaju osećaja i ne znaju kako da s drugima vode i zapodenu razgovor, oni su prilično principijelni u načinu na koji se vladaju. Iako možda nisu veoma ljubazni, u njihovom srcu nema zlobe; prema većini ljudi makar nemaju loše namere. Onakvi kakvi su spolja upravo su takvi i iznutra. Da bi zadobili ljude ne služe se taktikama niti filozofijama za ovozemaljsko ophođenje. Takvi ljudi su jednostavni. Je li to slučaj? (Jeste.) Dakle, zar sada nemate temelj na osnovu koga treba ispravno da se ophodite prema sebičnim ljudima? Na temelju čega prema njima treba da se ophodite? To se ne može zasnivati na tvojim osećanjima ili afinitetima, niti na tome da li ti se ti ljudi dopadaju ili ne, da li se s njima slažeš, da li su ti od pomoći ili od koristi odnosno na njihovom stavu prema tebi – to se na tome ne može zasnivati. Umesto toga, to treba da se zasniva na njihovom karakteru, njihovoj ljudskost-suštini i njihovom stavu prema ljudima, prema istini i prema pozitivnim stvarima. Na temelju ovih faktora treba da se ophodiš prema sebičnim ljudima. Ako zaista jesu zli ljudi, onda shodno tome s njima postupaj. Ako, gledano spolja, deluju sebično, ali im ljudskost nije zla, onda prema njima ne treba da se ophodiš kao da su zli ljudi ili ljudi sa lošom ljudskošću. Čak i ako ti se ovi ljudi ne dopadaju ili ako im ne ide druženje s drugima niti očuvanje međuljudskih odnosa, ne možeš da ih posmatraš kao zle ljude niti kao ljude bez ljudskosti samo zato što, gledano spolja, deluju sebično. To je predrasuda prema takvim ljudima. Prema tome, zar sada nemate načelo u načinu ophođenja prema sebičnim ljudima? To se ne može generalizovati; naprotiv, to treba da se zasniva na njihovoj ljudskost-suštini i njihovom stavu prema istini i njihovoj dužnosti, kao i na stavu s kojim se vladaju – prema njima treba da se ophodite na temelju ovog načela. To bi bilo sve u našem razgovoru u zajedništvu o pitanju sebičnosti.

Sledeće ispoljavanje jeste pričanje praznih priča i nečinjenje ničega stvarnog. Hajde da prvo razmotrimo kakav je to problem. Takvi ljudi vole da izgovaraju uzvišene doktrine i da pričaju prazne priče. Na okupljanjima, oni često raspravljaju o sopstvenim težnjama i rešenosti, sopstvenom viđenju stvari i svojim planovima za posao. Međutim, kad dođe trenutak da učine išta stvarno, ne mogu da sakupe nikakvu energiju. Kakav problem imaju takvi ljudi? Je li to problem urođenih stanja, ljudskosti ili iskvarenih naravi? (Mislim da on spada u iskvarene naravi.) Da li spada u iskvarene naravi? Ovim su obuhvaćena dva problema, zar ne? Jedan je nedostatak ljudskosti – oni nisu voljni da učine išta stvarno, jer smatraju da to od njih zahteva da brinu, da podnose muku, plate cenu i ulože energiju. Zar ovde ne postoji doza lenjosti? Je li lenjost nedostatak ljudskosti? (Jeste.) Ljudi koji su tako lenji ne rade ništa stvarno, a ipak pričaju prazne priče. Sebe i dalje žele da postave na pijedestal i da drugim ljudima propovedaju uzvišene doktrine. Da li to ukazuje na lošu narav? Da li ujedno sadrži elemente iskvarene naravi? (Da.) Kakva je to iskvarena narav? (Nadmenost.) To je nadmena iskvarena narav. Povrh toga, oni su lenji, vole lagodnost, a mrze da rade, ne obavljaju stvari na prizeman način i nisu voljni da se prepuste stvarnim postupcima, a ipak i dalje žele da postupaju superiorno, da utvrde svoj status i drugima propovedaju – samo bi da toroču, ali ne i da mrdnu prstom. Mane u njihovoj ljudskosti su značajne, a njihova iskvarena narav sasvim je očigledna. Nisu li to dva vrlo očigledna problema? (Jesu.) Zar takvih ljudi nema mnogo? (Ima ih mnogo.) Kad govore o poslu, oni unedogled pričaju prazne priče, ali kad dođe vreme da se uradi išta stvarno, ne mogu da preduzmu nijedan korak. Hajde da ne govorimo o tome kakav im je kov – samo na osnovu činjenice da jedino pričaju, a ne rade ništa stvarno, oni se mogu okarakterisati kao beskorisni ljudi. Ne rade ništa stvarno, a ipak žele da se ponašaju superiorno i da uživaju u prednostima statusa – zar do te mere nisu nadmeni da im nedostaje razum? Samo pričaju, ne rade ama baš ništa stvarno, a ujedno su i lenji i nadmeni – oni su beskorisni ljudi, zar ne? Ako se od njih zatraži da preduzmu neku radnju i učine nešto stvarno, da organizuju, isplaniraju i sprovedu posao, nevoljni su da to učine; u dubini svog srca prema tome osećaju otpor. Koliko su samo lenji takvi ljudi! Ovo su besposličari koji se ne posvećuju svom pravom poslu. Naprosto uživaju da naklapaju, ne žele ništa da rade, samo bi da se provlače kroz život, da dobro jedu, lepo se oblače, a ipak žele i da ih drugi veoma poštuju, da uživaju u povlašćenom tretmanu i onoj vrsti tretmana kakav sleduje onima sa statusom. Kakva im je ljudskost? (Loša.) Smatrate li da su takvi ljudi odvratni? (Da.) Kad vide one koji su rečiti, ali koji ne rade ništa stvarno, neki ljudi im zavide. Pomišljaju: „On može da naklapa unedogled i sve što kaže je strukturisano i sistematično – to pokazuje da ima istina-stvarnost.” Svi ljudi sa sposobnošću raspoznavanja mogu da zaključe da su sve stvari koje takvi često govore naučene iz propovedi i beseda Božje kuće, a da nisu izvedene iz njihovih sopstvenih iskustava. Prema tome, iako njihovo propovedanje zvuči impresivno, oni ne mogu da reše nijedan problem. S vremenom, ljudi mogu jasno da uvide da su takvi pojedinci sve vreme bili prevaranti. Kakvo god pitanje da postaviš, oni na njega ne mogu da odgovore niti mogu da s drugima razmene ikakva načela ili puteve primene, a ipak i dalje žele da o njima imaš visoko mišljenje. Na koji te način navode da o njima imaš visoko mišljenje? Svoje nastupe i govore koriste da osiguraju mesto u tvom srcu, da te navedu da im zavidiš, da im se diviš i da se na njih ugledaš. Zar takvi ljudi nisu bestidni? Ne rade nikakav stvarni posao, niti su u stanju da ga urade, a svejedno i dalje žele da drugi o njima imaju visoko mišljenje, ipak žele da svojim praznim pričama rasipaju energiju i vreme drugih ljudi i na kraju nijedan problem ne mogu da reše. Oni ipak mogu da zalude one ljude koji u Boga veruju tek jednu ili dve godine, dok oni koji u Boga veruju godinama i koji shvataju ponešto od istina-stvarnosti ne žele da slušaju njihove prazne priče. Međutim, ako odbiješ da ih slušaš, o tebi formiraju negativno mišljenje i kažu da ne voliš istinu. Zar takvi ljudi nisu vrlo problematični? (Jesu.) Oni imaju samo delimično razumevanje bilo kog aspekta istine i kad shvate nekoliko doktrina, ne mogu jasno da ih objasne, a ipak te doktrine i dalje drugima žele da propovedaju i da druge nateraju da ih prihvate. Odbiješ li da slušaš, oni kažu da ne voliš istinu i da ih ne poštuješ. Međutim, ako ih ipak slušaš, osećaš se neprijatno i ne možeš da sediš mirno. Zašto ne možeš da sediš mirno? Zato što imaš brojne probleme koje treba rešiti i mnogo posla kojeg treba obaviti, te nemaš vremena da slušaš njihove prazne priče. Ako neko zaista zavidi onima koji pričaju prazne priče, kakav je to čovek? On je besposličar, glupak i čovek koji nema pametnija posla. Kad je reč o izvršavanju dužnosti, takvi ljudi nemaju nikakvu posvećenost i ne nose baš nikakvo breme; samo žele da se provlače kroz život, da budu lezilebovići i da čekaju da umru. Da bi prekratili vreme, svakoga dana slušaju neke duboke doktrine, a ipak i dalje misle da su nešto zadobili i ostvarili napredak u svojoj veri u Boga: „Istine koje propovedaju svaki dan su sve uzvišenije – njihovo propovedanje će uskoro dostići nivo trećeg neba! Sve su to tajne sa neba!” Oni slušaju brojne doktrine koje izgovaraju ti koji pričaju prazne priče, ali i dalje ne znaju kako da budu posvećeni u izvršavanju svoje dužnosti odnosno koja načela treba da poštuju pri izvršavanju svoje dužnosti. Pa, je li korisno slušati te stvari? (Nije.) Šta treba da uradite kad naiđete na ljude koji pričaju prazne priče i propovedaju uzvišene doktrine? Treba li pažljivo da ih sledite ili da ih odbijete? (Da ih odbijemo.) Kako ih odbijate? Moraš da znaš kako da ih odbiješ i da znaš zašto ih odbijaš. Ako to ne znaš, tada se, kad ih odbiješ, u svom srcu i dalje možeš zapitati: „Da li to što ih odbijam znači da ne volim istinu?” Ako ti se javi takva pomisao, onda je to problematično – to dokazuje da nemaš nikakvu sposobnost raspoznavanja i da ne shvataš šta je istina-stvarnost. Ako ih slušaš kako izgovaraju doktrine, a i dalje misliš da oni besede o istini, pa ih u svom srcu još i odobravaš, onda si krajnje glup. Ako imaš sposobnost raspoznavanja u vezi sa doktrinama koje izgovaraju takvi ljudi koji pričaju prazne priče, onda treba da ih odbiješ. To treba da učiniš zbog toga što su sve ono što ti ljudi govore doktrine i prazne reči – to je beskorisno. To je kao da crtaš kolače da bi utolio glad ili da gledaš šljive da bi utolio žeđ – to ne može uopšte da reši stvarne probleme. Oni izgovaraju brojne doktrine, ali se te doktrine ne poklapaju sa stvarnim problemima s kojima se ljudi susreću pri izvršavanju svojih dužnosti i ne mogu uopšte da ih reše. To što ih slušaš isto je kao i da ih ne slušaš. Oni ne znaju kako da reše probleme koji nastaju u radu na jevanđelju i u crkvenom životu; ne znaju kako da primene radne aranžmane odnosno u kom poslu ima mana i propusta koje treba otkloniti ili pratiti; i ne znaju kako da reše ili opovrgnu izobličene predstave kad ih drugi ljudi pomenu. Ne znaju ništa od toga, pa zar slušanje njihovih praznih priča nije gubljenje vremena? To je razlog zašto treba da ih odbiješ. Prema tome, te prazne priče treba odbiti zato što ti ljudi ne izgovaraju istinu, već doktrine. Šta su doktrine? Doktrine se sastoje od reči koje su usklađene s ljudskim predstavama i uobraziljama. Ti ljudi ne besede o istina-načelima sa težištem na suštini problema. Iako zvuče prijatno i izražene su jasno i logično, njihove reči ne mogu uopšte da reše probleme. Te reči su onda doktrine; koliko god ispravno mogu delovati, one nisu istina-načela. Reči nekih ljudi mogu delovati plitko, ali mogu da pogode u srž problema i da jasno objasne njegovu suštinu. Čak i ako neke od njihovih reči zvuče neprijatno poput uvreda, to su reči koje ljudi mogu da prihvate i one mogu da reše stvarne probleme. Ove reči su nesumnjivo usklađene sa istina-načelima. Neke reči mogu zvučati prijatno, taktično, prefinjeno i duboko, ali ne mogu uopšte da reše stvarne probleme. Ni najmanje se ne odnose na istina-načela, niti ljudima mogu da ukažu na put ili smer. Sve su to varljive doktrine. Te reči onda treba odbiti. Razlog za odbijanje takvih ljudi je u tome što se njihovim praznim pričama troši vreme koje treba da iskoristiš da izvršavaš svoju dužnost, troši vreme koje treba da iskoristiš da tragaš za istinom i troši tvoja lična energija – stoga, treba da ih odbiješ. Kako treba da ih odbiješ? Odbijaš ih time što ćeš naprosto reći „doviđenja”, zar ne? Ili bi mogao da kažeš: „Prestani da pričaš, razumem sve što govoriš. Kad ćeš odgovoriti na pitanje koje sam ti postavio? Ako na njega ne možeš da odgovoriš, onda se odmah gubi odavde i prestani da traćiš moje vreme.” Je li ovo dobar način da se oni odbiju? (Jeste.) Meni deluje prilično dobro – u suprotnom, kako bi ih još odbio? Odbijanje njihovih praznih priča, doktrina i krilatica je poput odbijanja fariseja. Takvi ljudi ne mogu da urade ništa stvarno. Njihova ljudskost nije u skladu s merilom, kov im je loš i suštinski su nesposobni da izvrše stvaran posao. Ipak, i dalje koriste uzvišene doktrine nastojeći da te zalude. Ako ih ne odbiješ, onda si krajnje glup. Kad se s takvim ljudima susretneš, sasvim je ispravno odbiti ih. Samo im reci: „Zdravo” i idi odatle – to je sasvim lako rešiti, zar ne? Upravo tako se treba ophoditi prema onima koji pričaju prazne priče, ali ne rade ništa stvarno. Ovi ljudi nisu oni koji stvari izvršavaju ozbiljno i kako treba; nisu oni koji stvari izvršavaju na prizeman način. Onome što govore nedostaje verodostojnost, to ne vredi da se s tim poistovetiš i nije vredno da se sluša kao da je neki delotvoran savet ili delotvoran put. Stoga, kad je reč o njihovim praznim pričama, samo ih u celini odbijte – nema potrebe da hvatate beleške, one nisu vredne toga da ih brižno čuvate. Ovim zaključujemo naš razgovor o problemu praznih priča.

Hajde da porazgovaramo o još jednom ispoljavanju: ljubavi prema raspravljanju o politici. Neki ljudi vole da raspravljaju o političkoj situaciji u sopstvenoj zemlji ili o svetskoj političkoj situaciji, kao i o politikama i izjavama visokih političkih ličnosti, njihovom programu upravljanja i političkom kursu, načinima i sredstvima kojima sprovode razne politike i tako dalje. Ukratko, oni često raspravljaju o temama povezanim s politikom; bilo da se te teme odnose na politiku iz davne prošlosti ili na savremenu politiku, na domaću ili međunarodnu politiku, oni uživaju da te teme povremeno pokreću. Da li ljubav prema raspravljanju o politici spada u urođena stanja, ljudskost ili iskvarene naravi? Ne znate, zar ne? Ovo je stoga što je ta tema donekle posebna. Ono o čemu vole da raspravljaju jeste politika, a prema vašem mišljenju politika nije nešto pozitivno. Razmišljate: „Da je ljubav prema raspravljanju o politici interesovanje i hobi u okviru urođenih stanja, Bog onda ljudima ne bi dao takvo interesovanje i hobi; da je to pitanje loše ljudskosti, puko raspravljanje o njoj bez činjenja nečeg lošeg, ne bi trebalo da se računa kao loša ljudskost, a još manje bi moglo da se uzdigne do nivoa iskvarene naravi. Dakle, gde bi to trebalo klasifikovati?” Na kraju krajeva, ne dolazite ni do kakvog zaključka. Je li tako? (Jeste.) Pa da li je ispravno da razmišljate na ovaj način? Zašto na kraju ne dolazite ni do kakvog zaključka? Gde ste zapeli? Zapeli ste kod reči „politika”, zar ne? (Da.) Ako govorim o ljubavi prema raspravljanju o umetnosti, muzici, plesu, dizajnu ili ekonomiji, gde bi se to klasifikovalo? (To bi se klasifikovalo kao interesovanje i hobi u okviru urođenih stanja.) Ako pomenem ljubav prema raspravljanju o istoriji ili ljubav prema raspravljanju o gurmanskoj hrani, gde bi to trebalo klasifikovati? (Pod urođena stanja.) Kad se kaže da neko voli da raspravlja o nečemu, voli da nešto istražuje ili da je u nečemu dobar, to znači da mu se ta oblast dopada i da se za nju zanima. Prema tome, to se klasifikuje kao interesovanje i hobi u okviru urođenih stanja. Međutim, budući da je tema o kojoj ovi ljudi vole da raspravljaju u ovom slučaju politika, vi se ne usuđujete da to klasifikujete na taj način. Zašto se ne usuđujete da to klasifikujete na taj način? Zato što je politika veoma osetljiva tema i politika nije nešto naročito pozitivno, zar ne? (Tako je.) Iako politika nije nešto naročito pozitivno, ono što ljubav prema raspravljanju o politici podrazumeva, kao što je upravo i pomenuto, jeste raspravljanje. Prema tome, ona treba da bude klasifikovana kao interesovanje i hobi u okviru urođenih stanja. Urođeno interesovanje i hobi takvog čoveka jeste da u određenoj meri voli da prati politiku i da o njoj raspravlja. Međutim, da li on učestvuje u politici? Do toga još nismo došli; zasad težište ograničavamo samo na čin raspravljanja, tako da se to može klasifikovati samo kao interesovanje i hobi u okviru urođenih stanja. Da li sada razumete? (Da.) Sročiti stvari na ovaj način je objektivno; to je činjenica, zar ne? (Jeste.) Na primer, pretpostavimo da neko voli da raspravlja o drevnim monarsima i često govori o tome kako su određeni carevi postupali prema svojim ministrima i običnom narodu, kako su određeni vladari marljivo vladali i brinuli o narodu, kako su nacionalne rezerve žita bile dovoljne i kakav je nivo životnog standarda dostignut tokom njihove vladavine. Takođe govore o tome koji su carevi bili tiranini i kako je narod pod njihovom vladavinom živeo u nemaštini, dok su se ti carevi prepuštali ekstravagantnim gozbama i razvratu i živeli u velikom luksuzu u svojim palatama. Zatim nastavljaju da raspravljaju o problemima savremenih političkih ličnosti, govoreći o tome ko obavlja dobar posao, a ko ne i tako dalje. Oni o tim stvarima naprosto vole da raspravljaju. Drugim rečima, taj čovek je urođeno relativno zainteresovan za ovakve teme i stvari. U njegovom svakodnevnom životu, njegov način da se opusti i zabavi jeste da raspravlja o tim političkim temama, koristeći to kao način da prekrati vreme – to je deo njegovog života. Ako naprosto voli da raspravlja o politici, onda je to samo interesovanje i hobi. Da li to obuhvata njegovu ljudskost? Ako samo pogledate njegovu ljubav prema raspravljanju o politici, ne možete da zaključite kakav je njegov karakter, jer ne možete da vidite kakvi su njegov stav i gledišta prema politici. On naprosto uživa da raspravlja o takvim temama i zainteresovan je za te stvari; to ne obuhvata njegova načela za vladanje. Ako neko naprosto voli da raspravlja o politici i u svom svakodnevnom životu to posmatra kao temu za razonodu, kao temu za vođenje razgovora odnosno kao često težište razgovora kad s drugima dolazi u kontakt i bavi se raznim stvarima, onda je to interesovanje i hobi i to ne uključuje ljudskost tog čoveka. Ljudi s takvim interesovanjem i hobijem isti su kao i oni sa drugim hobijima – jednaki su. Čovek takvu osobu ne može da okarakteriše kao ambicioznu, kao nekoga s lošom ljudskošću ili nekoga s podlim karakterom zato što taj voli da raspravlja o politici. Iako oni koji veruju u Boga ne učestvuju u politici, kad je reč o samoj politici, svaki čovek ima pravo da u njoj učestvuje. Politika nije nešto pozitivno, ali se ne može reći ni da je negativna – naprosto je nešto što neizbežno postoji tokom razvoja ljudskog društva. Prema tome, sama ljubav prema raspravljanju o politici ne ukazuje na to kakav je karakter nekog čoveka. To bi bilo kao kad neko uživa da pleše – ne možeš da kažeš da je taj čovek izopačen niti da se ne bavi pravim zadacima. Ako neko voli elektronske uređaje, takođe ne možeš da kažeš da je taj čovek sposoban za velike stvari niti da je pozitivna ličnost. Da li bi takav sud bio ispravan? (Ne.) Dakle, kako to treba procenjivati? To će zavisiti od toga šta činiš sa svojim interesovanjima i hobijima. Ako se baviš pravičnim ciljem, onda tvoja interesovanja i hobiji mogu da imaju korisnu vrednost. Ako svoja interesovanja i hobije koristiš da bi radio negativne stvari, stvari kojima se povređuju ljudi i nanosi šteta njihovim interesima, i dalje se ne može reći da su tvoja interesovanja i hobiji negativni – već to znači da je tvoja ljudskost loša i da je pogrešan put kojim ideš. Svoja interesovanja i hobije možeš da koristiš da bi radio loše stvari, međutim, tvoja interesovanja, hobiji, vrline i povezane profesionalne veštine, tehničke veštine i znanje sami po sebi nisu negativni. Kakva god interesovanja i hobije da imaš, oni su tu da ih iskoristiš. Ako ideš pravim putem, onda je to što činiš sa svojim interesovanjima i hobijima pravično. Ako ne ideš pravim putem, onda ono za šta koristiš svoja interesovanja i hobije nije pravično, već zlo. Na primer, računar je naprosto mašina – tehnološka alatka. Računar možeš da koristiš za okupljanja, propovedi i propovedanje jevanđelja, dok istovremeno mnogi loši ljudi i zli ljudi računare takođe mogu da koriste da bi činili zle stvari. Prema tome, kad se računar koristi radi bavljenja pravičnim ciljem, ne možeš da kažeš da je računar sâm po sebi pravičan; slično tome, kad se računar koristi da bi se radile zle stvari, ne možeš da kažeš da je računar sâm po sebi zao. Da li razumete? (Da.) Isto tako, za ljude koji vole da raspravljaju o politici, ovo ispoljavanje ljubavi prema raspravljanju o politici jeste interesovanje i hobi – ono ne obuhvata probleme njihove ljudskost-suštine. Osim toga, oni koji vole da raspravljaju o politici vole političke teme. Oni uvek vole da raspravljaju o pitanjima ispravnog i pogrešnog i da s drugima raspravljaju o nekim temama koje se odnose na politička gledišta. Neki su posebno zainteresovani za teme povezane sa poznatim ljudima i velikim ličnostima, dok su neki naročito zainteresovani za teme kojima se razotkrivaju mračne strane društva. Međutim, u svakom slučaju, oni koji vole da raspravljaju o politici ne poseduju istinu i Bog ne zauzima nikakvo mesto u njihovom srcu – to je sasvim izvesno. U redu, to je manje-više sve u vezi sa našim razgovorom o pitanju ljubavi prema raspravljanju o politici.

Ljubav prema raspravljanju o politici jeste interesovanje i hobi nekih ljudi. U nastavku, hajde da u ovom razgovoru odemo korak dalje i porazgovaramo o sklonosti da se učestvuje u politici. Sklonost da se učestvuje u politici nije isto što i ljubav prema raspravljanju o politici – ona obuhvata delovanje. Sklonost da se učestvuje u politici nije samo neka vrsta teme za razgovor ili vid zabave nakon večere, niti ona samo ostaje na nivou interesovanja i hobija odnosno brige o politici; naprotiv, ona obuhvata put kojim čovek ide. Kojim onda putem idu oni koji vole da učestvuju u politici? Da li to obuhvata njihovu ljudskost? (Da.) Dakle, kako treba klasifikovati sklonost da se učestvuje u politici? Ovo je teško pitanje za sve vas – ne možete da ga prozrete. Hajde da u zajedništvu o njemu onda razgovaramo. U svim sferama života postoje ljudi koji vole da raspravljaju o politici. Vidiš, iako poljoprivrednici žive na dnu društvene lestvice, neki od njih znaju mnogo o stvarima povezanim sa višim ešalonima politike i mogu da izraze određena gledišta koja se odnose na politiku. Ljudi koji se bave poslovanjem i ekonomijom takođe raspravljaju o politici, a o politici raspravljaju čak i oni u sferi umetnosti i obrazovanja. Drugim rečima, u svim sferama postoje ljudi koji vole da raspravljaju o politici i zainteresovani su za političke teme. Kojom god oblašću da se neki čovek bavi, ako voli da raspravlja o politici, onda je to u potpunosti zato što ga politika interesuje. To interesovanje je na određeni način povezano sa njegovim urođenim kovom i sa širinom njegove perspektive. On može da dokuči stvari u okvirima političke moći, pa tu i tamo izražava sopstvena gledišta. Njegova ispoljavanja ostaju na nivou interesovanja i hobija u okviru urođenih stanja. Međutim, učešće u politici ne znači zadovoljavanje ovakvim interesovanjem i hobijem na misaonom nivou; naprotiv, ono znači napuštanje sopstvene prvobitne delatnosti i opredeljivanje za politički rad, ulazak na političku scenu i poslove sa političkim ličnostima. Dakle, šta je problem s takvim ljudima? Takav čovek koji voli da učestvuje u politici, o politici obično možda mnogo ne raspravlja, ali bez obzira na to kakvu karijeru za sebe izabere, sve dok se bavi poslom koji nije povezan s politikom, za taj posao nije zainteresovan i smatra da su mu izgledi sumorni. Međutim, kad se pomene učešće u politici, oči mu zaiskre od želje, a zainteresovanost mu dostigne vrhunac. Kad čuje da se neko kandiduje za gradonačelnika, guvernera, poslanika ili predsednika, on u svom srcu ima osećaj gubitka i razbija glavu smišljajući načine da i sâm učestvuje. Kakav je ovo čovek? Nije li to tip čoveka koji ima ogromnu želju za moći? (Da.) Dakle, kakvu dodatnu stvar takav čovek ima u svojoj ljudskosti? Da li je u potpunosti opsednut novcem ili je sasvim opsednut moći? (On je potpuno opsednut moći.) On moć vidi kao najvažniju od svega, posmatra je kao sâm život, odnoseći se prema njoj kao prema cilju kome treba da stremi tokom celog svog života. Dakle, kakav je on tačno čovek? Kakvu to dodatnu stvar ima u svojoj ljudskosti koju obični ljudi nemaju? (Ambiciju i želju.) Za čim ima ambiciju i želju? (Da ima moć.) Koju najneposredniju korist mu donosi posedovanje moći? (Zadobijanje statusa i veliko poštovanje od drugih.) To su sporedne, ne i suštinske koristi. (On želi da kontroliše ljude.) To je prilično blizu. Ako čovek voli da ima funkciju, ali je položaj koji zauzima samo prazna titula i on pod sobom nema ni jednog jedinog potčinjenog, može li se to smatrati posedovanjem moći? (Ne.) To se ne može smatrati posedovanjem moći. On nema nikakve posebne povlastice i ne može da uživa ni u kakvim koristima funkcije. Prema njegovom mišljenju, da li ta funkcija ima ikakvu stvarnu vrednost? (Nema.) Dakle, takav čovek poseduje jednu stvar koju drugi nemaju – izuzetno izraženu ambiciju i želju za moći. Budući da ima takvu ambiciju i želju, cilj koji želi da postigne nije nešto tako jednostavno poput toga da ga drugi samo veoma poštuju, obožavaju ili mu zavide, već umesto toga želi da ima funkciju, da drži konce u svojim rukama i da druge predvodi. Ima ovu ambiciju i želju – ako nema status, može li da ostvari svoj cilj? Hoće li ga iko slušati? Neće nipošto. Zato i jeste odlučan da stekne status. Čim bude imao status, postojaće ljudi koji će ga slušati dok govori, a kad od drugih bude zahtevao da nešto učine, biće onih koji će biti poslušni i povinovati se – njegova ambicija i želja, ono što želi da postigne, tad mogu da postanu stvarnost. Oni koji vole da učestvuju u politici mogu se lepim rečima opisati kao plemeniti i ambiciozni, ali da to kažemo jednostavnim rečima, oni su samo opsednuti time da imaju funkciju – naprosto vole da imaju funkciju. Kad nemaju funkciju, ne mogu da drže konce u svojim rukama i nemaju nekoliko potčinjenih koje će voditi, pa tako postaju obeshrabreni i osećaju da je život sumoran. Međutim, čim imaju funkciju, tu su ljudi koji ih slušaju kad govore i oni imaju sledbenike, pa shodno tome osećaju da je život prijatan. Dakle, postoji li problem u njihovoj ljudskosti? (Da.) Može li se to nazvati nedostatkom njihove ljudskosti? (Ne.) Stvari sasvim sigurno nisu tako jednostavne. Pa, kakav je onda to problem? (To su iskvarene naravi.) U smislu svoje ljudskosti, da li je takav čovek pouzdan? (Nije.) Da li je onda njegov karakter dobar? (Nije.) Zašto nije dobar? (On uvek želi da kontroliše ljude i uvek želi da drži konce u svojim rukama.) Takav čovek ima posebno izraženu želju za statusom – uvek želi da iznalazi različite mogućnosti da drži konce u svojim rukama i uvek želi da bude na rukovodećoj poziciji i da druge kontroliše. Takvi su ljudi nepouzdani, a ni karakter im nije dobar. Takvih ljudi ima poprilično u Božjoj kući. Ako ih Božja kuća zaduži za neki segment posla, oni veruju da to znači da imaju funkciju i da obavljaju rukovodeću ulogu. Hoće li oni tragati za istina-načelima? Hoće li sprovoditi radne aranžmane? (Ne.) Ako smatraju da je biti nadzornik ili starešina obavljanje funkcije, oni svakako neće sprovoditi radne aranžmane i zasigurno neće izvršavati stvarni posao. Šta će raditi? Baviće se sopstvenim poduhvatima, izgrađivaće sopstveni autoritet, učvršćivaće sopstveni status i prenosiće sopstvene ideje onima ispod sebe i navodiće ljude da ih slušaju – radne aranžmane, Božje namere i istinu učiniće ništavim. Upravo je to suština takvih ljudi. Kad nemaju status, svim svojim silama ka njemu streme, a čim dobiju status, za njih to znači da su dobili priliku. Priliku da učine šta? Da u najvećoj mogućoj meri zadovolje sopstvenu ambiciju i učvrste sopstveni status; takvu priliku koriste da zadovolje sopstvenu ambiciju i svoju zavisnost prema obavljanju funkcije.

Sklonost ka učešću u politici je istovremeno stvar lošeg karaktera i iskvarenih naravi. Koliko je iskvarenih naravi ovim obuhvaćeno? (Nadmenost i podmuklost.) Nadmenost, podmuklost, odbojnost prema istini i nepopustljivost – sve ove iskvarene naravi su prisutne; svaka od njih je tu. Koja je onda najozbiljnija iskvarena narav na ovom mestu? To je podmuklost – najistaknutija tipična karakteristika jeste podmuklost. Kad je reč o ljudima koji vole da učestvuju u politici, ako su u svetu neostvareni i neuspešni, sa željom da učestvuju u politici, ali bez mogućnosti ili načina da se probiju u političke krugove, dolaskom u Božju kuću njihova ambicija ne umire – i dalje žele da učestvuju u politici. Dakle, prema izboru starešina na raznim nivoima oni se odnose kao da je reč o izboru državnih funkcionera. Kad god se takvi izbori održavaju, oni jedva čekaju da učestvuju, lobirajući svuda među ljudima da za njih glasaju. Čim postanu starešine, smatraju da imaju funkciju, drže svoj status za sebe, grabe moć i rade ono što im se prohte. Rade sve što požele i zanemaruju posao koji im je dodelila Božja kuća i dužnost koju bi trebalo da obavljaju, mareći jedino za uživanje u prednostima statusa. Izvršavanje dužnosti starešine posmatraju kao obavljanje funkcije, pa čine ono što im se dopada i što požele i postupaju na svaki onaj način koji im omogućava da izgrade sopstveni autoritet, da učvrste sopstveni status, nateraju druge da ih slušaju i da u potpunosti zadovolje svoju zavisnost prema obavljanju funkcije. Ne vode računa o radu Božje kuće niti o zahtevima radnih aranžmana. Takvi ljudi su veoma opasni – čak i ako još uvek nisu otkriveni kao antihristi, oni su antihristi u nastajanju. Da li među onima koji vole da učestvuju u politici ima uopšte dobrih ljudi? Ne, nema dobrih ljudi. Ljudi sa tako izraženom željom za moći nikako ne bi mogli da vole istinu. Budući da imaju izrazito snažnu želju za moći, njihova savest i razum ne mogu da potisnu niti da obuzdaju njihovu želju za moći i stremljenje ka njoj. Ako se čoveku dopada da učestvuje u politici ili je time izrazito opsednut, i ima snažnu želju da to učini, to znači da ima snažnu ambiciju za statusom i moći. Namere, ciljevi i temelj njegovog vladanja i postupaka u potpunosti će zavisiti od toga da li može da stekne moć i da li njegova ambicija može da se zadovolji, umesto da ih određuju savest i razum. Zato je ljudskost takvih ljudi zastrašujuća. Kako bi zadovoljili svoju želju za moći i stekli moć, kadri su da bilo šta učine i da bilo šta žrtvuju – žrtvujući čak i ljude koji su im najbliži i koje najviše vole. Sudeći na temelju ovoga, imaju li takvi ljudi ljudskost? (Ne.) Na primer, pretpostavimo da neki čovek voli da učestvuje u politici i da ima izrazito snažnu želju za moći. Kad mu se ukaže prilika da učestvuje u politici i da stekne status i moć kojima teži, da bi stekao status kome stremi, ako mora da žrtvuje ženu koju voli, on neće oklevati da to i učini – nipošto neće biti mekog srca. Radi sticanja statusa, neki ljudi čak neće oklevati da žrtvuju sopstvene roditelje – u stanju su da bilo koga žrtvuju. Status je jedina stvar koju nikada neće otpustiti. Drugim rečima, u zamenu za status, kao pregovarački adut ili cenu mogu da iskoriste bilo koju osobu, događaj ili stvar. Dakle, sudeći prema karakteru takvih ljudi, da li oni zaista poseduju savest i razum? (Ne.) Zato takvi ljudi i jesu toliko zastrašujući. Moguće je da su im savest i razum iščezli ili da savest i razum nisu nikada ni imali – i jedno i drugo je moguće. Zašto kažem da je moguće i jedno i drugo? Kad nemaju status i kad političke stvari nisu obuhvaćene, takvi ljudi s drugima mogu veoma dobro da se slažu, ljudima mogu da pomažu, možda druge neće nikada iskorišćavati, mogu da daju milostinju i da budu veoma tolerantni. Na površini, deluje kao da imaju ljudskost, a njihova savest i razum deluju normalno. Ipak, ti ne znaš šta je to što duboko u svojoj srži oni vole. Kad otkriješ da su status i moć ono što duboko u svojoj srži vole, i ponovo posmatraš njihovu ljudskost, tvoje gledište se menja, a menjaju se i tvoje shvatanje i procena njihove ljudskosti. Kad status i moć nisu obuhvaćeni, oni se u kontaktu s drugima normalno ponašaju i deluju kao pristojni ljudi. Ali, čim zadobiju status i moć, ponašanje im više nije isto kao ranije – više ne možeš da vidiš gde su im savest ili razum. Tek tada uviđaš da su takvi ljudi zaista zastrašujući. Ispostavlja se da je ljudskost koju su pokazali bila samo privremena – ona se otkrila samo usled određenog okruženja i određenih pogodnosti, u okolnostima kad njihova voljena moć i status nisu bili uključeni. Međutim, čim su uključeni status i moć, otkriva se njihova prava ljudskost. Kad vidiš njihovu pravu ljudskost, definisaćeš ih kao ljude koji su lišeni ljudskosti. Odnosno, pre nego što u dubini njihovog srca vidiš suštinsku stvar, ti osećaš da oni mogu prilično dobro da se slažu s drugima i da nisu lišeni ljudskosti. Međutim, kad zaista shvatiš njihov unutrašnji svet i njihovu ljudskost-suštinu, i uvidiš da su status i moć ono što oni vole, uvidećeš da takvi ljudi uopšte nemaju ljudskost – oni su dvolični. Kako nevernici nazivaju takvo ispoljavanje? Zar ga ne zovu podeljenom ličnošću? (Da.) Nečovek u ljudskom telu – kad dolazi u kontakt s drugima, ti ne možeš da vidiš šta leži duboko u njegovoj duši, pa misliš da je on normalna osoba – možda čak veruješ da je dobra osoba. Ali kad vidiš njegovu drugu stranu, ne samo da prestaješ da misliš da je dobra osoba, već smatraš i da je zastrašujuć. To znači biti nečovek. Šta su zapravo neljudi? Čak i ako u onome što ispoljavaju postoji delić ljudskog obličja, to nije iskreno. Budući da nemaju istina-stvarnost, njihova povremena dobra ispoljavanja ne predstavljaju njihovu suštinu. Njihova suština jeste ljudskost koju pokazuju kad zaista izaberu svoj put. Prema tome, ne sme da vas zavara spoljašnji izgled takvih ljudi – ključno je da pogledate put kojim idu i njihovu suštinu. Da li sam ovu stvar sada jasno objasnio? (Da.) Šta ste shvatili? Ako čovek voli da raspravlja o politici i to ostaje samo na misaonom nivou, i samo je interesovanje i hobi, onda to nije problem. Međutim, ako voli da učestvuje u politici, to onda više nije pitanje misli – to obuhvata problem s njegovim vladanjem i putem kojim ide. Čim to obuhvata način njegovog vladanja i put kojim ide, to uključuje njegov karakter. A kad uključuje karakter, u većini slučajeva to obuhvata iskvarene naravi. Zar nije tako? (Jeste.) U redu, ovim zaključujemo naš razgovor o ispoljavanju sklonosti da se učestvuje u politici.

Hajde da porazgovaramo o još jednom ispoljavanju, o ljubavi prema književnosti. Kakvo je to ispoljavanje? (Urođeno stanje.) To znači da takvi ljudi urođeno vole književnost. Budući da vole književnost, kad je reč o temama, knjigama i stvarima povezanim s književnošću, oni ispoljavaju posebnu naklonost i radoznalost ili ispoljavaju poseban stav – to je urođeno stanje. A šta je onda s ljubavlju prema tehnologiji? (To je urođeno stanje.) Drugim rečima, kad nema mešanja ili uplitanja stvari iz spoljašnjeg sveta, ljudi su veoma zainteresovani za određene vrste stvari, dopada im se da čitaju takve knjige i ujedno vole da na takve teme obraćaju pažnju i da o njima raspravljaju; u isto vreme, imaju i težnju da se bave zanimanjem ili oblašću povezanim s takvim stvarima. To je urođeno – nije neophodno da se drugi upliću, niti je potrebno ikakvo podučavanje i, svakako, to ne zahteva da drugi namerno utiču na takve ljude ili da ih indoktriniraju tokom njihovog života. Oni su rođeni da vole određene stvari. Ljubav prema tehnologiji je urođeno stanje, a šta je s ljubavlju prema biljkama i životinjama? (I to je urođeno stanje.) Ljubav prema biljkama i životinjama – briga o drveću, insektima i pticama; naročita sklonost da se dolazi u kontakt s malim životinjama, da se s njima ostvaruje neposredan odnos i posebna ljubav i tolerancija prema njima – jeste urođeno stanje. Vidiš, te stvari obuhvaćene urođenim stanjima sasvim su normalne, zar ne? (Jesu.) One ne obuhvataju negativne stvari unutar iskvarenih naravi, poput nadmenosti i rđavosti. Zatim, stvari poput ljubavi prema vazduhoplovstvu, ljubavi prema istoriji, ljubavi prema astronomiji i geografiji, ljubavi prema nauci o ishrani i medicini, ljubavi prema pravu, ljubavi prema poljoprivredi – kakva su to ispoljavanja? (Urođena stanja.) Neki ljudi vole poljoprivedu; vole da istražuju kalemljenje, unapređenje i prinos raznih biljaka, dopada im se da istražuju efekte klime i temperature na biljke, vole da sade povrće, useve, drveće i cveće. Ruke su im svakodnevno blatnjave i pune žuljeva od rada. Ti ljudi ne bi voleli da budu lekari, advokati ili službenici – naprosto vole da se bave poljoprivredom i biljkama i ovakav život im prija. Da li ono što ljudi vole, kakva su im interesovanja i hobiji, ima ikakve veze sa njihovom ljudskošću? (Ne.) Utiče li to na njihovu ljudskost? (Ne.) U osnovi, na to ne utiče. Poljoprivrednici se ne mogu nazvati naročito plemenitim ljudima; i oni imaju iskvarene naravi. Isto tako, ti intelektualci visokog ranga, poput ljudi koji se bave oblastima kao što su tehnologija, književnost, medicina ili pravo, nemaju veću ljudskost od poljoprivrednika. Nakon što su stekli toliko znanje, pročitali tako mnogo knjiga i tako dugo se obrazovali, oni na kraju uopšte ne razumeju Boga – samo su nešto više naučili iz knjiga i stekli su nešto veće znanje i uvid. Ali, kad je reč o o tome kako se vladaju, koji životni put treba da slede, kako treba da veruju u Boga i obožavaju Ga i kako da postupaju ne bi li se uskladili sa načelima vladanja u svakakvim stvarima u životu – ni o jednoj od tih stvari ne znaju ništa. Zajednička karakteristika ljudi koji imaju interesovanja i hobije u raznim oblastima jeste u tome da su spremni da rade to što vole i da su voljni da se bave radom u toj oblasti, a zatim se toj oblasti posvećuju. Kojoj god oblasti da se posvete, dokle god se nalaze u ovom društvu, Sotona ih uslovljava i kvari. Ljudskost nijednog čoveka ne postaje plemenita samo zato što su njegova interesovanja i hobiji ili oblast kojom se bavi plemenitiji ili uvaženiji od oblasti nekih drugih ljudi. Isto tako, u odnosu na druge, nijedan čovek ne postaje niži niti iskvareniji samo zato što je zanimanje kojim se bavi nižeg ranga, prosto ili zato što to zanimanje drugi preziru. Naprotiv, bez obzira na to koja su čovekova interesovanja i hobiji, bez obzira na vrstu oblasti kojom se bavi koristeći bilo koju vrlinu ili talenat, misli i gledišta koje on poseduje, na kraju krajeva, nisu u skladu sa istinom. Svi ljudi imaju isti stav prema istini i prema Bogu, i sve što oni otkrivaju jesu iskvarene naravi. Zajedničko za ljude jeste to što imaju iskvarene naravi kao svoj život. Prema tome, koja god interesovanja i hobije da imaš i kojim god zanimanjem da se baviš, to ne znači da će se to odraziti na tvoju ljudskost, niti to znači da će tvoja ljudskost u određenom stepenu biti uzdignuta ili narušena. Iz ovih činjenica se može videti da urođena stanja koja Bog daje ljudima ne utiču na njihove kriterijume za sopstveno vladanje i postupke niti menjaju put i smer njihovih postupaka. Ta interesovanja i ti hobiji su, u najboljem slučaju, puka sredstva ili vrsta urođenog kapitala na koje se oslanjaju radi opstanka, tako da, kroz oblast kojom se bave, oni mogu da zarade prihode i time obezbede sopstvenu egzistenciju. Međutim, tokom procesa obezbeđivanja sopstvene egzistencije, istovetne su različite misli i gledišta koje ljudi prihvataju u grupama ljudi u raznim oblastima. Dakle, u kojoj god oblasti da je neki čovek, u kom god delu društva da se on nalazi odnosno kojoj god grupi ljudi ili rasi da pripada, iskvarenost koju on dobija naposletku je ista. Ne postaješ plemenitiji niti si od ostalih išta manje iskvaren samo zato što se baviš nekim poslom ili zanimanjem koji su nešto višeg ranga, niti od ostalih postaješ iskvareniji samo zato što je oblast kojom se baviš nižeg ranga. Ukratko, kakvi god da su ti urođeni interesi i hobiji, na kraju te Sotona, u ovom društvu i među ljudima, neizbežno kvari i ti tome ne možeš da se odupreš.

U nastavku, hajde da porazgovaramo o još jednom ispoljavanju. Neki ljudi vole da rade u oblasti finansija i računovodstvu; dopada im se da se bave brojkama i ceo svoj život provode baveći se finansijama. Svakoga dana vode knjige, sravnjuju račune, vrše isplate i primaju uplate – mozak im je sve vreme pun podataka, a ipak im to nikad nije naporno. Sklonost prema finansijskom i računovodstvenom poslu – u koji to aspekt spada? (U urođena stanja.) Ovo je vrlina koju Bog daje ljudima. Pošto ti to dobro ide, ti prirodno biraš ovo zanimanje, a zatim za ceo svoj život obezbeđuješ sredstva – tako se izdržavaš. To je isto kao kad ti Bog sa neba pošalje manu ili prepelice, kako bi imao nešto da jedeš. Ovo interesovanje i ovaj hobi su poput zlatne koke koja pada s neba, pravo u tvoje ruke, omogućavajući ti da imaš to interesovanje i hobi. Zatim se prirodno baviš zanimanjem koje je povezano s tvojim interesovanjem i hobijem, i sa tim kao svojim životnim sredstvom izdržavaš se sve do sada. Bilo da to radiš dobro ili loše, bez obzira na to koliko godina se time baviš, dokle god je to nešto s čim si rođen, onda je to nešto što je za tebe odredio Bog – to je urođeno stanje. Ukratko, sve to potiče od Boga – ovde ljudi nemaju čime da se hvale. Zar nije tako? (Jeste.)

Sklonost prema poslovanju, veština u vođenju poslovanja – u koji to aspekt spada? (U urođena stanja.) Veština u vođenju poslovanja znači da neko svoj posao vodi bolje od većine ljudi. Drugi ljudi mogu dva ili tri meseca da vode sopstveni posao, a zatim da bankrotiraju, gubeći čak i svoj početni kapital, dok ovi ljudi svoj posao vode dve ili tri godine i ide im sve bolje. Postepeno, njihovi životi postaju uspešni – njihove se porodice bolje hrane i odevaju, svoje male kuće zamenjuju većim, umesto malih automobila dolaze veći i njihov život se stalno poboljšava; oni postaju imućni poslovni ljudi. Veština u vođenju poslovanja – je li to urođeno stanje? (Jeste.) Veština u vođenju poslovanju, ovo urođeno stanje, jeste njihova vrlina. Oni nikada nisu posebno izučavali kako se vodi poslovanje, niti su na njih uticali njihovi roditelji, a ipak s lakoćom uspevaju da upravljaju manjim poslovanjem i da zarade novac. Pitaš ih: „Da li ti je teško da vodiš poslovanje?” Oni kažu: „Ni najmanje. Samo koristim sopstveni mozak i smišljam kako da uradim stvari na način koji je prikladan i koji može da donese novac, a zatim tako i postupim – i na kraju, taj novac je moj.” Ti kažeš: „Kad si ti u pitanju, vođenje posla deluje tako jednostavno i lako. Zašto ja to ne mogu?” Zašto? Zato što ti Bog nije dao tu vrlinu, pa za to naprosto nemaš dar. Prema tome, oni koji imaju vrlinu, ne treba da budu ponosni, a oni koji je nemaju, ne treba da budu ljubomorni. Što Bog dâ, niko ne može da oduzme – čak i da to ne želiš, ne možeš to da odbiješ. Bog te je u tome naprosto učinio veštim i kroz tu vrlinu On ti obezbeđuje sredstvo za život ili zanat da bi se u životu izdržavao. To je Božja blagodat. Ostali ljudi uče, podučavaju ih i vežbaju, ipak, ma koliko pokušavali, ne mogu da postignu dobre rezultate. Ali ti to možeš i bez učenja. Ma koliko da oni razmišljaju, um im ne radi tako brzo kao tvoj i ne mogu da posluju tako dobro kao ti. Prema tome, odakle potiče ta tvoja vrlina? Zar nije urođena? I zar to što je urođeno nije darovano od Boga? Ti uvek kažeš šta voliš, u čemu si vešt – no, da li je to nešto što si tražio? Neki ljudi kažu da su to nasledili od svojih roditelja. Pa, zašto ti onda nisi nasledio nešto drugo? Pokušaj da pronađeš način da tu vrlinu preneseš svojoj sledećoj generaciji – možeš li to? Pitaš li se ti kad je reč o ovoj stvari? (Ne.) Sasvim sigurno ne. Vrlina koju poseduješ data je od Boga – koliko god da su drugi na tebe ljubomorni, to ne mogu da uklone niti da oduzmu, a čak i da ti to ne želiš, Bog ti to ipak daje. Pošto ti je Bog pokazao blagodat, od Njega to treba da prihvatiš. Ne budi gord i nemoj da se hvališ. Gordost i hvalisanje su ispoljavanja ljudskog neznanja.

Dakle, kako treba pravilno da se ophodiš prema vrlini koju ti je Bog dao? Ako je Božjoj kući potrebno da izvršavaš dužnost u toj oblasti, onda svoju vrlinu treba da koristiš na svojoj dužnosti, u crkvenom radu. Ne uzdržavaj se – upotrebi svoju vrlinu i iskoristi njen pun potencijal. Na taj način, vrlina koju ti je Bog dao neće biti data uzalud; blagodat i poseban tretman koji si dobio od Boga biće Mu uzvraćeni. Radiš li to, ti si čovek sa savešću – ne tražiš samo koristi za sebe, već uzvraćaš Bogu. To je ispravno postupanje. Čak i ako razmišljaš na sledeći način: „Imam ovu vrlinu, ovo interesovanje i hobi i to mogu da uradim kao od šale”, sve dok to shvataš kao svoju dužnost, onda ne možeš da se uzdaš isključivo u svoju vrlinu, interesovanje i hobi. Moraš to da radiš u skladu sa načelima koja ti je Bog saopštio i sa zahtevima Božje kuće, a zatim da to kombinuješ sa svojom vrlinom. Tako će tvoja dužnost biti pravilno izvršena, a ti ćeš ponuditi svoju odanost. Baš kao kad je Bog Avramu darovao sina – kad mu ga je Bog dao, Avram je bio veoma radostan, a kad je Bog želeo da ga oduzme, Avram je morao svojevoljno i u potpunosti da ga Bogu ponudi. Nije mogao da okleva niti da pokušava da postavlja uslove, a još i manje je mogao da se žali na Boga ili da Ga vređa – svim svojim srcem i iskreno morao je da ponudi sina. Kad ti Bog podari blagodat, ti si veoma srećan i zadovoljan, osećajući da si stekao korist i da ti Bog ukazuje dobrotu. Nakon što uživaš u toliko Božje blagodati, kakav je tvoj stav kad Bog zatraži da nešto ponudiš? Možeš li da podneseš da se od toga rastaneš? Možeš li to da ponudiš Bogu i da Mu bez zadrške to vratiš? Ako Bogu beskompromisno možeš da vratiš ono što ti je On dao, u skladu sa načelima koja On zahteva, bez prigovora, bez zadrške i ne zadržavajući to za sebe, već nudeći to Bogu, onda si u skladu sa merilom kao stvoreno biće; dužnost koju si izvršio takođe je u skladu s merilom i Bog će biti zadovoljan. Božji zahtevi prema tebi nisu visoki, jer ono što ti je Bog dao višestruko nadilazi ono što ti možeš da ponudiš. Osim što ti je dao život, Bog ti je ujedno dao kapital i uslove koji su ti potrebni za opstanak. Budući da imaš tu vrlinu, to interesovanje i taj hobi, koliko koristi si stekao? U koliko Božje blagodati si uživao? Sve do sada, koliko si Bogu uzvratio? Ako tek sada počinješ da uzvraćaš Bogu, onda si malo prespor. Ako u prošlosti nisi dobro postupao, od sada pa nadalje Bogu treba da ponudiš bez ikakve zadrške; na svojoj dužnosti upotrebi svoju vrlinu i profesionalne veštine i razna načela profesija koje si usvojio, nemoj ništa da zadržiš, jer je to što nudiš izvorno Božje – darovano ti je od Boga. Kad ove stvari ponudiš i koristiš ih na svojoj dužnosti, kao prvo, Bog će to prihvatiti, a kao drugo, zadobićeš istinu, zadobićeš život i zadobićeš Božje odobravanje – zadobićeš ogromne koristi i nećeš pretrpeti nikakav gubitak. U isto vreme, Bog ti nije oduzeo tvoje pravo da uživaš u svom interesovanju, svom hobiju i svojoj vrlini. Pošto ti je Bog darovao to interesovanje i taj hobi, On ih nikada neće oduzeti. U kojoj god meri da ih nudiš, i dalje ćeš ih imati – Bog se stara o tome da oni beskrajno budu prisutni u tebi; sastavni su deo tvog bića. Ako Bogu ne ponudiš, onda se jedino može reći da nemaš nikakvu savest, da nisi u skladu s merilom kao stvoreno biće i da nemaš nikakvu iskrenost prema Bogu. Ako ipak imaš iskrenost, onda Bogu treba da uzvratiš onim što si od Njega dobio i onim što poseduješ. Treba da imaš taj stav. Koliko god da ti je Bog darovao, ma koliko da razumeš i ma koliko bio sposoban, tada bez ustezanja treba da ponudiš Bogu. Misliš li da bi Bog želeo da to ponudiš uzalud? Pogledajte Avrama – kad je Bog od njega zatražio Isaka, on je Isaka prineo na oltar. Međutim, nakon što je Bog video Avramovu iskrenost, je li Bog zaista uzeo Isaka? Bog ga nije uzeo – Bog mu je vratio Isaka i nedaleko odatle pripremio jagnje. Ne samo da Avram Bogu nije morao da vrati Isaka, već je takođe dobio jagnje koje je već bilo pripremljeno. Na kraju je blagoslov koji mu je Bog dao nebrojeno puta prevazišao ono što je Avram ikada mogao da zamisli. Naravno, to nije bilo nešto što je Avram mogao da zamisli, niti je to bilo nešto što je on tražio. Međutim, Bog se prema ljudima ne ophodi nepravično; On ljude na ovaj način naprosto blagoslovi – to je ono što Bog hoće. Čak i kad Bogu nisi još uvek ništa uzvratio, On ti je već tako mnogo darovao. Pa, ako iskreno uzvratiš Bogu, misliš li da će ti On darovati manje? Nipošto – blagoslov koji ti Bog daje prevazići će sve ono što bi ikada mogao da zamisliš. Dakle, reci Mi, da li je lako ponuditi sve vrline koje ti je Bog darovao i koristiti ih na svojoj dužnosti? Pretpostavimo da razmišljaš ovako: „Ove vrline, interesovanja i hobiji koje urođeno posedujem jesu nešto s čim sam rođen, nasledio sam ih od svojih roditelja. Treba da zahvalim svojim dobrim genima i dobrom poreklu. Ne znam da li su dati od Boga. Naprosto sam imao sreće – samo mi se posrećilo. A kad je reč o tome hoću li ih vratiti Bogu, o tome ću odlučiti kasnije. Trenutno ne planiram to da učinim.” Reci Mi, da li bi to značilo da imaš savest? (Ne.) Čak i da ti Bog ne oduzme interesovanja, hobije, vrline i ostale stvari koje ti je darovao, ti ne bi zadobio Božji blagoslov. U Božjim očima, ne bi bio u skladu s merilom kao stvoreno biće – u najmanju ruku, Bog takve ljude ne voli. Bog ljudima daruje određena interesovanja, hobije i vrline i On prema njima ujedno ima konkretne zahteve. Kad je reč o načinu na koji se odnose prema tim interesovanjima, hobijima i vrlinama, ljudi takođe treba da imaju načela koja su u skladu sa istinom. Kao prvo, ne smatraj ih svojim kapitalom; osim toga, ako posao Božje kuće nalaže da izvršavaš dužnost koja je povezana s tvojim interesovanjima, hobijima i vrlinama, onda treba da osećaš da si obavezan čašću da tu dužnost preuzmeš kao svoju ličnu obavezu. U potpunosti i bez ustezanja, treba da ponudiš ono što ti je Bog darovao, kako bi Bog mogao da uživa u iskrenosti i pokornosti stvorenog bića prema Sebi. Zar ovo nije dostojanstvena i veličanstvena stvar? (Jeste.) Ako Bogu ne možeš da ponudiš talente i vrline koje ti je On darovao, onda si Bogu dužan – to je sramotna stvar. Kad ti je Bog darovao ove talente i vrline, bio si prilično srećan, ali kad Bog zatraži da Mu ih ponudiš, ti se iznerviraš, ne želeći da ih Bog koristi i želeći jedino da ih koristiš za sebe. Da li se ovim pokazuje razum? To nisu tvoje lične stvari – darovane su ti od Boga. Budući da su darovane od Boga, kad ih On zahteva, treba da ih ponudiš. Sposobnost da ih ponudiš pokazuje da imaš pokornost i iskrenost prema Bogu. Ako ne želiš da ih ponudiš ili to činiš nevoljno i gunđajući, to dokazuje da prema Bogu nemaš ni pokornost ni iskrenost. Može se samo reći da postoji problem s tvojom ljudskošću i karakterom.

U redu, to bi bilo sve u našem današnjem razgovoru u zajedništvu. Doviđenja!

23. decembar 2023. godine


Kako stremiti ka istini (12)

O kojoj temi smo prošli put razgovarali u zajedništvu? Razgovarali smo o nekim konkretnim ispoljavanjima sledeća tri aspekta: urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi. Raspravljali smo o tim konkretnim ispoljavanjima i na taj način smo raspoznali kojim od ova tri aspekta ta ispoljavanja pripadaju. Budete li u svakodnevnom životu viđali ta ispoljavanja o kojima smo razgovarali, u osnovi ćete moći da ih okarakterišete i kategorišete – da li ona pripadaju urođenim stanjima, ljudskosti ili iskvarenim naravima. A kad je reč o ispoljavanjima o kojima nismo razgovarali, znate li sada kako da ih kategorišete shodno ovim načelima ili shodno suštini koju pokazuju? (Smatramo da to možemo da uradimo nešto bolje nego ranije – u stanju smo da razmišljamo u tom pravcu, ali još uvek nismo u potpunosti dostigli nivo da možemo da ih raspoznamo.) Uopšteno govoreći, vi možete da raspoznate ispoljavanja o kojima smo razgovarali, ali kad je reč o onima o kojima nismo razgovarali i koja nemaju nikakve veze sa prethodno razmotrenim ispoljavanjima, vi ne znate da li ste u stanju da ih raspoznate. (Tako je.) U proteklih nekoliko propovedi, razgovarali smo o nekim ispoljavanjima interesovanja, hobija i vrlina u okviru urođenih stanja, kao i o problemima u vezi s ovim aspektima koji se ispoljavaju kod ljudi. Takođe smo razgovarali o stavu i putu primene koje ljudi povodom tih problema treba da imaju, kao i o Božjim zahtevima za ljude koji poseduju interesovanja, hobije i vrline. Razgovor u zajedništvu o tome uglavnom ima za cilj da ljudima poruči koje misli i gledišta treba da imaju – zajedno s putem primene koji treba da shvate – u vezi sa interesovanjima, hobijima i vrlinama, kao i Božje namere i zahteve koji se tiču ovih aspekata koje treba da shvate. Kad je reč o pitanjima interesovanja, hobija i vrlina, govorili smo samo uopšteno i nismo konkretno razgovarali o tome koje pogrešne misli i gledišta ljudi imaju u tim aspektima, kojim pogrešnim putevima primene bi mogli da pođu odnosno kakva pogrešna shvatanja imaju o Božjim zahtevima u tom smislu. Zato, hajde da sada detaljno porazgovaramo o konkretnim pitanjima koja ljudi treba da shvate u vezi sa interesovanjima, hobijima i vrlinama na osnovu ovih problema koje ljudi imaju.

Da li ste primetili koja pogrešna shvatanja ili izobličena razumevanja imate u vezi sa interesovanjima, hobijima i vrlinama? Zar nije slučaj da većinu stvari razumete tek onda kad Ja o tome besedim, a nakon toga o onome što je rečeno vi ne razmišljate niti to poredite sa stvarima u svom životu, smatrajući ipak da sve razumete i posmatrajući te probleme kao krajnje jednostavne? Pre svega, razmislite o sledećem pitanju: da li postoji razlika između interesovanja i hobija, s jedne strane, i vrlina, s druge? (Da.) U čemu je ta razlika? Ako tu razliku možeš da uvidiš, po čemu se oni razlikuju? (Posedovanje interesovanja i hobija naprosto označava da se nekom čoveku određena stvar dopada, to ne znači nužno da u toj oblasti on poseduje vrlinu.) U osnovi su navedene glavne tačke razlikovanja – manje-više tako stoje stvari. Iz ugla ljudskosti, interesovanja i hobiji se odnose na to da je neki čovek zainteresovan za određenu vrstu specijalizovane aktivnosti ili vrstu stvari, da je spreman da na nju obrati pažnju ili da se njome bavi. Drugim rečima, njegovi lični afiniteti u relativnom smislu idu u pravcu stvari koje ga zanimaju i koje voli. Nije reč o tome da se profesionalne veštine u tom smislu njemu tek donekle dopadaju, već je on u velikoj meri za njih zainteresovan i to prevazilazi nivo dopadanja ili zainteresovanosti koji ima prema običnim stvarima. Na to se svode interesovanja i hobiji. Međutim, kad je reč o vrsti specijalizovane aktivnosti ili stvari za koje je zainteresovan i koje voli, u smislu sopstvenog kova, da li je on u tome vešt, može li to dobro da obavlja i u kom stepenu to može da radi – ništa od toga nije izvesno. Prema tome, interesovanja i hobiji se odnose na stvari za koje su ljudi zainteresovani i koje im se dopadaju, na stvari kojima su spremni da se često bave i čijem obavljanju su u svom svakodnevnom životu spremni da posvete pažnju i da u njega ulože vreme i energiju. A kad je reč o tome koliko dobro te stvari mogu da obavljaju, to će zavisiti od njihovog kova i od toga da li su u njima vešti. Pretpostavimo da je to nešto za šta su veoma zainteresovani i što vole, te da su u isto vreme u tome i vešti – odnosno da, osim što su za tu stvar zainteresovani i vole je, oni takođe mogu dobro da je obavljaju, postižu značajne rezultate i ostvaruju velika postignuća. Drugim rečima, njihova veština u tom interesovanju i hobiju prevazilazi onu kod prosečne osobe, a i njihova moć zapažanja, brzina učenja i brzina kojom mogu da dokuče načela u toj oblasti nadilaze one kod prosečne osobe. Kad su prisutna takva ispoljavanja, to nazivamo posedovanjem vrline. Pre nego što budu mogli da samostalno nešto dobro urade, drugim ljudima je, između ostalog, možda potrebno da prolaze formalnu, dugoročnu stručnu obuku, obrazovanje, sticanje znanja i praksu, da dobijaju usmeravanje, vođstvo, prolaze kroz proveru, standardizaciju i da dobijaju savete od relevantnih stručnjaka. Međutim, ljudi sa vrlinama, i bez stručnog obučavanja ili sistematskog učenja, uopšteno poseduju određeni nivo zapažanja u profesionalnim veštinama kojima su vični. Oni poseduju određeno praktično razumevanje, praktično iskustvo ili lična postignuća u toj oblasti. A uz stručnu obuku, njihova vrlina u toj oblasti može da dostigne čak i viši nivo. Ukratko, posedovati vrlinu znači biti izrazito vešt u stvarima za koje je čovek zainteresovan i koje voli, što prevazilazi običnog čoveka. Šta znači biti „vešt”? (Posedovati vrlinu u nekoj oblasti, biti relativno upućen u te stvari i obavljati ih stručno bez ikakvog napora.) Biti vešt u nečemu ne znači samo biti upućen u nešto; naprotiv, to znači imati izuzetnu sposobnost i relativno jak urođeni talenat u toj oblasti. Čak i bez tuđih uputstava, takvi ljudi mogu da shvate stvari koje ostali ne mogu. A u kombinaciji sa formalnom obukom ili podučavanjem od uglednog učitelja, oni u toj oblasti mogu da postanu još bolji. Kad se govori o posedovanju vrline, to znači da je čovek naročito dobar u određenom interesovanju ili hobiju, sa izuzetnom sposobnošću u toj oblasti. Njegova sposobnost shvatanja, njegova moć zapažanja i njegova sposobnost učenja u toj oblasti svi su izuzetno snažni i ti ljudi to mogu brzo da dokuče. U odnosu na prosečnu osobu, oni su u toj oblasti vidno vešti. Na to se misli pod posedovanjem vrline.

Sada kad razumete šta su vrline, hajde da porazgovaramo o interesovanjima i hobijima. Koja je razlika između interesovanja i hobija, s jedne strane, i vrlina, s druge? Da li su interesovanja i hobiji isto što i vrline? (Nisu isto.) Zašto interesovanja i hobiji nisu isto što i vrline? (Zato što kad je neko zainteresovan za nešto to ne znači nužno i da je sposoban da to dobro uradi, niti nužno znači da je u tome vešt; osim toga, to ne znači nužno ni da čovek tu stvar može tako brzo da shvati.) Imati interesovanja i hobije znači da ti se određena kategorija stvari dopada, no, da li je to tvoja vrlina zavisiće od tvoje sposobnosti shvatanja, tvoje sposobnosti učenja i tvoje moći zapažanja u vezi sa tom oblašću, kao i od tvoje prirodne sposobnosti u toj oblasti i od toga da li si u tome prirodno vešt. Ako si u tome vešt, onda je to tvoja vrlina. Ako u tome nisi vešt i to je samo lična sklonost – oblast za koju si zainteresovan – ali ti je kov loš i nedostaje ti prirodna sposobnost, što znači da imaš malu sposobnost shvatanja u vezi sa tim svojim interesovanjem i hobijem, u tome uopšte nisi vešt, radiš to nespretno, nemaš efikasnost i ne postižeš nikakve rezultate u toj oblasti, u tom slučaju u toj oblasti nemaš vrlinu – ona za tebe ostaje samo na nivou interesovanja i hobija. Zašto je to samo interesovanje i hobi, a ne i vrlina? Zato što u tome nisi vešt. Na primer, neki ljudi kažu: „Zaista volim da pevam.” U kojoj meri oni to vole? Od trenutka kad ujutru otvore oči, oni puštaju pop melodije; slušaju svakakve pesme, uključujući strane pesme i zapadnjačku i kinesku operu – vole da slušaju sve ono što se ubraja u muziku. Ujedno žele da pevaju, ali tu postoji veliki problem – prirodno su bez sluha ili su u toj oblasti naprosto bez vrline. Postoje i ljudi koji, čak ni nakon nekoliko godina učenja pevanja, i dalje ne mogu da pronađu prave tehnike. Ne znaju kako da pevaju na najprijatniji način, kako da svoje pevanje učine dirljivim odnosno kako da svojim pevanjem postignu dobar efekat. Iako od detinjstva vole da pevaju i pevanje je jedno od njihovih interesovanja i hobija, usled ograničenja svojih urođenih stanja, njihovo interesovanje i hobi mogu da se zadrže samo na nivou interesovanja i hobija – to nije vrlina. Na primer, kad neki čovek koji je vešt u pevanju uči neku himnu, on glavnu melodiju može da peva već nakon što ju je otpevao oko tri puta. A posle četiri ili pet puta, u osnovi može da otpeva celu pesmu. Međutim, oni koji uživaju da slušaju pesme, ali u pevanju nisu vešti, možda i dalje neće biti u stanju da upamte osnovnu melodiju ni nakon što je čuju tri puta. Čak ni posle pet slušanja, oni možda ipak i dalje neće moći da je otpevaju i neprekidno će morati da gledaju reči pesme ili note. Kad dođe do toga da treba da je stvarno otpevaju, oni ne mogu da steknu osećaj za pesmu niti da pogode notu. Takođe im ne polazi za rukom da upamte reči pesme, a ponekad čak i falširaju. Osim toga, kad pevaju relativno emotivne pesme, ne mogu nikada pravilno da kontrolišu izražavanje emocija. Drugi kažu da je neprijatno slušati njihovo pevanje i da u njemu ne uživaju, ali njih to ne obeshrabruje niti odustaju – i dalje su uporni da to nauče i da pevaju. Naravno, pevanje je lična sloboda i lično pravo; niko ih ne ograničava. Međutim, ono o čemu danas razgovaramo u zajedništvu jeste razlika između interesovanja i hobija, s jedne strane, i vrlina, s druge. Sudeći prema ovim ispoljavanjima, interesovanje i hobi tih ljudi nisu nešto u čemu su oni vešti. Dakle, zašto moramo jasno da razgovaramo o ovoj stvari? Da bismo ljudima pomogli da shvate da njihova interesovanja i hobiji nisu isto što i njihove vrline. Ako, na osnovu svih aspekata svojih urođenih stanja, ti nisi vešt u određenoj oblasti, pa makar to bilo tvoje interesovanje i hobi, ograničenja tvojih urođenih stanja određuju da tvoje interesovanje i hobi nisu tvoja vrlina. I premda se to tebi zaista dopada, u toj meri da to voliš kao sopstveni život, nažalost, to naprosto nije ono u čemu si vešt. Na primer, nekim ljudima se zaista dopada da plešu. Kad začuju muziku, telo počinje da im se pomera u ritmu melodije i, dok se kreću, oni se osećaju prilično zadovoljno. Međutim, njihov prirodan izgled nije baš najbolji, oni nisu naročito visoki, udovi im nisu posebno dugački, a ni građa im nije odviše elegantna. Sve u svemu, nije baš najprivlačnije posmatrati taj njihov ples. Ali oni naprosto vole da plešu, pa se ponekad, na javnim mestima ili pored puta, s potpunim uživanjem prepuštaju plesu. Prolaznicima je to glupo, međutim, oni plešu kao da nikog nema u blizini, potpuno su ravnodušni kako ih drugi vide, kao da toga uopšte nisu ni svesni. U toj meri su time opsednuti. Iako smatraju da plešu prilično dobro, u stvarnosti u tome nisu vešti. Ne mogu da dokuče suštinu plesa, niti znaju koji su pokreti prikladni, koji pokreti su graciozni, a kojim pokretima će moći bolje da prenesu različite vrste ljudskih osećanja. Drugim rečima, oni zapravo ne shvataju brojne aspekte povezane s plesom. Čak i uz podučavanje od strane stručnog učitelja i nakon obuke u stručnoj školi, u smislu svog urođenog kova, oni u tome nisu vešti i suštinu toga ne mogu da dokuče. Prema tome, imajući u vidu sve aspekte njihovih urođenih stanja, ples, koji vole, nije nešto u čemu su vešti. Uprkos tome što ples zaista vole i njime su opijeni, i često se kad plešu pred kamerom ili ogledalom svojim pokretima i pojavi dive, pogledamo li pravo stanje stvari, oni u plesu nisu vešti. Drugim rečima, ples je samo njihovo interesovanje i hobi, a ne i njihova vrlina.

Neki ljudi zaista vole književnost. Dopada im se da pišu članke i da recituju i pišu poeziju, dopadaju im se književni forumi, a takođe vole da čitaju romane i razna književna dela, podjednako strana i domaća, savremena i klasična – dopadaju im se sva ta dela. Sviđaju im se razni izrazi i jezički stilovi koje autori koriste u svojim književnim delima, a dopadaju im se i različite ideje koje autori u svojim delima izražavaju. Je li to njihovo interesovanje i hobi? (Jeste.) Sasvim je jasno da im je to interesovanje i hobi. Ono što se nekoj osobi dopada, za šta je u svom srcu i umu zainteresovana, to je urođeno – to nije nešto što ona stiče kasnije u životu, a još manje je nešto što su kod nje razvili njeni roditelji ili porodica. Neki ljudi vole književnost i pročitali su brojna književna dela. Neki su književnost sistematično izučavali na fakultetu. Neki su čak radili kao stručni profesori književnosti ili su se bavili poslom i imali karijeru koji su povezani s književnošću, pa su se čak dugo posvetili takvoj karijeri; najveći deo svog života posvetili su stvarima povezanim sa svojim interesovanjem i hobijem; književnost, za koju su zainteresovani i koju vole, praktično je deo njihovog svakodnevnog života. Međutim, znači li to da su njihovo interesovanje i hobi zaista njihova vrlina? Ne nužno – morate da pogledate da li u književnosti oni poseduju znanje ili misli i gledišta koji nadmašuju one kod običnih ljudi ili koji se od njih jasno razlikuju. Ako je ono što su u književnosti dokučili i shvatili jedino ono što su naučili iz knjiga ili se to sastoji samo od uobičajenog opšteg znanja koje svako može da nauči i da dokuči, onda se to ne računa kao vrlina. Na primer, ako od njih zatražiš da napišu članak, u njemu neće biti gramatičkih grešaka, znakovi interpunkcije će biti pravilno korišćeni, pasusi će biti dobro strukturisani, i sveukupna struktura tog članka biće prilično dobra. U celom tom članku biće čak upotrebljen kitnjast rečnik. Međutim, postoji jedan problem – kad je reč o izražavanju određene stvari, određenog gledišta ili određene radnje, oni nemaju jedinstven način izražavanja, niti umeju da se izraze na naročito umetnički ili domišljat način. U svim njihovim književnim radovima te karakteristike nedostaju. Odnosno, njihovi članci deluju prilično dobro strukturisani i deluju izrazito stručno, sa pažljivo biranim rečima, ali im fali jedinstven način izražavanja misli i gledišta, pojava ili zapleta koje bi vičan književni stvaralac trebalo da ima. Većina njihovih članaka je prilično osrednjeg kvaliteta. Struktura i način njihovog izražavanja ideja su naročito kruti, uštogljeni i dogmatični; nisu ni inovativni ni jedinstveni, nedostaju im mudrost i pamet, a zasigurno se ne mogu smatrati elegantnim. Na šta ova pojava ukazuje? (Oni nisu vešti u pisanju i za to nemaju sposobnost.) Nisu vešti u pisanju i ne mogu fleksibilno da oblikuju priče na osnovu pozadine događaja ili prototipa takvih priča. Kad ljudi na kraju pročitaju njihove članke i književna dela, svi oni deluju monotono i kao da se ponavljaju, kao da slede identičnu formulu. Zašto kažemo da deluju monotono i kao da se ponavljaju? Sve u svemu, deluje da su njihovi članci prilično dobro strukturisani, standardizovani i stručno napisani; kad je reč o tehničkim aspektima, prosečan čovek ne bi imao gotovo ništa da kritikuje – čak je i struktura u osnovi uvek ista. Iako mogu da savladaju različite oblike književnih dela, obuhvatajući stranu poeziju, prozu i pripovedačko pisanje, nikada nisu u stanju da ih prilagode sopstvenom književnom stvaralaštvu niti da ga na njega primene. Razlog je u tome što će se nivo njihove književne veštine i dostignuća zauvek zadržati na nivou interesovanja i hobija, nikada ne dostižući nivo vrline. Moguće je da o književnosti poseduju ogromno znanje, ali zapravo nemaju nikakvo književno postignuće. Drugim rečima, u književnosti zapravo ne postižu nikakvu inovativnost, ne mogu nikako da stvore nijedno reprezentativno sopstveno delo i nedostaju im jedinstvene misli i gledišta, kao i osoben način izražavanja. To dokazuje da književnost nije njihova vrlina. Oni o književnosti poseduju naučeno i opšte znanje samo zato što je ta oblast njihovo interesovanje i hobi, ali u književnosti nemaju vrlinu. Vidiš, mnogi ljudi čitaju knjige, uključujući razna književna dela; mnogi tvrde da su zaljubljenici u književnost ili da su književni stvaraoci, međutim, među onima koji se bave književnim stvaralaštvom, koliko njih zaista ima sopstvena dela? Koliko njih je napisalo književna dela koja mogu da odole zubu vremena i postanu klasici? Vrlo malo njih, zar ne? Većina ovih ljudi ima ponešto urođenog interesovanja za književnost i ljubavi prema njoj, pa kasnije uče, usavršavaju se i vežbaju u stručnim školama i dogodi se da prihvate posao povezan s književnošću. Iako se bave poslom koji je povezan s književnošću, što može delovati kao da ih to interesovanje i hobi mogu pratiti tokom celog života, koliko će dovršenih dela iznedriti, koliki će doprinos dati i koliko će originalnih kreacija imati tokom vremena provedenog u radu u toj oblasti zavisiće od toga da li u književnosti poseduju vrlinu. Mnogi ljudi se bave profesijom koja im se dopada i za koju su vrlo zainteresovani, iz nje stiču sredstva za život ili određene pogodnosti, ali u toj profesiji ne postižu dobre rezultate. To je dovoljno da dokaže da profesija koju vole i za koju su veoma zainteresovani nije njihova vrlina. S druge strane, neki ljudi, uprkos činjenici da se ne bave profesijom koja je povezana s njihovim interesovanjima i hobijima, u stanju su da ostvare prava postignuća zato što je ta profesija njihova vrlina. Na primer, postoje pronalazači, oni koji su dali izuzetne doprinose u različitim oblastima, oni koji su prokrčili put sopstvenim jedinstvenim stilovima u raznim oblastima, kao i vodeće ličnosti u raznim oblastima, između ostalih. Dakle, uzimajući u obzir ove situacije, posedovanje interesovanja i hobija ne znači nužno posedovanje vrline u tim oblastima. Ipak, neki ljudi ne mogu da raspoznaju odnos između interesovanja i hobija, s jedne strane, i vrlina, s druge. Oni smatraju da su njihova interesovanja i hobiji njihove vrline, da bi nakon dugogodišnjeg bavljenja oblašću za koju su zainteresovani i koju vole, u toj oblasti zapravo izostali bilo kakvi njihovi rezultati. Nakon što im ove stvari postanu jasne, kako ljudi treba da se postave prema svojim interesovanjima i hobijima, s jedne strane, i prema svojim vrlinama, s druge? Krajnje je jednostavno – treba da se postave ispravno. Ako je Božjoj kući neophodno da izvršavaš dužnost u određenoj oblasti koja se odnosi na znanje, veštine ili talente koji su povezani s tvojim interesovanjima i hobijima, onda prema tome treba da se odnosiš shodno načelima izvršavanja dužnosti – ne treba to da odbiješ niti da iznosiš grandiozne ideje ili da budeš brzoplet. Ako je to nešto u čemu nisi vešt, nešto što prevazilazi tvoju sposobnost i što ne možeš da uradiš, u tom slučaju nemoj postati negativan niti se žali na Boga; prema tome treba da budeš u stanju da se postaviš ispravno. Šta znači da se postaviš ispravno? To znači da ako smatraš da su tvoja interesovanja i hobiji u toj oblasti jedinstveni, ali pri obavljanju posla koji je u vezi s tim nikad nisi u stanju da ispuniš zahteve Božje kuće, niti ikad možeš da dostigneš načela koja Božja kuća zahteva, u tom slučaju treba da postigneš ono što možeš. Bog ribu nikad ne prisiljava da živi na kopnu niti svinje tera da polete. Bog zna koliko toga možeš da postigneš i koliki teret možeš da izdržiš. Uz više iskustva, i ti ćeš to spoznati. Na osnovu trenutnih okolnosti i svojih urođenih stanja, postigni onoliko koliko si u stanju – nemoj sebi da otežavaš stvari. Ako si sposoban, ne suzdržavaj se; ako nisi sposoban, nemoj postati negativan niti sebe prisiljavaj van granica svoje sposobnosti – prema tome se postavi ispravno.

Tolike godine verujete u Boga, a većina vas svoju dužnost izvršava više od tri godine – u Božjoj kući ne izvršavate određenu dužnost tek jednu ili dve godine. Dakle, s obzirom na dužnost koju izvršavaš ili određeni stručni posao koji obavljaš, da li ti je u srcu jasno koliko toga možeš da postigneš, koji nivo možeš da dostigneš i koliko toga i u kojoj meri možeš da upotrebiš? (Da.) U osnovi ti je sve ovo jasno. Neki ljudi još uvek nisu postali stručni u određenoj dužnosti jer su imali malo prakse. Međutim, neki drugi ovaj posao obavljaju godinama i u velikoj meri su vežbali, ali i dalje ne mogu da dostignu načela koja zahteva Božja kuća. U toj oblasti nisu naročito vešti. Iako im se vršenje te dužnosti dopada i za nju su veoma zainteresovani, i osećaju se počastvovano i srećno što je izvršavaju, u njoj naprosto nisu vešti. Kakvi god da su zahtevi Božje kuće, oni naprosto ne mogu da ih ispune. Nije reč o tome da su oni buntovni i neposlušni, niti o tome da ne izvršavaju svoj deo, već njihova urođena stanja to ne mogu da postignu i poseduju ograničenja. Pa, šta onda treba učiniti? Samo pustite stvari da idu svojim tokom – nemojte biti negativni, nemojte biti slabi i nemojte se žaliti niti u svom srcu osećati da je to nepravedno. Neki ljudi kažu: „Volim da plešem, ali sam rođen s dve leve noge i nisam privlačan. Želim da izvršavam dužnost plesa, ali ne mogu da je izvršavam. Šta onda treba da radim? Zaista želim da plešem.” Tvoja želja da plešeš je tvoja lična želja i tvoja sklonost, no, mora li Bog da udovolji tvojim ličnim željama? Ne mora. Božja kuća ima načela koja nalaže i ima svoje odredbe. Izbor toga ko će izvršavati koji posao zasniva se na načelima. Ne možeš na silu da zahtevaš, na temelju lične želje, lične sklonosti ili ličnog raspoloženja, da ti Božja kuća udovolji – to nije primereno. Ako nisi prikladan da vršiš dužnost u toj oblasti, onda u svom srcu tiho poželi blagoslove onima koji u toj oblasti mogu da izvršavaju dužnost. Samo uradi sve ono što možeš ili možeš da budeš radnik u senci – koji pomaže kroz usmeravanje i provere, pomaže u probama ili u montaži plesnih video-priloga u postprodukciji, pomaže u pretraživanju raznih materijala ili pomaže u traganju za istinom. Mnogo je posla koji se može obaviti u raznim oblastima i obiman je raspon poslova povezanih s tvojim interesovanjima i hobijima. Nije nužno da baš ti budeš taj koji će biti na ekranu – možeš da preuzmeš i posao sa skraćenim radnim vremenom iza kulisa. I to je izvršavanje dužnosti. Na taj način istovremeno udovoljavaš svojim ličnim željama i živiš u skladu sa načelom i merilom udovoljavanja Bogu kroz vršenje svoje dužnosti – to je tako sjajno! Zar time ne ubijaš dve muve jednim udarcem? (Da.) Pošto ti u sklopu tvojih urođenih stanja Bog nije dao vrline u ovoj oblasti, u tom slučaju nemaš izbora. Ne možeš da se žališ, da gunđaš niti da budeš ozlojeđen samo zato što si u ovoj oblasti urođeno manjkav i što u ovoj oblasti ne ispunjavaš merilo Božje kuće za izbor talenata, pa da zatim postaneš nevoljan da u toj oblasti izvršavaš dužnost, odbijajući da je izvršavaš čak i ako Božja kuća od tebe to zahteva – to nije primereno. To nije ispravan stav u vršenju dužnosti. Šta god da možeš da radiš, naprosto to uradi. Ne možeš da odbijaš da to radiš, da odbijaš da to radiš čak i ako Božja kuća to od tebe zahteva, samo zato što za to nisi prikladan ili u tome nisi vešt. Ukoliko to radiš, ti ne izvršavaš svoju dužnost – ti udovoljavaš ličnim željama i sprovodiš sopstveni poduhvat. Dužnost ne izvršavaš sa stavom pokornosti prema Bogu, niti sa stavom iskrenosti i odanosti prema Bogu. To nije primereno. To je nešto što ljudi treba da shvate. Pre svega, shvatite ispravno interesovanja, hobije i vrline; osim toga, prema interesovanjima, hobijima i vrlinama se postavite ispravno.

Neki ljudi vole da pišu članke i da se bave poslom povezanim s književnošću. Uvek žele da revidiraju i da lektorišu članke, da se svakodnevno bave člancima. Međutim, usled raznih razloga – kako subjektivnih tako i objektivnih – oni za ovaj posao nisu prikladni. Kao prvo, nemaju osnovno znanje u oblasti književnosti; kao drugo, kov im je relativno loš i ne poseduju sposobnost shvatanja. Prema tome, uprkos činjenici da su već nekoliko godina veoma zainteresovani za književnost i da vežbaju, oni i dalje ne mogu da dostignu merilo posedovanja sposobnosti za pisanje. Ipak, kako bi se bavili radom na izradi tekstova, Božja kuća zahteva da ljudi poseduju makar osnovni kov. Ako im kov nije prikladan da bi se bavili radom na izradi tekstova, pa čak ni revidiranje i lektorisanje članaka tih ljudi ne ispunjava merilo, oni u tom slučaju mogu da izaberu samo neku drugu dužnost. Možda su, umesto toga, pogodni da obavljaju neke opšte poslove ili da prikupljaju određene materijale. Ukratko, rad na izradi tekstova koji im se u srcu dopada jeste nešto što oni ne mogu da rade – makar i da ne budu uklonjeni s dužnosti koja podrazumeva rad na izradi tekstova, oni bi samo zaludno sedeli i ne bi postigli nikakve stvarne rezultate. Kako bi ljudi ovu stvar trebalo da shvate na pravi način? (Moraju da nauče da se pokore uređenjima Božje kuće i da budu razumni.) To je osnovni pravac – kako konkretno ljudi treba praktično da postupe? Ako je u pitanju osoba koja je sklona tome da stvari izvrće, ona bi rekla: „Svi kažu da su interesovanja i hobiji dati od Boga, da su oni urođena stanja. Pošto mi je Bog dao ovo interesovanje i ovaj hobi, onda je Bog za mene zasigurno odredio da se bavim poslom koji je s njima povezan. Pošto je to odredio Bog, onda u Božjoj kući treba da mi se dodeli posao povezan sa ovim interesovanjem i hobijem – u njemu treba da učestvujem. Ako se od mene ne zatraži da radim taj posao, onda je to problem u ljudima – to znači da me ljudi gledaju s visine, znači da starešine i delatnici ne znaju kako da procene ljude. Evo mene ovde, nadaren sam, ali nema nijednog lovca na talente koji ima sposobnost raspoznavanja, pa da me zapazi! Toliko volim književnost i zaista sam u tome vešt – s takvom lakoćom revidiram članke. Mene poslati da propovedam jevanđelje ili da obavljam fizički posao – zar to nije isto kao da maljem razbijaš orah? Zar time nije protraćen talentovan pojedinac? Zar to nije kao da zlato zakopavaš u blato? Ne mogu ništa da učinim – pod niskom tavanicom čovek nema drugog izbora nego da povije glavu! Ali ima jedna izreka: Pre ili kasnije, pravo zlato će zasijati. Čekajte samo – možda me Bog ovim oplemenjuje, testira me. Jednoga dana ću se sigurno baviti poslom koji je Bog za mene odredio, poslom koji ima veze s mojim interesovanjem. Za dobre stvari je vredno sačekati. Kad svi vi budete uklonjeni, doći će trenutak da ja zablistam – tada ću imati priliku da svoje veštine iskoristim! Kao što poručuju izreke: ’Osveta je najslađa kad se posluži hladna’ i ’Nada poslednja umire’.” Šta mislite o ovim gledištima? Ona su pogrešna, zar ne? Takvi ljudi zasigurno gaje puste želje, pa još prave dugoročne planove, dok ostaje nepoznato da li zaista imaju pravu sposobnost. Neki ljudi čak osećaju da im je naneta nepravda, pa kažu: „Prirodno sam nadaren za književnost, a ipak su me poslali da obavljam fizički posao, da po ceo dan budem u blatu. I kome zbog toga mogu da se žalim? Ne mogu ništa da učinim – tako je Bog to orkestrirao. Koji izbor imam?” U stvarnosti ih je lektorski tim već testirao i njihove veštine pisanja nisu odgovarajuće. Nemaju nikakvu književnu osnovu, pa ni interpunkciju čak pravilno ne koriste. Gde god rečenicu treba prekinuti ili gde treba zastati, oni koriste zapetu. A sebe ipak i dalje smatraju književnim genijima, verujući da je obavljanje fizičkog posla traćenje talenta. Srce im je ispunjeno negodovanjem: „Rođen sam s ljubavlju prema književnosti. Kao dete sam voleo da čitam priče. Kako sam odrastao, voleo sam da čitam dela koja su napisali slavni ljudi. Pročitao sam mnoge književne klasike, kako domaćih tako i stranih autora; pročitao sam mnoga dela iz svih žanrova, uključujući drame, prozu, poeziju. Meni rad na izradi tekstova ide kao od šale; da napišem članak – to mi je prosto k’o pasulj. A vidi me sada – sveden sam na to da obavljam prljav, iscrpljujući fizički posao. Moja ljubav prema književnosti, koja me prati već pola života, u Božjoj kući mi je uskraćena. Sve znanje koje sam tokom života nakupio u Božjoj kući je neupotrebljivo – moja književna karijera je završena! Nekada sam mislio da je Božja kuća mesto na kome istina ima moć, na kome pravičnost i pravednost imaju moć. Nekoga poput mene – velikog talenta, zaljubljenika u književnost – u svetu su ignorisali i gledali s visine, svoje veštine nisam imao priliku da iskoristim. Mislio sam da bih u Božjoj kući mogao da uložim svoje poslednje napore. Ispunjen elanom prijavio sam se za lektorski tim, da bih otkrio kako nisam izabran. Pogledajte me sada – stojim ovde i ko bi rekao da sam zaljubljenik u književnost, književni talenat? Sav moj književni talenat je zbrisan ovim prljavim, iscrpljujućim fizičkim radom. Iz mojih usta sad jedino izlaze grube i prostačke reči.” Oni se u svom srcu osećaju vrlo ogorčeno. Iako naglas govore kako se pokoravaju Božjoj orkestraciji i da će učiniti sve što Božja kuća od njih traži, u svom srcu su sebe pogrešno procenili, svoja interesovanja i hobije su pogrešno shvatili kao vrline, kao nešto što je prikladno za Božju upotrebu, nisu pronašli svoje mesto, nisu prepoznali svoje pravo stanje, ne znaju sopstvenu meru i ne znaju jesu li njihova interesovanja i hobiji ono u čemu su zaista vešti – ništa od toga im nije jasno i ni za šta od toga ne znaju, a ipak tvrde da su književni talenti, samo što sebe ne nazovu književnim majstorima. I koji je krajni rezultat toga? (Prepuni su pritužbi na crkvena uređenja i u svom srcu nisu voljni da se pokore.) U svom srcu neprekidno osećaju da im je naneta nepravda. Iako ne zabušavaju pri izvršavanju svoje dužnosti i u stanju su da se potrude – jedva se pokoravajući – zbog svoje netačne samoprocene, osećaju da im je naneta nepravda. Često im kroz glavu prolazi ova misao: „Na svetu ima mnogo brzih konja, ali malo dobrih poznavalaca konja.” Kakvih brzih konja? Kakvih dobrih poznavalaca konja? Pošto su donekle zainteresovani za određenu oblast i prema njoj osećaju strast, te je kasnije sistematski izučavaju, za sebe misle da im nema premca, smatrajući sebe „brzim konjem”, verujući da su talentovani. Zar ovo nije potpuni nedostatak samosvesti? Oni samo veruju da su interesovanja i hobiji dati od Boga, ali ne prepoznaju kakav im je kov Bog dao. Nije im jasno da li su zaista vešti u stvarima za koje su zainteresovani i koje vole, da li zaista mogu dobro da izvršavaju posao i dužnost koji su povezani s njihovim interesovanjima i hobijima, da li su za njih kompetentni i da li mogu da ih preuzmu. To im nije jasno i za to ne znaju. Zar to nije vrlo problematično? (Jeste.) Pošto svoje mesto ne mogu da prepoznaju niti da ga pronađu, osećaju da im je naneta velika nepravda. Šta spolja pokazuju? Često duboko uzdišu i neretko izražavaju svoju rešenost pred Bogom, nadajući se da će Bog jednoga dana za njih stvoriti priliku, da će to ispraviti, da će se zauzeti za pravdu prema njima i da će im omogućiti da ispune svoju želju da vrše dužnost koja je povezana s njihovim interesovanjima i hobijima. Obratite pažnju na pesmu koju često pevaju: „Ne razmišljam o putu koji je preda mnom.” Koji je sledeći stih? („Moja jedina dužnost je da sledim Božju volju.”) Za one koji zaista imaju ovaj rast, koji zaista imaju ovu stvarnost i koji su zaista u stanju da slede Božju volju, sasvim je umesno da pevaju ovu pesmu – to je baš prigodno. Ali kad ovakav čovek peva tu pesmu, kakvo je njegovo emotivno stanje? U kojoj situaciji je on peva? (Kad se žali i kad oseća da mu je naneta nepravda.) Dakle, kad je peva, zar to što peva nije prepuno ogorčenosti? (Jeste.) To što peva ispunjeno je pritužbama, prkosom i nezadovoljstvom – sve sama tuga i ogorčenost. Kad ga čuješ da peva ovu pesmu, on je u tom trenutku najviše melanholičan. U Kini postoji jedna izreka – kako ona glasi? „Kad ih pritisne tuga, muškarci pevaju, žene plaču, a starice mrmljaju.” Vidiš, različiti tipovi ljudi svoju tugu izražavaju na različite načine. Kad se suoče s takvom situacijom, neke žene samo plaču, neprekidno krišom brišući suze. Ne mogu to da otpuste i svaki put kad na to pomisle oči im se zacrvene od suza, a u srcu osećaju ogorčenost, kao i da im je naneta nepravda. Prema toj stvari naprosto ne mogu da se postave ispravno. U stvarnosti, ta stvar je krajnje jednostavna – interesovanja i hobiji, s jedne strane, i vrline, s druge strane, suštinski su dve različite stvari. Ako imaš određenu vrlinu, nezavisno od toga da li je ona tvoje interesovanje i hobi, sasvim si prikladan za posao koji je povezan s tom vrlinom – odnosno, tvoj urođeni kov, talenat ili sposobnost čine te veštim u obavljanju te konkretne stvari i ti možeš dobro da je izvršavaš – u tom slučaju, baveći se tim poslom, ti možeš da postigneš određene rezultate i relativno je prikladno da to obavljaš. Međutim, ako u toj oblasti samo imaš interesovanje i hobi, ali u njoj ne poseduješ vrlinu, moguće je da tada nećeš nužno biti u stanju da je dobro obavljaš. Stvar je sasvim jednostavna. Zbog ljudske tvrdoglavosti i iskrivljenog shvatanja, u kombinaciji s ljudskom glupošću i neznanjem, kad ne mogu da se bave poslom za koji su zainteresovani, ljudi postaju obeshrabreni, utučeni i negativni, pa se žale ispunjeni svakakvim negativnim emocijama. Stoga je krajnje neophodno da ljudi shvate pravo stanje u vezi sa svojim interesovanjima, hobijima i vrlinama. Kad to shvate, prema njima moraju ispravno da se postave – to je jedan aspekt. Drugi aspekt je u tome da moraju da se pokore uređenjima Božje kuće i da svoju dužnost ispunjavaju shodno načelima koja zahteva Božja kuća. Ako Božja kuća od tebe zahteva da u određenoj oblasti izvršavaš dužnost, ali ti u toj oblasti posla nisi vešt, za nju si samo zainteresovan i veoma je voliš, i dopada ti se da taj posao izvršavaš, a opet, kompetentan si da je obavljaš shodno najnižem merilu koje zahteva Božja kuća, u tom slučaju treba da se pokoriš i da težiš tome da obaviš svoj deo – ne pronalazi svakakve objektivne razloge da to odbiješ ili odbaciš. Naravno, ako su tvoja urođena stanja u raznim oblastima ograničena odnosno ako imaš neke stvarne probleme, pa Božja kuća ne može da ti dozvoli da u toj oblasti vršiš dužnost, u tom slučaju ne treba da imaš pritužbe, niti treba da postaneš negativan ili slab. Šta god da možeš da uradiš, to i uradi. A kad je reč o tvojim interesovanjima i hobijima, zadrži ih za sebe – ljudi u crkvi se u to neće uplitati, niti će ti oduzeti pravo da budeš zainteresovan za određene stvari ili da te stvari voliš. To je tvoja lična stvar. Međutim, kad je reč o vršenju dužnosti, moraš jasno da raspoznaš sva različita pitanja u vezi sa interesovanjima, hobijima i vrlinama, i moraš da budeš u stanju da se prema svima njima ispravno postaviš – to je najvažnija stvar. Da li razumete? (Da.)

Mnogi ljudi imaju interesovanja i hobije u određenoj oblasti. Postoje i neki ljudi koji nemaju nikakva interesovanja niti hobije. Odnosno, oni nemaju nikakva određena interesovanja ili hobije kad je reč o bilo kom zanimanju ili vrsti specijalizovanih aktivnosti, odnosno o raznim ljudima, događajima i stvarima s kojima u svetu ljudi često dolaze u kontakt – oni su samo obični ljudi. Na primer, ako ih neko pita jesu li zainteresovani za književnost, da li obično vode dnevnik ili pišu članke, oni kažu: „Nisam za to zainteresovan i u tome nisam vešt. Čim počnem da čitam ili pišem, zaboli me glava.” Ako im se daju neka remek-dela da ih pročitaju, njima je to preteško i u svom srcu su potpuno nevoljni. Neki čak kažu: „Od stalnog gledanja u tekst oči mi se naprežu i zbog toga starim, pa zato ne volim književnost.” Ako ih pitaš da li vole da plešu, oni kažu: „Ples nije pošten posao, to je nešto što rade dokoni ljudi i oni koji nemaju pametnija posla. Ne volim da plešem.” Vidiš, oni to ne vole, pa još pronalaze i razlog za to, govoreći kako to nije pošten posao. Drugi ljudi plešu da bi veličali Boga – kako je to samo pozitivna stvar! Pevanje, plesanje, sviranje harfe i lire da bi se Bog veličao – to se radi još od pamtiveka; to je nešto što Bog odobrava, pa kako to onda nije pošten posao? Međutim, sve što im se ne dopada ti ljudi omalovažavaju i o tome govore kao da je nešto negativno. Kad ih upitaju: „Ne voliš da plešeš – pa, da li onda voliš da pevaš?” „Ma, kakvo ’pevanje’? Čim počnem da pevam, odmah krenem da falširam. I meni samom je nepodnošljivo da to čujem. Ne volim da pevam. Tek sada kao Božji vernik počeo sam da učim neke himne Božjih reči i iskustvene himne. Pre nego što sam počeo da verujem u Boga, nikada nisam pevao; kad su drugi pevali, nisam bio voljan čak ni da to slušam.” „Pa, kako onda izražavaš sebe kad si lepo raspoložen?” „Kad sam lepo raspoložen samo odremam.” „Šta onda radiš kad se suočiš s bolnim stvarima i kad nisi raspoložen?” „Tad samo pojedem neke grickalice ili odremam.” „Ne voliš da pevaš, a voliš li onda da slušaš muziku?” „Nisam za to zainteresovan i ne razumem šta se u muzici izražava. Svi vi kažete da muzika izražava razne ljudske emocije, da izražava ljudske misli i osećanja, ali ja ih ne razumem i ne mogu s njima da se poistovetim. Muzika je vrhunska umetnost – prost čovek poput mene ne može da se poistoveti s muzikom i meni se ona ne dopada.” „Da li voliš dobru hranu?” „Ne volim ni dobru hranu. Mogu da pojedem bilo šta. Rođen sam kao grubijan. Mogu da jedem kukuruzno brašno, mogu da jedem kolač, mogu da jedem kinesku hranu ili zapadnjačku hranu – bilo šta. A ako umirem od gladi i nemam šta drugo da jedem, mogu da jedem čak i pseću hranu.” Takvi ljudi su naprosto tako sirovi. Upitajte neke žene: „Da li voliš kozmetiku?” One kažu: „To me ne zanima. Kakva sam rođena tako i izgledam – onaj ko želi, može da me gleda, a ko ne želi, može da odvrati pogled!” Upitajte neke muškarce: „Da li voliš elektronske uređaje ili mehaničke naprave kao što su automobili?” Oni kažu: „U čemu je svrha da se vole takve stvari? Iscrpljuju ti um i zamaraju mozak. Ako imam vremena, bolje mi je da odremam ili da s nekim proćaskam!” Oni ništa ne vole i nemaju nikakva interesovanja niti hobije. Bilo da je to nešto što ima veze s biologijom, tehnologijom, nešto skupoceno ili nešto jeftino, ništa od toga im se ne sviđa. Kad ih pitaš: „Te stvari koje uključuju ljudsku osobenost, bilo da su to stvari koje su prefinjene ili su proste – nijednu od njih ne voliš. Pa, voliš li onda male životinje, kao što su mačke, psi i ptice?” „Njih još manje volim. Životinje ne mogu da razgovaraju s ljudima – u čemu je svrha da ih voliš?” Neki ljudi su zainteresovani za pse. S psima često razgovaraju, a ovi čak mogu da shvate ljudski govor. Neki ljudi nemaju nikakve hobije i ni za šta nisu zainteresovani – ima mnogo takvih ljudi. Neki ljudi kažu: „Rođeni smo s nekim interesovanjima i hobijima – oni su dati od Boga. Posebno oni među nama koji imaju vrlinu u određenoj oblasti, oni koji su rođeni sa izuzetnim i izvanrednim talentom u toj oblasti – sve to je Božja blagodat, uzdizanje od Boga, Božja blagonaklonost prema nama. Posebno u današnje vreme, preuzimanje dužnosti u Božjoj kući koja je povezana s našim interesovanjima, hobijima ili vrlinama čini naš identitet i našu vrednost još i više časnima i izvanrednima. Oni koji nemaju nikakve hobije niti vrline mogu da obavljaju samo neki osnovni fizički posao i onaj koji nije tehnički zahtevan, kao što su posao domaćina, kuvanje, čišćenje ili uzgajanje povrća, gajenje svinja i hranjenje živine. Prema tome, u smislu ljudskih interesovanja, hobija i vrlina, zar se ljudi međusobno ne razlikuju kao viši i niži, kao plemeniti i prosti? Zar među njima ne postoji hijerarhijska razlika?” Da li je ovo gledište tačno? (Nije.) Vidiš, Bog je nekim ljudima dao vrline, za neke ljude je odredio određena interesovanja i hobije, dok za neke druge Bog nije ništa odredio – oni nemaju nikakve vrline, ne umeju da pevaju niti da plešu, ne razumeju književnost i potpuno su neupućeni u sve vrste profesionalnih veština. Bilo kako bilo, recimo da postoji neka domaćinska porodica koja ima dva psa, pa bi bilo prikladno da takva osoba bez ikakvih vrlina hrani te pse – to je najjednostavniji zadatak. Ipak, osim što ih hrani, ta osoba pse ne izvodi u šetnju i ne zna kako da brine o njima. Nakon što ih bude hranila godinu ili dve, čak je ni psi ne prepoznaju kao svog gospodara i s njom nisu bliski. Recite Mi, kakav je to čovek? U poređenju sa onima koji imaju interesovanja i hobije ili vrline u određenoj oblasti, zar ne postoji neka razlika? Jasno je da su ovo dva tipa ljudi koji se razlikuju u svojim urođenim stanjima: jedan tip živi sa snažnim osećajem superiornosti, vodeći bogat i ispunjen život, dok drugi tip vodi isprazan život bez ikakvog osećaja superiornosti. Dakle, ako se na osnovu ovog načela među ljudima pravi razlika u statusu i vrednosti, da li je to primereno? (Nije.) Pa, prema kom načelu je onda primereno razlikovati ljude? Recite Mi, postoje li razlike među ljudima? (Da.) U čemu su te razlike? Kako ljude treba da razlikujemo? Najmanje što čovek treba da pogleda jeste to da li oni vole istinu – praveći razliku u njihovoj suštini, njihovoj uzvišenosti i niskosti, njihovoj plemenitosti i prostoti, i njihovoj kategoriji na osnovu njihovog stava prema istini. U teorijskom smislu, da li se među ljudima na ovaj način može vrlo lako napraviti razlika? (Da.) Je li ovaj način razlikovanja ljudi dobar? (Jeste.) No, da li bi to bio previše pojednostavljen način da ih razlikujemo? Neki ljudi nemaju nikakve urođene vrline, niti imaju ikakva interesovanja ili hobije – oni su krajnje osrednji ljudi, veoma prosti ljudi. Međutim, oni vole istinu, shvataju istinu, imaju iskustvo i razumevanje istine, a kad besede o istini mogu da podele svoje shvatanje Božjih reči; u život-ulasku, oni su bolji od prosečnog čoveka. Mogu da pomognu mnogim ljudima. Dakle, možeš li da kažeš da su takvi ljudi niski i bezvredni? (Ne.) U teorijskom smislu, suština ljudi, njihova uzvišenost i niskost, njihova plemenitost i prostota, i njihova kategorija treba da se razgraničavaju na osnovu njihovog stava prema istini, ali kako tačno oni treba da se razgraničavaju? O tome ćemo danas razgovarati u zajedništvu.

Da li će neki čovek urođeno imati neka interesovanja, hobije i vrline predodređeno je od Boga. Ako ti ih Bog da, onda ih imaš; ako ti ih Bog ne da, onda ih nemaš – njih ne možeš da naučiš niti da ih stekneš oponašanjem. Međutim, ako u nekoj oblasti poseduješ vrlinu, pa kažeš: „Vršenje dužnosti u vezi sa ovom vrlinom je previše iscrpljujuće; ne želim ovu vrlinu”, čak i ako je ne želiš, ne možeš da je ukloniš, niti drugi mogu da ti je oduzmu. Ono što imaš, drugi ne mogu da ti oduzmu; ono što nemaš, ne možeš da dograbiš niti da pribaviš boreći se za to. Sve to je povezano s Božjim predodređenjem. Međutim, s druge strane, to što ti Bog daje određeno interesovanje, hobi ili vrlinu ne znači da Bog mora da te natera da izvršavaš neku dužnost ili posao u vezi sa svojim interesovanjem, hobijem ili vrlinom. Neki ljudi kažu: „Pošto se od mene ne traži da izvršavam dužnost u ovoj oblasti niti da se bavim poslom koji je u vezi s tim, zašto mi je onda dato takvo interesovanje, hobi ili vrlina?” Ogromnoj većini ljudi Bog je dao određena interesovanja i hobije na osnovu raznih stanja svakog čoveka. Pritom je, naravno, u obzir uzeto više stvari: kao prvo, da se čoveku obezbedi izvor prihoda i opstanak; kao drugo, da mu se obogati život. U čovekovom životu su ponekad neophodna određena interesovanja i hobiji, bilo radi zabave i razonode ili zato da bi taj čovek mogao da se bavi nekim poštenim poslovima, ispunjavajući tako svoj ljudski život. Naravno, koji god da je ugao posmatranja, postoji razlog iza Božjeg davanja, a Bog ujedno ima Svoje razloge i osnove zašto ne daje. Moguće je da tvom ljudskom životu ili opstanku nije potrebno da ti Bog da interesovanja, hobije i vrline, pa svoje prihode za život možeš da obezbediš odnosno da svoj ljudski život obogatiš i ispuniš na druge načine. Ukratko, bez obzira na to da li je Bog ljudima dao interesovanja, hobije i vrline ili nije, to nije problem u samim ljudima. Čak i ako neko nema nijednu vrlinu, to nije nedostatak njegove ljudskosti. Ljudi to treba ispravno da shvate i da se prema tome ispravno postave. Ako čovek poseduje određena interesovanja, hobije i vrline, onda on treba da ih ceni i ispravno koristi; ako ih nema, ne bi trebalo da se žali. Ovo je pravo stanje stvari iz ugla posmatranja interesovanja, hobija i vrlina. Međutim, to da li čovek ove stvari poseduje ne odražava njegovu vrednost, status ili identitet. Dakle, šta se ovim ljudima poručuje? Čak i ako ti je Bog dao prefinjena interesovanja, hobije i vrline – to su tvoje lične stvari, tvoji povoljni uslovi – činjenica da ih imaš ne znači da si od bilo koga drugog plemenitiji, da si u odnosu na bilo koga drugog povlašćeniji ili privilegovaniji da bilo šta radiš. Razlog tome je što je čovek u Božjim očima, bez obzira na to koja urođena stanja poseduje, pripadnik iskvarenog ljudskog roda. Iako urođena stanja ne sadrže elemente iskvarenosti, sve ljude koji poseduju urođena stanja, iskvario je Sotona i oni žive prema sotonskim naravima. Njihova život-suština je njihova sotonska iskvarena narav. Prema tome, kakva god da su tvoja urođena stanja i bez obzira na to imaš li ili nemaš interesovanja, hobije i vrline, pošto je život-suština svih ljudi ista, u Božjim očima si podjednako vredan kao i drugi. Ljudi bi trebalo jasno da uvide da, čak i ako imaju određene povoljne uslove ili određene prednosti, u smislu ljudske suštine i iskvarenih naravi, suština svih ljudi je ista i svi ljudi su isti. Oni moraju da se podvrgnu Božjoj grdnji i sudu i njih sve Bog želi da spase. Kad je reč o život-suštini ljudskog tela, ljudi su isti. Ipak, iz druge perspektive, među ljudima postoje određene razlike i o tim razlikama moramo detaljno da razgovaramo u zajedništvu. Kako treba prepoznati ove razlike? Moraju se ispitati na osnovu ljudskog porekla. Na šta se odnosi „poreklo”? Odnosi se na to iz čega je čovek reinkarniran – razlikovanje se vrši na osnovu toga kako je čovek nastao i odakle je došao. Uopšteno govoreći, ovaj ljudski rod je podeljen u tri kategorije. Prvu kategoriju čine oni koji su reinkarnirani iz životinja, drugu čine oni koji su reinkarnirani iz raznih đavola, a treću oni koji su reinkarnirani iz ljudi. Na osnovu ove tri kategorije među ljudima se pravi razlika u samom korenu. Po osnovu tih kategorija se među ljudima može napraviti razlika budući da poreklo različitih kategorija ljudi nije isto. Dakle, kako se može znati ko je reinkarniran iz životinja, ko je reinkarniran iz đavola, a ko je reinkarniran iz ljudi? To se mora odrediti na osnovu onoga što taj čovek proživljava i na osnovu karakteristika koje ispoljava. Da li ste ikada ranije čuli ove informacije, bilo kroz narodna predanja ili putem drugih kanala? (Da.) Dakle, ova tema vam nije sasvim nepoznata, zar ne? (Ne, nije.) Oni koji su reinkarnirani iz životinja, oni koji su reinkarnirani iz đavola, oni koji su reinkarnirani iz ljudi – o kojima od njih biste prvo želeli da čujete? (O prvoj kategoriji.) Prvu kategoriju čine oni koji su reinkarnirani iz životinja. Budete li zaista saznali istinu o toj stvari, da li će to uticati na vaš život? Hoće li to doneti probleme ili prepreke? (Možda ću početi da se pitam iz čega sam reinkarniran.) Kad zaista znaju kojoj kategoriji pripadaju i prepoznaju se u određenoj kategoriji, neki se ljudi, ako su zaista reinkarnirani iz ljudi, zbog toga osećaju srećno i prilično dobro. Međutim, ako nisu reinkarnirani iz ljudi, zar to ne bi moglo da ih uznemiri? (Moglo bi.) To bi donelo određene poteškoće, kao i izvesnu nelagodu, zar ne? (Da.) Budući da to može da donese nelagodu i određene poteškoće, da li je bolje da ljudi to znaju ili da ne znaju? (Mislim da bi bilo bolje da znaju.) U kom smislu bi to bilo bolje? (Time što zna, čovek bi mogao da shvati istinu u tom pogledu, a osim toga biće u stanju da raspozna neke od ljudi, događaja i stvari oko sebe.) Hajde da onda o tome porazgovaramo u zajedništvu.

Hajde da u zajedništvu porazgovaramo prvo o onima koji su reinkarnirani iz životinja. Reinkarnacija iz životinja, kao što sam naziv upućuje, označava da je takav čovek bio reinkarniran iz životinje. Raspon životinja je prilično veliki – kad je reč o tome koliko se tačno vrsta životinja može reinkarnirati u ljude, to nije u domenu našeg razgovora. Ukratko, postoji kategorija ljudi koji su ranije postojali kao životinje, što znači da njihov prvobitni identitet ili stvorena kategorija nisu bili u okviru stvorenog ljudskog roda. Njihova početna, prva biološka kategorija bila je životinjska. Prema tome, u Božjim očima, njihov identitet unutar biološkog poretka je životinjski. U ovoj reinkarnaciji, ta životinja je postala čovek, što znači da se ona više ne rađa ponovno među životinjama, već da se umesto toga reinkarnirala u čoveka, rađajući se u određeno vreme, u određenoj porodici, lozi i zemlji. Reinkarniranje životinje u čoveka označava to da se ona rađa kao čovek, ali njeno prethodno postojanje nije bilo ljudsko – ono je bilo životinjsko. Ranije je ona postojala u okviru životinjskog poretka, rađajući se ponovo među životinjama; sada, ovim ponovnim rađanjem, ona više nije unutar životinjskog poretka. Identitet joj se promenio i postala je pripadnik ljudskog roda. Time nazivamo kad se životinje reinkarniraju u ljude. Kad se životinja reinkarnira u čoveka, njen izgled i instinkti u osnovi su isti kao i kod bilo kog čoveka unutar ljudskog roda. Odnosno, ona u potpunosti poseduje karakteristike čoveka – može uspravno da hoda, ima ljudske crte lica i izgled, poseduje ljudski način razmišljanja, ljudske instinkte i normalan ljudski život, a takođe ima jedinstvenu ljudsku sposobnost govora. Ovo je poznato kao proces reinkarnacije životinje u čoveka. Drugim rečima, na osnovu njenog fizičkog oblika, spoljašnjeg izgleda i karakteristika fizičkog života, možeš da vidiš samo ljudske osobine; nisu vidljive nikakve životinjske osobine. Pa, kako onda možeš da znaš da je takav čovek reinkarniran iz životinje? To je ono što ljude najviše zanima. Naravno da je moguće videti da je takav čovek reinkarniran iz životinje. Da nema nikakvih razlika između onih koji su reinkarnirani iz životinja i onih koji su reinkarnirani iz ljudi, u tom slučaju ova kategorija ljudi ne bi imala nikakve očite karakteristike. Upravo zato što postoje očite razlike između onih koji su reinkarnirani iz životinja i onih koji su reinkarnirani iz pravih ljudi, te dve kategorije ljudi se stoga, na osnovu svojih karakteristika, mogu lako razlikovati. Dakle, koje su karakteristike ljudi reinkarniranih iz životinja? Prva karakteristika je da imaju izopačeno shvatanje. Druga je da su naročito obamrli. Treća karakteristika je da su naročito smeteni. Četvrta karakteristika je da su glupi. Te četiri karakteristike same po sebi su dovoljne da se uoči jasna razlika između čoveka reinkarniranog iz životinje i pravog čoveka.

Prva karakteristika ljudi reinkarniranih iz životinja jeste u tome da imaju izopačeno shvatanje. Šta se, pre svega, podrazumeva pod izopačenošću? Ona se odnosi na probleme s njihovim mislima i gledištima; takođe se odnosi na njihove kognitivne sposobnosti da posmatraju, shvataju i razumeju stvari. Ova kategorija ljudi ne može ništa ispravno da shvati, niti može išta ispravno da posmatra. Njihov način posmatranja ljudi i stvari, kao i njihovo vladanje i postupci, naročito su apsurdni, tvrdoglavi i besmisleni – nimalo nisu usklađeni s razmišljanjem normalne ljudskosti ni sa mislima i gledištima normalne ljudskosti o raznim stvarima. Naravno, ljudi sa izopačenim shvatanjem nisu ni blizu shvatanja ili spoznaje istine. Istina im je sasvim nedostižna, a kamoli da shvataju istina-načela. Kad je reč o načinu ophođenja prema bilo kojoj stvari ili bilo kom pojedincu, gledišta su im potpuno izopačena. Kad s njima razgovaraš u zajedništvu, oni to razumeju u smislu doktrine, da bi im nakon toga znanje ostalo podjednako izopačeno. Kad stvari objasniš jasnije i konkretnije, navodeći primere, u tom trenutku možda mogu da shvate, ali kasnije, kad se s tom istom stvari susretnu, njihovo gledište ostaje podjednako izopačeno, i ma koliko da se s njima razgovara u zajedništvu, time se njihovo gledište ne ispravlja. Štaviše, to njihovo stanje – taj način shvatanja stvari – trajaće unedogled bez promene. Ko god da s njima besedi o istini, taj ne može da ih promeni; čak ni ako Ja besedim i propovedam, to i dalje ne može da promeni njihove izopačene misli i gledišta, kao ni izopačen način shvatanja stvari. Takvi su ljudi vrlo problematični. Na primer, kad urade nešto pogrešno i kažeš im: „To što si uradio je pogrešno, nije u skladu sa načelima; u tome je bilo primese ljudske nečistoće”, oni će reći: „Nisam to uradio namerno. Nisam imao nameru da tako ispadne. Pošto ste svi vi tako dobri, imate istinu i znate kako se rade stvari, zašto to sami ne uradite umesto što mene terate? Kažete da sam to uradio pogrešno – nije li to samo zato što vam se ne dopadam? Pošto svi vi imate ljudskost, a ja je jedini nemam, naprosto ću otići u pakao, a vi svi možete da odete u raj!” Oni mogu čak da pokušavaju da se brane i da se pravdaju raznim obrazloženjima, te da smišljaju izgovore kako bi izbegli odgovornost. Odbijaju da prihvate da su pogrešili, nemaju ispravan stav i ne obavezuju se da će se u budućnosti popraviti, a kažu da razumeju kako sledeći put treba da postupe. Nikada na ovaj način neće razumeti i tu stvar neće nikada shvatiti na čist način iz perspektive ljudskosti. Ima čak i nekih ljudi koji, kad im ukažeš na probleme u njihovom poslu i s njima besediš o istini, kažu: „Zar me naprosto ne gledaš s visine? Zar ovo nije samo zato što sam neobrazovan i dolazim sa sela? Zar nije samo zato što iman nizak status? Čak me ni Bog ne prezire, pa otkud tebi to pravo?” Nikada neće priznati da su pogrešili, pa zatim tragati za istinom, razmisliti o sebi kako bi uvideli gde su pogrešili i potražili ispravan put primene da to razreše. Zašto to nikada neće uraditi? Zato što nisu ljudi. Oni nemaju normalno ljudsko razmišljanje i nastalim greškama ne mogu da pristupe na način kao što bi to učinio normalan čovek. Nemaju stav koji bi normalan čovek prema greškama trebalo da ima. Da li ste se ikada susreli s takvim ljudima? Bilo bi najbolje da i ti dobro razmisliš o sebi kako bi proverio je li tvoj razum normalan ili nije. Na primer, nakon što neko obriše pod, ta površina je i dalje prilično vlažna. Nesvestan toga, neko drugi tuda prođe, oklizne se i padne. Taj čovek ustane sa poda i kaže onom drugom: „Nakon brisanja nisi dobro osušio pod. Trebalo je da postaviš znak sa nekoliko reči da ljude upozoriš! Na svu sreću, ja sam mlad – ako padnem, mogu da se uspravim. Ali da je u pitanju neka starija osoba, zar ona ne bi polomila neku kost? Zaista nisi bio dovoljno obazriv!” Da li su ove reči prikladne i normalne? (Jesu, normalne su.) Osoba koja je brisala pod nije bila dovoljno obazriva kad je obavljala taj zadatak, pa narednog puta treba da bude obazrivija. Pošto je zbog toga neko drugi pao, jasno je da je u toj stvari napravila grešku. Bio je to previd i niko tu osobu ne osuđuje – samo to treba da popravi. Međutim, ona nije u stanju da o toj stvari ispravno i racionalno razmisli ili da joj pristupi iz ugla čoveka ili razmišljajući kao čovek. Umesto toga, ona će se okrenuti i reći: „Zar nisi mogao da vidiš da je pod mokar? Jesi li slep? Okliznuo si se i pao – tako ti i treba! Ne gledaš kuda ideš i sad sam ja zbog toga kriv? Kad se pod obriše jasno je da će biti mokar – zašto si hodao po njemu? Nisam ti ja rekao da tuda moraš da prolaziš. Samo priznaj da si pao zato što te je pratila zla sreća. To nema nikakve veze sa mnom!” Jesu li ove reči racionalne? (Nisu.) Nisu racionalne – kako se to narodski kaže? Nerazumne su. Obrisao si pod, ali ga nisi osušio, usled čega je neko pao – iako nije apsolutno nužno da izražavaš krivicu i da se izvinjavaš, trebalo bi makar da prihvatiš tuđe opomene i smernice u vezi sa sopstvenom greškom. Trebalo bi da pitaš: „Da li si se povredio? Treba li da odeš u bolnicu na pregled ili da ti ukažu pomoć? U potpunosti preuzimam odgovornost.” Ovo je ispravan stav. Na ovaj način, iz perspektive ljudskosti, čovek treba racionalno da se postavi prema nečemu što je pogrešno uradio i da o tome razmisli. Međutim, ljudi reinkarnirani iz životinja nemaju nikakvu ljudskost, već izopačeno shvatanje. Nikada na ovaj način neće govoriti niti će ikada ijedan problem na ovaj način razmotriti. Umesto toga biće tvrdoglavo nerazumni. Nakon brisanja nisu osušili pod, dovodeći do toga da se neko okliznuo; u tom slučaju, naredni put to moraju samo da urade drugačije, da obrate više pažnje i isprave grešku – i to je sve. Problem bi bio rešen. Stvar je krajnje jednostavna: niko tome ne prigovara i niko ih zbog toga ne osuđuje. Ne moraju ni da snose nikakvu zakonsku odgovornost. Međutim, oni odbijaju da prihvate činjenice, već umesto toga kažu: „O, dakle, svi vi ste dobri ljudi, jedino vi imate ljudskost! Mora da sam zla osoba! Ja druge namerno povređujem! Imam loše namere! Svi vi ćete otići u raj, a ja ću u pakao!” Recite Mi, da li bi normalna osoba mogla da izgovori takve gluposti? (Ne.) Jedino tip ljudi koji su reinkarnirani iz životinja sve shvataju i posmatraju iz naročito ekstremne, tvrdoglave i apsurdne perspektive. O običnoj sitnici – nečemu sasvim opravdanom – oni mogu da izgovore čitavu hrpu nerazumnih, pogrešnih argumenata, ostavljajući ostale u nedoumici da li da se tome smeju ili da plaču. Ako ih orezuju, kako se ponašaju? Zdušno se trude da sebe opravdaju i brane se, objašnjavajući zašto su postupili na taj način i koliko su zbog toga propatili, uzvraćajući svakakvim razlozima. Kad s njima besediš o tome zašto su orezani, o tome kako da kad pogreše treba da isprave greške i kako treba da tragaju za istina-načelima, te koja su načela za postupanje s tom stvari, oni odbijaju da prihvate i jednu jedinu reč. Umesto toga, potiskuju svoj bes i svoju ljutnju, osećajući da im je naneta nepravda i da su poniženi. Iza kulisa drugima se čak žale, govoreći: „Hm! Nisam razmišljao o tim stvarima i nisam imao nameru da tako postupim. Ipak, oni me osuđuju i kažu da sam izazvao prekidanje i ometanje – zar sam zaista toliko zao? Jesam li ja zla osoba?” Kad je reč o istina-načelima, ona će im uvek biti nedostižna i oni ih nikada neće razumeti; njihovo je shvatanje uvek posebno izopačeno i posebno apsurdno. O kojim god istina-načelima da se besedi, nakon što do njih dopre, to se pretvara u jednu rečenicu, u jedan način postupanja – postaje formalnost, ritual, pravilo. Nije samo reč o tome da istina-načela shvataju jednostrano; naprotiv, njihovo je shvatanje posebno besmisleno i apsurdno. Način na koji ovaj tip čoveka shvata istinu deluje naročito nespretno i idiotski. U kojoj meri je to idiotski? U toj meri da ljudi prema njemu čak ne osećaju sažaljenje, već umesto toga osećaju otvoreno gađenje, ne znaju da li da se smeju ili da plaču i u potpunosti zaneme. Stvari su već toliko objašnjene da bi bilo izlišno bilo šta više reći – sve dodatne reči bile bi glupe. S tim ljudima više nema svrhe nastavljati razgovor o istina-načelima. Bez obzira na to čime se bave, čak i najmanju stvar u svakodnevnom životu oni obavljaju na tako nenormalan, apsurdan i izopačen način. Oni nisu u stanju da stvari posmatraju i da se njima bave unutar granica ljudskog razuma. Njihov ugao posmatranja je u svemu ovako tvrdoglav i ovako apsurdan – zbog gledišta koja bi mogli da izraze o bilo kojoj stvari, nakon što ih čuješ, osećao bi se zgroženo celog svog života. Ako bi se desilo da jedeš dok ih slušaš, na licu mesta bi naprosto mogao da povratiš. Recite Mi, koliko su tačno izopačeni? Ovo je jedna od glavnih karakteristika ljudi reinkarniranih iz životinja – oni su tvrdoglavi i apsurdni. Iz perspektive ljudskosti, ta tvrdoglavost i apsurdnost prvenstveno su nedostatak normalnog razmišljanja ljudskosti. Oni nisu u stanju nijednu stvar da razmotre shodno normalnom razmišljanju ljudskosti – ekstremni su, skloni izopačenostima i tvrdoglavi. Kako god da ti besediš o istini, objektivnim činjenicama ili o konkretnim situacijama, oni se čvrsto drže svog rezonovanja i odbijaju da to otpuste. Razmišljaju: „Razum je na mojoj strani i nisam ti dao ništa što bi mogao da iskoristiš protiv mene. Samo ću se držati ovog rezonovanja i to će postati istina. Šta god da kažeš neće biti ni od kakve koristi!” Ovo je jedna od karakteristika ljudi koji su reinkarnirani iz životinja – njihovo je shvatanje izopačeno.

Još jedno ispoljavanje ljudi koji su reinkarnirani iz životinja je u tome da su naročito obamrli kad se suoče s mnogim ljudima, događajima i stvarima. Ne samo da stvari posmatraju na tvrdoglav i izopačen način, već uopšte ne mogu ni da zapaze kakvi su priroda, suština ili osnovni uzrok bilo čega što nastaje, kakav uticaj to može da donese odnosno kakve posledice to može da izazove. Te stvari i dalje ne mogu da zapaze i za njih ne znaju, čak ni kad su neki ljudi već rekli ili uradili određene stvari odnosno kad su otkrili određene znakove i pokazatelje – kao da su budale. Dok ih oni zapaze, ta stvar se već završila i posledice su već nastupile. Čak ni nakon što čuju tako mnogo istina, oni ne znaju i ne mogu da osete kakvi su ti ljudi oko njih, kakva im je suština odnosno šta su oni u stanju da urade. Neki ljudi izgovaraju stvari koje su očito problematične, a ovi to ipak ne mogu da osete. Na primer, kad se neko razmeće, hvališe, pravi važan i paradira, to je očigledno ispoljavanje nadmene naravi, a ljudi reinkarnirani iz životinja taj problem ipak ne mogu da zapaze. Umesto toga, oni misle da su ovi ljudi sposobni, dive im se i na njih se ugledaju, pa nakon toga takve ljude čak žele da slede. To pokazuje da su obamrli. Očigledno zle ljude i zla dela, očigledna ispoljavanja iskvarenih naravi, smer u kome se stvari očito razvijaju – ništa od toga takvi ljudi ne mogu da zapaze. Oni ne znaju koja je suština te stvari niti koji je glavni uzrok tog problema; ne mogu to uopšte da osete, pa o tome čak nemaju ni svest. Oni su ono što često nazivamo leševima bez duha. Kad je reč o stvarima koje se tiču istina-načela, ovaj tip čoveka još i više zaostaje. Kažeš mu na osnovu kog načela treba da postupa, ali on ne razume; samo pamti pravila kojih bi trebalo da se pridržava. Ne može da razume načela o kojima besediš, ona su mu nedostižna. Ti mu ukažeš na određeno stanje u njemu, koje je ispoljavanje toga da pokazuje iskvarene naravi, a on misli da ti govoriš o nekom drugom. Čak i ako usmeno prizna da i sâm ima takvu iskvarenu narav, on ne prepoznaje koje je to reči izgovorio odnosno koje je to radnje preduzeo, a koje odgovaraju tom stanju ili tom ispoljavanju. Ne shvata i ne zna o čemu ti govoriš. Kad se na okupljanjima besedi o istini, pa kad su drugi već prešli na sledeću temu, on i dalje vraća razgovor na prethodnu temu. Zar to nije tupost i obamrlost? Kad drugi govore, on to ne može da prati – ne zato što njegovo razmišljanje ne može da ide u korak s tim, već zato što mu je kov nedovoljan i manjkav. Kad određeni zli ljudi pokušaju da ga obmanu, njime se poigraju ili ga muče, on to ne može da oseti, već se prema tim zlim ljudima ophodi kao da su braća i sestre i s njima se prisno slaže, pa tek nakon što mu oni naude, on uviđa da je prevaren. Zatim u sebi razmišlja: „Kakva sam ja budala! Ljude ne umem da procenim, ne znam kako da raspoznam ljude! Ovoga puta sam zaista izvukao pouku – od sad pa nadalje više nikome neću verovati, verujem jedino sebi. To je najviša mudrost!” Nakon što ga jednom nasamare, on veruje da je stekao uvid, pa još i misli da je sada pametniji, odlazeći iz krajnosti u krajnost. Ljudi reinkarnirani iz životinja su u pogledu svega obamrli. Na primer, jedan takav čovek je bio zadužen za stočarstvo i sadnju biljaka. Jednoga dana temperatura se naglo spustila, pa sam mu rekao: „Noćas će biti pet stepeni ispod nule. Zar ne treba zbrinuti te biljke i životinje koje ne mogu da podnesu hladnoću?” Nakon što je to čuo, on je odgovorio: „Imam postavljenu jaknu i noću spavam s jorganom i ćebetom, pa mi neće biti hladno.” Da li je on razumeo ono što sam hteo da kažem? Sudeći po ovom odgovoru, jasno je da nije. Zar to nije obamrlost? (Jeste.) Da sam mu rekao: „Noćas će biti pet stepeni ispod nule. Ako u bašti ima cveća, ono će se smrznuti. Životinje koje su osetljive na hladnoću i one koje su slabe treba držati u štalama. Na vratima treba da okačiš dodatnu zavesu i da zakrpiš sva mesta u štalama kroz koja duva promaja.” Nakon što to čuje, on bi se na trenutak zamislio, pa bi pomislio: „O, Ti si govorio o životinjama i biljkama. Zar ne bi bilo u redu da cveće samo premestimo u zatvoren prostor? Životinja ima tako mnogo, a Ti nisi rekao koje od njih su osetljive na hladnoću a koje nisu, i koje od njih treba držati unutra a koje ne.” Tačno je, nisam to naveo – ali zar ne možeš da postupaš shodno načelima? Ti čak ne shvataš ni da će se, bude li ostavljeno na otvorenom, cveće smrznuti, te ako te ja ne zadužim da te stvari uradiš, ti ih nećeš ni uraditi – kakav je ovo problem? Zar ovo nije obamrlost? (Jeste.) To pokazuje da je on obamro. Na primer, napolju je sunčano i u dvorištu visi odeća koja se suši, pa neko kaže: „Čini se da će po podne pasti kiša. Zar se ta odeća koja visi napolju neće nakvasiti?” – ove reči u sebi sadrže svojevrsnu opomenu. Čovek sa normalnim ljudskim razmišljanjem bi to čuo i razmislio: „Treba da obratim pažnju – kad se naoblači, brzo ću da unesem odeću.” Međutim, oni koji ne poseduju razmišljanje normalne ljudskosti toga neće postati svesni. Kad kažeš da će po podne padati kiša, oni to čuju i pomisle: „U čemu je svrha da se to govori? To nema nikakve veze sa mnom. Biću unutra, pa ako padne kiša, neću pokisnuti. Osim toga, šta povodom kiše ja mogu da učinim? Nema svrhe da mi to govoriš!” Oni naprosto ne shvataju zašto im se to govori niti zašto se ta stvar pominje. Dakle, kako s njima moraš da razgovaraš da bi te zaista razumeli? Moraš da im kažeš: „Po podne će u toliko i toliko sati padati kiša. Pre nego što počne da pada, kad vidiš da se naoblačilo, brzo unesi odeću. Ako to ne učiniš, ona će se nakvasiti i moraće ponovo da se opere. Osim toga, kad budeš skupljao veš, proveri da li u dvorištu ima još nečega što ne bi trebalo da pokisne ili da bude na kiši, pa i to unesi.” Moraš da im daš ovakvo uputstvo. Ako tako ne postupiš, oni neće shvatiti da moraju da unesu odeću, niti će shvatiti da moraju da pokupe i sve druge stvari koje ne smeju da pokisnu. Te stvari neće učiniti. Zašto? Zato što su previše obamrli, ne poseduju razmišljanje normalne ljudskosti i ne ispunjavaju merilo normalne ljudskosti. Odnosno, njihova inteligencija i kov ne dosežu merilo normalne ljudskosti. Takvi su ljudi koji su reinkarnirani iz životinja. Kad od takve osobe zatražim da nešto uradi, čak i ako sam joj već nekoliko puta davao uputstva i to isto je ranije mnogo puta uradila, ta uputstva svejedno moram da joj ponovim. Ne učinim li tako, ona neće shvatiti šta mora da se uradi, niti će biti u stanju da to učini. Dakle, svaki put kad se suoči s takvim zadatkom, moraš da joj kažeš tačno šta treba da se uradi i kako da se to uradi, usmeravajući je na svakom koraku. Izostaviš li i jednu jedinu stvar, ona tu stvar neće uraditi ili je moguće da će celu tu stvar čak i zabrljati. A ako joj onda budeš ukazivao na njene probleme, odgovoriće ti gomilom izopačenih argumenata i počeće ponovo da bude tvrdoglavo nerazumna. To je ispoljavanje obamrlosti.

Ova karakteristika ljudi koji su reinkarnirani iz životinja, njihova obamrlost, vrlo je očita. Na primer, na osnovu besede o istini, u doktrinarnom smislu oni shvataju kako da raspoznaju da li crkveni starešina izvršava stvarni posao, da li je on starešina koji je u skladu s merilom ili je lažni starešina ili antihrist. Međutim, kad je reč o raspoznavanju toga u koju kategoriju spada njihov sopstveni crkveni starešina, čak i kad posvedoče određenim ispoljavanjima koja taj crkveni starešina pokazuje, oni ne znaju kako da ga raspoznaju. Ako ih pitaš: „Da li vaš crkveni starešina izvršava stvarni posao?”, oni kažu: „Vidim da je svaki dan zauzet okupljanjima i da užurbano organizuje stvari, raspodelio je knjige braći i sestrama i pratio je rad na jevanđelju.” Ako zatim pitaš: „Koliko onda dobro on izvršava svoj posao? Je li on neko ko stremi ka istini?”, oni odgovaraju: „Napustio je svoju karijeru i porodicu. Čak i kad su mu roditelji došli u posetu, bio je previše zauzet izvršavanjem svoje dužnosti da bi ih video. On mora da je neko ko stremi ka istini, zar ne?” Oni gledaju samo ova spoljašnja ispoljavanja crkvenog starešine; međutim, ma koliko zla da taj starešina tajno počini, čak i ako to vide, to ne prepoznaju kao problem, ne znaju da to jeste problem. Koliko god tih stvari da se pred njima dogodi, kao da naprosto nikada nisu ništa videli, kao da ne žive među ljudima, već u nekom sasvim drugom svetu. Zar takvi ljudi nisu izrazito obamrli? (Jesu.) To je obamrlost. Kad naiđu na nekog na kome deluju zli duhovi, ko uvek obraća pažnju na natprirodne stvari i uvek govori o stvarima koje oseća, govoreći stalno stvari poput: „Čuo sam glas, Bog me je prosvetio, Bog me je prosvetlio, Bog me je usmeravao, Bog je iznova u meni nešto otkrio”, obamrli ljudi razmišljaju ovako: „On zaista voli Boga. Dobio je otkrovenja – zašto ja nisam?” Naprosto ne uviđaju da je to delo zlih duhova. Tek kad jednoga dana taj čovek iznenada poludi, napravi pred svima veliku scenu, valjajući se po zemlji, i ulicama trči go, oni napokon uviđaju da je to zli duh. Zapravo, i pre nego što je taj čovek poludeo, za to je već bilo mnogo naznaka, a ta ispoljavanja bi bila dovoljna da se on okarakteriše kao neko na kome deluju zli duhovi i da se njime na vreme pozabavi tako što će biti uklonjen. Međutim, ti ljudi su obamrli, te stvari ne mogu da zapaze i ne shvataju kakve bi posledice moglo da ima zadržavanje takvog čoveka u crkvi – zar to ne može da izazove nesreće? Čak i kad neki zli duhovi i zli demoni ljude povređuju, obamrli ljudi i dalje ne mogu da ih vide onakvima kakvi oni jesu. Oni čak veruju da takvi pojedinci zaista vole Boga i da su prepuni zanosa, te često ostaju do kasno u noć čitajući Božje reči i učeći himne, danima niti jedu niti spavaju, a ipak se ne osećaju umorno. Iako je očigledno da to nije normalno, oni tvrde da je to ljubav prema Bogu. Zar nisu isuviše obamrli? Obamrli ljudi, kao prvo, ne mogu da prozru stvari; nisu u stanju da vide dalje od površinskih pojava kako bi prozreli suštinu problema. Stoga im je vrlo teško da ijedan problem tačno okarakterišu. Osim toga, obamrli ljudi ne razmišljaju na normalan način niti imaju sposobnost da stvari prepoznaju, pa ostaju sasvim nesvesni brojnih stvari koje se oko njih dešavaju. Takvi ljudi na nekom mestu mogu da žive godinama, a ipak, kad ih upitaju: „Kakva je ovde klima? Kakva su godišnja doba? Je li to mesto prijatno za život?”, oni nisu u stanju da odgovore. Kažu: „Šta to u vezi s klimom? Ne znam. U svakom slučaju, cveće cveta u aprilu, negde u septembru ili oktobru lišće požuti i počne da pada, a kad dođe zima, vreme je za sneg.” Ako ih upitaju: „Kakvi su lokalni običaji? Kakav je društveni sistem? Ima li rasne diskriminacije? Kakve su politike državnih organa? Kako se ophode prema ljudima iz drugih mesta?”, oni su sasvim neupućeni, zure zapanjeno, nesposobni da išta kažu. Čak i kad je reč o najvažnijoj stvari – stavu državnih organa prema verskim uverenjima – oni ne mogu ništa da kažu, već samo odgovaraju: „Pa, mi tu živimo i državni organi nam nikada ne prave probleme.” Oni su poput drvenih lutaka, potpuno nesvesni bilo čega – to je izrazita obamrlost. Ima i nekih ljudi koji kažu da su previše zauzeti vršenjem svoje dužnosti i da nemaju vremena da te stvari rezimiraju – nije li to samo izgovor? (Jeste.) Očito je da je to izgovor. Da li takve proste stvari zahtevaju da se na njih namerno obrati pažnja ili da se o njima vodi evidencija? Ne, ne zahtevaju. Ako poseduješ razmišljanje normalne ljudskosti, nakon što u nekom mestu proživiš više od tri godine, u osnovi bi trebalo da si dokučio lokalnu klimu, običaje, životne navike, situaciju u vezi sa verskim uverenjima, kao i politike državnih organa i njihove stavove prema ljudima iz drugih mesta. Te informacije ne bi morao posebno da učiš, saznaješ niti da ih prikupljaš – naprosto bi znao. Svako sa razmišljanjem normalne ljudskosti mogao bi te stvari krajnje prirodno da dokuči. Ako čak nisi u stanju da dokučiš stvari koje normalni ljudi mogu da dokuče i jasno ih vide, na šta to ukazuje? To ukazuje na to da ne poseduješ razmišljanje ili razum normalne ljudskosti i da ne ispunjavaš merilo normalne ljudskosti. Osnovni razlog zašto ovaj tip čoveka ne ispunjava merilo normalne ljudskosti je u tome što on nije reinkarniran iz ljudi, već iz životinja. Da li razumete? (Da.) Ako je čovekova karakteristika obamrlosti veoma očita, to mnogo govori o tom problemu.

Šta ste upravo shvatili iz našeg razgovora u zajedništvu o karakteristikama ljudi reinkarniranih iz životinja? Jeste li primetili jednu činjenicu – da su kako iskrivljeno shvatanje tako i obamrlost, ove dve karakteristike, kod ove kategorije ljudi veoma očigledni? (Da.) Zašto ti ljudi imaju ova dva ispoljavanja? Šta nedostaje u njihovoj ljudskosti? (Normalno razmišljanje.) To je donekle tačan odgovor – oni ne poseduju ljudsku inteligenciju. Gledano spolja, deluje kao da ti ljudi imaju loš kov – koliko je on tačno loš? Oni su ujedno skloni izvrtanju stvari i obamrli su; kad je reč o nekim stvarima s kojima se oni s normalnom ljudskošću često susreću i kojima samostalno mogu da se bave i da ih reše, ovi ljudi zaostaju i ne mogu da ih reše, delujući veoma detinjasto, apsurdno i nezrelo. Da stvari budu još ozbiljnije, neki od ovih ljudi nemaju sposobnost da samostalno prežive – ne mogu da se izdržavaju i, bilo da na posao odlaze ili se bilo kakvim poslom bave, nesposobni su. Kud god da odu, poslodavci ih ili ne žele ili ih otpuštaju. Pored toga, glavna stvar je u tome da kad se suoče s raznim problemima unutar sopstvenog života, kao što su uobičajeni problemi u životu, pa čak i neke trivijalne stvari, oni sa njima ne mogu da izađu na kraj. I od krajnje proste stvari mogu da naprave pravu zbrku; uvek samo slepo primenjuju pravila. Načini i pristupi koje koriste za rešavanje stvari izrazito su idiotski i nespretni; ne poseduju načine i sredstva koje bi odrasla osoba u svetu koristila da reši stvari. Zbog toga je vrlo očigledno da ne poseduju ljudsku inteligenciju. Na primer, jedan takav čovek se razboli i stalno se oseća loše. On potraži neke informacije i sazna da bi to mogla da bude neka ozbiljna ili teška bolest; prestravi se, pa brže-bolje ode u bolnicu na pregled. Lekar mu kaže: „Ova bolest je veoma ozbiljna. Povezana je s visokom stopom smrtnosti. Ne budeš li se lečio, stanje će se pogoršati i ishod je smrt. Jedini način lečenja je operacija. Ukoliko se ne podvrgneš operaciji, živećeš još najviše tri meseca.” Nakon što to čuje, taj čovek se veoma uplaši i ne zna šta da radi. Ne obavljajući dodatne pretrage kako bi tu dijagnozu potvrdio, on samo sluša lekara i odlučuje se za operaciju. Pre same operacije, čak se ne raspituje ni koje mere predostrožnosti treba da preduzme, da li će nakon operacije nastupiti neke nuspojave – on ta pitanja čak ne zna ni da postavi, već se zastrašen od lekara samo poslušno prepušta da legne na operacioni sto. Na kraju, nakon operacije, oseća nelagodnost čas ovde čas onde u telu, a ni lekovi mu čak ne pomažu. Kasnije od drugih čuje da za tu bolest nije potrebna operacija, da to zapravo nije ozbiljna bolest, te da će se vežbanjem i uzimanjem nekih uobičajenih lekova stanje postepeno popraviti, da bolest neće napredovati niti se pogoršavati. Kako bi zaradili novac, lekari ponekad daju alarmantne izjave samo da ljude uplaše, a obamrla osoba nema sopstvene ideje i ne može da donosi sudove; čuvši ono što lekar kaže, ona se od straha izbezumi, pa kad joj lekar kaže da se podvrgne operaciji, ona to i učini. Kad je takve stvari zadese, ako u njenoj blizini postoji neko ko ima sopstvene ideje, odlučan je i poseduje inteligenciju da toj osobi pomogne da te stvari proveri, ona će moći da izbegne zaobilazne puteve i manje će propatiti. Ali ako je u rešavaju takvih stvari prepuštena samoj sebi, posebno kod krupnih stvari, ona će skrenuti na jednu ili drugu stranu, biće ili obmanuta ili povređena; ta osoba uvek preduzima ekstremne mere. Naprosto nije u stanju da sveobuhvatno proceni stvari na osnovu načela ili na osnovu uobičajeno korišćenih načina i metoda za rešavanje takvih stvari, a zatim da pronađe najrazumniji i najrazložniji način da se njima bavi. Svako može da je prevari, njome se poigrava, da je pokoleba i zaludi. Neki ljudi pitaju: „Zar ti ljudi nemaju sopstvene misli niti mišljenja?” Zapravo nije reč o tome da oni nemaju sopstvene misli niti mišljenja – vidiš, kad čine nedela i iznose lažne argumente, svakako da imaju svoje mišljenje. Ko god da govori ispravne stvari, oni ne slušaju, a čak i ako neko govori stvari koje su ispravne, oni su prkosni i naprosto uporni u svojim pogrešnim, izvrnutim argumentima. Ipak, kad se ukaže stvarna potreba da upotrebe normalan razum i normalno razmišljanje da bi se suočili sa stvarima koje nastaju u svakodnevnom životu, da bi im ispravno pristupili i njima se bavili, oni ne znaju koji metod ili postupak da koriste za njihovo rešavanje, ne znaju kako da im pristupe, nemaju načine ili metode, kao ni sopstvene misli ili mišljenja. Na kraju, drugi ljudi njima mogu samo da manipulišu – oni urade šta god im drugi kažu. Odsustvo inteligencije normalne ljudskosti je karakteristika ljudi reinkarniranih iz životinja. Dakle, zašto oni mogu da budu istrajni u svojim pogrešnim, uvrnutim argumentima, pa čak i da ih naglas izgovaraju i da ih šire svuda unaokolo? To dokazuje da, u smislu sopstvene inteligencije, oni nisu u stanju da raspoznaju šta je istina a šta pogrešno rezonovanje, šta je usklađeno s normalnim razumom a šta nije – između ovih stvari ne mogu da naprave razliku; prema tome, kad ti iznosiš ispravno rezonovanje, oni ne mogu da ga prihvate i ne shvataju ga. Naprosto su uporni u svom izopačenom, uvrnutom rezonovanju i veruju da je ono ispravno. Kakav god metod da bilo ko drugi koristi ne bi li s njima razgovarao, koliko god da je njegov način govora dobar ili pun mudrosti, oni koji su reinkarnirani iz životinja to ne mogu da pojme i to ne razumeju – s njima je svršeno. To pokazuje da nemaju inteligenciju normalne ljudskosti. Čak i kad je reč o najnormalnijoj stvari u svakodnevnom životu, kad nastojiš da ih urazumiš, do njih to ne dopire – i dalje su istrajni u svom uvrnutom rezonovanju. Kad to vide, ljudi pomisle: „Zašto je ovaj čovek tako čudan? Zašto do njega razum nimalo ne dopire? On je poput nekoga ko je ujedno mentalno oboleo i ko nije odrastao – zašto uvek govori poput deteta?” Međutim, on nije mlad – ovakav je kad ima pedeset ili šezdeset godina, a i dalje je takav kad napuni osamdeset. Čitavog svog života, on je čovek sa faličnom inteligencijom; čitavog svog života ne poseduje normalno ljudsko razmišljanje niti normalnu ljudsku inteligenciju. Ovo je karakteristika ljudi reinkarniranih iz životinja. Je li ta karakteristika očigledna? (Jeste.) Pretpostavimo, na primer, da postoji neka priglupa, ali koliko-toliko privlačna žena, pa nakon što je zavede neki ljigavi probisvet, oni počnu da žive zajedno. Kad je napolju, taj ljigavi probisvet sve vreme očijuka, međutim, kad za to sazna, ona se ne ljuti – kako bilo, njoj to ne smeta sve dok je on prema njoj fin. Kasnije se taj ljigavi probisvet spanđa s nekom drugom osobom, ipak, kad za to sazna, tu ženu nije briga i ostaje i dalje nepokolebljivo privržena tom ljigavom probisvetu. Još i kaže: „Meni to ne smeta dokle god me on ne napusti.” Neko je posavetuje rečima: „Već je pao na najniže grane – ne bi trebalo da budeš s njim.” A ona će na to: „Ne, ne mogu bez njega. On me voli, a i meni se on dopada!” Takva osoba zaslužuje da ostane s takvim ljigavim probisvetom i da pati do kraja života – ona naprosto ne može da raspozna šta je dobra osoba ili šta je pristojna osoba. Nastavlja da bude s ljigavim probisvetom i još misli da je on zaista voli. Taj ljigavi probisvet joj uputi neke sladunjave reči i kupi joj neku finu hranu i samo tako je namami u svoje naručje. Njome se poigrava kao da mu je igračka. Kad iza njenih leđa unaokolo švrlja i ona to otkrije, uz svega nekoliko reči on izgladi stvari, obmanjujući je, a ona to naprosto ne može da prozre. Na kraju joj taj ljigavi probisvet preotme svu imovinu i kuću, a zatim je otkači. Ona ga proklinje kako nema savesti, ali naprosto ne spominje da je obmanuta zato što ne može da prozre ljude. Zašto taj ljigavi probisvet nije obmanuo nekog drugog, a pošlo mu je za rukom da nju obmane? Zar to nije zato što je ta žena glupa? Glavne karakteristike ovakve osobe su u tome da je tvrdoglava i apsurdna u svom shvatanju svega i u svom postupanju prema svemu, kao i u tome da ne poseduje inteligenciju normalne ljudskosti. Zato i kažemo da je reinkarnirana iz životinje. Budući da je životinja, ona ne poseduje ljudsku inteligenciju. Činjenica da ne poseduje ljudsku inteligenciju dovoljna je da dokaže da suština u njoj nije suština ljudi. Prema tome, ona ne može da se nosi sa ljudskim stvarima niti da se bavi problemima i rešava ih na način na koji bi normalni ljudi to trebalo da mogu. Čak i kad je reč o njenom pristupu stvarima u njenom svakodnevnom životu – obrocima, osnovnim potrepštinama, kao i međuljudskim odnosima i samom okruženju – ona je takođe vrlo obamrla. Štaviše, kad se susretne s određenim stvarima s kojima mora da se suoči i da ih reši, ona nema inteligenciju normalnih ljudi, a kamoli da ima mudrost. Kad se suoči s tim stvarima, rešava ih s velikim naporima, mnogo se zamara i nadasve je nespretna. Toliko je stara i živela je tako dugo: kako može stvari da rešava na ovaj način? Zašto stvari koje govori zvuče tako odvratno i tako nezgrapno? Zašto ne priča kao normalni ljudi? Proživela je tolike godine i iskusila je poprilično mnogo, a opet, kad rešava tako prostu stvar, kako može tako da se ponaša? Ona nema čak ni najosnovnije granice ljudskosti niti najosnovnija načela koja ljudi treba da imaju.

Osim što poseduju ove dve karakteristike, da imaju uvrnuto shvatanje i da su obamrli, ljudi koji su reinkarnirani iz životinja imaju još jednu karakteristiku, a to je da su posebno smeteni. Kad smo u prošlosti besedili o istini, razgovarali smo samo u grubim crtama i u širem pravcu – taj razgovor u zajedništvu bio je relativno uopšten. Kad je reč o raznim pojedinostima istine, o njima nismo konkretno razgovarali, već smo samo razmatrali neke konceptualne izjave i sadržaj. Tokom ovih godina razgovora u zajedništvu, o raznim aspektima istine smo besedili konkretno i detaljno. Međutim, kad je reč o ljudima koji su reinkarnirani iz životinja, slušajući reči koje se sada izgovaraju u besedi, oni smatraju da je to manje-više isto kao što je u besedi bilo i ranije, te da su se samo donekle promenili načini izražavanja stvari, da je sadržaj postao nešto izdašniji i da se u odnosu na ranije količina besede značajno povećala. Pa se zato pitaju zašto su, tokom ovog dugog perioda slušanja, oni samo sve više i više zbunjeni. Tolike godine su slušali propovedi, ali iz toga nisu ništa zadobili. Kad je reč o tome kako da se čovek vlada, kako da se ophodi prema drugima, kako da sebe spozna, kako da iskusi Božje delo da bi stekao bogopoznanje, a posebno kad je reč o tome kako da se ophodi prema Bogu i Njegovim rečima, oni od samog početka nisu bili u stanju da te stvari shvate, pa čak ni sada još uvek ne mogu da ih shvate. Ovo nije manji stepen smetenosti, već ozbiljan slučaj smetenosti. Koliko god konkretno da se objašnjavaju razni aspekti istine, oni ih sve mešaju. Mogu da dokuče samo nekoliko krilatica i doktrina, kao što su: „Moramo da se dajemo za Boga, da budemo odani Bogu i da dobro vršimo svoje dužnosti!” Čvrsto se drže nekoliko pravila, krilatica i teorija i misle da primenjuju istinu. Što konkretnije besediš, oni postaju sve više zbunjeni, i sve više osećaju da im je to nedostižno, da je bilo bolje ranije kad je razgovor u zajedništvu bio jednostavan. Osim toga, što je objašnjenje detaljnije, oni imaju sve više poteškoća: „Kako mogu da upamtim nešto ovako detaljno? Praktično postupanje je nekad bilo prilično jednostavno. Zašto sada, što više razgovaramo u zajedništvu, ima sve više izjava? Zašto, što više toga bude izrečeno, ja sve manje znam kako da praktično postupam? Izvršavanje dužnosti nekada je bilo prilično jednostavno – bilo je to samo napuštanje svega, davanje, trčkaranje unaokolo, mnogo propovedanja jevanđelja i mnogo svedočenja o Bogu. Sada se istine o izvršavanju dužnosti objašnjavaju detaljno, kao i svi drugi aspekti istine, no, što se te stvari više objašnjavaju, ja ih sve manje razumem i one su mi sve nedostižnije.” Što objašnjenje postaje detaljnije, te su im istine sve nedostižnije – zar to nije smetenost? Oni su ozbiljno smeteni, zar ne? Iako su razni aspekti istine detaljno objašnjeni, ovi ljudi su i dalje zbunjeni i uvek smeteni u pogledu nekih konceptualnih termina i definicija. Na primer, oni ne znaju šta su zli ljudi i ne mogu to da prozru odnosno ne znaju šta su lažne starešine; takođe ne znaju šta je dobra a šta loša ljudskost, niti znaju razliku između primene istina-načela i pridržavanja pravila. Sve te konkretne stvari ih zbunjuju. Ne razumeju čak ni te konceptualne stvari – razmišljanje im je poremećeno. Osim toga, šta god da rade, oni ne mogu da pronađu načela, nemaju korake koje bi sledili, nikakve konkretne planove i ne znaju koje metode treba da koriste odnosno koje rezultate treba da postignu; takođe ne vide jasno kakve će posledice određeno postupanje doneti. U svom umu razmišljaju: „Zašto bi trebalo da se zamaram brigom o tim stvarima? Ako ne znam kako da nešto uradim, uradiću to naslepo – bilo kako bilo, dokle god je moje srce iskreno prema Bogu, to je dovoljno.” Vidiš, takvi su ljudi neverovatno smeteni, zar ne? Tolike godine veruju u Boga, a ipak ne znaju koje su aspekte istine razumeli, niti znaju da li su primenjivali istinu. Kad ih upitaju da li imaju život-ulazak, oni kažu: „Pa, godinama verujem u Boga i napustio sam svoju porodicu.” Nijedna od tih stvari im nije jasna – ovo je ozbiljna smetenost. Tokom pevanja i plesanja na okupljanjima, oni su puni energije, ali kad dođe vreme za propovedi i besedu o istini, postaju pospani, stiže Gospodar sna, pa može čak da se desi i da zaspu. Kad je reč o izvršavanju posla, spremni su da se potrude i kažu: „Hajde da dobro izvršavamo svoje dužnosti i ponudimo Bogu svoju odanost!” Ali kad je reč o besedi o istini, ako ih upitaju: „Jesi li u skorije vreme požnjeo ikakve plodove? Jesi li prepoznao koje iskvarene naravi otkrivaš? Nakon što si ih prepoznao, jesi li pronašao put da ih razrešiš?”, oni odgovaraju: „Nemam pojma. Jesam ih pomalo prepoznao, ali ne znam da li je to što sam prepoznao ispravno ili pogrešno. Bilo kako bilo, samo sam nastavio na taj način da praktično postupam, ali ne znam da li je to ispravno ili nije.” Oni ništa ne mogu da prozru, a um im je smeten i nije bistar. Ne znaju u čemu su vešti, niti znaju koje su im manjkavosti. Tokom besede o spoznaji iskvarenih naravi, oni priznaju da imaju iskvarene naravi, da i oni sami lažu i da se ponekad ponašaju ljigavo i da zabušavaju. Međutim, kad se suoče sa stvarnim situacijama, ako ih pitaš: „Zašto si postupao ljigavo i zabušavao? Zašto si se bavio smicalicama?”, oni kažu: „Nisam! Nisam to namerno uradio – mislio sam da je to prikladan način rada, pa sam tako i uradio.” Pretpostavimo da ih neko razotkrije, govoreći im: „Mislio si da je to prikladan način rada, no, da li je u tebi bilo ikakvih ličnih namera ili spletki? Znaš li kako da o sebi razmišljaš? Znaš li kakve će posledice takav način rada doneti?” Oni odgovaraju: „Dokle god nisam imao loše namere, to je u redu.” „Ako nemaš loše namere, da li je to isto kao i postupanje u skladu sa istina-načelima?” „Nemam pojma.” Oni ništa ne znaju. Slušali su tolike istine i toliko besede, i u svom svakodnevnom životu su se susreli sa svakakvim problemima u vezi sa istinom, ali im je svaka istina i dalje nejasna i mutna. Ne mogu da razlikuju koje stvari su istine a koje nisu, niti znaju kako da primenjuju istinu kad se suoče s raznim situacijama. Nejasno im je jesu li njihovi postupci i ponašanja u skladu sa istina-načelima, pa stvari naprosto rade kako god oni misle da je dobro. Zar ovo nije smetenost? (Jeste.) Ni u čemu što rade nemaju nikakva načela, niti imaju načela u načinu na koji se ophode prema bilo kojoj osobi. Na primer, kad je reč o postupanju prema zlim ljudima, neki zli ljudi poseduju određene vrline ili profesionalne veštine, pa zasad i dalje mogu da pružaju usluge – takvim se ljudima u tom slučaju može dozvoliti da pružaju usluge. Međutim, neki ljudi to naprosto ne mogu da shvate: „Bogu se ne dopadaju zli ljudi, zar ne? Pa, zašto se oni i dalje upotrebljavaju?” Kad s njima besediš o tome kako je to mudrost i ujedno načelo, oni o tome razmisle i pomisle: „Kakvo načelo? Zar to nije samo obmanjivanje ljudi? Zar to nije iskorišćavanje ljudi?” Tako oni to zapažaju. Recite Mi, imaju li oni razmišljanje normalne ljudskosti? Oni ne znaju kako da prepoznaju načela za postupanje shodno stvarnim okolnostima – mogu li da dostignu nivo normalne ljudske inteligencije? (Ne.) Svi oni sa razmišljanjem normalne ljudskosti i normalnom inteligencijom tu stvar mogu da shvate i da je dokuče, ali ljudi reinkarnirani iz životinja ne mogu da dokuče čak ni tu jednostavnu stvar. Kako bi onda uopšte mogli da shvate istinu? Jedna od stvari koje često govore glasi: „Prošli put si to rekao o ovoj stvari. Zašto danas govoriš nešto drugo? Tvoje reči nisu pouzdane – kako svaki čas možeš da ih menjaš?” Oni ne znaju da je status te stvari sada drugačiji, pa da i pristup za njeno rešavanje takođe mora da se promeni. Međutim, načela i ciljevi ostaju isti. Samo se promenio metod za rešavanje te stvari – on je upodobljen shodno konkretnim okolnostima, prilagođavajući se kad god je to potrebno na osnovu stanja te stvari i kao odgovor na to, kako bi se postigli bolji rezultati. Kad se ljudi reinkarnirani iz životinja s takvim stvarima susretnu, oni ne mogu da ih prozru. Veruju da su istina-načela pravila, te da u svakom trenutku bez ikakvih promena moraju da ih se pridržavaju. Pa kad ti, na osnovu istina-načela, prilagodiš metod za obavljanje nečega, oni to ne shvataju niti razumeju, i to ne mogu da prihvate. Neki od njih mogu čak da te osuđuju i pronalaze određeni adut koji će protiv tebe iskoristiti. U sebi samima, oni ne mogu jasno da vide suštinu niti prirodu bilo čega. Misli su im smetene. Kad bilo šta posmatraju, na to samo primenjuju pravila; nikada ne znaju kako da to procene na osnovu istina-načela, niti znaju kako da usvoje različite metode da bi to rešili ili na to odreagovali na osnovu zakona razvoja same te stvari. Kod ljudi koji su reinkarnirani iz životinja ova karakteristika smetenosti je vrlo očigledna, zar ne? (Jeste.)

Ljudi koji su reinkarnirani iz životinja nisu u stanju da druge raspoznaju. Kad vide nekoga ko govori prilično pošteno, a stvari ipak radi na donekle podmukao način, oni ne mogu da prozru kakav je on zapravo čovek, je li on neko ko zaista stremi ka istini. Suočeni sa složenim situacijama koje zahtevaju dijalektičko razmišljanje, oni su zbunjeni, nisu u stanju da ih shvate i ne znaju kako da ih procene. U svom razmišljanju su smeteni; njihovo razmišljanje je poput zapetljanog klupka i nikad ne mogu da srede svoje sopstvene misli. Koliko god puta da im govoriš načela, oni ne znaju kako da istina-načela primene da bi raspoznali različite ljude, događaje i stvari. Na primer, kad je reč o prijavljivanju problema, oni stvari ne mogu tačno da prijave na osnovu stvarne situacije. Neke starešine su u stanju da izvršavaju neki stvarni posao, ali u određenim prilikama može doći do izvesnih odstupanja u načinu obavljanja njihovog rada, pa mogu da pokažu neka ispoljavanja iskvarenih naravi; ipak, u smislu svoje ljudskosti i radne sposobnosti, oni su u osnovi u skladu s merilom. Međutim, neki smeteni ljudi ne posmatraju činjenicu da te starešine mogu da izvršavaju stvaran posao, niti posmatraju vrline njihove ljudskosti, već umesto toga isključivo izdvajaju njihove nedostatke, mane i neke trivijalne, sitne stvari ne bi li ih prijavili. Nasuprot tome, ti pravi antihristi i zli ljudi, ti ljudi koji čine velika zla, nisu u stanju da izvršavaju nikakav stvarni posao i govore jedino reči i doktrine kako bi druge zaluđivali; gledano spolja, oni stvari izvršavaju uz veliku pompu, dok im u stvarnosti ljudskost nije u skladu s merilom, put koji su odabrali je pogrešan, ljudskost im je kao kod zlih ljudi i antihrista, i put kojim idu je put antihrista, a ne stremljenja ka istini, a ipak ti smeteni pojedinci te stvari ne mogu da prozru. Oni vide da ti ljudi pri izvršavanju svog posla prave veliku predstavu i pretpostavljaju da oni imaju talenat za starešinstvo i organizacione veštine, da mogu dobro da izvršavaju posao. A kad je reč o rezultatima koji nastaju iz njihovog rada, o tome da li su se pokajali i promenili odnosno da li im je ljudskost u skladu s merilom, nijednu od tih stvari ovi ne znaju. Čak i ako ih ti antihristi zalude i kontrolišu, oni toga uopšte neće biti svesni; antihriste će slediti i biće im poslušni, verujući i dalje da oni slede Boga, da propovedaju jevanđelje i svedoče o Bogu. U stvarnosti, ti antihristi su još odavno preuzeli kontrolu nad njima; ti smetenjaci neće verovati u Boga, već će slediti ljude, slediće đavole i Sotone – a ipak to neće znati. U sebi samima, oni su još odavno ispunjeni tamom, još odavno su izgubili Božje prisustvo i još odavno su izgubili delo Svetoga Duha. Budući da su veoma obamrli, pošto im je shvatanje iščašeno i zato što ne razumeju nijedno istina-načelo, oni stvari ne mogu da prozru i nisu u stanju da raspoznaju ljude. Ne samo da neće prijaviti probleme niti se postarati da antihristi budu uklonjeni, već će ih čak i braniti. S druge strane, kad je reč o starešinama i delatnicima koji su istinski u stanju da izvrše neki stvarni posao, primete li kod njih sitnije mane ili manje probleme, biće istrajni u tome da ih prijave i da te probleme iznesu, čak i ako to nisu stvari koje se odnose na načela. Oni su ozbiljno smeteni! Ne mogu da prozru nijedno pitanje načela – čak ni kad je reč o tome s kim treba da dolaze u kontakt u svom svakodnevnom životu, od koga mogu da dobiju pomoć i korist odnosno koga treba da se klone, oni te stvari ne mogu da raspoznaju niti da ih prozru. Neki od njih su u vrlo dobrim odnosima s bezvernicima i nevernicima, smatrajući da ti ljudi poseduju znanje, da imaju kov i da stoga mogu da im pomognu, te da s njima zaista vredi družiti se. Oni čak često veličaju one koje obožavaju, govoreći koliko su sposobni i koliki ugled imaju. Đavole obožavaju kao idole – zar to nije smetenost? (Jeste.)

Na šta se smetenost konkretno odnosi? (Na posedovanje lošeg kova.) To je uopšten odgovor – konkretno, smetenost znači da neki čovek nema nikakve tačne misli i gledišta za raspoznavanje bilo čega, da u posmatranju svega nema nikakva načela niti osnovu, te da je njegovo gledište o tome smeteno. To je jedan aspekt. Osim toga, ljudi ovog tipa ne mogu da naprave razliku između ispravnog i pogrešnog, između crnog i belog – negativne stvari često pogrešno smatraju pozitivnim, a pozitivne stvari nazivaju negativnim. Ne mogu da raspoznaju šta su pozitivne a šta negativne stvari. Na primer, neki ljudi kažu: „Taj bog u koga vi verujete je samo čovek.” Oni o tome razmisle i kažu: „Ne, to nije tačno. Onaj u koga verujem jeste bog. Da je samo čovek, kako bi mogao da izrazi istinu? Onaj u koga verujem jeste bog – u to sam siguran.” U pogledu toga nisu smeteni. Ali, kad neko kaže: „Bog u koga verujete dao se u bekstvo sa hrpom novca, pobegavši u SAD da tamo živi na visokoj nozi”, oni postaju zbunjeni i zaluđeni. Kad bi te reči čuo čovek s inteligencijom, on bi raspoznao da je to izmišljena glasina. Kako bi se to moglo nazvati „bežanjem sa hrpom novca”? Kad prolaze carinsku kontrolu, svi su podvrgnuti strogoj proveri i regulisan je iznos gotovog novca koji svaki čovek može da prenese. Da li bi se nošenje manje svote novca moglo podvesti pod „bežanje sa hrpom novca”? Povrh toga, čiji je to novac? Ako je neko proneverio ili oteo novac drugih ljudi, to bi bilo „bežanje sa hrpom novca” – ali ako je to njegov lični novac, može li se to označiti kao „bežanje sa hrpom novca”? To nije „bežanje sa hrpom novca”, već normalno prenošenje novca. To je jedan aspekt. Osim toga, šta znači „bežanje”? Čovek koji beži nakon počinjenog zločina naziva se „begunac”. Da li je ovaploćeni Hristos počinio zločin? On je naprosto izrazio mnoge istine i obavio Svoje delo suda u kontinentalnoj Kini, zadobijajući grupu ljudi koji su Ga sledili, pa je zbog toga istrpeo brutalan progon i sumanuta hapšenja od strane KPK-a. Na kraju, On nije imao drugog izbora nego da neke ljude povede izvan zemlje kako bi u inostranstvu nastavili Božje delo. Kako se to može označiti kao „bežanje sa hrpom novca”? Bilo je to normalno putovanje, prolazak kroz carinu i let avionom do Sjedinjenih Država na sasvim normalan način. On je napustio zemlju zato što Ga je KPK progonila i zato što nije imao mesto gde bi mogao da se odmori ili da boravi. Pod diktatorskom vladavinom KPK-a, ne samo da nema verske slobode, već i sama vera u Boga dovodi do hapšenja i progona; kad je reč o Hristu, koji izražava istinu da bi spasao ljudski rod, da je uhvaćen, On bi se suočio sa smrtnom kaznom i raspećem. Isključivo radi potreba dela Hristos je odabrao da ode u demokratsku i slobodnu zemlju, i uobičajenim kanalima je pribavio pasoš i vizu pre nego što je stigao u Sjedinjene Države. On u SAD-u nema ni prijatelje ni rođake, to mesto Mu je nepoznato i živi običnim životom, hraneći se jednostavnim jelima spremljenim kod kuće – tu nema nikakvog života „na visokoj nozi”. Nisu li reči „da živi na visokoj nozi” samo reči onih sa skrivenim motivima? Zar to nije laž? Hristos u SAD-u živi životom običnog čoveka: jede jela skuvana kod kuće, nikada ne obeduje u preskupim restoranima da bi uživao u raskošnom obroku, a kamoli da ikada odseda u nekom skupom hotelu, i veoma retko putuje – dovoljno je da otputuje samo u susedne oblasti. Ništa od toga Njemu nije posebno privlačno. Neki ljudi vole da jedu i žele da isprobaju sve ono što nikada ranije nisu probali, pa u tome idu čak toliko daleko da naručuju da im se hrana dostavi avionom samo da bi je probali. Jesam li Ja to ikada uradio? Nikada. Pa ipak, neki ljudi sa skrivenim motivima su u vezi s ovim iz čista mira izmišljali stvari! Ti ljudi su đavoli. Rođeni su kao neprijatelji Božji, a ovakav način njihovog postupanja jeste njihova urođena priroda; da bi ljude obmanjivali i Boga oklevetali, prvenstveno se oslanjaju na laganje. Neupitno je to da su oni đavoli. Dakle, kakva je osoba neko ko može da veruje lažima tih đavola? Naravno da i on sâm mora da bude đavo – jedino đavoli veruju rečima đavola. Neki ljudi kažu: „Hristos u koga verujete dao se u bekstvo sa hrpom novca” i odmah u to poveruju i to sasvim prihvate. Neki ljudi kažu: „Hristos u koga verujete je pobegao u SAD da tamo živi na visokoj nozi, da jede poslastice sve dok mu to ne dosadi, da odseda u luksuznim hotelima, vozika se u luksuznim kolima, sa ličnim šefom kuhinje i slugama, i da odlazi u inostranstvo da obilazi čuvene znamenitosti – sve svoje vreme provodi živeći na visokoj nozi.” Kad im Sotona ispere mozak, ti smetenjaci u to odmah poveruju. Ja kažem da takve ljude treba predati Sotoni – oni nisu dostojni da veruju u Boga. Koliko god propovedi da su čuli, oni naprosto ne razumeju i još uvek mogu da poveruju u takve glasine. Takvi ljudi nisu ljudi. Ako nisu ljudi, šta su? Oni su životinje. I premda nisu zli ljudi, oni su ozbiljno smeteni, nisu u stanju da dobro razlikuju od lošeg, pozitivno od negativnog, ispravno od pogrešnog, istinu od rđavosti i uvrnutog rezonovanja. Takve ljude treba odstraniti – ako ne odu svojom voljom, iz crkve ih treba odstraniti. Treba ih odmah najuriti, a mi ćemo ih rado oterati. KPK ima sopstveni način na koji opisuje kako crkva uklanja ljude, govoreći kako je uklanjanje i izbacivanje ljudi demonstracija snage. Vidiš, đavoli i Sotone svaku stvar shvataju na tako apsurdan način. Time se samo razotkriva da KPK mnoge radnje preduzima u cilju demonstracije snage; stoga odstranjivanje ljudi iz crkve ona tumači kao demonstraciju snage. Pretpostavlja da i drugi razmišljaju na isti način kao i ona. Nikada neće shvatiti da crkva to čini u potpunosti na osnovu istine i Božjih reči – da je čišćenje crkve deo crkvenih upravnih odluka. Zar đavoli nisu rđavi? (Jesu.) Zaista su rđavi! I mnogo je smetenjaka – koliko god da su đavoli rđavi, smetenjaci ne mogu da uvide da su oni rđavi. Kad đavoli izmišljaju glasine o Bogu, vređaju Boga i na Boga hule, ovi u svaku reč poveruju. Ipak, koliko god da su Božje reči stvarne i pozitivne, u njih ne veruju. Koliko god koristi da Božje reči donose ljudima, oni to ne mogu da vide. Međutim, čim Sotona izgovori jednu jedinu reč, oni bivaju zaluđeni i u to bez ikakvih pitanja poveruju. Moglo bi se reći da su oni od iste sorte kao i Sotona, ali ih Sotona zapravo ne želi. Zašto? Zato što su takve budale poput njih, takvi potpuni idioti, previše glupi čak i za Sotonu. Nesposoban si da išta uradiš, pa te Sotona jedino zaluđuje da u Boga ne veruješ i da Boga izdaš – nekog poput tebe Sotona ne želi. I šta bi uopšte mogao da učiniš? Imaš li veštine da se baviš špijunažom? Nemaš čak ni ljudsku inteligenciju. Ne bi dovršio ni tri rečenice, a već bi razotkrio sopstveni identitet. Čak i da za KPK želiš da budeš špijun, KPK te ne bi želela. Zato što si glup, smeten, tako lako te je obmanuti i zato što ne poseduješ ljudsku inteligenciju, čak te i Sotona gleda s visine i ne želi te. Dakle, kad Božja kuća od tebe traži da izvršavaš svoju dužnost, time te Bog uzdiže – ne osećaj se kao da ti je naneta nepravda. Veruješ svemu što Sotona kaže, a, ipak, koliko god da je posla Bog uradio odnosno koliko god reči da je Bog izgovorio, ti u njih ne veruješ. Nemaš istinsku veru u Boga i ostaješ prepun sumnje. Sotona izgovori jednu jedinu reč i ona te zarobi. Kakav si ti jadnik? Kakvo dostojanstvo imaš? Koliku vrednost imaš? Najobičniji si smetenjak, a ipak misliš da si prilično dobar i veruješ da si plemenit. Ne možeš da raspoznaš čak ni takve očigledne Sotonine laži, i ne možeš da prepoznaš Sotonin cilj koji se krije u njihovoj pozadini – zar to nije izuzetna smetenost? KPK kaže: „Taj hristos u koga vi verujete dao se u bekstvo sa hrpom novca i u SAD-u živi na visokoj nozi.” Kad ovi smetenjaci to čuju, njima srce preskoči: „Zaista? Kako ja za to nisam znao? Je li on pobegao sa svim novcem koji sam ja priložio? Taj novac nije iskorišćen za crkveni rad, zar ne? Potrošen je na njegovo lično uživanje, zar ne? Iskoristio ga je da sebi kupi dobru hranu, lepu odeću i dragocen nakit, zar ne? Ni ja sâm u tom novcu nisam uživao – njemu sam ga priložio, a on ga je iskoristio za sopstveno uživanje. Apsolutno odbijam da to prihvatim. Ne verujem više! Moram da povratim svoj novac!” Ako si zažalio što si priložio novac, Božja kuća može da ti ga vrati, ali ćeš od tog trenutka biti sasvim odsečen od Božje kuće. Tolike godine si slušao propovedi – koliko si istine dobio besplatno? Tolike godine si uživao u Božjoj blagodati, blagoslovima, zaštiti i brizi – da li si potrošio i jedan jedini dinar? Da li ti je Bog ikada zatražio novac? Božju blagodat, blagoslove, brigu i zaštitu – uključujući i tvoj sopstveni život – sve njih ti je darovao Bog. Možeš li novcem da kupiš ono što Bog daruje? Šta bi mogao da daš u zamenu za to? Da li bi tih nekoliko svojih prljavih novčića za to mogao da razmeniš? Te stvari su neprocenjiva blaga – u zamenu za njih ne možeš ništa da daš; niko ne može! Darovani su ti zato što je Bog voljan da to učini, zato što ti Bog pokazuje milost i Bog se prema tebi ophodi kao prema stvorenom biću. To nisu stvari koje si kupio novcem, niti su stvari koje dobijaš u zamenu za plaćanje cene. Smetenjaci te stvari ne mogu da prozru. U svom srcu, oni su uvek zbunjeni; uvek misle: „Ima li bog neku mračnu tajnu? Osim držanja propovedi, zar nema mnogo drugih stvari koje bi trebalo da nam se razjasne i objasne? Zar ne bi trebalo da postoji neko objašnjenje, da se položi nekakav račun? Zar svima ne bi trebalo da se obelodane njegov privatni život i njegove reči i postupci iza kulisa?” Mnogi smetenjaci imaju ovakav način razmišljanja – takve stvari možda naglas neće reći, ali je to ono o čemu u svom srcu razmišljaju. Treba li Bog iskvarenom ljudskom rodu da obelodani sve što On radi? Bog je već izrazio tako mnogo istina i to je najveće obelodanjivanje – njime se svi ljudi otkrivaju. Ako ne veruješ da je sve što Bog radi istina, onda nemaš nikakvo bogopoznanje. Ako o Bogu daješ proizvoljne komentare, ti Boga napadaš i opireš Mu se. Bog je svu istinu već obznanio kako bi ljudi mogli da koriste istinu da bi posmatrali stvari. Kako čovek treba da posmatra ljude, kako on treba da posmatra stvari i koja gledišta i načela treba da ima u sopstvenom vladanju i postupanju – sve to je u Božjim rečima. Ako to i dalje ne znaš i nije ti jasno, to je zato što si smeten – ti si smetena jedinka. Smetenjaci nisu dostojni da znaju za Božje poslove i poslove Božje kuće – đavoli još i manje – zato što smetenjaci i đavoli nemaju nikakvo shvatanje istine; oni su skloni tome da u odnosu na ove stvari slepo primenjuju pravila, da o njima slepo donose sudove i da ih slepo osuđuju. Nemaju nikakvu sposobnost raspoznavanja i nikakva načela. Sa sigurnošću se može reći sledeće: smetenjaci i đavoli nisu dostojni da ostanu u Božjoj kući – oni treba da se gube iz nje! Smetenjaci i apsurdni ljudi ne poseduju osnovne uslove da shvate istinu, niti poseduju osnovne uslove da postignu spasenje – bilo kada i bilo gde Sotona može da ih zarobi. Recite Mi, kada je to Bog životinjama držao propovedi ili im objašnjavao istinu? Dakle, to što su ljudi u stanju da čuju tako mnogo propovedi, bilo da mogu ili ne mogu da shvate istinu, u potpunosti je zahvaljujući Božjoj milosti i činjenici da ih Bog uzdiže. Ako uvek sumnjaš u Boga, razmišljajući: „Da li je Onaj u kojeg verujem zaista istinski Bog? Da li Bog zaista postoji? Je li Bog zaista suveren nad svim stvarima? Je li Bog zaista dobar prema ljudima ili se On samo pretvara? Je li Bog zaista istina i može li On zaista da spase ljude?” – ako razmišljaš na ovaj način i prema Bogu se odnosiš s takvim stavom, u tom slučaju zaslužuješ smrt. Pre ili kasnije, Bog će uspostaviti određeno okruženje kroz koje će te predati Sotoni, a tvoj odnos s Bogom biće u potpunosti prekinut. Odnos između tebe i Boga više neće biti odnos između stvorenog bića i Stvoritelja i od tog trenutka više nećeš imati nikakve veze s Bogom.

U zajedništvu smo upravo razgovarali o trećem ispoljavanju ljudi koji su reinkarnirani iz životinja – o tome da su smeteni. Postoji još jedno ispoljavanje, a to je da su glupi. Glupost je takođe povezana sa inteligencijom – pa, koliko su tačno glupi ti ljudi? Koja ispoljavanja pokazuju glupost? Kad propovedaju jevanđelje, neki ljudi kažu: „Vodi računa o Božjim namerama! Bog nema gde čak ni da spusti Svoju glavu. Božje namere su mukotrpne! Božje delo nije lako – ono je naporno!” Kad to čuju, nevernici kažu: „Kakve to besmislice govoriš?” Nevernicima su ove reči neshvatljive. Oni ne veruju u Boga, pa ne znaju na šta se ove reči odnose odnosno kakav je njihov kontekst. Pa, zar nije glupo s tvoje strane da takve stvari govoriš? (Jeste.) U kom smislu je to glupo? Te reči su upućene pogrešnoj publici, zar ne? (Da.) Nakon što ih uhapse, neke smetenjake ispituje rđava policija: „Vi verujete u boga – i šta vam bog kaže da uradite? Zar ne znaš da je verovati u boga nezakonito? Prekršili ste zakon. Država takvu veru ne dozvoljava!” U stvarnosti, ti rđavi policajci samo traže nekakvu prljavštinu koju mogu da iskoriste da bi osudili Božje vernike, ali takav glup čovek to ne uspeva da prozre. On kaže: „Naša vera u Boga nije nezakonita. Bog nam govori da budemo pošteni ljudi, da idemo pravim putem i da budemo dobri ljudi.” Kad to čuju, đavoli kažu: „Pošto vam bog govori da budete pošteni ljudi, reci nam onda – ko su starešine u vašoj crkvi? Gde se čuva novac vaše crkve? Reci pošteno! Ne budeš li govorio pošteno, tvoj bog će te osuditi!” Kad to čuje, ovakav glup čovek je zbunjen. Zar to nije glupost? Kako neko može pošteno da razgovara sa đavolima? Kako neko može đavolima da kaže Božju istinu? Bez obzira na sve, to im se ne sme reći. Ima i glupih ljudi koji pitaju policiju: „Zašto nas uvek hapsite? Zašto nama Božjim vernicima uvek zagorčavate život? Zašto o nama uvek izmišljate glasine?” Da li oni zaista ne znaju zašto? Očekuju li da od policije dobiju odgovor? Hoće li dobiti odgovor? Pitati njih zašto – zar to nije apsurdno, ne znači li to biti glup? Međutim, ti glupi ljudi zaista mogu da postavljaju takva glupa pitanja. Naprosto ne razumeju i uporno pitaju: „Zašto nas KPK uvek progoni? Zašto uvek hapsi nas Božje vernike, pa o nama čak izmišlja glasine? Očigledno smo progonjeni i ne možemo da se vratimo kući, a oni ipak govore da smo napustili svoje porodice. Ti đavoli svoje reči ne temelje na činjenicama! Nije li to potpuna izmišljotina? Mi naprosto izrađujemo neke video-priloge sa umetničkim programom kako bismo svedočili o Bogu i propagirali Božje reči – zašto đavoli i Sotone to toliko mrze? Uvek odlaze u moju kuću da prete mojoj porodici i rođacima i da ih zastrašuju, pa čak ugrađuju nadzorne kamere – zašto?” Postoji li uopšte potreba da se to pita? Zar to nije glupo reći? Da si tek počeo da veruješ u Boga, bilo bi normalno da ne razumeš šta se događa. Ali ti već godinama veruješ u Boga – kako to da i dalje ne znaš? A ako znaš, zašto to onda pitaš? Neki ljudi to i dalje ne mogu da shvate: „Nikada se nismo protivili Partiji niti državi, nikada se nismo bavili političkim aktivnostima, nikad nismo pokušavali da zbacimo vladu niti da svrgnemo njenu vladavinu, njenoj vladavini nikad nismo predstavljali nikakvu pretnju – pa, zašto nas onda KPK uvek hapsi i progoni? Uvek se krijemo, ne možemo da odemo kući niti da pozovemo svoje porodice iako to želimo. Naprosto ne shvatam – zašto nam KPK uvek zagorčava život?” Ako to zaista ne možeš da prozreš, onda si i previše neuk – zaista si glup. Recimo da postoji neka žena koja se uda za muškarca koji je nevernik. Dok su se zabavljali, on je govorio: „I ja ću verovati zajedno s tobom – zajedno ćemo ući u carstvo nebesko.” Govorio je tako lepo, ali je u stvarnosti on bezvernik, đavo – samo ju je zavlačio. Međutim, kad ona napusti sve da bi se davala za Boga, on se razbesni. Ne dozvoljava joj da prisustvuje okupljanjima, ne dopušta joj da izvršava svoju dužnost i ne dozvoljava joj da čita Božje reči. Ova glupa žena se i dalje pita: „Ovakav nije bio ranije. Toliko me je voleo, toliko je o meni brinuo, tako dobro me je razumeo i u potpunosti je podržavao moju veru u Boga. Zašto sad izgleda kao neka sasvim druga osoba? I on je nekad verovao – zašto je postao ovakav?” Tokom nekoliko godina koliko je odsutna od kuće da bi izvršavala svoju dužnost, ona o ovoj stvari neprekidno razmišlja: „Moj suprug ne bi nikako mogao da potraži neku drugu ženu. Mene najviše voli. Ja sam mu jedina, ja sam njegova prva ljubav. On nikad ne bi voleo neku drugu ženu. Osim toga, moj suprug je prostodušan muškarac, nema neke velike sposobnosti niti veštine – ko bi želeo da bude s njim?” U stvari, i pri samoj pomisli na ovo, ona u svom srcu oseća nelagodu. Nada se da je njen suprug i dalje čeka. Međutim, u stvarnosti, još dok je ona i dalje bila kod kuće, budući da je svakodnevno bila zauzeta verom u Boga i izvršavanjem svoje dužnosti, on je već bio pronašao drugu ženu. Ipak, ona misli da je to nemoguće: „Svako drugi bi mogao da potraži neku drugu ženu, ali ne i on. On nije takav čovek! Dok sam još uvek bila kod kuće, čak je govorio da želi da veruje u Boga!” Recite Mi, zar ona nije izrazito glupa? (Jeste.) Sve ove godine ta žena nije bila kod kuće – ne samo da je njen suprug pronašao neku drugu ženu, već su je se čak i njena rođena deca i roditelji odrekli. Još odavno su prestali da je smatraju članom te porodice. Ko zna kako je vređaju iza njenih leđa odnosno koliko duboko je mrze. Ipak, ona to ne može da prozre – recite Mi, nije li ovo glupost? (Jeste.) U kojoj meri je ona glupa? U toj meri da joj sasvim nedostaje normalna ljudska inteligencija; stoga ona ne može da koristi normalno ljudsko razmišljanje da bi posmatrala ljude i stvari. Uvek koristi svoje detinjaste, izopačene, idiotske misli i gledišta da bi stvari posmatrala i procenjivala. Na kraju, ona često dovodi sebe u teške situacije, postajući veoma pasivna i ponaša se vrlo neuko. Nije li to glupost? (Jeste.) Postoje ljudi koji su toliko glupi. Biti glup znači da ti ljudi nemaju inteligenciju normalne ljudskosti, pa kad ljude i stvari posmatraju ili se bave raznim stvarima, oni kao podršku nemaju osnovna načela koja će im omogućiti da postignu dobre rezultate, zar ne? (Da.)

Sve u svemu, ako se ljudi reinkarnirani iz životinja procenjuju korišćenjem istine kao merila, primarna karakteristika tih ljudi je u tome da to merilo u osnovi ne ispunjavaju – to je strogo merilo. Ako se procenjuju prema inteligenciji normalne ljudskosti, oni su čak nesposobni da korišćenjem razmišljanja normalne ljudskosti posmatraju ljude, događaje, stvari ili situacije koji nastaju u njihovom svakodnevnom životu. Strogo govoreći, takvi ljudi u svakodnevnom životu ne mogu čak samostalno ni da se pobrinu za sopstvenu ishranu, odevanje, smeštaj ili prevoz, niti na ova pitanja mogu samostalno da odreaguju i da ih rešavaju. Čak i ako jedva uspevaju da prežive a da ne umru od gladi, na osnovu njihovih ispoljavanja u bavljenju raznim stvarima, takvi ljudi deluju krajnje idiotski i nespretno, daleko su od toga da poseduju istinsku normalnu ljudskost. Uzmimo za primer neke životinje – one čak ni ne znaju koliko im je hrane dovoljno da pojedu. Jedino ako ih ljudi hrane u tačno utvrđeno vreme i u odmerenim količinama, one mogu zdravo da se hrane. Uzmimo za primer pse, koji bi, ukoliko im dopustite da slobodno jedu i ne postavite im ograničenja u pogledu količine, pojeli previše. Nastavili bi da jedu sve dok se potpuno ne prejedu i fizički ne budu u stanju da više jedu. Stoga je više nego očigledna karakteristika ljudi reinkarniranih iz životinja u tome da ne mogu samostalno da upravljaju mnogim aspektima sopstvenog života. Zašto to ne mogu samostalno da urade? Zato što nikad ne znaju koja su načela za obavljanje takvih stvari, koji su osnovni uslovi odnosno koje granice ne bi trebalo da prelaze. Baš kao u slučaju nekih životinja kad jedu – one ne znaju koliko im je hrane dovoljno. Ako ljudi njima ne upravljaju, one će jesti sve dok se ne prejedu i ne uginu. Ako postoji neko ko njima upravlja i hrani ih, one bi mogle da očuvaju dobro zdravlje. Ova karakteristika je takođe prilično očigledna kod ljudi koji su reinkarnirani iz životinja. Baš kao što neki ljudi kažu: „Oni jedu a da ni ne znaju jesu li gladni ili siti, i spavaju a da ni ne znaju da li je dan ili noć.” Dakle, da li takvi ljudi poseduju inteligenciju ljudskosti? Sasvim je jasno da je ne poseduju. Ne razmatraju stvari kao što su: kako treba da jedu kako bi regulisali svoje zdravlje tokom četiri godišnja doba dok njihovo telo prolazi kroz različita stanja, koja hrana je zdrava a koja nije u kom godišnjem dobu, koji načini života su zdravi i nezdravi – normalan čovek od dvadeset godina te stvari možda ne zna, ali u svojoj tridesetoj godini za neke od njih zna, a u svojoj četrdesetoj zna ih još više. U svojoj pedesetoj godini, na osnovu svog stvarnog fizičkog stanja, on će rezimirati skup pravila koja mu odgovaraju i prema kojima će živeti, i to će u osnovi biti uspostavljeno i tačno utvrđeno, bez dodatnih velikih promena. Međutim, ljudi reinkarnirani iz životinja, čak i ako dožive osamdesetu godinu, i dalje ne mogu da rezimiraju skup pravila prema kojima će živeti. Jedu ili previše ili premalo, pa ili uznemire stomak ili imaju smetnje u probavi. Oni nemaju pojma koje zdravstvene probleme izazivaju koje životne navike odnosno koje vrste hrane – samo jedu razuzdano. Ako od njih zatražite da rezimiraju režim ishrane ili pristup u ishrani koji im odgovara na temelju toga koje vrste hrane su prikladne ili nisu prikladne za njihovu građu i na osnovu različitih informacija, oni to ne mogu da urade. Na primer, na internetu neko poručuje da su ljuske od jaja bogate kalcijumom i da konzumiranje ljuski od jaja može da poveća unos kalcijuma, pa oni o tome razmisle: „Nedostaje mi kalcijum, pa zato nisam naročito visok – ješću ljuske od jaja kako bih povećao svoj unos kalcijuma.” Međutim, nakon što neko vreme jedu te ljuske od jaja, ispostavi se da kod njih nije došlo do boljitka u pogledu nivoa kalcijuma. Recite Mi, zar ovo nije izopačeno? Kad na internetu naiđeš na informaciju koja poručuje da su ljuske od jaja bogate kalcijumom i da se mogu koristiti kao dopuna za kalcijum, kako to treba da shvatiš? Sasvim je jasno da su ljudi koji jedu ljuske od jaja skloni izvrtanju stvari. Njihovo je shvatanje netačno, pa je njihovo praktično postupanje izopačeno, ekstremno i idiotsko. Koji je onda ispravan način da se ovo shvati? Iako ljuske od jaja mogu biti bogate kalcijumom, one nisu nešto što možemo da jedemo. I dalje je nepoznato mogu li one zaista da budu dopuna za kalcijum, pa čak i da li mogu da budu dopuna za tvoje vrednosti nivoa kalcijuma, a osim toga je i neizvesno da li taj kalcijum možeš da apsorbuješ. Pored toga, postoji li bilo kakav dokaz da ljuske od jaja mogu da budu dopuna za kalcijum? Da li je ta tvrdnja proverena? U stvarnosti postoji mnogo stvari koje mogu da povećaju unos kalcijuma, i sve one su medicinski dokazane. Ako odbijaš da prihvatiš te dokazane metode, onda si apsurdna osoba. Zar ne možeš naprosto da uzmeš tablete s kalcijumom kako bi dopunio svoj unos kalcijuma? To je najjednostavniji metod. One ne škode želucu niti oštećuju zube, dobrog su ukusa i možeš da osetiš efekte. Zar ovo nije ispravno shvatanje? (Jeste.) Međutim, oni sa iskrivljenim shvatanjem to ne shvataju na ovaj način – oni stvari dovode do krajnosti. Oni veruju: „Ako neko kaže da ljuske od jaja mogu da dopune tvoj unos kalcijuma, onda mora da je u redu jesti ljuske od jaja. Ako treba da dopuniš svoj unos kalcijuma, moraš da ih jedeš.” Čak ni ne razmišljaju o tome može li telo da apsorbuje ljuske od jaja nakon što ih pojedeš. Ovo odražava izopačeno shvatanje, ovo je krajnost. Kad bi neko rekao: „Kora od banane je bogata vitaminima i ako je jedeš, postaćeš lepši”, da li biste je jeli? (Ne.) Zašto ne biste? (Zato što neke vrste hrane koje je Bog stvorio treba da se jedu nakon što se oguli kora, u skladu sa prirodnim pravilima. Uporno jesti koru znači da se stvari dovode do krajnosti. Ako neko želi da dopuni svoj unos vitamina kako bi se prolepšao, on treba da jede one vrste hrane koje su ujedno uobičajeno jestive i koje imaju učinak na lepotu.) To je ispravno shvatanje. Međutim, pogledajte tu ekstremnu budalu – ona to ne shvata na taj način. Istrajna je u tome da sebe primorava da jede koru, pa još i govori: „Moram da se pobunim protiv svog tela. Moram da jedem koru od banane kako bih povećao nivo određenog hranljivog sastojka u svom organizmu.” Ali ne razmišlja na sledeći način: „Kora od banane nema dobar ukus. To nije hrana. Neću da je jedem. Zašto umesto toga naprosto ne pojedem nešto drugo što sadrži ovaj hranljivi sastojak?” Zar ovo nije ispravno shvatanje? (Jeste.) Ako na ovaj način možeš da zapažaš razliku, ako na ovaj način možeš da shvataš stvari, to dokazuje da poseduješ ljudsku inteligenciju. Ali ako razliku ne možeš da zapažaš na ovaj način i čim čuješ da kora od banane sadrži određeni hranljivi sastojak uporan si u tome da je jedeš makar i da joj je ukus loš – onda si budala, neko si ko je reinkarniran iz životinje i ne poseduješ razmišljanje normalne ljudskosti. Takve ljude mogu da zalude svaka jeres ili laž i oni naprosto nisu u stanju da raspoznaju tačnost ili istinitost raznih informacija – uvek budu prevareni. Sve ovo predstavlja ispoljavanje načina na koji se ljudi reinkarnirani iz životinja ophode prema raznim konkretnim stvarima – oni su ekstremno glupi, shvatanje im je izopačeno i apsurdno i sve dovode do krajnosti. Kad ljudi kažu da istraživanja upućuju na to da je nešto jestivo, to ne znači da to moraš da jedeš, niti to znači da to ne može da bude zamenjeno ničim drugim. Ako kažete da istinu ne može da zameni nikakva teorija, to je objektivno i tačno. Ali ove hranljive materije su materijalne supstance – nemoguće je da za njih ne postoje nikakve zamene. Bog je stvorio veoma raznovrsnu hranu i postoje brojne vrste hrane koje sadrže različite hranljive sastojke. Ljudi mogu da prave precizne izbore na osnovu svoje individualne konstitucije, starosne grupe i trenutnog zdravstvenog stanja – nema potrebe da se pridržavaju pravila. Nakon što čuju neku informaciju, ljudi koji odlaze u krajnosti ne mogu prema njoj da se odnose ispravno, niti mogu da je raspoznaju. Te stvari ih uvek zalude i na kraju kažu: „Sve što je na internetu je laž – ni jedna jedina reč nije istinita!” Vidiš, oni sada odlaze u drugu krajnost. Na internetu možeš da pretražuješ informacije, ali moraš da znaš kako da koristiš ljudsku inteligenciju i ispravan način ljudskog razmišljanja da bi ih raspoznao, da bi napravio ispravan izbor onoga što ćeš koristiti i onoga što ćeš odbaciti. Ako je za tebe nešto korisno, to možeš da koristiš; ako za tebe nešto nije korisno ili nije prikladno, to možeš da posmatraš kao neku smernicu ili kao svojevrsno opšte znanje. Ljudi sa ljudskim razmišljanjem praktično postupaju na ovaj način. Oni koji ne poseduju ljudsko razmišljanje praktično postupaju na način koji odstupa ili ulevo ili udesno – ili budu obmanuti ili u potpunosti ničemu ne veruju. Oni nisu u stanju da takve stvari pažljivo raspoznaju. U načinu na koji se odnose prema najrazličitijim informacijama ili rešavanju stvari iz svakodnevnog života, takvi ljudi deluju naročito tvrdoglavo, apsurdno, smeteno i idiotski. Ljudi koji su idioti u ovoj meri, koji tačno ne mogu da raspoznaju od netačnog ili ispravno od pogrešnog – kako se oni svakoga dana snalaze u svom životu? Već i pri samom pogledu na to kako se oni ponašaju, vi se zabrinete – možete li da i dalje imate ikakvu nadu da će oni moći da uđu u istina-stvarnost?

Neka žena se udala za ljigavog probisveta i razmišlja: „Moj suprug me jako voli. Pronašla sam pravu ljubav, zaljubila sam se”, pa se oseća vrlo blaženo. Međutim, drugi ljudi gledaju tog njenog supruga i vide da on nije čak ni čovek – da je đavo – i pitaju se kako ona može da i dalje bude toliko opijena i da u toj meri uživa. Zbog nje se čak i oni sekiraju i za nju brinu. Na kraju, nakon što s njim dobije decu, ta žena biva odbačena i ostaje bez izdržavanja – život joj postaje nepodnošljivo težak! Sudeći prema glupostima koje rade oni ljudi koji su reinkarnirani iz životinja jasno je da za svoj uspeh u tome što žive i što mogu da prežive velikim delom treba da zahvale Božjoj milosti. Bog im daje dah tako da mogu da ostanu živi i daje im hranu ne bi li mogli da prežive. Ptice na nebu, male životinje, pa čak i mravi na zemlji, svi imaju hranu za jelo – koliko to još i više važi za ljude? Pošto si reinkarniran kao čovek, Bog ti daje sredstva da preživiš. Ili postoji neko ko te izdržava ili imaš određenu vrlinu koja ti omogućava da obezbediš sopstvena sredstva za život. To je Božja milost. Bog ne dozvoljava da umreš od gladi, već ti pruža način da preživiš, kako bi mogao da doživiš duboku starost, da živiš do samoga kraja. Da nije Božje milosti, uz kov s kojim se rađaju, uz odsustvo normalnog razmišljanja i uz odsustvo čak i najmanje sposobnosti da rešavaju probleme, oni koji su reinkarnirani iz životinja ne bi uspeli čak ni da zarade za sopstveni život. S druge strane, ljudi koji su reinkarnirani iz životinja zapravo su prilično blagosloveni. Uzimajući u obzir njihove sposobnosti u svim aspektima i njihovu inteligenciju, doslovno bi im bilo nemoguće da u ovom složenom i zlom svetu zarade za život. Međutim, pošto Bog prema svim stvorenim bićima pokazuje milost i saosećanje, u tom slučaju, bez obzira na to da li si reinkarniran iz životinje ili iz čoveka, ako si u Božjim očima stvoreno biće i On ti je dao dah, tad On normalno obezbeđuje ono što ti je potrebno da živiš i da preživiš, omogućavajući to da se tvoj život održi i omogućavajući ti da nastaviš da živiš. Pa, ako kažeš: „Izašao sam u svet i borio sam se da zaradim novac, izdržavajući sebe tako da budem dobro uhranjen i zdrav – zar mi nije sasvim dobro? Ne vređaš li me time što me nazivaš glupim?”, u tom slučaju grešiš. Činjenica da možeš da zaradiš novac i da sebe izdržavaš ne mora nužno zaista da bude rezultat tvoje sposobnosti – devedeset devet odsto toga jeste Božja milost. Bog ti daje određenu energiju i time ti omogućava da se trudiš da zaradiš novac za hranu; On ti daje određenu snagu, kao i zdravo telo, i time ti omogućava da izvršiš posao, da zaradiš novac, izdržavaš porodicu i da preživiš. Šta je u osnovi tvoje sposobnosti da radiš ove stvari? Sve to se temelji na tome da ti Bog daje najosnovnije urođeno stanje koje ti omogućava da se baviš normalnim ljudskim radom, omogućavajući ti, u krajnjoj liniji, da sebe izdržavaš i da obezbediš sredstva za život. Ukratko, bez obzira na sve, bilo da si glup ili smeten, ovoga časa, kao stvoreno biće sa spoljašnjim izgledom čoveka, treba da znaš svoj identitet i svoju vrednost. Povrh toga, treba ispravno da shvatiš šta ti je Bog darovao, šta ti je Bog obezbedio, kao i Božju blagodat i milost. Ako se nekoliko tvojih karakteristika podudara sa onima kod ljudi reinkarniranih iz životinja i osećaš da sigurno pripadaš toj kategoriji ljudi, šta treba da uradiš? To je lako rešiti: kakvo god da ti je poreklo, bez obzira na to da li prirodno poseduješ ljudsku inteligenciju i ljudsko razmišljanje, činjenica je da sada imaš ljudski identitet. Budući da imaš ljudski identitet, treba da ispunjavaš ljudsku dužnost – da radiš najviše što možeš, u granicama sopstvenih sposobnosti i u najvećoj mogućoj meri, da postižeš i radiš dobro ono što bi čovek trebalo da uradi. Neki ljudi kažu: „Rekao si da ljude koji su reinkarnirani iz životinja karakterišu izopačeno shvatanje, obamrlost, smetenost i glupost – to znači da oni nemaju ljudsku inteligenciju. Velika većina tih ljudi uopšte ne razume istinu – kako oni mogu dobro i prikladno da izvršavaju svoju dužnost?” Ako za tebe ne važe stroga merila, možeš da postigneš da je dobro i prikladno izvršavaš, jer, na kraju krajeva, sada imaš ljudski identitet; dokle god si poslušan i ne izgovaraš izopačene argumente, to možeš da postigneš. Ako čak ni ove dve stvari ne možeš da postigneš, u tom slučaju kažem da si zaista u opasnosti i moraćeš da budeš odstranjen iz crkve. Ako kažeš: „Te dve stvari mogu da postignem. Neću da izgovaram izopačene argumente i prihvatiću ispravne izjave. Uradiću sve ono što mi se kaže; i kako god da mi se kaže da to uradim, tako ću i učiniti” – ako zaista možeš da postupaš na ovaj način, onda ćeš moći da postigneš to da svoju dužnost izvršavaš dobro i prikladno. Neki ljudi kažu: „Svoju dužnost sam izvršavao dobro i prikladno, ali želim i da je izvršavam u skladu sa istina-načelima.” Ako zaista imaš nameru da težiš istina-načelima na temelju sposobnosti da dužnost izvršavaš dobro i prikladno, u tom slučaju će biti u redu koji god nivo da dostigneš – nema nikakvih zahteva. Dokle god nisi tvrdoglav, ne izgovaraš izopačene argumente, uporno ne ističeš sopstvene razloge, ne ponašaš se smeteno i ne odbijaš da priznaš kad uradiš nešto glupo, to je dovoljno. A kad je reč o postupanju shodno istina-načelima, možeš da uradiš onoliko koliko si u stanju; šta god da misliš da možeš da uradiš, samo to uradi. Zahtevi za ovaj tip čoveka nisu visoki budući da mu je donekle teško da dostigne istina-načela. Dakle, s obzirom na njegova urođena stanja, od njega se strogo ne zahteva da postupa shodno istina-načelima. Zašto se od njega to ne zahteva? Zato što za to nije sposoban. Insistiraš li na zahtevu da on postupa shodno istina-načelima, bilo bi to kao da ribu prisiljavaš da živi na kopnu. Uzmimo za primer neke životinje – zahtevaš li od njih da za svaki obrok pojedu odgovarajuću količinu hrane, da se ne prejedaju i ne rastežu stomak, mogu li one to da učine? Ne mogu. One u jednom mahu pojedu onoliko koliko mogu sve dok fizički više nisu u stanju da jedu. Isti su i ljudi koji su reinkarnirani iz životinja. Zahtevaš li od njih da postupaju shodno istina-načelima, oni to ne mogu da urade. Dakle, znači li to da se od takvih ljudi dižu ruke? Ne, od njih se ne dižu ruke. Međutim, to što se od njih ne dižu ruke ne znači da se od njih zahteva da shvate istina-načela ili da uđu u istina-načela. To naprosto znači da se prema njima postupa ispravno, da im se dozvoljava da rade ono što su u stanju da urade. To ne znači da im se oduzima podobnost da izvršavaju svoju dužnost, podobnost da streme ka istini, a još manje da im se oduzima podobnost da postignu spasenje. To naprosto znači da se od njih strogo ne zahteva da postupaju shodno istina-načelima, niti se od njih strogo zahteva da u svim stvarima dostignu istina-načela. Drugim rečima, oni treba da rade onoliko koliko su u stanju. Dokle god namerno ne pokušavaju da izazivaju ometanja, ne izgovaraju izopačene argumente niti bezobzirno čine nedela kad su u pitanju ključna pitanja koja se tiču načela, to je dovoljno. Zahtevi za takve ljude nisu visoki. Da li razumete? (Da.)

Kad je reč o ljudima koji su reinkarnirani iz životinja, u zajedništvu smo razgovarali o nekim ispoljavanjima njihove suštine. Naravno, postoje i neka ispoljavanja o kojima nismo detaljnije razgovarali. Kad bismo o njima govorili detaljnije, neki ljudi to možda ne bi mogli da podnesu, pa smo govorili uopšteno, ostavljajući neke stvari neizrečene. Bez obzira na to iz čega si reinkarniran, na kraju krajeva, sad imaš ljudski identitet. Pošto imaš ljudski identitet, stalo ti je do svog imidža i do svog dostojanstva, pa ćemo donekle poštedeti tvoje dostojanstvo – o ovom aspektu nećemo previše detaljno govoriti. Ono o čemu smo već razgovarali pokazuje kako u osnovi stvari stoje – u odnosu na to se uporedi. Recimo da se tvoja ispoljavanja podudaraju sa onima kod ljudi reinkarniranih iz životinja i da se u svom srcu osećaš prilično uznemireno – osećajući da pošto imaš ovakav identitet, s jedne strane ti je vrednost srozana, a s druge, tvoj integritet je povređen i tvoje je dostojanstvo dovedeno u pitanje. Ne znaš kako da se postaviš prema svom odnosu s Bogom i najednom osećaš da se tvoj status strmoglavio, da si niži od ostalih, više ne osećaš da u vezi sa tobom postoji išta časno, više ne osećaš da ti je karakter plemenit odnosno da si vredan časti, pa u svom srcu iznenada osećaš da za tebe nema nade niti podrške, te da je tvoje buduće odredište neizvesno. Da li bi ovo bila dobra ispoljavanja? (Ne bi.) Zar onda ne bi trebalo da se preokreneš? (Da.) Pošto ova ispoljavanja i ovaj način shvatanja nisu dobri, šta treba učiniti? Za ovakve ljude moramo da pronađemo izlaz, ne bi li se oni osećali malo bolje. Nije reč o tome da se oni umiruju niti da se oni obmanjuju – već o tome da im se omogući da ovu stvar posmatraju ispravno i da teže tome da postupaju u skladu sa istina-načelima. Dakle, šta oni treba da urade? Kako ljudi reinkarnirani iz životinja ovu stvar treba da shvate? Pre svega, iz Božje perspektive, bez obzira na to iz čega je neki čovek reinkarniran, to je odredio Bog – ljudi se tu ništa ne pitaju. Pretpostavimo da si ti jedan od tih ljudi. Kad bi se od tebe tražilo da izabereš, da li bi izabrao da budeš reinkarniran kao životinja ili kao čovek? (Da budem reinkarniran kao čovek.) Zašto bi to odabrao? (Zato što jedino kad smo reinkarnirani kao ljudi imamo mogućnost da čujemo šta Bog govori i da shvatimo Njegove reči.) A kad biste bili reinkarnirani kao životinje? (Ne bismo imali mogućnost da čujemo Božje reči.) To znači da nikada ne biste imali priliku da čujete Božji glas. Dakle, znajući da je dobra stvar to što si, kao životinja, reinkarniran u čoveka, Bogu još i više treba da se zahvališ – na Njega ne bi trebalo da se žališ. Bogu treba da se zahvališ što ti je pružio priliku da budeš ljudsko biće – a to je, štaviše, prilika koja se događa jednom u hiljadu godina. Na kraju krajeva, Bog se ovaplotio da bi spasao ljude i dok većina ljudi ovu blagodat spasenja nije dobila, ti jesi – posrećilo ti se da čuješ Božji glas i da čuješ Boga kako izražava istinu. To je tvoj blagoslov. To je nešto što, kao stvoreni oblik života, ne bi mogao da dobiješ čak ni kroz nekoliko života ili mnoga doba, makar i da si za to preklinjao. Bog je izabrao upravo tebe u ovom dobu, omogućavajući ti da se reinkarniraš kao čovek, da živiš u Božjoj kući i da, zajedno s ljudskim rodom, izvršavaš dužnost stvorenog bića, preobražavajući svoj identitet iz onog životinjskog u onaj pripadnika ljudskog roda i omogućavajući ti da izvršavaš dužnost ljudskog bića. Kakva je to samo velika čast i privilegija! To je nešto što su brojni stvoreni oblici života mogli samo da žele i nikad da ne dobiju – a ti si to ipak dobio i danas u tome uživaš. Ova prilika je neverovatna retkost; za svaki stvoreni oblik života, to je prilika koja se događa jednom u hiljadu godina. Stoga, ne samo da ne treba da te obuzima malodušnost i da se žališ, da se osećaš uznemireno ili da razmišljaš kako ti je status niži od ostalih, već, naprotiv, treba zapravo da osećaš kao da ti se posrećilo. Treba da se zahvališ Bogu – da se zahvališ Bogu na prilici koju ti je dao, da Mu se zahvališ što te uzdiže, jer je to što je On učinio tako veliko: to što je On učinio zaista je blagodat i milost prema stvorenim bićima. Nakon što ovu blagodat prihvatiš od Boga, treba da budeš zahvalan što je On promenio tvoj identitet i tvoju klasu. Međutim, ne možeš samo da Mu se zahvališ i s tim završiš – osim što Mu se zahvališ, treba i da razmisliš kako da ovu priliku iskoristiš. Koji god da je bio tvoj prvobitni identitet, to što sada možeš da izvršavaš dužnost kao ljudsko biće, to je dobra prilika da promeniš svoj identitet i da izmeniš svoju klasu kao stvoreno biće. Dakle, kako možeš da izvedeš ovu promenu? Prva ključna stvar je da svoju dužnost dobro izvršavaš. Ako si usled različitih ograničenja svojih urođenih stanja jedino sposoban da se naprežeš i da izvršavaš fizički posao, da izvršavaš prljav i zamarajući posao i, na osnovu tvog identiteta i vrednosti, dužnost koju izvršavaš može zauvek da ostane samo unutar ovog opsega, bez ikakve mogućnosti da bude ublažena ili poboljšana, šta onda treba da uradiš? Kog načela treba da se pridržavaš? Koja god ispoljavanja da posmatramo, bilo da je to tvoja inteligencija, tvoj karakter ili su to tvoja urođena stanja, ako će tvoja vrednost među ljudima uvek biti takva – uvek ćeš biti bezvredna, glupa, smetena, obamrla, pritupa osoba s iskrivljenim shvatanjem i tvoja se vrednost neće nikada povećati – kako onda treba da se postaviš prema svojoj dužnosti? Ovo je od najveće važnosti. Pretpostavimo da ti se vrednost neće nikada povećati i da među ljudima nećeš nikada imati nikakvo dostojanstvo. U Božjim očima, ti si večno fiksiran u mestu – to je naprosto ono što si ti. Tvoja klasa možda ima očigledne karakteristike koje su na površini vidljive i iz životinje se nikada nećeš promeniti u pravog čoveka. Nema nade da ćeš postići spasenje jer ne možeš da shvatiš istinu, pa čak ni ne poseduješ ljudsku inteligenciju. Ne razumeš istine vizija, a u Božjoj kući ne znaš kako da propovedaš jevanđelje, ne zadovoljavaš i ne ispunjavaš uslove ni za jednu dužnost koja podrazumeva profesionalne veštine – zauvek ćeš biti zaglavljen u izvršavanju prljavih i zamornih poslova i nema načina da tu svoju situaciju preokreneš. Pretpostavljajući da si takav, šta bi uradio? Da li bi prestao da veruješ u Boga? Da li bi digao ruke od sebe? Da li bi neki ljudi čak sebi oduzeli život? Da li bi rekli: „Ne želim više da živim. Za mene ionako nema izlaza – u čemu je svrha da ovako živim?” Ako se, bez obzira na to koliki trud ulažeš, koliko si marljiv, koliko težiš odnosno koliko veliku cenu plaćaš, tvoja vrednost neće nikada promeniti i u Božjoj kući ćeš zauvek biti neko ko dirinči i preznojava se od rada, niska osoba bez dostojanstva na koju svi gledaju s visine, u tom slučaju, kad je reč o načinu na koji se ophodiš prema svojoj dužnosti, Božjem nalogu i raznim zahtevima Stvoritelja, koji put praktičnog postupanja treba da odabereš? To je najbitnije. U načelu i u teoriji, tvoja vrednost i tvoj identitet su utvrđeni, ali u stvarnosti, baš sada, među ljudima i u Božjim očima, tvoj pravi identitet je onaj ljudski. Zašto kažem da je onaj ljudski? Zato što dužnost koju možeš da izvršavaš, tvoja svakodnevna ispoljavanja i razne instinktivne sposobnosti tvojih urođenih stanja spadaju u osnovni opseg onoga što je normalno za ljudsko biće – ti poseduješ ta osnovna stanja toga da si čovek. Samo u smislu ove stavke, kako bi trebalo da se odnosiš prema svojoj dužnosti? Životinje ne razumeju istina-načela, ne znaju kako da dobro izvršavaju svoju dužnost, kako da se čvrsto drže svoje dužnosti odnosno kako da dužnost izvršavaju posvećeno i da do kraja budu istrajne u pružanju usluga – životinje te stvari ne razumeju. Ali sada, kao čovek, ti razumeš, znaš, pa te stvari treba da postigneš. Pošto si u stanju da te stvari postigneš, Bog će prema tebi postaviti zahteve na osnovu ovog načela. Međutim, ako se, budući da si nezadovoljan svojim identitetom i zato što osećaš da Bog nije pravičan, obeshrabriš i na Njega se žališ, osećaš da ti je život ponižavajući i nedostojanstven, pa zatim odustaneš od izvršavanja svoje dužnosti, odbijajući da uradiš čak i ono za šta si sposoban, u tom slučaju si krajnje buntovan. U Božjim očima nisi u skladu s merilom kao stvoreno biće; ti si izrod. Dakle, šta bi trebalo da uradiš? Bez obzira na to da li si vredan časti ili si nizak, i bez obzira na to od čega si nastao odnosno koji problemi postoje u tvojim urođenim stanjima, ukratko, šta god da si u stanju da uradiš, daj sve od sebe da to uradiš i to uradi najbolje što možeš. Ako čak i kad daš sve od sebe i dalje zaostaješ za istina-načelima, Bog ima najmanje merilo koje zahteva od svih tipova ljudi: dokle god daješ sve od sebe, pokazuješ svoju iskrenost i nudiš svoju odanost, bićeš u skladu s merilom. Bog ne očekuje od svakog čoveka da postigne stoprocentni učinak – dovoljan je učinak od šezdeset odsto. Šta Bog želi? Ono što Bog želi jeste stav – ako je tvoj stav u tvojoj želji da izvršavaš dužnost stvorenog bića, da dobro obavljaš sve one stvari koje treba da uradiš i koje treba da postigneš, ne žaleći ni za čim, onda je to stav koji Bog prihvata. Bog će ovaj stav odobriti i taj stav će te štititi tako da stigneš do kraja puta. Neki ljudi pitaju: „I šta će se desiti kad stignem do kraja puta?” To ti sada neću reći – reći ću ti kasnije. Kad stigneš do kraja puta, znaćeš. Ukratko, sada je najvažnije kako se odnosiš prema ovoj stvari, kako se odnosiš prema dužnosti koju ti je Bog dao i kako ispunjavaš dužnost koju ti je Bog dao. Koja god da je dužnost u pitanju, sve dok je to nešto što ti je Božja kuća dodelila, moraš da daš sve od sebe da je izvršiš. Kad prepoznaš svoje probleme, treba da daš sve od sebe da ne izgovaraš izopačene argumente, da ne činiš stvari koje vređaju Boga i da ne govoriš stvari koje vređaju Boga; umesto toga treba da radiš stvari koje koriste ljudima i Božjoj kući i da govoriš stvari koje koriste ljudima i Božjoj kući. Neki od vas kažu: „Sada za ovo još uvek nisam sposoban.” Onda ne žuri – ne budi nestrpljiv. Ako to ne možeš da učiniš danas, onda to uradi sutra. Ako to ne možeš da uradiš ove godine, pokušaj da uradiš sledeće godine. Samo polako. Međutim, ako to i dalje ne postigneš do trenutka kad ljudski ishodi budu obznanjeni, onda ćeš naprosto morati sâm da snosiš posledice. Niko neće platiti ceh za tvoje ponašanje. Da li razumeš? (Da.) Ovo pitanje ne bi trebalo da bude teško za rešavanje – sve će zavisiti od čovekove racionalnosti i od toga da li on može da shvati ove reči. Ako možeš da ih shvatiš, onda će te stvari biti prilično lako rešiti. Čak i ako nekoliko pojedinaca kaže da je to pomalo teško, dokle god budu težili u tom smeru, na kraju će postići neke rezultate. Ako ne budeš išao ovim putem, možda ćeš i dalje moći da preživiš, međutim, teško je reći kakav će te ishod na kraju sačekati; niko to ne može da garantuje i niko ti neće davati nikakva obećanja.

Kako se osećate nakon što ste čuli današnju temu? U emotivnom smislu se verovatno osećate prilično uznemireno, zar ne? Ovo je jedna od tema s kojom su ljudi najmanje spremni da se suoče od trenutka kad počnu da veruju u Boga, zar ne? Zar ona nije još više uznemirujuća i teža za prihvatanje u odnosu na temu koja govori o tome da si služitelj? Da li ju je teško prihvatiti? Zapravo ste u stanju da je prihvatite, zar ne? (Tako je.) Ako su ljudi sigurni u Božji identitet i pronašli su sopstveno mesto, onda ove reči i ovakav problem ljudima ne bi trebalo da budu previše teški – tek nekoliko pojedinaca bi s njima moglo da ima problem. Međutim, nakon što ovo čuje, većina ljudi najverovatnije neće nastaviti da istražuje kakvi su zaista njihova vrednost i njihov identitet. Čak i ako zaista postoji podudarnost s nekim ispoljavanjima ljudi koji su reinkarnirani iz životinja, oni će biti u stanju da se prema tome ispravno postave i nakon nekog vremena osećaće se dobro, zar ne? (Da.) Onda, razgovor u zajedništvu za danas završavamo na ovom mestu. Doviđenja!
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Kako stremiti ka istini (13)

Tema o kojoj smo prošli put razgovarali u zajedništvu odnosila se na to kako raspoznavati i posmatrati ljude. Za ovu vrstu teme se može reći da je ljudima zanimljiva, no, budući da je ova tema donekle posebna i odnosi se na značajno pitanje ljudskih izgleda i sudbina, ona kod slušalaca izaziva određena osećanja koja se razlikuju od onih koja pobuđuju drugi aspekti istine. Za neke, ova osećanja nisu naročito prijatna. Nakon što čuju tu temu, neki ljudi bi mogli da iskuse značajno unutrašnje previranje, a i oni koji su obamrli mogli bi da iskuse neko blaže unutrašnje previranje. Je li tako? (Da.) Kakve god reakcije da ljudi imaju, u svakom slučaju, nakon što smo razgovarali o ovim temama, pripadnicima Božjeg izabranog naroda bude lakše da raspoznaju ljude i da prozru razne stvari i omogućeno im je da dobiju određeni uvid i određenu sposobnost raspoznavanja. Je li tako? (Da.) Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o nekim ispoljavanjima i karakteristikama ljudi reinkarniranih iz životinja. Dakle, koje su glavne karakteristike ljudi ove vrste? (Prošli put smo razgovarali o tome da ljudi reinkarnirani iz životinja imaju četiri karakteristike: kao prvo, oni imaju iskrivljeno shvatanje; kao drugo, oni su naročito obamrli; kao treće, oni su naročito smeteni; i kao četvrto, oni su naročito glupi.) Ove četiri osobine su suštinske karakteristike ljudi koji su reinkarnirani iz životinja. Dakle, da li ste svi vi rezimirali koja su tačno suštinska ispoljavanja ljudi ove vrste? Drugim rečima, sudeći prema njihovom spoljašnjem izgledu – njihovom govoru i vladanju, kao i prema raznim ispoljavanjima njihove ljudskosti – koja to ispoljavanja oni imaju koja su povezana sa ove četiri karakteristike? Na primer, koje su karakteristike u načinu na koji oni pristupaju istini, kao i karakteristike savesti i razuma njihove ljudskosti? Naravno, te osobine su u osnovi obuhvaćene kroz sledeće četiri karakteristike: iskrivljeno shvatanje, obamrlost, smetenost i glupost, zar ne? (Da.) Dakle, na osnovu nekih ispoljavanja koja možete da vidite i na koja možete da naiđete u stvarnom životu, objasnite malo detaljnije ove četiri karakteristike. Za koja još ispoljavanja znate? Na primer, ljudi koji su reinkarnirani iz životinja su veoma obamrli. Ako ukažeš na njihov problem navodeći samo neki simboličan primer, oni to i dalje neće shvatiti čak ni ako im za taj problem kažeš nekoliko puta. Stoga moraš izričito da kažeš: „Govorim o tebi”, da bi oni shvatili da se radi o njima. U suprotnom, oni pretpostavljaju da je reč o problemu nekog drugog, da to nema veze sa njima i smatraju da su oni baš kako treba. Zar to nije obamrlost? (Jeste.) Ne bi li oni makar malo odreagovali, moraš stvari da im staviš bukvalno pred nos. Dakle, mogu li oni da shvate istinu? (Ne.) Zašto ne mogu da shvate istinu? (Zato što reaguju tromo i ne mogu da razumeju značenje Božjih reči. Kad im drugi ukažu na njihove probleme, oni mogu samo da dokuče doktrinu ili pravilo; ne mogu to da shvate iz pozitivnog ugla, pa im je otud nemoguće da imaju pozitivan ulazak.) Takav je neko ko je lišen sposobnosti shvatanja. U pogledu obamrlosti, kad neko ukaže na određeno stanje, oni naprosto ne mogu da shvate kakve to veze ima sa njima, da li oni zaista imaju takvo stanje ili ga nemaju i da li oni sami zaista imaju ili nemaju takav problem – ne mogu da uvide te stvari niti da razumeju šta druga osoba govori. Čak i ako preciziraš koju su stvar uradili, koje su reči izrekli odnosno koje su ispoljavanje pokazali kog dana, i znaju da o njima govoriš, ono što mogu da dokuče samo je stvar, izjava ili rečenica, i pamte je na nejasan, površan način. Nakon što je upamte, naprosto se čvrsto drže pravila: nemoj da govoriš te reči i nemoj da radiš te stvari; radi ove stvari i postupaj na taj način. Celoga života mogu da se drže tog pravila, odbijajući da prihvate bilo čiju besedu, i nema te sile koja bi od toga mogla da ih odvrati. I kako se ta situacija bude razvijala, usled promena koje nastaju tokom vremena, u geografskim okruženjima, ljudima, događajima i stvarima i tako dalje, ti im kažeš da način na koji su postupali ranije više ne funkcioniše i da moraju da prilagode svoj pristup ili strategiju – premda se načelo zapravo nije promenilo – ali oni to ne mogu da shvate. Oni kažu: „Tolike godine ovako praktično postupam i meni se čini da je to u redu. Postupam na temelju onoga o čemu su starešine i delatnici besedili pre mnogo godina. Zašto bi trebalo da promenim način svog postupanja?” Oni čak imaju osnovu, dok se u stvarnosti samo godinama pridržavaju pravila a da za to čak ni ne znaju ili toga nisu svesni.

Kad je reč o karakteristici posedovanja iskrivljenog shvatanja, većina ljudi koji su reinkarnirani iz životinja pokazuje ispoljavanja iskrivljenog shvatanja. Način njihovog razmišljanja razlikuje se od onog kod normalnih ljudi. Ideje su im krajnje ekscentrične, čudne, a ponekad čak i zapanjujuće neočekivane – naprosto ne možeš da zamisliš zašto bi oni razmišljali na taj način i nikada ne bi ni pomislio da bi ikome na ovom svetu palo na pamet da stvari razmatra na tako čudan način. Pred njihovim idejama postaješ zapanjen. Ovo je stoga što ljudi s normalnim razmišljanjem, uopšteno govoreći, stvari razmatraju u skladu sa normalnim načinom razmišljanja, dok je način razmišljanja onih koji su reinkarnirani iz životinja veoma osoben. Često iznose neke čudne i neobične izjave i kad ih čuje neko s normalnim razmišljanjem, taj čovek će se prenuti. Budeš li pokušavao da slediš njihov način razmišljanja da bi razmotrio neko pitanje, uvidećeš da je veoma neobičan i da nikuda ne vodi. Budući da imaju taj način razmišljanja, u stvarnom životu – bilo da izvršavaju svoje dužnosti, dolaze u kontakt s drugima ili se suočavaju sa određenim okolnostima, ljudima, događajima i stvarima – njihove su ideje uvek krajnje uvrnute i oni ne mogu da se slože s većinom ljudi. Ne deluju kao stvorenja koja žive u ljudskom svetu, već se čini kao da žive u nekom drugom svetu. Nikad ne možeš da shvatiš zašto razmišljaju onako kako razmišljaju ili zašto im padaju na pamet takve misli. Način na koji razmatraju stvari često nadilazi okvir razmišljanja normalne ljudskosti i skreće sa pravog koloseka normalnog razmišljanja. Krajnji rezultat je u tome da svi smatraju kako su njihov način, stav i načela razmatranja stvari krajnje čudni. Ako je takav čovek prisutan dok svi razmatraju neku stvar ili o njoj razgovaraju u zajedništvu i većini prisutnih ljudi nedostaje sposobnost raspoznavanja, većina njih nema svoje mišljenje ili ne razume istina-načela, često će se dogoditi da se tok misli tih ljudi zaustavi ili da normalna rasprava bude ometena i prekinuta usled jedne iskrivljene misli i gledišta te osobe. I koji je krajnji rezultat? Nakon dugotrajne rasprave, ljudi zaključuju da gledište koje ta osoba iznosi skreće s pravog puta, da nije ni objektivno ni praktično, da je, povrh toga, vrlo ekscentrično, te da je njen način razmatranja stvari čak izuzetno uvrnut. Kad normalni ljudi ćaskaju i razgovaraju, razgovor postaje živahniji, stvari o kojima je reč svima postaju jasnije i, kako razgovor odmiče, ta tema sve više napreduje. Međutim, ako ta osoba dođe do reči, razgovor skreće s teme. Ostali ljudi ostaju bez teksta, svi osećaju da su reči ove osobe previše čudne i na njih ne mogu da odgovore. Tema razgovora se tako prekida. Iako ovaj tip čoveka ima „jedinstvene” misli i gledišta, oni se neprekidno razlikuju od gledišta koja iznose oni s normalnim razmišljanjem. Njegove misli i gledišta nisu oni koje bi trebalo da poseduje normalna ljudskost i nisu unutar okvira razmišljanja normalne ljudskosti, pa stvari koje on govori drugim ljudima zvuče čudno ili čak nezamislivo, a njegova rešenja i putevi nisu ljudima ni od kakve pomoći i, štaviše, po svojoj prirodi imaju prekidajući, ometajući, podrivajući i sabotirajući karakter. U redu je dok taj čovek ništa ne govori i tok misli svih drugih je i dalje donekle jasan, međutim, čim se on ubaci u reč i iznese svoje mišljenje ili dâ neki predlog, kad to čuju, svi bivaju ometeni i prekinuti, nastaju odstupanja u pogledu teme o kojoj se raspravlja i teško je postići dobre rezultate. Međutim, čovek koji je istinski dobrog kova može da ukaže na suštinu nekog problema i može da dokuči njegovu srž i da sa drugima podeli ispravan put za rešavanje tog problema. On makar može da pruži neke smislene i vredne predloge koji se nadovezuju na tokove misli drugih ljudi. Ako iznese neki predlog i svi smatraju da je on prikladan i spremni su da ga prihvate, onda to znači da je predlog koji je taj čovek dobrog kova izneo pogodio u samu srž, jer je taj čovek u stanju da stvari prozre. Ako taj čovek ne govori, svi bi mogli da raspravljaju i tri dana a da ne dođu ni do kakvog zaključka. Vidite, oba ova tipa ljudi imaju jedinstvena gledišta koja se razlikuju od gledišta drugih ljudi, ali gledišta koja iznosi čovek dobrog kova drugima mogu da pomognu da prozru suštinu nekog pitanja i da ljudima pomognu da pronađu ispravan smer i put primene kad se izgube. Čovek sa iskrivljenim shvatanjem je drugačiji. Njegova gledišta i iskrivljeni način razmišljanja često imaju razarajuće i ometajuće dejstvo kad ljudi raspravljaju o raznim stvarima ili kad vode normalne razgovore. Dakle, ako je čovek sa iskrivljenim shvatanjem koji je reinkarniran iz životinje uključen u bilo koju crkvu ili u bilo koji aspekt posla, on će najverovatnije izazivati ometanja i prekide, svima će se popeti na glavu, pa će svi u sebi pomisliti: „Samo ga što pre izbacite – svima ide na živce! Svakoga dana izgovara nebitne gluposti, a i dalje misli da je tako dubokouman, dok su u stvarnosti sve što on govori zablude.” Isprva neki ljudi mogu da ga dižu u oblake, ali će ga s vremenom prozreti i reći će: „Ovaj čovek nema nikakve dubokoumne uvide. Samo se po ceo dan na izveštačen način pretvara da je pametan. Gledišta i ideje koje on iznosi zapravo su krajnje apsurdni i naprosto nemaju nikakve veze sa stvarima kojima se treba pozabaviti.” Počeće da ga smatraju iritantnim i da prema njemu osećaju sve veću odbojnost. Dakle, ako je ovaj tip čoveka odgovoran za neki izrazito tehnički ili stručan posao ili ako tokom izvršavanja svoje dužnosti preuzme neki važan posao, brzo će kod drugih izazvati razdraženost, jer zbog gledišta i zahteva koje iznosi ljudi uvek osećaju nevericu i nisu sigurni kako da postupe. Ako je on samo običan sledbenik, koji samo izvršava uputstva i naredbe, onda će u stvarima koje on obavlja često dolaziti do izvesnih odstupanja. Starešine, delatnici i oni koji su u njegovoj blizini moraće neprekidno da ga prate i nadziru. Čim sa njega budu skrenuli pogled, on će praviti greške i ostali će neizbežno morati da mu pomognu da svoje greške ispravi i otkloni, kao i da počiste nered koji je on napravio. Na kraju, kad vide da se ovom tipu čoveka ne može pomoći, svi će reći: „On ovde uvek izaziva ometanja i niko od njega nema mira. Zar ne može da bude oteran? Neka ide kud god želi!” Takvu će reakciju imati svi. Isprva će s njim biti strpljivi, razmišljajući: „Svi mi smo braća i sestre, niko od nas nema veliki rast i naše shvatanje istine je plitko – hajde da jedni druge podržimo i da jedni drugima pomognemo.” Ali tokom dugotrajnog kontakta s njim, oni će ga prozreti. Ispostavlja se da njegov problem nije u tome što ima mali rast – on ima problem sa kovom i sa shvatanjem. Nije stvar u tome da mu je shvatanje plitko ili da mu je razmišljanje detinjasto; naprotiv, njegovo je shvatanje iskrivljeno. Način na koji on posmatra stvari i njegove misli i gledišta su van okvira normalnog razmišljanja, a njegova su mišljenja često drugačija od mišljenja svih drugih ljudi. Čak i kad je to ispravno, on odbija da prihvati šta drugi kažu i neće da sasluša nikakvo objašnjenje. Kad u nekoj svojoj zamisli nešto naumi, nema te sile koja će ga od toga odvratiti. Drugim rečima, ono što je dobro on ne može da razazna od lošeg. Stvari za koje u svojim mislima i gledištima smatra da su dobre, ljudima sa razmišljanjem normalne ljudskosti su ništa drugo do iskrivljene stvari – stvari koje se otvoreno ne mogu predočiti. Njegova gledišta nisu samo detinjasta ili prosta i bezvredna; ona naprosto nisu misli ili gledišta koji su plod razmišljanja normalne ljudskosti. Stoga ovaj tip čoveka ne može da se složi s većinom ljudi. To nije zbog iskvarene naravi niti zbog barijera izazvanih razlikama u životnim navikama ili jezičkim preprekama, a svakako nije zbog toga što on čini neka zla dela ili se prepušta bizarnom ponašanju. Prvenstveno mu je zbog tih karakteristika koje pokazuje njegova ljudskost – iskrivljenog shvatanja, obamrlosti, smetenosti i gluposti – nemoguće da se sa većinom ljudi slaže. Naravno, zli ljudi i antihristi takođe ne mogu da se slože s većinom ljudi, no, iako imaju tu istu osobinu, suština ili pojava njihove nesposobnosti da se s drugima slože razlikuje se od onih kod ljudi koji su reinkarnirani iz životinja. Zli ljudi i antihristi ne mogu da se slože s drugima zato što su u suštini đavoli, dok ljudima koji su reinkarnirani iz životinja u potpunosti nedostaje razmišljanje i inteligencija normalne ljudskosti, kao i savest i razum normalne ljudskosti, pa je normalnim ljudima zato veoma teško da s njima razgovaraju – oni mogu da razgovaraju samo o trivijalnim stvarima, stvarima koje se tiču kuće i svakodnevnice, a ne odnose se ni na kakva načela, što obim razgovora u velikoj meri sužava. Ljudi koji su reinkarnirani iz životinja, na kraju krajeva, nisu oni koji su reinkarnirani iz đavola, razlikuju se od ljudi te vrste i takođe pripadaju kategoriji živih bića. Pa tako, sve dok se to ne tiče glavnih načela, njima i dalje polazi za rukom da se druže, da komuniciraju i dolaze u kontakt s drugima u svom svakodnevnom životu ili dok izvršavaju svoje dužnosti. Međutim, čim su uključena glavna istina-načela ili odluke o tome kojim putem treba ići, ovaj tip čoveka postaje potpuno neusklađen s većinom ljudi i sa njima više ne može da se složi. Na primer, sa ovim tipom čoveka razgovaraš o temama iz svakodnevnog života – koje vrste hrane i jela volite, kako da ih dobro pripremite, o stvarima o svom rodnom gradu i tako dalje. Što više razgovarate, to više imate da kažete i razgovor postaje sve srdačniji. Znači li to da ste vas dvoje međusobno usklađeni? Znači li to da pripadate istoj kategoriji? (Ne.) Te stvari se ne mogu zaključiti samo na osnovu ovakvog razgovora. Ali kad razgovarate o temama poput zašto verujete u Boga i o svojim gledištima o veri u Boga, o temama koje obuhvataju misli i gledišta, istina-načela, poglede na život, vrednosti, puteve kojima ljudi idu, ljudskim stremljenjima i tako dalje, vaše misli i gledišta i načini razmišljanja se sve više razilaze i više nisu na istom koloseku, pa taj razgovor posustaje. A zašto? Zato što je njihovo shvatanje iskrivljeno. Kad ih prvi put čujete kako govore, pomislite da su prilično pronicljivi, ali s vremenom otkrivate da oni govore jedino reči i doktrine i da su prilično oholi. Vaše osećanje prema njima se menja, više nije tako srdačno, nastaju prepreke i ukazuju se razlike među kategorijama kojima svako od vas pripada. Vidite, kad razgovarate o porodičnom životu ili o svojoj ličnoj prošlosti odnosno kad ćaskate o temama u okviru svakodnevnog života, kao što su hrana, piće, razonoda, interesovanja i hobiji, vi i dalje možete da razgovarate. Međutim, čim se razgovor dotakne misli i gledišta, istina-načela, pogleda na život, vrednosti, životnih puteva ili stavova prema Bogu i dužnosti, on posustaje. Tvoj pogled na njih se menja, a i njihov pogled na tebe se menja. Prema njima u svom srcu počinješ da osećaš nekakvu razdraženost, a u njihovom srcu nastaju prepreke prema tebi. Ti se njima ne dopadaš i oni se tebi ne dopadaju. Postepeno se udaljavate i više nemate zajednički jezik. Na taj način se razlikuju različite kategorije ljudi. Prema tome, da bi se razaznalo kojoj kategoriji neko pripada, čovek mora da pogleda kakva je njegova sposobnost shvatanja, da li on poseduje savest i razum normalne osobe i da li ima normalno razmišljanje i inteligenciju. A kad je reč o ovom tipu čoveka koji je reinkarniran iz životinje, o njemu više nećemo posebno razgovarati u zajedništvu. U nastavku ćemo razgovarati o druga dva tipa ljudi. Nakon što to završimo, vratićemo se na ovu temu i uporediti ta tri tipa. Kroz ovo poređenje, način raspoznavanja ova tri tipa ljudi postajaće sve jasniji i razgovetniji.

Prošli put smo pomenuli da su ljudi uopšteno podeljeni u tri kategorije. Na osnovu čega se razlikuju ove tri kategorije? Razlikuju se na osnovu svog porekla. Prvu kategoriju čine oni koji su reinkarnirani iz životinja, drugu kategoriju čine oni koji su reinkarnirani iz đavola i treću kategoriju čine oni koji su reinkarnirani iz ljudi. Završili smo raspravu o karakteristikama onih koji su reinkarnirani iz životinja, pa hajde da sada porazgovaramo o karakteristikama onih koji su reinkarnirani iz đavola. Kojih glavnih karakteristika ljudi koji su reinkarnirani iz đavola možete da se setite? (Oni su neprijateljski nastrojeni prema istini i prema Bogu.) Ovo je prilično uopštena izjava; treba da opišete njihova suštinska ispoljavanja i morate da, na osnovu onoga što pokazuju u svakodnevnom životu i njihovih konkretnih ispoljavanja u životu, rezimirate karakteristike ljudi ovog tipa. Znate li šta je karakteristika? Karakteristika je ispoljavanje koje predstavlja suštinu određenog tipa čoveka. Ako neko poseduje karakteristike određenog tipa čoveka, on ima suštinu tog tipa čoveka, a ako je neko taj tip čoveka, on će prirodno posedovati te karakteristike – tu nema izuzetaka. To je značenje karakteristike. Možete li da se setite karakteristika ljudi koji su reinkarnirani iz đavola? (Oni imaju naročitu odbojnost prema istini i mrze istinu. Nakon što čuju istinu, reaguju besno i s gađenjem.) Reagovanje s besom i gađenjem pri susretu sa istinom jeste konkretno ispoljavanje. Čega još možete da se setite? (Oni su rđavi i podmukli. Ne znam da li se to ubraja u karakteristiku?) U određenoj meri to jeste relevantno. (Oni su takođe nemilosrdni i nadmeni.) Nemilosrdnost je još jedno konkretno ispoljavanje. Nadmenost je zajednička karakteristika koju poseduju iskvareni ljudi, tako da je ne poseduju samo oni koji su reinkarnirani iz đavola; oni koji su reinkarnirani iz životinja i oni koji su reinkarnirani iz ljudi – ova dva tipa ljudi takođe je poseduju. Osim tih konkretnih sotonskih iskvarenih naravi, u smislu ljudskosti, koje konkretne karakteristike poseduju oni koji su reinkarnirani iz đavola? Odnosno, koje su glavne karakteristike onoga što oni otkrivaju, kažu i rade u svom svakodnevnom životu? (Podmuklost.) To je jedna karakteristika. Koje još postoje? I oni koji su reinkarnirani iz đavola i oni koji su reinkarnirani iz životinja poseduju neke konkretne i suštinske karakteristike, ali su karakteristike ta dva tipa potpuno različite. Karakteristike onih koji su reinkarnirani iz životinja su iskrivljeno shvatanje, obamrlost, smetenost i glupost. Zašto baš ove karakteristike? Ove karakteristike su dovoljne da dokažu da, u smislu svoje suštine, ovaj tip čoveka nema ljudske karakteristike i nema odgovarajuću inteligenciju i način razmišljanja koje ljudi poseduju. Prema tome, ove krajnje tipične karakteristike dokazuju da su ljudi ove sorte reinkarnirani iz životinja. Oni koji su reinkarnirani iz đavola se razlikuju od onih reinkarniranih iz životinja. Koje su njihove karakteristike? Pošto su reinkarnirani iz đavola, oni su đavoli koji su postali ljudi. Njihova unutrašnja suština je đavolska. Iako nisu životinje – oni nisu glupi niti obamrli, i možda nemaju iskrivljeno shvatanje – oni takođe nisu ljudi i nemaju normalno razmišljanje ljudi. Pošto su reinkarnirani iz đavola, oni su zasigurno potpuno u skladu sa đavolima i istovetni su đavolima u pogledu suštine i istinskog oblika, bez ikakvih razlika. Dakle, koje su karakteristike onih koji su reinkarnirani iz đavola? Prva karakteristika je u tome da notorno lažu. Ma koliko da lažu, oni u licu ne pocrvene, srce im ne zaigra i ponašaju se krajnje normalno i prirodno, ne dolazi ni do kakvog spoticanja niti se naziru ikakve pukotine. Niko ne može da raspozna koje od njihovih reči su istina a koje su laž. Druga karakteristika je izopačenost. Upravo ste pomenuli treću karakteristiku, a to je zlo. Ljudi koji su reinkarnirani iz đavola imaju tri karakteristike – iako postoji jedna karakteristika manje nego kod onih koji su reinkarnirani iz životinja, razorna moć i obim pogubne štete koju nanose ljudima znatno su veći od bola ili štete koje izazivaju oni koji su reinkarnirani iz životinja, baš zato što su oni đavoli. U smislu svoje jačine, đavolska sredstva da ozbiljno naude ljudima su znatno snažnija od onih kojima životinje povređuju ljude. Đavolima je urođeno da ljude zarobljavaju, da po njima gaze, da ih umrtvljuju, zaluđuju i teško povređuju; to je njihova priroda-suština. Kad je reč o životinjama, ukoliko to nisu one svirepe, one prema ljudima uopšteno nemaju veliku razornu moć; samo određene životinje donekle teško povređuju ljude, jedući ljudsko meso ili instinktivno povređujući ljude. Đavoli su drugačiji. Nevažno je da li su oni veliki ili mali đavoli – među različitim tipovima đavola nema potrebe praviti razliku – svi oni ljudima nanose istu bol i ozbiljnu štetu. Bilo kakve takozvane razlike naprosto se ispoljavaju u sredstvima ili metodama, ali je, u smislu suštine đavola, cilj uvek da se ljudima ozbiljno naudi. Bez obzira na to jesi li ih izazvao, njihova priroda-suština je da ljudima uvek naude. Dokle god se s njima zbližavaš, dokle god velike ili male stvari u tvom životu imaju sa njima veze, oni će te najverovatnije povrediti. Ako shvataš neke istine, poseduješ neke istina-stvarnosti i u odnosu na đavole imaš sposobnost raspoznavanja, tada će se stepen u kome te oni povređuju relativno smanjiti ili opasti. Međutim, ako si mali rastom, ne shvataš istinu i neko si bez istine i života, tada se može lako zaključiti u kom stepenu ćeš biti povređen – kako god požele da ti naude, oni će ti tako i nauditi i u kojoj god meri požele da ti naude, u toj meri će ti i nauditi. To je šteta koju ljudima nanose oni koji su reinkarnirani iz đavola. Vidiš, kad đavoli imaju moć, čak i ako ih podržavaš, oni će ti ipak nauditi, a makar i da ih ne podržavaš ili im se protiviš, svejedno će ti opet nauditi. Dokle god nad tobom vladaju, dokle god si pod njihovom vlašću, dokle god slediš Boga, ali nisi zadobio istinu niti te je Bog sasvim zadobio, tada si u potpunosti protivnik kojeg će đavoli poraziti, njihova si žrtva i niko toga nije pošteđen. To se odnosi na velike đavole. A kad je reč o onima koji su reinkarnirani iz đavola, oni su mali đavoli u stvarnom životu, oni su razne vrste đavola. Ako s njima živiš zajedno, jedna od najuobičajenijih pojava biće njihovo notorno laganje. Oni će te uvek prevariti i nasamariti; nećeš znati koje od njihovih reči su istina a koje laž, i u toj meri će te ometati da ćeš se svakoga dana osećati nelagodno. „Da li je ovo što su rekli istina ili laž? Pokušavaju li opet da me prevare? Kako mogu da raspoznam da li je to što kažu ispravno ili pogrešno?” Vidiš, ako s njima zajedno živiš, duboko ćeš propatiti od štete koju oni izazivaju. Već i samo to neprekidno laganje s njihove strane ometaće te do te mere da ćeš se naći u potpunom haosu i neće biti dana u kom ćeš u svom srcu moći da imaš spokoj, mir ili radost.

Kad je reč o tipu čoveka koji je reinkarniran iz đavola, on notorno laže i sve ono što radi je krajnje podmuklo. Šta god da drugima govori u tajnosti odnosno šta god da radi iza kulisa, on nakon toga o tome ne govori istinu; umesto toga, priča sasvim neku drugu priču. Druge ljude tebi ogovara, a i drugim ljudima tebe ogovara. Kao rezultat toga, između tebe i tih drugih ljudi nastaju prepreke, pa jedni o drugima mislite loše. U stvari, vi se međusobno uopšte dobro ne poznajete i jedni o drugima ne znate mnogo. I upravo zato što je ovaj đavo izmišljao stvari ne bi li među vama uneo razdor, vi ste postali neprijatelji. Đavo te je izigrao, a ti ipak i dalje ne znaš šta se događa i misliš da je istina to što je taj đavo rekao i da je on prema tebi dobar. Vidite, neko ko je notorni lažov može u toj meri da se ljudima poigrava. On neprekidno laže; često ogovara, seje razdor i kad je s tobom proizvoljno izmišlja glasine preuveličavajući i ulepšavajući priče i iznoseći neosnovane tvrdnje. To te u toj meri ometa da osećaš nelagodu i moraš neprekidno da se baviš raspoznavanjem i da budeš na oprezu: „Koje loše stvari je taj i taj rekao o meni? Kako prema tom i tom treba da se ophodim?” On te u toj meri ometa da si u potpunom rasulu, dok remeti ritam tvog života, tvoje životne obrasce i tvoje trenutno stanje. Kad si mali rastom i ne shvataš istinu, i kad još uvek nisi zadobio istinu, često si pod njegovim uticajem, pa čak bivaš zaluđen, ometen, sputan i vezan nekim od njegovih laži. Pretpostavimo, na primer, da si izabran za crkvenog starešinu i taj đavo ti kaže: „Taj i taj je o tebi rekao ovo: ’Taj tip misli da može da bude starešina? Zapravo je ništarija, a ipak i dalje ima petlju da ljudima besedi o istini!’” U stvarnosti, taj čovek to uopšte nije rekao; to je ono što je ovaj đavo želeo da kaže, a krivicu za to svaljuje na nekog drugog. I samo zbog ovog jednog njegovog komentara postaješ slab, dolaziš pred Boga i moliš se: „O, Bože, zaista sam mali rastom i ne mogu da preuzmem ovaj posao. Mnogo sam Ti dužan, svoj posao nisam dobro obavio. Želim da podnesem ostavku, ali se plašim da bi to značilo da nisam odan. Šta treba da uradim?” On te je u toj meri omeo da ne možeš da nastaviš svoj posao; čak i ako ga nastaviš, ti ga izvršavaš sa nekakvom negativnom emocijom, postepeno gubeći svoj osećaj bremena prema crkvenom radu, da bi na kraju taj posao potpuno posustao. To te je omelo, zar ne? (Da.) Zaista je problematično živeti sa ovim tipom čoveka, dolaziti s njim u dodir i s njim raditi. U njegovim rečima je previše neistine, previše ukaljanosti, previše njegove sopstvene volje i previše njegovih ličnih motiva; sve što kaže je laž. Neprekidno moraš da se baviš raspoznavanjem: „Koje njegove reči su istina, a koje su laž? Šta je zapravo uradio iza kulisa i šta nije uradio? Je li on istinski Božji vernik? Kaže da će u budućnosti zasigurno dobro izvršavati svoju dužnost i da će sasvim sigurno opravdati poverenje koje mu je ovim unapređenjem Božja kuća ukazala – jesu li te reči zaista iskrene? Hoće li postupati u skladu sa zakletvom koju je dao i sa rešenošću koju je izrazio?” Kad vidiš njegovo ponašanje, na pamet ti nagrne gomila pitanja. Često osećaš da je on zastrašujuć, međutim, njegove reči zvuče prilično verodostojno i razumno. Ipak, noću u svojim snovima vidiš da mu se lice pretvorilo u lice đavola, naziru mu se očnjaci i preteći maše kandžama, pa se pitaš: „Da li je on zaista čovek? Koje od njegovih reči su istina, a koje su laž? Kako to da ne mogu da ih prozrem? Ovaj tip čoveka je previše zastrašujuć!” Osećaš da je on zastrašujuć i nepouzdan, ali kad proveriš njegov rad, taj rad je u osnovi prihvatljiv, i kad ga slušaš kako govori, ne primećuješ nikakve propuste. Međutim, naprosto nisi u stanju da ga prozreš – u svom duhu imaš neku neimenovanu sumnju i u svom srcu uvek osećaš da on može da izazove nevolju, uvek osećaš da su mu reči neiskrene i da nisu u potpunosti istinite. Možda će jednoga dana njegova lažljiva priroda biti razotkrivena i tvoje će osećanje o njemu biti potvrđeno: otkrivaš da su tvoja sumnja i osećanja prema njemu tada bili ispravni i da, iako su reči koje je izgovarao zvučale veoma lepo i verodostojno, sve one su bile lažne i obmanjujuće; iza kulisa, on naprosto nije izvršavao nikakav stvarni posao. Dakle, može li se ovom tipu čoveka i dalje verovati? (Ne.) Iako u svom srcu osećaš da mu se više ne može verovati, kad ga ponovo sretneš i čuješ ga kako govori, njegovo shvatanje deluje prilično čisto, to što kaže zvuči lepo i u njegovim rečima ne možeš da pronađeš nikakve probleme, i on, gledano spolja, ujedno može da podnese patnju i plati cenu. Razmišljaš: „Šta se ovde dešava? Možda sam ga pogrešno procenio, možda sam bio pakostan. Hajde da mu poverujem još jednom. Kako bilo, ovoga časa ne mogu da pronađem prikladnu osobu koja bi ga u ovom poslu zamenila, pa ću ga još jednom iskoristiti.” Zatim nastavljaš da ga koristiš, a krajnji rezultat je i dalje isti: otkrivaš da te je ponovo obmanuo. Lepo govori, ali u stvarnosti, iza kulisa, on se samo bavi svojim poslovima i ne radi ništa stvarno. Ako za mesec dana propovedanja jevanđelja zadobije deset ljudi, uporan je u tome da ih je bilo pedeset. Naprosto neće da kaže istinu. On je notorni lažov, stručnjak u laganju. Veruješ mu i svaki put ga iznova koristiš, i kao ishod toga svaki put nanovo budeš prevaren. I ko je taj koji na kraju gubi? Naravno, kroz doživljavanje tih stvari, ljudi razvijaju sposobnost raspoznavanja prema drugima, raste im uvid, iskustvo im se uvećava i postaju bolji u procenjivanju ljudi, međutim, ko zaista trpi gubitak? To je crkveni rad. Dakle, recite Mi, da li samo ta jedna priroda-suština ljudi koji su reinkarnirani iz đavola – da su notorni lažovi – može drugima da nanese veliku štetu ili ne? (Može.) Koliko je ta šteta velika? Mogu li ti ljudi da te zalude? (Da, mogu da nas zalude i da nas iskoriste.) Mogu da vas zalude, iskoriste i ometaju – može li da dođe do toga da budete izmanipulisani? (Može.) Ako si mlad i bez iskustva, ne shvataš istinu i ne možeš da prozreš stvari, oni tobom mogu da manipulišu. Šta znači to da tobom manipulišu? To znači da si protiv njih bespomoćan, da te kontrolišu, da ti vezuju ruke i noge, da utiču na tvoj način razmišljanja o raznim stvarima i na tvoje misli i gledišta i da ih kolebaju, i da se ono što ćeš sledeće uraditi odvija sasvim prema njihovom planu, te da u potpunosti upadaš u klopku koju su oni napravili za tebe – to znači biti izmanipulisan. Oni iza kulisa sve to unapred planiraju, koristeći svakakve taktike da protiv tebe skuju zaveru. U tebe mogu da proniknu – šta je to što shvataš i što ne možeš da prozreš, koje su to stvari u odnosu na koje imaš i nemaš sposobnost raspoznavanja, koje su ti granice, kako možeš da budeš iskorišćen i koje reči mogu da te zalude. Na kraju te tvoje nedostatke i razne slabe tačke iskorišćavaju da bi izmišljali laži i prevarili te. U svom srcu jasno znaš da je ono što su uradili pogrešno odnosno da postoji problem u onome što su rekli i da su lagali, ali nemaš mudrost da se s tim izboriš; osećaš se uznemireno, ali si spram njih bespomoćan i oni mogu samo da te vuku za nos. Ne znači li to da tobom manipulišu? (Da.) Na kraju krajeva, smer u kome se ta situacija razvija, sve do konačnog rezultata, odvija se prema njihovom planu – to znači da su te izmanipulisali. To jest, u potpunosti si izgubio sposobnost da kontrolišeš smer u kom se razvija situacija i oni te u potpunosti vuku za nos. U pogledu svakog cilja koji žele da postignu, svega što žele da ostvare, svakoga koga žele da iskoriste i svakog načina na koji žele da obavljaju stvari, oni sprovode ono što su naumili. Recite Mi, zar to ne znači da su te izmanipulisali? (Znači.)

Recite Mi, isključivo u smislu prirode ljudi koji su reinkarnirani iz đavola da su notorni lažovi, da li je šteta koju nanose Božjem izabranom narodu, i posebno crkvenom radu, velika ili nije? (Velika je.) Ta šteta je ogromna! Dakle, osim što utiču na svakodnevni život nekih pojedinaca, kakvu još veliku štetu oni nanose ljudima? (Ogromno je ometanje koje svojim postupcima izazivaju ljudi koji su reinkarnirani iz đavola onim ljudima koji se nalaze u njihovom okruženju. Ranije sam naišao na jednog takvog čoveka; gde god da se on nalazio, to mesto bi bilo ispunjeno intrigama i nadmetanjem za moć i status, među ljudima bi nastajale prepreke, a braća i sestre bi u svom srcu takođe osećali tamu.) To je stvorilo haos, zar ne? (Da.) Izazivanje sumnjičavosti među ljudima, toga da se međusobno bore i da dospevaju u stanje haosa – ta šteta je ogromna! Pa, jesu li nakon toga svi stekli sposobnost raspoznavanja tog đavola? (Jesu.) Je li on bio odstranjen? (Bio je odstranjen.) Nakon što je on odstranjen, da li su svi te stvari rezimirali? Glavna konkretna ispoljavanja njegovog laganja, laži koje je izgovarao, stvari radi kojih je lagao, metode i ton u glasu koje je koristio kad je lagao, cilj koji je želeo da postigne – da li ste svi vi rezimirali te konkretne metode i ispoljavanja? (Jesmo. Na primer, on je notorni lažov; priroda njegovih reči je takva da te reči mešaju ispravno i pogrešno i da crno nazivaju belim, da se pozitivne ličnosti predstavljaju kao negativne, a negativne ličnosti kao pozitivne. Taj čovek bi neosnovano optuživao svakog onog kome je zavideo ili ga je mrzeo, a ujedno bi braću i sestre podsticao da se toj osobi usprotive, stvarajući haos. Takođe je neke dobre ljude ili one koji su postizali rezultate na svojim dužnostima tlačio, dok je unapređivao one o kojima je imao povoljno mišljenje i koji su mu se dodvoravali.) To je antihrist, zar ne? (Jeste.) Koje su glavne metode laganja koje koristi ovaj tip čoveka? Izmišljanje stvari iz čista mira, ulepšavanje priča i njihovo preuveličavanje, svaljivanje krivice na druge, smišljanje raznih priča radi stvaranja sukoba i sejanje razdora – i šta još? (Potpirivanje vatre.) Potpirivanje vatre i zaoštravanje sukoba. Na primer, dvoje ljudi se prilično dobro slažu, ne žele ni oko čega da se svađaju niti da sebi stvaraju neprijatelje, međutim, ovaj tip čoveka među njima potpiruje vatru kako bi doveo do toga da se posvađaju. Ako vidi da se to dvoje ljudi svađa, on je srećan i njegova je zavera uspela. U svakoj grupi ima nekoliko ljudi od ove sorte. Svi imaju iskvarene naravi, no, da li bi ljudi reinkarnirani iz ljudi radili ove stvari? (Ne bi.) Zašto ne bi? Koja je razlika između njih i ljudi koji su reinkarnirani iz đavola? (Normalni ljudi imaju minimalno merilo savesti.) Tako je. Oni imaju minimalno merilo savesti; u sopstvenom vladanju, njih obuzdava savest. Oni neće činiti te moralno iskvarene stvari, one stvari koje označavaju gubitak integriteta i dostojanstva odnosno one stvari koje drugima škode a njima donose korist. To što poseduju savest znači da imaju minimalno merilo, pa su njihovi postupci time zauzdani. Dakle, da li ovi ljudi koji su reinkarnirani iz đavola imaju savest? (Ne.) Kakvo srce onda oni imaju? (Zlonamerno srce.) Oni imaju zlonamerno i rđavo srce, pa su u stanju da notorno lažu i, kako god da lažu, u sebi se ne osećaju neprijatno. Zašto se ne osećaju neprijatno? Zato što su đavoli i nemaju savest, pa kad slažu i učine zlo, oni se ne osećaju neprijatno, niti sebe prekorevaju. Nasuprot tome, ako ne lažu i ako – tu gde jesu – ne učine neko zlo ili ne izazovu nekakvo komešanje i haos, pa svi žive spokojno i radosno, i svi žive pred Bogom, oni se u sebi osećaju uznemireno i neprijatno. Zašto se osećaju neprijatno? Zato što svi dolaze pred Boga, razmišljaju o Njegovim rečima, postupaju shodno Njegovim rečima i istina-načelima, žive unutar normalne ljudskosti, a njih same ne obožavaju; oni među ljudima ne dolaze do izražaja niti se osećaju važnima, pa stoga razmišljaju: „Baš je dosadno živeti ovako, uopšte nije zabavno!” Ne bi li se zabavili, učinili život zanimljivim, živeli dostojanstveno i sa osećajem važnosti, oni moraju da izazovu neku nevolju i da stvore nekakve probleme, da stvari ustalasaju i da među ljudima izazovu nekakve nemire i haos. I šta to predstavlja? Izazivanje oluje. Gde god da se nalazi, ovaj tip čoveka voli da izaziva oluju; ne dopada mu se da se drži svog pravog mesta. Normalni ljudi žele da se drže svog pravog mesta – da žive stabilnim životom i da rutinski rade ono što bi trebalo da rade – oni ne vole da izazivaju oluje. Međutim, ljudi koji su reinkarnirani iz đavola se ne drže svog pravog mesta. Zašto se ne drže svog pravog mesta? Zato što u ovom tipu čoveka živi đavo, a đavoli u svakoj grupi u kojoj se nađu vole da izazivaju probleme. Makar i da ih nisi izazvao niti iznervirao, oni će sami od sebe naprosto izazvati nevolju – to je izazivanje oluje. U kojoj god grupi da se nalazi ovaj tip čoveka, bilo da tu grupu posmatraš iz daljine ili se raspituješ o stanju njenih članova, uvek osećaš da tamo vlada neka demonska atmosfera. Povremeno čuješ da je osoba A u sukobu sa osobom B, da se osoba C ne slaže sa osobom D i da se međusobno ignorišu, da osoba E ima razmirice sa osobom F u njihovom poslu, da se osoba G uvek nadmeće za status i da njen posao mora uvek ponovo da se uradi. Primetiš li ijednu crkvu u kojoj uvek vlada haotična i mutna atmosfera, gde nema spokoja, gde ljudi nikada ne mogu da se slože ili da skladno sarađuju, u toj crkvi postoji jedan ili čak nekoliko đavola koji u njoj izazivaju ometanja. Nezavisno od toga koji broj đavola u nekoj crkvi izaziva ometanja, oni duboko povređuju sve one ostale ljude koji imaju neko minimalno merilo savesti i koji žele da postupaju u skladu sa istina-načelima. Kad svi tipovi đavola budu odstranjeni, kad svi ponovo budu zajedno živeli crkvenim životom i budu izvršavali svoje dužnosti, atmosfera je drugačija. Iako se ne može reći da svi izgaraju od strasti, svi makar osećaju da tamošnji ljudi imaju ljudsku toplinu i da ne izazivaju probleme; tamošnja atmosfera nije demonska, to je ljudska atmosfera. Na onim mestima na kojima vlada demonska atmosfera, kad ljudi međusobno razgovaraju, dok govore, nešto nije u redu s pogledom u njihovim očima, kao ni sa tonom u njihovom glasu niti sa atmosferom. Kad govore, oni ne uspostavljaju kontakt očima; osim toga, to što kažu je veoma jednostavno, niko od njih nije voljan da govori iz srca i nema nikakve verbalne komunikacije. Kao da među njima postoji zid. Među njima nema komunikacije; u svom srcu gaje mržnju. Moguće je da su ti ljudi žrtve. Bez obzira na to jesu li ti ljudi žrtve ili čine nešto zbog čega drugi postaju žrtve, ukratko, unutar te grupe su umešani demoni koji izazivaju ometanja, ometajući ljudsko srce u toj meri da su ljudi u rasulu i ne mogu da pronađu nikakav spokoj. Kad u toj grupi žive zajedno, ljudi uvek osećaju da stvari nisu kako treba i da se glatko ne odvijaju, ne mogu u skladu da žive zajedno i, naravno, još i manje dolazi u obzir bilo kakva skladna saradnja. Kad u ovoj grupi govore, postupaju i izvršavaju svoje dužnosti, ljudi u sebi uvek osećaju nezadovoljstvo i među njima ujedno postoje prepreke. Ovo je stoga što u ovoj grupi postoje đavoli koji izazivaju ometanja, pa su svi sputani i osećaju se nesrećno.

Neki ljudi su doživeli ozbiljno ometanje od strane đavola i ovi su ih u osnovi izmanipulisali. Kad sam ih video posle jednog ili dva meseca, lice im je izgledalo nekako čudno, kao da je od njih neko napravio budale. Da li je moguće da im je nedostajalo delovanje Svetoga Duha i Božje prisustvo? Kako to da su izgledali tako čudno? Kasnije, nakon što sam se pažljivo raspitao, otkrio sam da se nešto zaista dogodilo: sve ove ljude su kontrolisala dva đavola. U kojoj meri su ih ti đavoli kontrolisali? Đavoli su radili ono što im se prohte; nisu mogli da se sprovode radni aranžmani koje je izdao Višnji niti načela o kojima besedi Višnji – svi oni su postojali samo na rečima. Uz ta dva đavola koja su blokirala put, niko se nije usuđivao da kaže svoje mišljenje niti da prijavi probleme. Nakon toga, na pomen ta dva đavola, neki ljudi bi se u toj meri naljutili da su briznuli u plač. Zašto ih tada nisi razotkrio? Iako je tamo bilo toliko ljudi, niko se nije usuđivao da ustane i da razotkrije te đavole – koliku moć su ti đavoli morali imati? Gledano spolja, delovali su kao ljudi, ali je njihova suština zapravo đavolska. Kud god da ovakav tip čoveka ode, drugi ljudi ga se plaše. Ljudima je dovoljno makar i da s njim dođu u kontakt, pa da se uplaše i naježe. Ako dete sretne takvog čoveka, od straha će se rasplakati. U kojoj meri se bezazleni ljudi uplaše kad sretnu takvog čoveka? Kad su u njegovom neposrednom prisustvu, ne usuđuju se da glasno dišu niti da govore, pa brže-bolje pokušavaju da ga zaobiđu i izbegnu. Neko je primetio da ti đavoli ne obavljaju posao u skladu sa radnim aranžmanima i rekao je: „Ovakav način rada nije ispravan; ovo nije u skladu sa načelima o kojima besedi Višnji.” Jedan od tih đavola mu je odbrusio: „Ja sam onaj koji ovde odlučuje. Napraviš li ijedan pogrešan korak, verovao ili ne, ovoga časa mogu da te izbacim!” Tog čoveka je ovo u toj meri uplašilo da je prebledeo u licu i nije se usuđivao da ponovo iznese svoje mišljenje, govoreći u suzama: „Pogrešio sam. Pretvaraj se kao da ništa nisam rekao. Molim te, nemoj da me izbaciš!” Drugi ljudi su to videli, pa su rekli: „On je tako zastrašujuć, ima preveliku moć! Izbaciće svakoga ko mu nije poslušan! Teško smo došli do svoje prilike da izvršavamo dužnost u Božjoj kući. Bude li nas izbacio, kome bismo onda mogli da se žalimo? Zar sa nama ne bi bilo svršeno? Zar ne bi nestala naša nada za spasenje? Zaista ne smemo da iznosimo svoja mišljenja; ne smemo da dozvolimo da zbog trenutka nesmotrenosti budemo izbačeni.” Vidite, oni su se u toj meri plašili. Konačno, kad su ti đavoli bili razotkriveni, neki ljudi su razotkrili kako su đavoli sejali razdor i formirali frakcije, dok su drugi razotkrili laži koje su ti đavoli širili ne bi li ljude zaluđivali. U stvari, ovi ljudi su jasno videli zlo koje su ti đavoli u to vreme činili; stvar je u tome da se niko nije usuđivao da išta kaže ili da se usprotivi. Dok su govorili, neki su čak i plakali, izgledajući prilično jadno. Ali zašto se nisu usprotivili dok su đavoli njima manipulisali i kontrolisali ih? Zašto su tada bili bez snage? Sada kad je Višnji nameravao da se pozabavi đavolima, oni su pronašli svoju snagu. Recite Mi, da Bog nije čuvao i štitio ove ljude koji su bili mali rastom i nisu shvatali istinu, i da ti ljudi nisu imali Božju zaštitu, zar im đavoli u toj meri ne bi ozbiljno naudili da bi s njima bilo svršeno? Zar nije tako? (Jeste.) Vidiš, ljudi se toliko ne plaše Boga, ali kad đavoli i Sotone muče ljude, toliko se uplaše da uzdrhte celim svojim telom i grcaju od plača – u toj meri su ozbiljno uplašeni! Kad je Višnji razotkrio ta dva đavola i njima se pozabavio, ti ljudi su čuli vest i napokon su se osetili oslobođeno. U tih nekoliko meseci đavoli su ih kontrolisali i ti su ljudi živeli pod Sotoninom vlašću, upali su u tamu, bez svetlosti na kraju tunela, i vapaj im se gubio u praznini. Život im je bio tako jadan! Napokon, ta dva đavola su uklonjena i svi su bili oslobođeni i srećni. Pitao sam se: „Višnji je ovoga puta uklonio ta dva đavola, pa ako ovi ljudi ponovo naiđu na đavole koji čine zlo i kontrolišu ljude, hoće li biti u stanju da ih raspoznaju? Hoće li đavole moći da uklone sa njihovih pozicija bez potrebe da Višnji istupa i tu stvar rešava? Hoće li biti u stanju da zajednički razotkriju đavole, da rezimiraju sva njihova zla dela i da ih zatim uklone sa njihovih pozicija, da ih ne slušaju, da ne dozvole da ih ovi sputavaju u vršenju dužnosti, te da ih izbace iz crkve?” Međutim, sudeći prema njihovom rastu, plašim se da oni to ne mogu da postignu. Iako ovi ljudi iskreno veruju u Boga, imaju rešenost da pate, spremni su da posvećeno izvršavaju svoju dužnost i voljni su da streme ka istini, naprosto su prevelike kukavice. Kada bi samo jedan mali đavo izašao da izazove ometanja, koliko god da su stari, ovi ljudi bi ustuknuli i uplašili se, sve njih bi taj mali đavo mogao da kontroliše i oni se ne bi usudili da mu se opiru. Nakon što sam to uvideo, pogodilo Me je koliko su ti ljudi jadni. Da Bog ne štiti ljude, da o njima ne brine i na njih ne pazi, ovaj ljudski rod ne bi imao načina da preživi. Pogledajte te stvari koje se dešavaju u svakodnevnom životu: ponašanje raznih đavola, njihovi ciljevi i njihove metode i taktike za obavljanje stvari u osnovi su dosledni i lako ih je raspoznati, a ipak, kad se razni đavoli pojave da izazivaju prekide i ometanja, i da sputavaju, kontrolišu, vezuju Božji izabrani narod i nanose mu ozbiljnu štetu, malo ljudi se usuđuje da ustane i pruži otpor, niko ne preuzima inicijativu da ove đavole razotkrije, ukloni ih sa njihovih pozicija i odstrani ih iz crkve; oni naprosto dozvoljavaju đavolima da kontrolišu Božji izabrani narod i da ometaju i sabotiraju crkveni rad. Ovi jadni ljudi naprosto trpe sve to; u svom srcu se osećaju uznemireno i liju gorke suze dok se mole Bogu, ali nemaju nikakvo rešenje; nemaju nikakve mudre metode i ne koriste istinu kao moćno oružje da bi se đavolima oduprli, sa njima se borili i obračunali. Niko to ne radi, niti se iko usuđuje da to uradi; oni nemaju čak ni hrabrosti da se bore protiv đavola. U bilo kojoj crkvi, ako se pojave zli ljudi ili đavoli da ljude kontrolišu i da prekidaju i ometaju crkveni rad, većina ljudi to naprosto trpi. Na kraju, Božja kuća je ta koja istupa da se pozabavi tim raznim vrstama đavola, da stavi tačku na njihov boravak u crkvi, omogućavajući braći i sestrama da budu zaštićeni, da normalno žive crkvenim životom, da normalno jedu i piju Božje reči i da normalno izvršavaju svoje dužnosti, kao i omogućavajući raznim segmentima crkvenog rada da nastave da se odvijaju na uređen način. Samo time što Bog postavlja ljude i što Božja kuća lično organizuje i usmerava obavljanje ovog konkretnog dela, ovi nezreli, neuki i slabi ljudi su zaštićeni od toga da ih zli ljudi i antihristi zaluđuju i da ih ozbiljno povređuju. Koliko su samo jadni ovi glupavi i neuki ljudi koji ne shvataju istinu! U širem okruženju, Sotona je iskvario celu ljudsku rasu; u konkretnim životnim sredinama, razni đavoli ometaju, kontrolišu i ozbiljno povređuju ljude. Neki ljudi su mali rastom i imaju plitko utemeljenje, pa kad se susretnu sa ometanjem zlih ljudi, oni te stvari ne mogu da prozru. Oni uvek smatraju da zli ljudi ne bi trebalo da postoje u crkvi, i misle da među ljudima nema ljubavi niti ljudske topline. Neki čak više ne žele da izvršavaju svoje dužnosti, govoreći: „Bilo bi bolje verovati u Boga kod kuće. Zašto se u crkvi dozvoljava postojanje takvih ljudi?” Ljudi koji ne shvataju istinu ne mogu te stvari da prozru. Nisu u stanju da iz tih stvari izvuku pouke; ne znaju da u pozadini njihovog susretanja s takvim stvarima stoje Božje dobre namere; ne znaju na čiju stranu treba da stanu niti da ovim stvarima pristupaju korišćenjem istina-načela; nisu u stanju da se ujedine sa pravom braćom i sestrama da bi se đavolima suprotstavili i protiv njih borili. Zar ovo ne označava mali rast? Zar to nije žalosno? (Jeste.)

Prva karakteristika tipa čoveka koji je reinkarniran iz đavola i koja se otkriva u njegovom svakodnevnom životu jeste notorno laganje. Bez obzira na njegove godine starosti, pol ili poreklo, nezavisno od toga koliko godina on veruje u Boga, dokle god njegov govor uvek sadrži laži, dokle god je on pun laži i notorno laže, u tom slučaju je on reinkarniran iz đavola; on nije čovek. I ljudi lažu, budući da imaju iskvarene naravi; prevrtljivost i rđavost unutar iskvarenih naravi mogu navesti ljude da lažu. Međutim, stepen u kome čovek laže se razlikuje od onog kod ljudi reinkarniranih iz đavola. Ako neko notorno laže, i sama ta činjenica je dovoljna da dokaže da, u svojoj suštini, on nije čovek, već da je đavo. S obzirom na dejstvo savesti, ljudima je potpuno nemoguće da dostignu tačku da notorno lažu. I premda postoje i oni slučajevi kad ljudi lažu i prepuštaju se prevari, njihovo laganje je samo normalno otkrivanje iskvarene naravi; to uključuje povremene laži u pogledu određenih stvari. Iako, gledano spolja, ljudsko laganje i đavolsko laganje mogu delovati istovetno, u suštini, razlika postoji. Kad đavoli lažu, oni nikad ne osećaju samoprekor niti žaljenje. Štaviše, zadovoljni su sobom, drago im je zbog toga i imaju osećaj postignuća u vezi sa lažima koje govore i obmanjujućim radnjama koje čine. Ako se laž pokazala neuspešnom, pojačaće napore u izgovaranju više laži i korišćenju naprednijih tehnika obmanjivanja kako bi što više ljudi prevarili. Međutim, nakon što slažu, normalni ljudi sa iskvarenim naravima imaju grižnju savesti, osećaju samoprekor i osećaju se previše osramoćeno da bi živeli. Ako su nekoga prevarili, kad ga ponovo sretnu, osećaju se pomalo neprijatno. Ako se od njih zatraži da javno priznaju da su lagali i da obećaju da više nikada neće lagati, već da će govoriti samo istinu, njihov trenutni rast tome još uvek nije dorastao. Međutim, oni poseduju unutrašnju svest; zbog izrečenih laži, osećaju stid, krivicu i nelagodu; u sebi osećaju optužbu. Međutim, ovaj tip čoveka koji je reinkarniran iz đavola notorno laže. Nakon što slaže, on ne oseća nikakvu unutrašnju optužbu niti ima ikakav osećaj krivice. Zašto ne oseća krivicu? Zato što je đavo. Osećanje krivice prema ljudima ili prema Bogu, osećaj optužbe u sopstvenom srcu – to je normalna svest ljudskog bića. Pošto su đavoli, oni su takve svesti lišeni. Prema tome, oni mogu da nastave da lažu, pa još i pojačavaju svoje napore; i dalje će lagati i nikada se neće promeniti. I kad naposletku prestaje to njihovo laganje? Tek nakon poslednjeg daha njihovog fizičkog tela, kad više ne mogu da govore, njihovo laganje prestaje. Ali se duh lažljivog đavola koji je u njima reinkarnira u drugu osobu, pa će ta osoba onda nastaviti da laže. Dakle, lažljiva priroda đavola nikad se ne menja. To je notorno laganje. Ljudi koji su reinkarnirani iz đavola svakoga obmanjuju i mogu da izgovore bilo koju laž. Mogu da slažu u svakoj situaciji i po bilo kom pitanju, a njihove su taktike laganja posebno prefinjene; niko ne može da vidi da oni lažu. Vidiš, kad ljudi koji često lažu izgovore laž, to je kao kad normalan čovek govori istinu – deluje vrlo prirodno, bez ikakvih raspoznatljivih nedostataka. Ti možda misliš da oni govore istinu. Ako njihove laži prihvatiš kao istinu, oni će ti se u svom srcu smejati, pomišljajući: „Budalo, ja sam se samo glupirao, a ti si to prihvatio kao istinu! Zaista si krajnje glup!” Kad te sledeći put vide, i dalje će te lagati i tobom se poigravati, samo da bi videli tvoju reakciju nakon što čuješ laž. Ako je ponovo prihvatiš kao istinu, biće još srećniji, imaće još veći osećaj postignuća, pa će još i više osećati da su uspešni u svom vladanju. Recite Mi, da li su oni ljudi? Imaju li ljudsku svest? Imaju li ljudski osećaj savesti? Očigledno nemaju. I što su njihove laži uspešnije, oni se u sebi osećaju zadovoljnije i srećnije, imaju veći osećaj postignuća i osećaju se sposobnijima. Prođe li ijedan dan da nisu slagali kako bi nekoga obmanuli ili se njime poigrali, smatraju da taj dan nije prijatan i da nije vredan, pa moraju da pronađu novu priliku da ljude obmanu. Na primer, ako đavo vidi da dvoje ljudi imaju dobar odnos i da na svojim dužnostima skladno sarađuju, on se u sebi oseća neprijatno i razmišlja: „Hajde da unesem malo razdora i da pokrenem neke glasine kako bih vas dvoje okrenuo jedno protiv drugog, pa nećete moći, čak i da to želite, da obnovite dobre odnose.” Uz svega nekoliko reči, taj đavo to dvoje ljudi zapliće u mrežu zablude, pa se oni tada ne slažu, imaju razmirice i više nisu skladni kao ranije, zbog čega se taj đavo oseća oduševljeno, izuzetno srećno. Đavoli sakriveni u crkvi uvek čine takve stvari. Đavoli iz neverujućeg sveta okrutno hapse braću i sestre. Dokle god govoriš da više ne veruješ u Boga ili ne slediš Boga, odnosno ako se na Boga žališ ili Boga izdaješ, oni su srećni. Možeš da radiš bilo šta – možeš da jedeš, piješ, kurvaš se i kockaš; možeš da izazoveš požar, počiniš ubistvo i pljačku; možeš da počiniš bilo koji zločin – sve dok ne veruješ u Boga, oni su srećni. Postoji li neka povezanost između stvari koje među ljudima rade đavoli i stvari koje radi Sotona u duhovnom svetu? Ima li ikakvih sličnosti? Ovi đavoli posebno mrze svakog onog ko veruje u Boga i ide pravim putem. Ko god da stremi ka istini ili je uvek uporan u tome da postupa shodno načelima odnosno često svedoči o Bogu ili posvećeno izvršava svoju dužnost – kad vide takve ljude, oni se razbesne i smatraju ih neprijateljima. To nije ljubomora, već mržnja. Kako bi postigli cilj uništenja, jedna od metoda koje usvajaju jeste obmanjivanje kroz laganje kojim te ometaju, zaluđuju i povlače nadole. To što rade im možda neće doneti nikakvu korist, međutim, čim te povuku nadole tako da izgubiš veru u Boga, postaneš negativan, slab i nevoljan da izvršavaš svoju dužnost odnosno s drugima više ne možeš skladno da sarađuješ, oni su svoj cilj postigli, srećni su i njihove brige nestaju. Nije li to ono što đavoli rade? (Jeste.) Činjenica da su đavoli notorni lažovi svakako se ne dovodi u pitanje. Uzmite bilo kog čoveka – bez obzira na njegovu rasu, izgled, bio on visok ili nizak, debeo ili mršav, ružan ili zgodan, bez obzira na stepen njegovog obrazovanja ili ličnost, bez obzira na to da li su mu talenti veliki ili mali, da li ima vrline, koja su mu interesovanja i hobiji – on treba da ima samo jednu karakteristiku, da može notorno da laže i da se nikad ne promeni. Nije reč o tome da on laže povremeno, niti je to slučaj da on nema drugog izbora, niti je to potreba da u određenoj stvari posegne za mudrošću, već se naprotiv radi o tome da je on, bez obzira na nužnost, bez obzira na situaciju ili okolnosti, bez obzira na konkretnu stvar, uporan u laganju, izmišljanju, izvođenju smicalica i bavljenju sitnim igrarijama. Ako ima ovu karakteristiku, onda je čovek od ove sorte pravi pravcati đavo. Nipošto nemojte verovati da on može da postane dobra osoba i nipošto nemojte verovati milozvučnim rečima koje dolaze iz njegovih usta. Čak i ako izražava rešenost ili izgovara čvrste zakletve, nemojte mu verovati, zato što je đavo, a ne čovek. Čak i ako đavoli izgovaraju čvrste zakletve, to je samo zato da bi se privremeno nosili s datom situacijom; sve to je obmana. Oni su suštinski nesposobni da postupaju u skladu sa izgovorenim zakletvama. Ako im veruješ, onda si glup; ne možeš da prozreš suštinu đavola. Oni povodom bilo čega mogu da slažu, pa su i te čvrste zakletve koje izgovaraju takođe laži. Budući da nikad ne veruju da Bog sve ispituje i ne veruju da će Bog svaku osobu kazniti prema njenim postupcima – oni ne veruju da Bog može da postupa na ovaj način, pa stoga u svojim postupcima slede jedino svoju volju, lažući i obmanjujući kako im se prohte; radi postizanja svojih ciljeva u stanju su da bilo šta učine. To je karakteristika đavola i ujedno njihova priroda-suština. Sad ovu stvar jasno vidite, zar ne? (Da.)

I ljudi koji su reinkarnirani iz životinja lažu baš kao đavoli zato što imaju iskvarene naravi, ali kad budu prekoreni, oni će to u svom srcu u izvesnoj meri priznati. Iako to mogu da priznaju, zbog svog životinjskog svojstva oni ne mogu da shvate istinu, pa stoga nikad ne razumeju šta tačno znači ne lagati odnosno šta znači postupati prema načelima. Čak i ako kažu: „Više nikada neću lagati, želim da govorim istinu”, kad to pokušaju da sprovedu u delo, deluju vrlo nespretno i glupo. Drugima je ovaj prizor smešan i kažu: „Ko na ovaj način primenjuje istinu? Ovo po prvi put vidim – zaista mi je proširilo vidike!” To je kao da životinja stane na dve noge i hoda uspravno poput čoveka; deluje vrlo čudno i neobično. Neki ljudi reinkarnirani iz životinja takođe žele da budu pošteni i da čine neke dobre stvari, ali ne mogu da pronađu tačna načela primene. Kad praktično postupaju, to je krajnje apsurdno, i postaje komično. Drugima je ovaj prizor smešan, a ipak ovi ljudi i dalje misle da su pošteni. Zar to nije apsurdno? Pretpostavimo da im kažeš: „Ako želiš da budeš pošten čovek, trebalo bi da se postaraš da ne lažeš, da ne iznalaziš izgovore, da ne pokušavaš da sebe opravdavaš ili da se nerazumno raspravljaš. I samo to je dovoljno. To je poštenje. Ako radiš stvari kojima se krši istina i tako činiš prestupe, možeš da se otvoriš i ogoliš dušu. Samo prihvati sve ono što ti bilo ko kaže što je u skladu sa istinom. Nemoj da činiš nerazumne ili apsurdne stvari.” Međutim, oni to ne razumeju. Kad to sprovode u delo, oni greše. Šta biste rekli da je najveći problem sa ovim tipom čoveka? On ne ispunjava merilo normalnih ljudi. Postoji li razlika između ljudi reinkarniranih iz životinja i ljudi reinkarniranih iz đavola? (Da.) U čemu je ta razlika? (Razlog njihovog izopačenog praktičnog postupanja nije u tome što su oni đavoli sa đavolskom prirodom, već uglavnom u tome što nemaju kov i ne mogu da postignu normalno razmišljanje i razum koje ljudi treba da poseduju.) Tako je, njihov kov je manjkav. Ljudi lošeg kova mogu subjektivno da žele da primenjuju istinu, ali ne mogu da dokuče načela; mogu samo da se pridržavaju pravila. Pa je njihova praktična primena radikalna, glupa i bezumna. Ljudi žele da im pomognu, ali im je narav poput ježa prekrivenog bodljama, pa ljudi ne znaju odakle da počnu. Kako god da im se besedi istina, čini se da nisu u stanju da je shvate niti dokuče. Nakon pet ili šest godina pomoći i podrške, oni razumeju tek nekoliko reči i doktrina i još uvek ne mogu da primenjuju istinu. Kov im je previše loš. Ipak, ti glupi ljudi uvek rade odvratne stvari. Ako to nema veze sa važnim ili ozbiljnim stvarima, iz čistog poštovanja prema pravilima ponašanja ili da bi sačuvao obraz, ti i dalje možeš da se nateraš da s njima razgovaraš. Međutim, kad se to tiče ozbiljnih stvari, na primer, kad se raspravlja o obavljanju dužnosti ili posla, u tebi se razvije čudan osećaj neprijatnosti, pribojavaš se da će se oni opirati ili na određeni način prigovoriti i da će te postideti. Takav čovek nije dostojan da se s njim raspravlja o ozbiljnim stvarima. Njime naprosto ne možeš da se baviš; baviš li se njime, to će doneti brojne probleme i ujedno će se odraziti na ozbiljne stvari. On stalno iznosi iskrivljenje argumente i komentare koji nemaju veze sa temom, i to je naprosto odvratno čuti. Koje je još izopačene stvari takav čovek uradio? Ako prema nekoj osobi suprotnog pola razvije osećanja i ima rđavu požudu, on misli da mora da bude poštena osoba, da u pogledu toga mora da se otvori i da to ne može da zadrži u sebi, pa tokom okupljanja o toj temi javno govori. Kad to čuje, osoba suprotnog pola prema kojoj on gaji osećanja oseća se neprijatno i mučno, i oseća se postiđeno. Pokušaš li da ga zaustaviš, on se oseća uznemireno i kaže: „Govorim iz srca i pošten sam. S kojim pravom me sprečavaš da primenjujem istinu? Ovo je moje pravo! Konačno sam skupio hrabrost da o tome progovorim, a ti me ograničavaš! Čak me ni Bog ne ograničava, pa otkud tebi pravo da to radiš? Bog mi čak pruža priliku da budem poštena osoba; ti si taj koji me gleda s visine i ne dozvoljava mi da budem pošten. Ako tu stvar zadržim u sebi i o njoj ne progovorim, nije li to prikrivanje činjenica? Zar se tako ne ponaša lažljiva osoba? U tom slučaju ne bih bio poštena osoba. Ako ne budem poštena osoba, hoće li me Bog i dalje spasti?” Kao što vidiš, svi koji to slušaju osećaju se čudno i neprijatno, a ovaj čovek je uporan u tome da iznese detalje i ne možeš čak ni da ga ograničiš. Recite Mi, kad je reč o ovoj stvari, treba li biti tolerantan i strpljiv ili treba besediti o istina-načelima kako bi se taj čovek ograničio? (Treba da besedimo o istina-načelima kako bismo ga ograničili.) Ako neko iz ljubavi prvo pokuša da mu pomogne, podstičući ga da ubuduće ne govori takve stvari koje drugima nisu poučne, hoće li on to moći da razume i prihvati? (Ne.) Onda je takav čovek sklon izopačenostima, pomalo glup i razum mu nije baš najzdraviji, pa se može pribeći jedino merama ograničenja. Svi imaju rđavu požudu i čovek povremeno može da ima neka osećanja prema nekome suprotnog pola ili da o njemu ima određene misli. Dovoljno je da to sâm prepozna u sebi. Ako se stvari razvijaju u lošem pravcu, on sa tom osobom ubuduće treba da svede kontakt na najmanju moguću meru ili da izbegava da s njom bude nasamo. Kad se bave takvim stvarima, ljudi sa normalnom ljudskošću koristiće mudre metode i postupaće u skladu s načelima. Oni znaju da se takva stvar ne može rešiti isključivo primenom načela o tome kako biti pošten čovek, već da se moraju primeniti i neka načela mudrosti. Međutim, ljudi koji su reinkarnirani iz životinja ne znaju kako da se bave takvim stvarima, pa javno otvaranje o takvim stvarima čak smatraju poštenjem. Oni ne znaju kakve će posledice to doneti. Kad pokušavaju da budu pošteni, oni se naprosto pridržavaju pravila i formalnosti. I koji je rezultat toga? Navlače nevolju na sebe, na osobu prema kojoj nešto osećaju, kao i na sve druge. Osoba prema kojoj nešto osećaju je ovom stvari pogođena i ograničena, oseća da nije u stanju da se s tom situacijom suoči. I svi ostali, kad to čuju, osećaju se pomalo neprijatno, razmišljajući: „Ako to slušamo, to je kao da zabadamo nos u nečiju privatnost; ali ako ne slušamo, on će uporno pričati o tome, verujući da ga to čini poštenim.” Vidiš, svi smatraju da je ova stvar škakljiva i problematična. Zar ne bi rekao da je takav čovek veoma problematičan? Ako besediš o načelima, on ih ne prihvata, već kaže: „Kad ste vi pošteni i otvarate se, možete da kažete bilo šta, ali kad ja nešto kažem, onda to nije u redu. Zar nisam i ja pošten? Zašto nemam pravo da govorim?” On čak ni ne obraća pažnju na to šta drugi govore. Je li ta njegova stvar prikladna da se o njoj javno besedi? Takav čovek to naprosto ne može da prozre i ne shvata načela o tome kako biti pošten. Na kraju svima postaje teško da se s tim nose. Ljudi koji su istog tipa kao i on će ga oponašati i govoriti: „Vidi ti to, on čak može da besedi i o takvim stvarima. Zaista ima rešenost, on je zaista pošten!” Čim to čuju, oni sa čistim shvatanjem znaju da je njegovo praktično postupanje pogrešno i da je skrenulo s pravog puta. Ako želiš da mu pomogneš, on to naprosto neće prihvatiti. Šta će reći? „Nećeš moći da mi pomogneš. Moje se shvatanje razlikuje od tvog. Jednostavno ću postupati na ovaj način.” I šta se onda može učiniti? Jesi li u stanju da mu pomogneš? (Ne.) Ako zaista pokušavaš da mu pomogneš, na kraju ćeš stvari učiniti samo još gorim; ne samo da on to neće prihvatiti, već će se s tobom raspravljati i uplitati. Nije li to problematično? (Jeste.)

Oni koji su reinkarnirani iz životinja takođe pokazuju ispoljavanja laganja, međutim, njihovo se laganje ne ispoljava potpuno isto kao kod onih koji su reinkarnirani iz đavola. Različiti su i njihovi stavovi prema laganju i metode koje u laganju usvajaju. Kad se razotkriju laži koje su izgovorili, oni koji su đavoli, čak i ako, pošto nemaju drugog izbora, spolja priznaju da su slagali, oni i dalje osećaju da su za to imali savršeno opravdanje. Smatraju da to nije ništa strašno. Ili čak ako izraze svoj stav i pred svima priznaju da su pogrešili što su lagali, oni iza kulisa lažu i dalje i podjednako varaju, ne menjajući se ni najmanje. Oni laganje naprosto ne smatraju nekom rđavom ili negativnom stvari. To je njihovo oružje za opstanak – kako bi mogli da ga se odreknu? Oni koji notorno lažu veruju u sledeće: „Kad živi u ovom ljudskom svetu, da čovek ne laže, da se otvori i pred svima ogoli dušu, i da je drugima sve poznato i jasno, da li bi on i dalje bio svoj? Da li bi život i dalje imao ikakvog smisla? Da li bi on i dalje imao dostojanstvo? Osim toga, kad bi čovek o svemu uvek govorio čistu istinu, koliko bi život samo bio bljutav i dosadan! Imao razloga za to ili ne, čovek naprosto mora da laže.” Posmatrajući to iz svakog ugla, bilo da laže namerno ili nenamerno, to je prirodno otkrivanje njegove prirode. Ukratko, notorno laganje je istaknuta karakteristika đavola – u to nema nikakve sumnje. Posmatrajući to samo iz ovog ugla, ljudima ovog tipa je apsolutno nemoguće da prihvate istinu i da budu pošteni ljudi; oni to nipošto ne mogu da urade. Štaviše, oni prema Božjem zahtevu da budu pošteni ljudi osećaju prezir. Bilo da su suočeni s nekom konkretnom stvari ili ne, njihov stav prema Božjem zahtevu da ljudi budu pošteni uvek je ispunjen prezirom, podsmevanjem, odbojnošću i gnušanjem. S prezirom posmatraju Božji zahtev i načelo vladanja u pogledu toga da treba biti poštena osoba. Iz dubine svog srca prema istini osećaju odbojnost i ne prihvataju je; čak se otvoreno protive tome da budu pošteni ljudi i to odbijaju da budu.

Notorno laganje je vrlo očita karakteristika onih koji su reinkarnirani iz đavola. Sve dok si s njima u bliskom kontaktu, sve dok s njima na poslu ili u životu dolaziš u dodir, komuniciraš i družiš se, malo-pomalo će se razotkrivati ova karakteristika ili pravo lice njihovog notornog laganja. Prema tome, ovaj tip čoveka je vrlo lako raspoznati. Ne moraš da gledaš nečije misli i gledišta o ostalim ljudima, događajima ili stvarima. Ukoliko otkriješ da je on notorni lažov, već samo na osnovu te činjenice možeš da sa stoprocentnom sigurnošću kažeš da je on đavo, a ne čovek. Neki ljudi pitaju: „Postoji li makar jedan odsto šanse da neko ko notorno laže nije đavo i da i dalje za njega ima nade da će postići spasenje?” Kažem vam, takva mogućnost nipošto ne postoji. Svaki onaj koji notorno laže je stoprocentni đavo; ne postoji čak ni jedan odsto šanse da bude drugačije. Da li ste razumeli? Neki ljudi kažu: „Da li je moguće da neki ljudi notorno lažu zato što su toliko duboko iskvareni, bili su pod toliko snažnim uticajem zlih trendova u društvu, pa su savest i razum njihove ljudskosti zakopani odnosno đavoli su ih u potpunosti učinili nalik sebi, pa zato notorno lažu? Ako bi, nakon određenog perioda pružanja pomoći i podrške od strane braće i sestara, i nakon zalivanja i hranjenja Božjim rečima, njihova savest mogla postepeno da se probudi i njihov razum postepeno da se oporavi, zar se oni neće promeniti i prestati da notorno lažu?” Kažem ti, takva mogućnost ne postoji, ne postoji mogućnost da se tako nešto dogodi čak ni u jednom od deset miliona slučajeva. Prema tome, svako ko notorno laže jeste đavo, nipošto nije čovek, ne poseduje ni najmanju ljudskost. Da li ste razumeli? (Razumeli smo.) To je sigurno; nema nikakvih izuzetaka niti ikakvih posebnih okolnosti. Tu stvar morate jasno da vidite. Možda vidiš da neko, kad se bavi nekom stvari, nevernicima kaže nešto što nije istina – nešto poput laži – kako bi zaštitio interese Božje kuće i zaštitio braću i sestre. Povodom te stvari se tada osećaš sumnjičavo, pomišljajući: „Ranije sam mislio da je on neko ko stremi ka istini, pa kako je mogao da slaže o tako važnoj stvari? Ako o toj važnoj stvari može da slaže, je li on đavo? Da li je to njegovo stremljenje ka istini samo njegova maska?” Da li je ovaj način shvatanja ispravan? (Nije.) Šta nije u redu s njim? Kako tu stvar treba ispravno posmatrati? (Ta osoba nije raspoznala nameru u pozadini postupaka tog čoveka niti efekat koji se postiže. Ako neko kaže nešto neistinito, ali to čini radi postizanja pozitivnog efekta – da bi zaštitio interese Božje kuće i zaštitio braću i sestre – to nije laganje; to je svojevrsna mudrost. Ta osoba nije raspoznala razliku između laganja i korišćenja mudrosti.) Prirodu laganja moraš jasno da vidiš. Pogledaj na kom načelu se neka laž zasniva i koju svrhu ima za cilj da postigne. Ako neko kaže nešto neistinito da bi postigao pozitivan efekat i da bi se držao načela, to nije laganje – to je mudrost. Osim toga, posmatraj da li je on neko ko u svakodnevnom životu notorno laže. Ako je slagao samo u jednom slučaju, ne možeš da utvrdiš da je on lažov odnosno da notorno laže, zar ne? (Tako je.) Ako je, povodom neke važne stvari, rekao nešto neistinito da bi zaštitio interese Božje kuće, a ti ga odrediš kao nekog ko notorno laže, to je izopačenost. Karakterizacija i posmatranje ljudi na ovaj način nisu u skladu sa načelima. Ako je slagao u jednom slučaju da bi zaštitio sopstveni obraz i ugled, ali u većini stvari najčešće ne laže, a čak i ako slaže pa to zatim može da ispravi, ni tada se za takvog čoveka ne može utvrditi da notorno laže. Samo oni koji su reinkarnirani iz đavola notorno lažu. Neki ljudi kažu: „Ti kažeš da oni notorno lažu, ali oni ponekad govore i istinu. Na primer, nešto su kupili, pa kad se neko raspituje za cenu toga, oni mu kažu istinu; o tome nisu slagali. Kako možeš da kažeš da notorno lažu?” Kad se to ne odnosi na nešto privatno, na interese, status ili lični obraz, oni nemaju potrebu da lažu. I njima je laganje naporno, pa, ne bi li sebe poštedeli muke, oni o nebitnim stvarima ne lažu. Međutim, samo zato što u jednom slučaju nisu slagali odnosno zato što ne lažu o nebitnim stvarima, to ne znači da oni notorno ne lažu. Samo treba da posmatraš da li lažu kad s drugima komuniciraju, dok opisuju ili prepričavaju važne događaje, kad su uključeni njihovi lični interesi, slava i dobitak, status, izgledi ili odgovornosti, odnosno kad su uključena njihova lična gledišta. Posmatraj koliko u takvoj situaciji ima neistine u njihovim rečima, a koliko istine i verodostojnosti. Ako u njihovim rečima ima previše neistine, pa se praktično crno pretvara u belo, iz čista mira se izmišljaju stvari, na drugoga se svaljuje krivica; ako loše stvari koje su uradili pripisuju drugima, a preuzimaju zasluge za dobre stvari koje su drugi uradili; ako su u nekoj stvari pogrešili i treba da budu odgovorni, ali su se pričom iz toga izvukli, potpuno izbegavajući svoju odgovornost i svaljujući je na druge; ako svoj posao nisu dobro uradili ili nisu platili cenu ili nisu ispunili svoju odgovornost, odnosno to nisu uradili jer su se uplašili od opasnosti, pa su slagali, navodeći relativno razuman izgovor da sakriju istinu i sebe oslobode odgovornosti – zar to nisu laži? (Jesu.) Sve to su laži. To je notorno laganje. Odnosno, kad god su stvarima obuhvaćeni njihovi lični interesi, odgovornosti, lični obraz, status i tako dalje, u svakoj od njih oni lažu. Na primer, neko je za domaćinsku porodicu kupio stolicu koja košta hiljadu dinara. Kad posle kupovine pravda troškove, on pomisli: „Ovaj put je bio prilično zamoran i ne mogu da dozvolim da zabadava trčkaram unaokolo. Moram nekako da zaradim petsto dinara. Tih petsto je za rad, za obavljanje posla.” Dakle, prijavio je da je stolica koštala hiljadu i petsto dinara. Vidiš, lagao je, zar nije? Zašto je slagao? (Želeo je u tome neku korist.) Želeo je da nešto zaradi. Recimo da on izvršava dužnost zajedno sa braćom i sestrama i da, uvidevši da se dvoje ljudi dobro slažu, pomisli: „Niko mi nije prijatelj, svi me gledaju s visine i sa mnom se niko ne slaže. Malo ću da uskomešam stvari među vama dvoma i da u vaš odnos unesem malo razdora.” Pa jednom od to dvoje ljudi kaže: „Taj i taj je rekao da misliš da si dobro obrazovan, pa ako si tako obrazovan, kako to da ne umeš da napišeš članke?” Zatim ode drugom od to tvoje ljudi i kaže mu: „Taj i taj je rekao da, iako si visok, nisi skladno građen i da su ti gornji i donji deo tela neproporcionalni.” Uz ovih nekoliko reči taj čovek je među to dvoje ljudi uneo razdor. Kad se to dvoje ljudi ponovo sretnu, prisećajući se tih reči koje unose razdor, oni posmatraju jedno drugo s negodovanjem i osećaju se neprijatno. Koju korist je dobio onaj koji je ovo podstrekivao? Gledano spolja, čini se da on nije ništa dobio, ali kad vidi kako se to dvoje ljudi otuđilo i kako im se odnos pogoršava, on u sebi oseća prijatnost i više nije ljubomoran. Tad veruje da je stekao neku prednost. Prema tome, on laže čak i povodom ove stvari. Neko bi mogao da kaže: „Nije li ovo povređivanje drugih bez ikakve lične koristi? Ako to dvoje ljudi međusobno porazgovaraju, zar neće saznati da si ti te stvari među njima izazvao? Zar na sebe nećeš navući nesreću?” Da li je njega briga za to? Nije ga briga. Dokle god je to dvoje ljudi razdvojeno, on više ne oseća ljubomoru i veruje da je stekao neku prednost. Nije li to nešto što đavoli rade? (Jeste.) Upravo tako đavoli postupaju.

Oni koji su reinkarnirani iz đavola mogu da govore istinito o trivijalnim, beznačajnim stvarima, ali to ne znači da oni nemaju lažljivu prirodu. U svim stvarima, bilo onim značajnim ili nevažnim, sve dok veruju da se to tiče njihovog imidža, sve dok se osećaju neprijatno odnosno sve dok žele da dobiju neku korist ili postignu neki cilj – sve dok imaju nameru i žele da deluju – zasigurno će se poslužiti lažima da bi to postigli. To je notorno laganje. Oni možda ne lažu kad je reč o stvarima koje se odnose na ishranu, odevanje ili mesto stanovanja; obično se ne bi trudili da rasipaju mentalnu energiju da bi lagali zbog sitnica. Osim toga, u njihovim očima, neki ljudi naprosto nisu na istom nivou ili nisu u istom rangu kao i oni sami, čak im nije stalo ni da ih uvažavaju, nemaju nikakav osećaj postignuća time što se njima poigravaju ili njima manipulišu, tako da im nije stalo da na bilo koji način protiv njih deluju. Ako će protiv nekoga delovati, to mora da bude neko koga smatraju sebi ravnim, neko sa kim mogu da igraju igrarije, neko ko je njihov suparnik – tek tada će uvažiti tu osobu. To je još jedna karakteristika đavola. Ako si obična osoba, oni smatraju da nemaš inteligenciju, da si nesposoban ili nedostojan da s njima igraš igrarije, pa im to nije zanimljivo i ignorišu te. Đavoli su probirljivi u pogledu toga s kim će se poigravati. Kad žive pored tebe, možda ih nikad ne vidiš da lažu ili nikad ne primetiš da o bilo čemu namerno lažu, ali sve dok su đavoli, oni će zasigurno lagati; to je urođena priroda đavola. Ako tebe ne lažu, to je možda zato što te ne smatraju vrednim. Razmišljaju: „Hm! Neću čak ni da se zamaram time da tebe lažem, a ti se ipak pribojavaš da ću se tobom poigravati. Šta misliš, ko si? Misliš da si neko i nešto?” Prema tebi naprosto nemaju poštovanja; ne pada im na pamet da te lažu, jer se čak neće zamarati ni time da s tobom razgovaraju. To je kao kad nekog smetenjaka pitaš o njegovom odnosu sa nekim, a on kaže: „Ja nisam njegov nivo. On ima bolji kov od mene, pametan je čovek. Ja sam prost čovek, nisam tako plemenit kao on. On ne želi da sa mnom ima ikakva posla.” Čak se i smetenjaci tako osećaju. Pogledajmo sada kime đavoli vole da se poigravaju, s kim vole da se nadmeću, koga vole da zaluđuju, iskorišćavaju i da njime manipulišu. Zar i oni nemaju merila i određeni raspon? (Da.) Kad biraju grupu ljudi, to moraju biti oni koji se poput njih bave mentalnim igrama i izvode smicalice. Jedino kad dolaze u kontakt s takvim ljudima, oni se osećaju srećno i to im je zabavno, i tek onda iz svojih igrarija mogu da dobiju nekakav osećaj postignuća. Prema tome, kad je reč o onima koji su reinkarnirani iz đavola, čovek mora da prozre njihovu karakteristiku i suštinu notornog laganja. Samo zato što tebe nisu slagali, to ne znači da oni ne lažu i ne znači da nemaju lažljivu prirodu. Ako se s tobom nisu prisno družili, čak te ne uvažavaju i naprosto smatraju da si običan vernik, da nisi visokoobrazovana osoba – već da si obična domaćica ili običan zemljoradnik – i prema tebi nemaju nikakvog poštovanja, onda će smatrati da bi to što te lažu značilo da sebe ponižavaju, da bi to značilo da uzalud troše svoje moždane ćelije, pa se čak neće ni zamarati time da te slažu. Kako onda možeš da prozreš ovaj tip čoveka? Pošto su oni đavoli koji notorno lažu, makar i da se u ovoj situaciji ona ne otkrije, njihova će se priroda otkriti u drugim prikladnim prilikama. Samo zato što tebe nisu slagali, to ne znači da neće lagati. Dokle god oni imaju suštinu đavola, njihova lažljiva priroda će se zasigurno razotkriti; ona ne može da ostane skrivena. Bilo da je oni dobro skrivaju ili ne, bez obzira na to u kojoj meri je razotkrivena, sve dok oni imaju lažljivu prirodu i često lažu, oni su u tom slučaju đavoli; oni nipošto nisu ljudi. Pravi ljudi ne lažu često; odnosno, oni koji su reinkarnirani iz ljudi ne lažu često. Zašto kažem da ne lažu često? Zato što čim slažu, njihova ih savest prekoreva i optužuje. Budu li izgovorili jednu veliku laž koja dovodi do posledica, biće zgroženi sobom čitavog svog života; u svom srcu počeće da osećaju odbojnost prema laganju i neće lagati o nepotrebnim stvarima. Stoga će sve manje i manje lagati. Pošto ih njihova savest prekoreva, oni će se uzdržavati tako da počine što manje sličnih nedela, pa na kraju to više uopšte neće činiti. To je nešto što ljudi mogu da postignu. Međutim, đavoli to ne mogu da postignu. Nakon što slažu, oni ne osećaju nikakav prekor, pa kad požele da slažu, nema nikakvog suzdržavanja; ništa ne može da ih obuzda – nijedno okruženje ne može da ih obuzda, niti to može ijedna osoba sa ugledom ili statusom, a naravno ni istina na njih nema nikakvu obuzdavajuću moć. Drugi ljudi koji ih razotkrivaju ne mogu nikako da ih obuzdaju, a da ni ne pominjemo istinu, koja je za njih samo mrtvo slovo na papiru, same doktrine i pravila, i ne može uopšte da ih obuzda. Bez ograničenja, za njih je laganje prirodno ispoljavanje; bilo kada i bilo gde, oni po potrebi mogu da izgovaraju svakojake različite laži. To je njihova priroda; ona se nikada neće promeniti. Kako onda čovek može da prozre njihovu prirodu? Pogledajte kako ih procenjuju oni koji su u njihovoj blizini. Ako njima bliski ljudi kažu: „Taj tip notorno laže, iz njegovih usta izlaze samo laži. U stanju je da slaže, a da pritom ne pocrveni u licu niti da mu srce preskoči i može da laže o bilo čemu; ni u jednu reč koju on izgovori niko se ne usuđuje da poveruje”, onda se može utvrditi da su oni đavoli, a ne ljudi. Sada, posle toliko Mojih izgovorenih reči, možete li da prozrete ovu karakteristiku notornog laganja kod onih koji su reinkarnirani iz đavola i da potvrdite da ona kod njih postoji? Ovo pravilo, ovaj zaključak – „Oni koji notorno lažu istovetni su đavolima” – ostaju za sva vremena nepromenjeni. Da li ste razumeli? (Razumeli smo.)

Da li smo o prvoj karakteristici onih koji su reinkarnirani iz đavola – notornom laganju – jasno razgovarali u zajedništvu? (Da, jasno nam je.) Ovaj sadržaj ne bi trebalo da bude teško prihvatiti i shvatiti. Zašto? Zato što ovaj tip čoveka često viđate u svom svakodnevnom životu; samo je reč o tome da ste njegova ispoljavanja laganja ranije smatrali normalnim otkrivanjem iskvarenosti. Sada, kroz razgovor u zajedništvu, naučili ste zašto se njegova lažljiva priroda i ispoljavanja laganja nikada ne menjaju – ispostavlja se da je to određeno njegovim svojstvom, tako da se ovaj tip čoveka ne može promeniti. Šta u budućnosti treba učiniti pri susretu s takvim ljudima? (S takvim ljudima nema potrebe besediti niti im pomagati. Ako su oni nadzornici, moraju se ukloniti s dužnosti. Ako su već pokazali neka ispoljavanja zlih dela i počeli da prekidaju i ometaju rad crkve, onda ih po potrebi treba odmah odstraniti i ne treba im dozvoliti da u crkvi ostanu nijedan dan duže.) Đavoli notorno lažu; zasigurno ne mogu da se promene. Međutim, postoji jedan tip đavola koji u određenim oblastima ima neke talente ili vrline. Ako je spreman da pruža usluge, on se može koristiti za usluge. Bog sva stvorenja koristi da pružaju usluge u Njegovom delu; velika crvena aždaja je jedno takvo uslužno sredstvo i kontrast. Da bi radio u Božjoj kući, čovek mora biti mudar; to je ujedno i načelo. Ako su oni koji su reinkarnirani iz đavola voljni ili prikladni da pružaju usluge, koristite ih za usluge. Ako ne mogu čak ni da pružaju usluge odnosno ako njihovo pružanje usluga donosi više štete nego koristi, ako izazivaju preveliku štetu i, koristeći ih, Božja kuća ne dobija nikakav pozitivan efekat, već o njima mora da brine, onda oni nisu prikladni za pružanje usluga, pa im treba uskratiti podobnost za pružanje usluga. Je li to prikladno učiniti? (Jeste, to je zasnovano na načelu.) Prema njima se treba odnositi shodno načelima. Raspoznavanje je jedna stvar, ali kad je reč o načinu postupanja sa njima, morate biti mudri, imati načela i to činiti shodno stvarnoj situaciji. Cilj besede o ovim stvarima jeste da stekneš sposobnost raspoznavanja, da jasno znaš koje su suštine raznih tipova ljudi, te da kroz suštinu čoveka odrediš da li on može da prihvati istinu i postigne spasenje. Međutim, cilj nije u tome da primenjuješ univerzalni pristup, da sa svima onima koji su okarakterisani kao đavoli postupaš tako što ćeš ih ukloniti. Naprotiv, cilj je u tome da te navede da đavole efikasno koristiš za usluge shodno načelima i potrebama rada Božje kuće. Pretpostavimo da neki đavoli kažu: „Pošto si uvideo da sam đavo, želiš da me iskoristiš za usluge. Ako ne mogu da postignem spasenje, neću pružati usluge!” Šta u toj situaciji treba uraditi? (Ako nisu spremni da pružaju usluge, neka idu.) Ako nisu spremni čak ni da pružaju usluge, onda neka što pre idu. Neki đavoli kažu: „Želiš da me iskoristiš za usluge? Ne dolazi u obzir! Za tebe neću da pružam usluge! Neću da uradim ništa loše, samo ću se provlačiti u Božjoj kući. Kad dođe vreme poslu, samo ću da budem površan, samo ću da otaljavam stvari; za tebe to neću da uradim savesno!” Šta treba učiniti kad se otkriju takvi ljudi? (Treba ih odstraniti.) Kad se neki đavo jasno prepozna, samo ga što pre odstranite; bez milosti. Ako se neki đavoli lepo ponašaju, i znaju da oni sami notorno lažu i da su đavoli, da ne mogu da budu pošteni ljudi i ne mogu da postignu spasenje jer im to nalaže njihova priroda, ali nakon dugogodišnjeg slušanja istine i oni žele da slede Boga i da na kraju dobiju blagoslove, te ako oni rade sve ono što Božja kuća od njih zatraži – ako takvi ljudi ne izazivaju ometanja i za njih postoji prikladan posao, njima se može pružiti prilika da pružaju usluge. Kad je reč o dužnosti koju daje Stvoritelj, sva stvorena bića, nezavisno od svojstva kategorije kojoj pripadaju, treba da je posmatraju kao svoju sopstvenu dužnost; to je nešto što se ne može izbeći. Čak i ako je neko đavo i Sotona, ako za Boga spremno pruža usluge, Bog prema njemu neće biti nepravičan; to je Božje načelo za Njegov odnos prema svim stvorenim bićima. Ako sebe smatraš stvorenim bićem i, nezavisno od svog svojstva, spreman si da obožavaš Stvoritelja, spreman si da se predaš pod Stvoriteljevu vrhovnu vlast, da ispunjavaš svoju dužnost kao stvoreno biće, i spreman si da pružaš usluge čak i ako za tebe na kraju neće biti dobrog ishoda niti odredišta, i to je dozvoljeno. Bog to ne odbacuje; Bog ljudima pruža priliku da pružaju usluge. Sve će zavisiti od toga kako ljudi ovoj stvari pristupaju. Neki ljudi kažu: „Pošto moje urođeno svojstvo nije dobro i za mene, ma koju dužnost da izvršavam, nema nade da ću postići spasenje, više neću izvršavati dužnost, neću pružati usluge! Vi želite da me iskoristite za pružanje usluga i na kraju ćete vi dobiti blagoslove i ući u carstvo nebesko, ali za mene tu neće biti mesta, pa zato više neću da verujem!” To je savršeno u redu. Ako đavoli žele da odu, neka odu. Ako ne odu, njihovo uklanjanje je sasvim u skladu sa načelima. Neki đavoli kažu: „Ne mogu da poreknem da notorno lažem, lažem svima redom, čak i Bogu. Međutim, bez obzira na to što Božja kuća od mene traži da pružam usluge ili od mene traži da budem kontrast – kako god da se prema meni ophode, čak i ako se prema meni ne ophode kao prema čoveku, nemam pritužbe. Ne može se protiv činjenice da sam đavo, zar ne? Koju god uslugu od mene traže da je pružam, koliki god trud da zatraže da uložim, spreman sam da to učinim.” Treba li prihvatiti takve ljude? (Da.) U načelu, i oni mogu biti prihvaćeni. Dokle god postoji i tračak nade za njihovo spasenje, oni treba da budu prihvaćeni. Bez obzira na to da li priznaju da su đavoli, oni makar imaju nekakvu samospoznaju, spremni su da pružaju usluge i imaju malo pokornosti; to je dovoljno da se ispune uslovi za prihvatanje. A kad je reč o tome mogu li oni da izvršavaju svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom, to ostaje da se vidi, zar ne? (Da.) Ukratko, kom god tipu čoveka da neko pripada, makar i da je njegovo svojstvo raspoznato, u ophođenju prema tom čoveku i dalje treba postupati u skladu sa načelima. Naravno, ovde ne postoji samo jedno načelo – ne radi se o tome da sve đavole treba odbaciti i ukloniti, da sve đavole treba izgnati u pakao; to nije isključivo načelo. Bog drži suverenost nad svim stvarima i sve stvari koristi da pružaju usluge. Koje stvari mogu da pružaju usluge, koje stvari pružaju koje usluge i kako pružaju usluge, u kojoj fazi pružaju usluge, koliko dugo će pružati usluge i u kojoj meri, pod kojim okolnostima više neće biti korišćeni i pod kojim okolnostima mogu i dalje da budu korišćeni – za sve ovo postoje načela i Božja mudrost je u svemu tome. Ovoj stvari ljudi ne mogu da pristupaju naprasito; oni moraju da tragaju za načelima. Ako svi veruju da je postupanje na određeni način ispravno i da je u skladu sa načelima, onda postupajte na taj način; postupajte onako kako bi trebalo da postupate. Kršenje načela, slepo i neosnovano postupanje sa nekom osobom na osnovu trenutne ljutnje predstavlja odsustvo rigoroznog stava prema istini i Božjim rečima; strogo govoreći, to je i ispoljavanje odsustva bogobojažljivog srca, pa nipošto nemojte postupati na taj način. To je u osnovi sve o čemu treba besediti o prvoj karakteristici onih koji su reinkarnirani iz đavola – notornom laganju; jasno su objašnjena načela u svim aspektima.

Druga karakteristika onih koji su reinkarnirani iz đavola jeste „izopačenost”. Pošto je to karakteristika, ona nije privremeno ispoljavanje, već nešto što se često otkriva iz njihove prirode, i ona može u potpunosti da predstavlja njihove misli i gledišta, kao i njihove naravi i suštinu. Dakle, koja su konkretna ispoljavanja karakteristike „izopačenosti” onih koji su đavoli? Šta je izopačenost? Sa kojom rečju izopačenost često dolazi u paru? (Sa rđavošću.) I sa kojom još? (Sa izopačenom prirodom.) Izopačena priroda, rđava požuda. Koja su još ispoljavanja izopačena? Prepredenost i nenormalnost, zar ne? (Da.) Osim prepredenosti i nenormalnosti, šta još? (Tu spada i slučaj kad je neko izuzetno proračunat i zagonetan, kad je muljator, kad odaje utisak da je pomalo nedokučiv.) Ovim je u osnovi sve obuhvaćeno. Biti prepreden, podmukao, lukav, proračunat i nedokučiv, i biti muljator – sve su ovo konkretna ispoljavanja i karakteristike izopačenosti. U kojim stvarima, dakle, đavoli ispoljavaju ove karakteristike? U suštini, pored onoga o čemu ljudi razmišljaju – prepredenosti, podmuklosti, lukavosti i tako dalje, povezanih sa naravi ili ispoljenih u metodama ličnog vladanja i rešavanja stvari – koja je još jedna vrsta izopačenosti? To je ljudska rđava požuda; tu vrstu izopačenosti treba nazvati razvratnošću. Pošto je korišćena reč „izopačenost”, mi ne govorimo o normalnim fiziološkim potrebama ili reakcijama tela, već o razvratnosti – to se takođe naziva izopačenošću. Prepredenost, podmuklost i tako dalje, koji su upravo navedeni, odnose se na narav; razvratnost je izopačenost koja se odnosi na telo. Nije li reč „razvratnost” sasvim prikladna? (Jeste.) Evo još jednog izraza koji je još prikladniji – seksualna provokativnost. Nevernici često kažu da je neko potajno pohotan, drolja; svi ovi izrazi se odnose na aspekt rđave požude. Osim razvratnosti i seksualne provokativnosti, postoje li i neki drugi izrazi? (Da li je niskost jedan od njih?) Niskost nije; niskost nije isto što i razvratnost. Niskost se odnosi na čovekovo dostojanstvo i integritet, dok se razvratnost i seksualna provokativnost uglavnom odnose na pitanja čovekovog vladanja u međuljudskim odnosima. Upravo smo razgovarali o dva aspekta izopačenosti: o jednom koji se odnosi na narav i o drugom koji se odnosi na telesnu požudu. Postoji još jedan aspekt, a to je da ovaj tip čoveka često doživljava slušne i druge čulne halucinacije – on uvek ima neka nenormalna ispoljavanja. Na primer, on često kaže: „Bog mi je otkrio da u šest sati ovoga jutra moram da idem na istok; tamo se nalazi jedan mogući primalac jevanđelja koji želi da se sastane sa mnom.” „Noćas sam sanjao jedan san; možda će dva brata ili dve sestre danas doći u moj dom.” On često ima slušne ili druge čulne halucinacije, svoj život uvek vodi na osnovu pojava kao što su neobični snovi, vizije ili iznenadni naleti reči, a kad se dogodi nešto neuobičajeno, on se ponaša nenormalno – naročito je ekstreman. Ponekad ustaje u tri ili četiri ujutru da se pomoli i čita Božje reči; ponekad noću, kad se svi ostali odmaraju, on ostaje budan do polovine noći, uporan u tome da čita Božje reči ili da uči himne. Spava dok ostali jedu ili rade, a postaje pun energije dok se drugi odmaraju; uvek je nenormalan, uvek drugačiji od normalnih ljudi. Može li se i ovo smatrati ispoljavanjem izopačenosti? (Da.) Postoji li neka prikladna reč da se opiše ova nenormalnost? Pretpostavimo da, gledano spolja, neko izgleda normalno, ali on stvari uvek radi i shvata na naročito iskrivljen i ekstreman način; kako god da s njim besediš, on ne može da razume. Ponekad doživljava slušne i druge čulne halucinacije; drugi put, iako nema nekog jasnog glasa ili izjave, on u sebi ima neobične misli koje mu poručuju da uradi ovo ili ono. Međutim, šta god da uradi, to nema nikakve veze sa istinom, pa čak ne ispunjava ni zahteve za pridržavanje pravila. Ne možete da se setite neke prikladne reči da biste opisali ovaj tip čoveka, zar ne? (Ne, ne možemo.) Mislite li da je reč „bizaran” prikladna? Njegovo spoljašnje ponašanje deluje naročito neobično i nenormalno, i on je uvek nestalan i nervozan. Međutim, ako ga osuđuješ, ne možeš da istakneš da ima ijedan veliki problem, a ako ga smatraš dobrom osobom, svejedno deluje donekle ekscentrično – nekako nisi u stanju da ga prozreš. Kad ga samo povremeno čuješ da govori, deluje ti kako treba, ali ako ga potajno posmatraš, otkrićeš da su njegovi postupci veoma ekscentrični, puni anomalija. To nije dobar znak; ne može se reći šta bi on mogao da učini. Kasnije se otkrije da tokom molitve može da govori nerazumljivim jezikom; obično, takođe, sve vreme priča sâm sa sobom, kao da s nekim ćaska, pa se dok to radi još i smeje, što deluje prilično jezivo. I ovo je ispoljavanje izopačenosti. Hajde da zasad upotrebimo reč „bizarno” da bismo opisali ovaj aspekt. Ukratko, rezimirali smo ispoljavanja izopačenosti onih koji su đavoli. Ukupno postoje tri aspekta: jedan je rđava požuda tela; jedan je posedovanje nekih nenormalnih ispoljavanja, naročita bizarnost; a postoji još jedan aspekt i odnosi se na narav – biti veoma prepreden. Prepredenost označava da je ovaj tip čoveka u određenoj meri podmukao i lukav, običnim ljudima nedokučiv. Kad se druže s ovakvim čovekom, ljudi se često osećaju zabrinuto, nervozno i uplašeno; često se plaše da će ih on na kraju izdati, dok mu ovi i dalje pomažu da prebroji novac koji je na njima zaradio – plaše se da će upasti u njegove klopke. Ovaj tip čoveka je naročito podmukao i lukav. Pred tobom može da govori vrlo učtivo i prefinjeno, dok iza tvojih leđa protiv tebe spletkari, već dugo se protiv tebe bori a da ti to ni ne znaš. Kad to otkriješ, oblije te hladan znoj i pomisliš: „Srećom me je Bog zaštitio! Da ne verujem u Boga, on bi mi naudio; možda bih čak izgubio i život!” U tome je rđavost ovog tipa đavola. Zašto kažem da su takvi ljudi izopačeni? Gledano spolja, to zaista nije lako zaključiti; morate krenuti od stvari koje planiraju da urade i od reči koje svakodnevno otkrivaju – to vam je dovoljno da jasno vidite izopačenu suštinu i prirodu ovog tipa čoveka.

O čemu svakodnevno razmišljaju oni koji su reinkarnirani iz đavola? Na primer, pretpostavimo da je neka sestra unapređena u starešinu. Ti ljudi zatim razmišljaju: „Ta devojka je tako mlada unapređena u starešinu. Po čemu je ona bolja od mene? Ranije sam je gledao s visine, nikada joj se nisam ulagivao niti sam s njom uspostavio dobar odnos. Sada je ona starešina, moj neposredni pretpostavljeni, tako da moram da joj se ulagujem. Moram da vidim da li joj je potrebna neka pomoć u svakodnevnom životu, ili u materijalnom ili duhovnom smislu. Ako na to ne nasedne, ako ne mogu da je pridobijem, onda ću isprobati druge suptilnije pristupe – izgovoriću pred njom neke blage reči, neke pokorne reči, neke umiljate reči. Prvo moram da vidim kakav pristup na nju deluje. Da li ona pada na ulagivanje ili na nestašne taktike zlih ljudi? Da li voli hranu ili zabavu? Da li voli odeću ili nakit? Šta voli? Moram da je dokučim, da joj se približim, da joj se ulagujem, da s njom uspostavim dobar odnos i da pokušam da o njoj prikupim informacije.” Ko god da postane starešina, oni razmišljaju kako da se približe tom starešini i da s njim uspostave dobar odnos. Ranije, dok ta sestra nije bila starešina, oni su bili prkosni prema svemu što ona kaže. Na primer, ako bi rekla: „Hajde da se odsad pa nadalje okupljamo jednom nedeljno”, pošto bi to čuli, oni bi razmišljali: „U drugim crkvama se okupljaju dvaput nedeljno, a mi ćemo se okupljati jednom. Zašto moramo da radimo onako kako ti kažeš? Šta misliš, ko si ti?” Sada kad je ta sestra starešina, kad ona govori, njihova je reakcija drugačija; više ne pobijaju njene reči kao ranije, već umesto toga kažu: „To što ta sestra kaže je istina!” Gledano spolja, ponašaju se vrlo pokorno, poput nekoga ko može da bude poslušan, ali u sebi govore: „Ma, šta ti znaš? Starešina si tek nekoliko dana! Nekada sam ja obavljao taj posao, ali si sada ti starešina. Neka ti bude, starešina ima poslednju reč. Isprva ću se složiti s tobom, ali je moja volja kako ću se ponašati iza tvojih leđa. Samo ću se poigravati tobom!” Neki ljudi su izabrani za starešine, pa kad ih upitaju: „Da li je izbor starešina u vašoj crkvi sproveden u skladu s načelima?”, oni razmišljaju: „Da je sproveden u skladu s načelima, da li bih ja i dalje mogao da postanem starešina? Ali ne mogu da ti kažem istinu.” Zato kažu: „Sproveden je u skladu s načelima. Služio sam dva mandata kao crkveni starešina. Isprva to nisam želeo ponovo da učinim; plašio sam se da bi braća i sestre prigovorili ako bih to učinio, pa sam svoju kandidaturu povukao. Ali su me braća i sestre na kraju ipak izabrali, pa to nevoljno obavljam. Kad god se bude pojavio neki novi kandidat za starešinu, ja ću se povući.” Ovo zvuči lepo, međutim, da li oni zaista nameravaju da to i učine? Uopšte nemaju nameru da to učine. Samo lažu i tobom se poigravaju, govoreći stvari koje lepo zvuče, koje su ti po volji, koje mogu da te obmanu i zalude. Kad je reč o starešinama višeg nivoa, oni razmišljaju kako da im se ulaguju i dodvoravaju i kako da ih zalude, ne bi li ih te starešine cenile i unapredile. Ako ne mogu da budu unapređeni, oni onda razmišljaju na koji način bi mane, odstupanja i greške koje su u prethodnom radu imali, kao i iza kulisa počinjene prestupe i obmanjujuća ponašanja, mogli od starešina da sakriju tako da oni za njih ne saznaju, na koji način bi s tim stvarima mogli da se izvuku i da ne snose nikakvu odgovornost. Jesu li to ispoljavanja koja bi ljudskost trebalo da poseduje? Jesu li ona pozitivna ili negativna? (Negativna su.) U kojoj meri su negativna? Negativna su u toj meri da su ti ljudi, i pre nego što je iko ispratio ili kontrolisao njihov rad, u svom umu već unapred te stvari predvideli, još odavno su mentalno pripremljeni – um im je još odavno ispunjen tim stvarima. Recite Mi, zar to nije prepredeno? (Jeste.) Ovaj tip čoveka govori lukavo kako bi se prilagodio svojoj publici, govoreći različite stvari različitim starešinama. Ako je starešina žena, on je veliča kao boginju; ako je starešina muškarac, on ga veliča kao nekog zgodnog dasu, kao nekog baju. Nije li ovo prepredeno? (Jeste.) Ovo je glavna karakteristika izopačenosti. Stav i ispoljavanja tog čoveka prema starešinama su takvi – veoma su prepredeni i veoma podmukli. Njegov unutrašnji svet je izuzetno složen; krcat je gomilom misli, s tim da nijedna od njih nije pozitivna. On ne razmišlja o ljudskosti, istini ili pravom putu; jedino razmišlja o tome kako da se ulaguje i dodvorava starešinama, kako da sačuva sopstveni status, kako da se izvuče s onim što uradi, kako da nastavi da dokoličari, kako da nastavi da živi na grbači crkve, da jede i pije i da ništa zauzvrat ne daje, a da pritom ne bude otkriven, da ne snosi nikakvu odgovornost. U svom umu, on jedino planira, spletkari i razmišlja o tim stvarima; izvodi svakojake smicalice i u svojoj savesti nikada ne oseća nikakav prekor niti optužbu. Kad dospe u neku grupu ljudi, pogledom im uzme meru: „Tih nekoliko domaćica nemaju uvid; one nikako ne bi mogle da me raspoznaju. Ne bi mogle da provale trikove koje ja izvodim. Čak i da to mogu, ne bi mogle da me sruše. Sitne ribe ne mogu da podignu velike talase; one neće biti problem. Nema potrebe da ih uvažavam. A što se tiče preostalih, jedan od njih je crkveni starešina, druga je jedna starija sestra koja godinama veruje u Boga, i tu je još jedna mlada sestra koja je navodno studirala psihologiju. Ovo troje donekle mi predstavljaju pretnju. Sa kim od njih da se prvo pozabavim? Sa kim treba da se družim i da ga prvo pridobijem? Kako da postanem jedan od njih? Kako da steknem prestiž? Ko će mi pomagati, a ko će mi biti suparnik? S kim bi trebalo da se sprijateljim, koga treba da se klonim i u odnosu na koga treba da se čuvam? Ove stvari zahtevaju dugotrajno planiranje; o njima moram dobro da razmislim.” Nakon nekoliko dana osmatranja, on shvata s kim treba da se druži i da bude u dosluhu, koga može da privoli i iskoristi, ko za njega predstavlja protivničku silu i ko razume istinu i pridržava se načela, te u odnosu na njega treba da bude na oprezu – sve to shvati. U svom srcu razmišlja: „Moram da se čuvam onih koji su me raspoznali. Ne smem da ih uvredim, niti da se s njima zbližavam. Moram u svakom slučaju da se držim podalje od njih, kako ne bih pogrešio i kako me ne bi prozreli. U njihovom prisustvu, nipošto ne smem da govorim nemarno, da ne bi otkrili nešto što protiv mene mogu da iskoriste kako bi me razotkrili i analizirali u crkvi. Budu li braća i sestre stekli sposobnost raspoznavanja, oni će me odstraniti. To neće ići!” On svakoga dana jedino razmišlja o ovim stvarima. S kim da se nadmeće i kako da se nadmeće ne bi li stekao slavu i predstavio se u najboljem svetlu, s kim da se druži kako bi stekao prednosti a da ne istrpi gubitke, kako da nadomesti gubitke koje je u određenim stvarima istrpeo – po ceo dan razmišlja jedino o tim stvarima. Možda čak provede i pola dana razmišljajući o tome kako ga je neko pogledao: „Juče me je taj i taj pogledao prilično prodorno. Šta li je to značilo? Da li me je raspoznao? To nije dobar znak. Koji li je moj problem uočio? U narednih nekoliko dana moram da budem pažljiv i da ne dozvolim da mi išta promakne. Osim toga, moram da naučim da im čitam s lica i ne smem da budem nemaran. Poslednja dva dana mi titra kapak; čini se da će se nešto loše dogoditi. Moram da budem pažljiv. Zaista se nadam da ništa neće poći naopako; ne budem li pažljiv, mogli bi da me odstrane.” U načinu na koji on komunicira sa ljudima, spolja nisu uočljivi nikakvi problemi. Način na koji obeduje, spava i radi, sve deluje normalno. Međutim, to što mu je u srcu i u umu nije normalno. Koja su ispoljavanja ove nenormalnosti? To što su sve stvari o kojima on razmišlja krajnje prepredene, drugima neshvatljive.

Oni koji su reinkarnirani iz đavola žive na veoma sumnjiv način. O svemu što se nalazi u njihovim mislima može se razmišljati, sve se to može proračunati, isplanirati i unapred predvideti samo u mračnim kutcima. Srce im je u potpunosti ispunjeno stvarima poput nadmetanja za slavu i dobitak, spletkarenjem, poređenjem, ljubomorom, prepirkom, odmazdom i tako dalje. Oni nikada ni najmanje ne tragaju za istinom. Kojom god stvari da se bave, ne iznose je javno da o njoj besede i da o njoj donesu odluku na otvoren i neposredan način; umesto toga, potajno traže nekoliko ljudi i sa njima donose odluku. Takvih ljudi ima u svakoj crkvi. Uzdržani su i ne pokazuju emocije; sa čim god da se suoče, biraju da o tome ćute i nikada spremno ne izražavaju svoj stav. Gledano spolja, oni s ljudima učtivo razgovaraju, ali nikada ne govore istinu niti otkrivaju šta im je zaista u srcu; ni za koga nemaju iskrene reči. Na primer, s kim god da se druže, neki ljudi nikada ne otkrivaju svoje najdublje misli; čak ni najbliži članovi njihove porodice ne znaju o čemu oni svakodnevno razmišljaju. Ne razume ih čak ni njihova porodica, a kamoli ljudi koji su im nepoznati. Čak i ako si im najbolji prijatelj, drug iz detinjstva, dugogodišnji prijatelj ili dobar kolega sa posla, ti i dalje ne znaš šta oni kalkulišu; niko ne može da ih dokuči. Kako god da govore ili se ponašaju, niko ne može da ih prozre. Ali povremeno može da im se omakne nekoliko reči: „Taj i taj je bolji od mene, pa šta! Jednoga dana ću ga nadmašiti, samo me gledaj!” U pozadini ovih reči „samo me gledaj” krije se dublje značenje; one znače da oni u svom srcu i u svom umu svakoga dana promišljaju i razmišljaju. Gledano spolja, oni deluju smireno i spokojno, dok im u srcu besni oluja i vlada nemir. O kojim to stvarima razmišljaju? Kad bi to bile otvorene i iskrene stvari, pozitivne stvari poput ispravnog puta u životu, primenjivanja istine, postupanja u skladu sa savešću, načina na koji se treba vladati, kako voleti Boga i kako posvećeno izvršavati svoju dužnost – kad bi u svom srcu o tim stvarima često razmišljali, za njima tragali, o njima promišljali, proučavali ih i pokušavali da ih shvate, onda bi njihovo unutrašnje srce bilo veoma mirno i posedovalo bi spokoj i radost, a oni bi živeli sve normalnije, a ne prepredeno. Ljudi koji žive u ovim pozitivnim stanjima će s vremena na vreme imati duhovnu usklađenost i komunikaciju sa onima oko sebe i sa onima sa kojima su relativno bliski. Međutim, ti đavoli u svom srcu promišljaju i razmišljaju samo o prepredenim stvarima. Prepredenost se odnosi na neopipljive stvari koje normalni ljudi ne mogu da vide, na krajnje nenormalne stvari, stvari skrivene po mračnim kutcima koje je ljudima teško da otkriju i zapaze, na stvari koje normalnim ljudima nisu potrebne. Ti mračni kutci su unutrašnji svetovi đavola. Srce im je ispunjeno tim prepredenim stvarima. Oni se svakoga dana upoređuju sa drugima, nadmeću se s drugima, s drugima spletkare i izvode smicalice, nadmeću se za status, obraz i za poslednju reč u svemu; jedino razmišljaju o tim stvarima. Pitaš li ih da li sada imaju put kako da budu pošteni ljudi, neće ti odgovoriti, neće te uvažiti i neće želeti da to pominju. To je zato što im je srce ispunjeno ovim negativnim, prepredenim stvarima; jedino o tim stvarima razmišljaju. Kad povremeno moraju pomalo da razmisle o nekim pitanjima u vezi sa tehničkim ili profesionalnim aspektima, to čine samo privremeno, zbog potreba svog posla ili svog života. Kad njihov posao u tom aspektu bude završen, istoga časa počinju ponovo da razmišljaju o tim prepredenim stvarima, pitajući se u sebi: „Ko ima veće talente od mene? U kom aspektu sam od njih bolji, u kom aspektu su oni lošiji od mene? Zar me taj i taj nije namerno omalovažavao kad je poslednji put sa mnom razgovarao? Čini se da to dvoje ljudi već dugo nisu normalno razgovarali – šta se među njima dogodilo? Ako je među njima nastao neki sukob ili problem, mogu li ja iz toga da izvučem neku korist? Jedan od njih mi je od koristi i može da mi pomogne i zaista želim da se družim s tim čovekom, ali me on nikada ne uvažava. Ako između njih dvoje postoji sukob, mogu li ja da iskoristim tu novonastalu situaciju i da iskoristim tu dobru priliku da s tim čovekom uspostavim odnos?” Ništa od onoga o čemu oni u svom srcu promišljaju i razmišljaju nema nikakve veze sa pozitivnim stvarima i nikakve veze sa verovanjem u Boga, kao ni sa stremljenjem ka istini. Da li je ovaj tip čoveka zastrašujuć? (Jeste.) Družiš li se s njim, to je isto kao da se družiš sa đavolom. Ti protiv njega ne spletkariš, ali on svaki dan spletkari protiv tebe i posmatra te, razmišljajući o tebi i proučavajući te iza tvojih leđa: „Šta je time hteo da kaže? Je li to usmereno protiv mene? Kako da odreagujem a da ne može da me prozre? Kako da odreagujem na način koji će mi koristiti? Ako ne odreagujem, hoće li misliti da sam glup, da može tek tako da me kinji ili da istinski ne verujem u Boga? Da li bi to mogao da pomisli? Moram da dokučim šta se zaista odvija u njegovoj glavi.” Kad neprekidno živiš usred njegovih spletki, da li se u srcu osećaš prijatno? (Ne.) To je kao da pored sebe imaš nevidljivog demona; ne možeš da osetiš ni spokoj ni radost. Kad se s njim družiš, imaš samo jedno osećanje: neprekidni osećaj nelagode. Ta nelagoda je sasvim normalna, budući da intuicija ili šesto čulo normalne ljude navode da se osećaju nelagodno pred đavolima, pred nenormalnim bićima koja ih okružuju. Čak i ako ih dobro ne poznaješ i ne možeš da objasniš šta tačno nije u redu, kad si s njima uvek osećaš nelagodu, kao da će se dogoditi nešto loše. To je dovoljno da dokaže da oni imaju loše namere, da protiv tebe spletkare i da su se na tebe namerili. Živiš pod njihovim budnim okom i svaki dan te proučavaju – zbog toga se osećaš nelagodnije nego da su pokraj tebe tigar ili lav. Da si odgajao tigra ili lava, iako su to krvoločne životinje, nikada se ne bi osećao nelagodno. Međutim, ako je pored tebe đavo, budući da on ima izopačenu priroda-suštinu, ti se osećaš nelagodno. Ova nelagoda je osećanje u duhu; izazvano je time što đavo deluje. Moguće je da taj đavo subjektivno uopšte ne namerava da ti ozbiljno naudi, ali će i samo to njegovo neprekidno spletkarenje protiv tebe i to što te špijunira stvoriti u tvom duhu nelagodu. Uz đavola pored sebe, nipošto nećeš živeti ni spokojno ni radosno, osim ukoliko to pored tebe zapravo i nije đavo odnosno ako poseduješ dovoljan rast i imaš dovoljno vere u Boga odnosno ako imaš istinu kao svoj život – ako je makar jedan od ovih uslova ispunjen, u tom slučaju ti taj čovek neće predstavljati nikakvu pretnju odnosno neće imati nikakav uticaj na tebe, a ti se nećeš osećati nelagodno. Ako nijedan od ovih uslova nije ispunjen, kad te đavo neprekidno špijunira, ti se osećaš nelagodno. U kojoj meri će se ovo postepeno razvijati? Prema njemu ćeš osećati odbojnost i bićeš na oprezu, u sebi ćeš osetiti pometnju i u brojnim stvarima ćeš biti uznemiren, sputan i vezan. Ako je on u blizini, kad nešto radiš ili govoriš, uvek ćeš morati da obratiš pažnju na pogled u njegovim očima, na njegovo držanje ili njegovo mišljenje. Moguće je da ćeš čak neprekidno pokušavati da shvatiš: „Šta će on misliti o meni? Kako to da ne mogu da ga prozrem? Zašto imam osećaj da je on sračunat i nedokučiv? Zašto se čini da u tom osmehu nema odobravanja? Zašto sam toliko uplašen? Zašto on na mene toliko utiče?” Ako ne razumeš istinu i nemaš nikakvu sposobnost raspoznavanja, onda ćeš, nakon određenog vremenskog perioda druženja s tim tipom čoveka, prirodno biti pod njegovim uticajem i na kraju ćeš dospeti u takvo stanje, a to je krajnje zastrašujuće.

Sudeći prema onome što prirodno otkrivaju u svom svakodnevnom životu i prema onome o čemu razmišljaju u svom srcu, suština onih koji su reinkarnirani iz đavola može se okarakterisati kao izopačena. Ako sa njima nisi imao dublji, bliskiji kontakt, ti možda ne razumeš njihov unutrašnji svet, međutim, ovaj tip čoveka se najdirektnije i najjasnije može raspoznati na osnovu jedne karakteristike u svom spoljašnjem izgledu: često ga otkriva rđav pogled u očima i lukav osmeh. Taj rđav pogled u njegovim očima označava šeretski pogled, pogled koji nije tako čist i bistar niti tako pošten i iskren, već deluje nekako nedokučivo. Ti osećaš da u tom pogledu postoji neko skriveno značenje, ali ti on naprosto neće reći koje je to značenje. Štaviše, na suptilan način on te tera da nagađaš, govori između redova i dovodi te u uverenje kako on razmišlja na određeni način, ali je to zapravo samo diverzija. To što ti razumeš nije uopšte ono što je on zaista mislio; on samo hoće da se tobom poigrava i da te ismeje. U njegovom pogledu ne možeš da pronađeš ni tračak iskrenosti; taj pogled je šeretski i uvek luta, u sebi ima nešto nejasno, neuhvatljivo. Čim u njegovim očima vidiš taj pogled, u tvom srcu najednom nastaje sumnja i posumnjaš da je to što si rekao ili uradio bilo pogrešno. Ako ne vidiš taj pogled u njegovim očima, osećaš da je tvoje mišljenje ispravno, da je tvoje sopstveno shvatanje čisto, da su te stvari u skladu sa istina-načelima, da treba da postupaš na određeni način i imaš čvrsto uverenje da tako i učiniš. Ali čim se susretneš sa njegovim prodornim pogledom ili on u tebe zuri tim rđavim pogledom u svojim očima, ti nesvesno osećaš kako te duž kičme podilaze žmarci. Iako nisu izgovorene nikakve izričite reči, taj rđavi pogled u njegovim očima psihološki te usmerava, on te zaluđuje, dovodi do toga da istoga časa u sebe posumnjaš: „Da li sam rekao nešto pogrešno? Da li sam učinio nešto pogrešno? U čemu sam pogrešio?” Dotična stvar i dotično načelo su očito veoma jasni i nedvosmisleni, i bio si siguran da to treba uraditi na taj način i da je to ispravno, međutim, nakon susreta s njegovim prodornim pogledom, ti umesto toga postaješ sumnjičav. Ovakav pogled je pogled đavola. To je jedan aspekt: rđav pogled u njegovim očima navodi te da posumnjaš. Drugi aspekt je u tome što u tom rđavom pogledu u njegovim očima ponekad postoji određeno značenje – prezir. Mlad si, nedovoljno iskusan, nedostaje ti životno iskustvo i možda čak imaš neke nedostatke ljudskosti, pa kad se tvoj pogled susretne s njegovim, ti istoga časa gubiš samopouzdanje, poklekneš i odmah u sebe posumnjaš, osećajući se krajnje beznačajnim, osećajući se inferiornim u odnosu na njega, manjim od makovog zrna. To je pogled đavola. Ovaj rđavi pogled ponekad unosi zbrku u ljudske misli, ponekad remeti ljudsko samopouzdanje, a ponekad čini da se ljudi osećaju negativno i utučeno.

Kad je reč o raspoznavanju onih koji su reinkarnirani iz đavola, ako ti i dalje nedostaje iskustvo u njihovom raspoznavanju na osnovu pogleda u njihovim očima, u tom slučaju pogledaj o čemu oni svakodnevno razmišljaju, pogledaj o čemu s ljudima svakodnevno razgovaraju i da li postoji normalna komunikacija. Ako nema normalne komunikacije i većina ljudi ih ne razume, a njihovo načelo za druženje s većinom ljudi jeste ćutljivost, pa čak ni oni koji su im najbliži ne znaju o čemu oni svakodnevno razmišljaju i ne mogu s lakoćom da dokuče njihove tačne misli i gledišta niti da dokuče o čemu oni zaista razmišljaju, onda je jasno da su takvi ljudi zaista proračunati i nedokučivi. To što ćute ne znači da nemaju nikakve misli ni gledišta; u stvari, njihove su prave misli skrivene u njihovom umu, naprosto ih ne izgovaraju. Ako ih ne izgovaraju, kako možeš da otkriješ da su lukavi? Oni imaju nekakav lukav osmeh; često se lažno smeškaju. Kad se s tobom nađu licem u lice, lažno se smeškaju, ali kad se okrenu, lice im postane bezizražajno, na njemu nema ni traga osmehu. Ovaj tip čoveka je užasavajuć, zastrašujuć; on je đavo. Da li je to jasno? (Jasno je.) Pretpostavimo, na primer, da s njim o nečemu raspravljaš. Nakon što izneseš svoje gledište, on svoj stav ne izražava, već se lukavo smeši. Znaš li šta znači lukav osmeh? Znači da ne znaš da li je to osmeh odobravanja ili neodobravanja i ne znaš da li on zaista razume to što si ti rekao. On se naprosto smeje u stilu „ha ha”. U vezi sa onim što si rekao, on ne kaže da je to ispravno niti da je to pogrešno, ne kaže da to razume niti da to ne razume, pa ne možeš da shvatiš šta to smejanje zapravo znači. On ti je odgovorio, ali je taj odgovor isti kao da ga uopšte nema. Da nije odgovorio, ti bi pretpostavio da možda nije shvatio; umesto toga, zbog ovakvog njegovog odgovora postaješ zbunjen. Ti ne znaš da li ovo smejanje označava ismevanje, prezir, ruganje ili slaganje i odobravanje. Pitaš li ga koje je njegovo gledište, on se ponovo nasmeje „ha ha”, kaže: „Dobro, dobro” i, nakon što progovori, izraz na licu mu se iznenada smrači. Time se neprimetno stvara veliki pritisak na tebe. Ako si mali rastom i nemaš pravi stav ili ispravne misli i gledišta, on može da te zastraši. Baš zato ovaj njegov osmeh nazivamo lukavim osmehom – prepredenost i podmuklost nazivamo lukavošću. On spremno ne otkriva svoja gledišta. Smatra da je reći jednu reč premalo, a dve reči previše, te kad se gledište jasno iznese ili se ono odnosi na nešto konkretno, da je to neuspeh, greška. Stoga je za njega najbolji metod da se smeši i dozvoli ti da nagađaš – možeš da nagađaš šta god poželiš, da nagađaš kako god poželiš, ali makar osećaš da on nije neprijateljski nastrojen prema tebi, i time je njegov cilj postignut. Posmatrajte te stare lije koje spletkare i izuzetno su prepredene i te ljude koji su podmukli i lukavi, i koji pribegavaju nemilosrdnim taktikama: oni mnogo ne govore, niti im je lice previše izražajno, ali su im pogled u očima i osmeh izopačeni. Normalni iskvareni ljudi i oni koji su reinkarnirani iz životinja svi redom beže od onih koji su reinkarnirani iz đavola; nisu spremni da se druže s takvim ljudima, a boravak s takvim ljudima za njih je zastrašujuć, od toga se ježe. Zašto se od toga ježe? Zato što takvi ljudi nisu ljudi, oni su đavoli, a đavoli su kadri da bilo šta učine. Kad normalni ljudi dolaze u kontakt s nekim, ta druga osoba se od njih ne naježi. Normalni ljudi imaju savest i razum, postupaju umereno i uzdržano, i zadovoljavaju najmanja merila. U najgorem slučaju, kad su ljuti, oni mogu da ti upute pokoju psovku i da kažu neke neprijatne stvari koje donekle povređuju tvoje samopoštovanje. Međutim, đavoli su drugačiji; oni te ne psuju niti ti povređuju samopoštovanje, ali te ipak povređuju. Iza tvojih leđa razmišljaju kako da te zalude; kopaju ti jamu i navode te da u nju sâm upadneš. Nakon što u nju uskočiš, odozgo te posmatraju, likuju nad tvojom nesrećom, dok se istovremeno pretvaraju da su dobre osobe, govoreći: „Spasiću te! Kako si tu upao? Mislio sam da većina ljudi zna da tu postoji jama.” Još žele da izigravaju dobrice, navodeći te da poveruješ u njihovu glumu. Zar ovakav čovek nije zastrašujuć? On je tu jamu iskopao i iskopao ju je po tvojoj meri; ako ti u nju ne skočiš, ko će? Nakon što u jamu skočiš, on pruža ruku da te spase, i dok te spasava kaže: „Zašto si skočio?” Dok likuje nad tvojom nesrećom, takođe se pobrine da ne uvidiš da je on iskopao jamu. Jasno je da je on taj koji te je povredio, a ipak te navodi da prema njemu osećaš zahvalnost. Zar ovo nije izopačenost? (Jeste.) To je krajnja izopačenost!

Postoji jedna stvar koju oni reinkarnirani iz đavola često rade i koju su svi videli: đavoli su najbolji u tome da govore stvari koje lepo zvuče kako bi se ljudima dodvoravali. Na primer, kad jedan takav čovek vidi da nešto radiš, on se sakrije negde unutra i posmatra. Pošto si završio posao, on izađe i kaže: „O, pa ti radiš! Zašto mi nisi rekao? Mogao sam da ti pomognem i da podelimo teret. Ako je posao naporan, možemo zajedno da ga uradimo. Kad sledeći put budeš radio, samo mi reci – to je prava sitnica. Ne ustručavaj se da zatražiš moju pomoć!” Nakon što to čuješ, u srcu osetiš toplinu i pomisliš da je, iako ti nije pomogao, imao nameru da to učini i da su njegove reči dovoljne. Nasamario te je svojim milozvučnim rečima. Vidiš, on sebe zapravo može da natera da izgovori takve stvari i nema nimalo srama dok ih izgovara. Pa, kako možeš da znaš da su njegove reči lažne? Kad sledeći put završiš svoje zadatke, on ponovo dolazi i izgovara te milozvučne reči: „Zašto mi nisi rekao da radiš? Nikad od mene ne tražiš da ti pomognem; prema meni se zaista ophodiš kao da sam stranac. Zašto si sa mnom toliko zvaničan?” Nakon što se to dogodi dva ili tri puta, ti znaš da on zapravo ne želi da ti pomogne u poslu, već da samo izgovara neke milozvučne stvari da bi te obmanuo i da bi ti se ulagivao. Kad se zaista pojavi nešto u čemu ti je potrebna njegova pomoć, njega nema nigde na vidiku. Kakav je to čovek? To je đavo, sasvim sigurno nije čovek. Oni koji su reinkarnirani iz đavola će govoriti milozvučne stvari svakome koga sretnu da bi ga obmanuli i postigli svoje ciljeve. Prepuni su lukavih spletki; oni nisu ljudi, već đavoli. Ima li ičega vrednog u druženju sa ovakvim ljudima? Na njih čak ne treba da obraćate pažnju. Ima li takvih ljudi u vašem svakodnevnom životu? (Da.) Ovako se takav čovek ponaša povodom te stvari, a na isti način se ponaša i u drugim stvarima – on ljude uvek obmanjuje. Toliko je izopačen; prema ljudima nije iskren.

Da li ste svi vi donekle u stanju da raspoznate jednu karakteristiku „izopačenosti” onih koji su reinkarnirani iz đavola – konkretno, prepredenost? (Da.) Ovaj tip čoveka je naročito lažljiv, naročito prepreden, i naročito podmukao i lukav. Ako se prema njegovim ispoljavanjima i dalje odnosiš kao da su normalna ispoljavanja iskvarenosti i još uvek mu pomažeš i podržavaš ga kao da je brat ili sestra, nije li to ispoljavanje gluposti? (Jeste.) U budućnosti ne smeš da ponavljaš te gluposti; on nije čovek, već đavo, i nije onaj kome treba da pomažeš i da ga podržavaš. On u svom srcu zna šta je istina i da je dobro biti pošten čovek. Međutim, jedno je znati; on prema sebi nema takav zahtev i nikada ne postupa tako da bude poštena osoba. Nije reč o tome da on želi da tako postupa, ali da ne može; naprotiv, on nikad ne namerava da praktično postupa na ovaj način. Razmislite o tome – o čemu on spletkari i šta planira u svom srcu? Ni jedna jedina stvar nije povezana sa pozitivnim stvarima, i nijedna jedina misao nije povezana sa pozitivnim mislima i gledištima. On ne namerava da primenjuje istinu, niti namerava da ide pravim putem, pa stoga u svom srcu nikada ne traga za istina-načelima niti traga kako da postupa u skladu sa Božjim namerama. Takođe nema nameru da ispunjava dužnost stvorenog bića niti da bude posvećen i da ponudi svoju iskrenost. Sve što kalkuliše jesu prepredene stvari. Neki ljudi kažu: „Ono što on kalkuliše jeste stvar njegovog unutrašnjeg sveta – to nije lako raspoznati. Kako drugi mogu da znaju o čemu on razmišlja kad se on ne otvara i o tome ne razgovara u zajedništvu? Gledano spolja, on se ponaša prilično dobro, a ujedno je zaokupljen tekućim zadacima. Zašto Ti kažeš da je prepreden i karakterišeš ga kao đavola?” Drugi kažu: „On samo otkriva pomalo rđav pogled u svojim očima, donekle lukav osmeh; i dalje ne možemo da prozremo o čemu razmišlja u svom unutrašnjem svetu.” Kako se onda može raspoznati da je on đavo? Čovekove misli su neopipljive; ako ih on ne izrazi, ti ne možeš da ih vidiš niti da ih otkriješ i nećeš moći da ih raspoznaš. Međutim, kakve god misli i gledišta da neki čovek ima, za čim god da žudi ili o čemu god da kalkuliše u svom unutrašnjem svetu, on će svakako postupati tako da postigne svoje ciljeve, pa će tako uvek imati neke stvari koje proživljava, neka ispoljavanja. Sve dok on živi među ljudima, drugi će moći da vide stvari koje on radi ili da s njima dolaze u kontakt. Ti možda ne znaš šta u dubini svog srca on kalkuliše, spletkari i planira, ali će jednoga dana on otkriti i ispoljiti stvari koje smišlja, planira i kalkuliše; pretvoriće ih u stvarnost i među ljudima će preduzeti neke radnje. Kad se te stvari dogode pred tvojim očima, zar nećeš moći da ih vidiš? Zar tog čoveka nećeš biti u stanju da raspoznaš? Neki ljudi kažu: „Čak i ako vidim njegova ispoljavanja, ja i dalje ne znam kako da raspoznam ili okarakterišem taj tip čoveka.” To je lako rešiti; ovaj tip čoveka ima nekoliko karakteristika, a ti pomoću tih karakteristika možeš da ga raspoznaš. Prva karakteristika je u tome da on uvek postupa shodno sopstvenoj volji i nikada ne traga za istina-načelima. Šta god da radi, on sve to lično unapred isplanira i u potpunosti postupa shodno sopstvenim planovima, tokovima misli i namerama, u potpunosti shodno sopstvenoj volji. Ne traži svačije mišljenje i, naravno, još i manje traga za istina-načelima ili postupa shodno radnim aranžmanima. Ako možeš da vidiš ta ispoljavanja, nisu li đavoli onda u potpunosti razotkriveni? (Jesu.) Neki ljudi kažu: „Oni možda shvataju istinu i znaju istina-načela, pa znaju šta će uraditi a da ne moraju da raspravljaju s drugima.” I ova izjava je pogrešna; ona odražava nesposobnost da se stvari prozru. Stvari koje đavoli govore i rade, za vas predstavljaju niz teških prepreka. Bez obzira na to jesu li oni zatražili mišljenja braće i sestara, trebalo bi jasno da vidite da li su svrha, motiv, polazište i načelo njihovih postupaka u tome da zaštite svoj sopstveni ugled, status i obraz ili u tome da zaštite rad crkve, kao i to da li se postignutim efektom štite interesi Božje kuće, te da li to većini ljudi donosi gubitke, štetu i sabotažu ili im to koristi. Šta god da rade oni koji su reinkarnirani iz đavola, to je uvek sa ciljem da zaštite sopstvene interese; to je još jedna karakteristika onih koji su reinkarnirani iz đavola. U njihovim očima, njihovi su interesi najvažniji od svega, baš kao kod trgovca koji posluje: interesi su najvažniji. Čiji su interesi najvažniji? Sopstveni interesi đavola su najvažniji. Ako se nečim što bi uradili mogu zaštititi njihovi interesi, obraz, status, ugled ili lične materijalne stvari i novac, oni se nipošto neće suzdržavati, već će to sprovesti do kraja, radeći to do samoga kraja. Čak i ako se starešine višeg ranga ili braća i sestre tome usprotive i to se dalje ne može sprovoditi, pa oni naiđu na zid, svejedno će koristiti zaobilazne taktike, isprobavajući svaki mogući način da uklone sve protivnike i otklone sve prepreke, ne bi li nastavili s onim što žele da urade. Nipošto se neće zaustaviti; oni štite jedino svoje sopstvene interese. Dakle, ovo možete jasno da vidite: bilo da su to planovi, sredstva, mere ili koraci koje oni kuju, planiraju i smišljaju, sve te stvari su proračunate u njihovom umu; oni razmišljaju samo o interesima, a um im je ispunjen mislima o interesima; koga da iskoriste, s kim da se zbliže, koga da se klone, koga da podrže, kome da se usprotive, za koga da izdejstvuju da bude uklonjen s dužnosti – sve te stvari strateški planiraju shodno sopstvenim interesima. Ako, izvršavajući posao i obavljajući svoju dužnost, dostignu ovu tačku, onda su oni antihristi, đavoli koji otkrivaju svoje pravo lice. Takvi su ljudi izuzetno nedokučivi i proračunati; o ovim stvarima svakodnevno razmišljaju. Ako bi trebalo u potpunosti da dokuče svakoga ko se nalazi u crkvi, koliko bi im vremena za to trebalo? Tek nakon što kristalno jasno dokuče stanje svih pripadnika crkve, stvarne probleme i stvarne poteškoće svakog čoveka, pa kad za to dođe pravi čas, oni počinju da deluju, radeći šta im se prohte – ni prema kome ne pokazuju popustljivost i niko ne može da ih spreči. Pod maskom izvršavanja crkvenog posla oni se bave sopstvenim poslovima, težeći tome da za sebe steknu koristi. Na kraju su crkveni posao i život-ulazak braće i sestara ti koji trpe gubitke. Postavljajući svoje lične interese na prvo mesto, oni postižu svoj cilj, po cenu žrtvovanja život-ulaska sve braće i sestara i interesa Božje kuće. Zar u ovom trenutku ne možete jasno da ih vidite? Sudeći prema načinu na koji obavljaju stvari i krajnjim rezultatima, oni su đavoli; oni nisu ljudi. Čini se da po ceo dan skoro ništa ne govore i retko kad izražavaju svoja gledišta, dok zapravo svaki dan provode kalkulišući koji način delovanja im može doneti koristi. Iako, gledano spolja, oni deluju prilično mirno, prilično prefinjeno, prilično krhko, prilično vaspitano i nisu pričljivi, srce im je iznutra uzburkano, poput podivljalog mora. Oni u potpunosti shvataju ove stvari, a zatim sprovode planove koje su smislili, i konačni rezultat je baš onakav kakav su i planirali. Nije li ovo đavolja rabota? (Jeste.) Ovo je đavolja rabota. Zar u ovom trenutku ne možete da ih prozrete?

Jedan takav veliki problem koji je prošle godine nastao u radu na jevanđelju bio je direktno povezan sa nekoliko đavola, neposredno je bio povezan sa postupcima đavola. Ti đavoli u svom postupanju nikada nisu tragali za istina-načelima. Nakon što im je Višnji dodelio posao, oni su ga lično spremno prihvatili, ali kada su otišli da rade u crkvama, samo su divljali radeći loše stvari. Nisu štitili interese Božje kuće i kao rezultat toga Božji prinosi su istrpeli gubitke, rad na jevanđelju je istrpeo gubitke i crkveni život je istrpeo gubitke; u nekoliko oblasti su nastali gubici, a oni su takođe izazvali haos u crkvenom radu. Ti možda ne možeš da prozreš o čemu đavo razmišlja, niti znaš da li on traga za načelima. Ali kad on postupa i kad vidiš prve naznake, znaćeš da su metod i izvor njegovih postupaka pogrešni, da se on u potpunosti razmeće, obavljajući stvari prema svojoj volji i postupajući proizvoljno i samovoljno i uspostavljajući nezavisno carstvo. Osim toga, bande đavola se međusobno štite; niko od njih ne štiti interese Božje kuće. Bez obzira na to šta glavni đavoli rade, sledbenici i mali đavoli daju sve od sebe da im laskaju i ugađaju. Glavni đavoli postupaju bezobzirno i samovoljno, a mali đavoli ih prate u stopu i ljube im skute – rade ruku pod ruku jedni s drugima. Neki ljudi kažu da i dalje ne mogu da prozru činjenicu da je nečija suština đavolska. U tom slučaju, pogledajte prirodu nečega što on radi i posledice toga. Ako su priroda i posledice veoma ozbiljni, u tom slučaju čovek može biti siguran da je to đavolja rabota. Na primer, kad je reč o prijavljivanju lažnih brojeva ljudi zadobijenih propovedanjem jevanđelja, neki ljudi su govorili: „Zar prijavljivanje lažnih brojeva nije protiv načela? Moramo da prijavljujemo stvarne brojeve; onoliko ljudi koliko je zadobijeno, toliko treba i prijaviti. Kako u svojim izveštajima možemo da lažemo? Kako možemo da prijavimo jednu hiljadu, kad ih je zadobijeno stotinu ili da prijavimo deset hiljada, kad je zadobijeno njih hiljadu?” Šta je rekao jedan od tih lažnih starešina? „Morate tako da prijavljujete; svi tako prijavljuju. To je tok Svetoga Duha!” Možete li da raspoznate ovu izjavu? Prijavljivanje lažnih i izmišljenih brojeva je očito pokušaj da se Bog obmane. Kako bi to uopšte moglo da bude tok Svetoga Duha? Ovo je zli trend. Sveti Duh nikada nije rekao ljudima da lažu niti da prijavljuju lažne brojeve; jedino đavoli mogu da izgovore takve stvari. Možete li to da raspoznate? Pošto je lažni starešina bio u stanju da izgovori takve apsurdne reči, on nije normalan čovek; taj lažni starešina takođe pripada kategoriji đavola. Možete li ovu stvar da prozrete? Možete li da raspoznate da takve reči izgovaraju đavoli? Jedino đavoli i Sotone mogu da kažu takve stvari. Ako ovu stvar ne možete da prozrete, onda zaista nemate nikakvu sposobnost raspoznavanja. Ako oni koji su reinkarnirani iz životinja to ne mogu da prozru, za to još i ima opravdanja, budući da oni nisu ljudi; oni nemaju ljudski duh. Ako ti zaista imaš sposobnost raspoznavanja i ovu stvar možeš da prozreš, jesi li onda ispunio svoju odgovornost? Jesi li ustao i ovu stvar razotkrio? Pretpostavimo da kažeš: „Ja to jesam prozreo, ali zbog mog skromnog statusa moje reči imaju malu težinu, a ja sam slab i sâm; ne usuđujem se da to zaustavim niti da to razotkrijem!” U tom slučaju si beskorisna kukavica! Nisi ostao pri svom stavu i nisi bio postojan u svom svedočenju; ti nisi Božji odani sluga, nisi ispunio odgovornost čoveka. Samo si smetenjak, beskorisna kukavica. Recite Mi, da li Bog voli beskorisne kukavice? (Ne.) Bog ti daruje život, opskrbljuje te istinom i štiti te da ti Sotona ne naudi u tvom svakodnevnom životu. Ali se ispostavlja da ti ne prihvataš istinu, već da umesto toga u zlodelima slediš Sotonu, živeći među đavolima i dozvoljavajući da ti Sotona naudi. Jasno vidiš pravo lice Sotona, a ipak ih ne razotkrivaš. Time tražiš nevolju; zaslužuješ da te Sotona prevari. Bog te opskrbljuje istinom kako bi ti omogućio da stekneš veću sposobnost raspoznavanja. Ako imaš sposobnost raspoznavanja, ali se i dalje praviš glupav i mutav, ne ustajući da razotkriješ lažne starešine i antihriste, onda si beskorisna kukavica! Nisi ispunio dužnost koju bi čovek trebalo da ispuni; zanemario si svoju odgovornost, smeće si, beskorisna kukavica, džabalebaroš, ništarija! Đavoli koji ljude primoravaju da prijavljuju lažne brojeve u propovedanju jevanđelja – ovaj postupak bi trebalo da bude prilično očigledan i nije ga teško raspoznati. Recimo da te neko šutne ili udari pesnicom. Ti ne znaš zašto se on prema tebi ovako ophodi i ne možeš da raspoznaš šta on time hoće. Zatim ti on zarije nož u vrat i tek onda shvatiš: „On pokušava da me ubije!” Reci Mi, koliko si tačno glup? On te zlonamerno šutira, a ti ne možeš čak ni da zaključiš da je on zla osoba, pa još pokušavaš da ga urazumiš: „Ja te nisam uvredio, zašto me šutiraš? Imaš li ti ikakvu ljudskost?” Ako te šutira bez razloga, zar nije zla osoba? Ima li ikakve svrhe pokušavati da zlog čoveka urazumiš? Ako bi on na tebe krenuo nožem, bilo bi prekasno za kajanje. Dok ti nekog pozoveš upomoć, bilo bi suviše kasno; život bi ti bio okončan. Pogledaj koliko si mali rastom, koliko si glup! Kad se susretneš sa Sotonama, moraš samoinicijativno da pređeš u napad, ne budi pasivan. Ako si uvek pasivan i reaguješ i dozivaš Boga da ti pomogne samo onda kad se Sotone spremaju da ti oduzmu život, to je previše pasivno, previše tupoglavo! Bog takve ljude ne voli.

Neki ljudi prijavljuju probleme u vezi sa lažnim starešinama i antihristima na veoma zaobilazan način. Ne usuđuju se da ih prijave u svojoj lokalnoj crkvi, već odlaze u crkve u drugim oblastima da bi to učinili, plašeći se da će neko u njihovom lokalnom području te vesti svima razglasiti, pa da će zli ljudi to otkriti i mučiti ih. Ovi ljudi imaju tako mali rast. Veruješ u Boga, a ipak se toliko plašiš zlih ljudi i đavola? Imaju li đavoli tako veliku moć? Mogu li đavoli da ti oduzmu život? Je li tvoja sudbina u rukama đavolâ? Zašto ih se toliko plašiš? Oni su samo zli ljudi; šta mogu da ti učine? Čak i u najgorem slučaju, u ovoj zemlji postoje zakoni – čega se plašiš? Ovo nije Kina u kojoj đavoli divljaju; ovo je demokratska zemlja u kojoj postoji vladavina prava. A da ni ne pominjemo činjenicu da u crkvi imaš braću i sestre – šta ti zli ljudi mogu da ti učine? I samo zbog prijavljivanja problema sa starešinama i delatnicima, neki ljudi se u toj meri uplaše. Ovde nije problem u tome da oni imaju malo vere; ovo su beskorisne kukavice i slabići koji čak ni ne zaslužuju da žive! Dah koji ti je Bog dao na tebe je uludo protraćen; bilo bi bolje da je taj dah dat nekoj životinji. Čak i životinja, kad je izložena pritisku, može čoveka da ugrize. Ti si živ, a nedostaje ti čak i ta mrvica hrabrosti; prevelika si kukavica! Iako se neki ljudi ne usuđuju da se sa zlim ljudima direktno bore kad na njih naiđu, oni koriste mudrost da bi zaštitili crkveni rad. Probleme u vezi sa zlim ljudima prijavljuju nadređenima i udružuju se sa onima koji vole istinu da bi te zle ljude uklonili sa njihovih pozicija. Oni imaju ovakvu rešenost: „Ti si zla osoba, ali te se ja ne plašim. Neću ti dozvoliti da činiš zlo da bi ometao i sabotirao rad Božje kuće. Neću ti dozvoliti da isteraš po svome. Rizikovaću sopstveni život da bi se s tobom borio – šta možeš da mi uradiš? U najgorem slučaju ćeš mi oduzeti život, međutim, dokle god u meni ima daha, boriću se s tobom do samoga kraja!” Imate li takvu veru? Te beskorisne kukavice nemaju takvu veru. Kad vide đavole koji ometaju crkveni rad, oni u svom srcu znaju da je to pogrešno, da su to đavoli i antihristi koji čine zlo. Međutim, oni razmišljaju: „Ne mogu da ih razotkrijem niti da ih prijavim; ne bi trebalo da sebi stvaram nikakve probleme. Što manje problema, tim bolje; najvažnije je da sebe zaštitim. Budu li me zli ljudi izbacili iz crkve zato što sam ih razotkrio, pa mi čak bude uskraćena prilika da verujem u Boga i da postignem spasenje, te ne mogu čak ni da izvršavam svoju dužnost, zar neću biti sasvim uklonjen?” Oni se ne usuđuju da razotkriju zle ljude, plašeći se u velikoj meri njihove odmazde. Pa, kad velika crvena aždaja sumanuto potiskuje i progoni Božji izabrani narod, oni se i toga zasigurno plaše, te ako budu uhapšeni, sasvim sigurno će postati Jude i izdaće Boga. Dakle, ako se plašiš zlih ljudi u crkvi i ne usuđuješ se da ih razotkriješ kad vidiš da oni čine zlo, nije li to onda predaja Sotoni? Bog te opskrbljuje istinom, daje ti veru i sve dosad te je štitio i održavao u životu. Dišeš dahom koji ti je Bog dao, uživaš u istini kojom te On opskrbljuje i uživaš u Njegovoj blagodati. Imaš tako dobre uslove crkvenog života i živiš prilično udobno. Međutim, kad postoje zli ljudi koji u Božjoj kući izazivaju ometanja, iako to vidiš i raspoznaješ, ipak se ne usuđuješ da izustiš čak ni jednu jedinu reč, ne usuđuješ se čak ni glasno da dišeš – kakvo si ti stvorenje? Ne zaslužuješ čak ni da živiš! Probleme u svojoj lokalnoj crkvi ne prijavljuješ lokalnim starešinama, već umesto toga odlaziš u crkve u drugim oblastima da ih prijaviš. Uz ovakav sitničav, kukavički način razmišljanja, možeš li da postigneš velike stvari? A ipak govoriš da želiš da svedočiš o Bogu i da budeš pobednik – ti si ništarija, gori si od zveri! Čak i pas zna da zaštiti svog gospodara. Naiđe li neki stranac, pas će lajati svom svojom snagom, uplašen pred opasnošću za bezbednost svog gospodara. Neki psi nisu tako veliki i na zemlju bi mogao da ih obori jedan udarac nogom, ali se ne plaše, pa i dalje laju svom svojom snagom – rade to da bi svoje gospodare zaštitili. Neki psi čak rizikuju sopstveni život da bi zaštitili svoje gospodare. Ovim ljudima nedostaje čak i to malo vere i manje su odani nego što je to pas čuvar svom gospodaru – svi oni su beskorisni jadnici! Uživaju besplatno u Božjoj blagodati i opskrbi, ne dajući ništa zauzvrat, pa čak uzimaju zdravo za gotovo to da Bog ljude treba da voli i da im pokaže saosećajnost. Kad vide da se crkveni rad ometa i sabotira, u svom srcu se ne osećaju uznemireno. To znači da su gori od zveri, neuporedivo gori od psa čuvara. Šta bi trebalo da uradiš kad se ubuduće ponovo susretneš sa đavolima? Ako ne možeš da ih prozreš i ne znaš koje loše stvari planiraju da urade dok se smeše odnosno koje rđave namere skriva pogled u njihovim očima, u tom slučaju možeš prvo da ih posmatraš. Pronađi pouzdanu osobu da ih nadzire, i gledaj šta u tajnosti govore i rade i kakve planove kuju sa svojim saučesnicima. Sve njihove planove i spletke moraš da sasečeš u korenu, ne dozvoljavajući im da uspeju i ne dopuštajući da interesi Božje kuće istrpe gubitke. Neki ljudi imaju ovakvu rešenost: „Vrata Božje kuće moram dobro da čuvam, moram da budem dobar pas čuvar. Ne znam kako bi se drugi odnosili povodom ove stvari, ali što se mene tiče, ja neću dozvoliti da to prođe; protiv đavola ću se boriti do samoga kraja!” To se zove odanost Bogu; ovim oni ne pokušavaju da dokažu koliko su sposobni. „Uzdaću se u Boga da to učinim; kad sam ja ovde, nema šanse da ijedan đavo isteruje svoje niti da postigne uspeh! Čuvaću vrata Božje kuće, štitiću braću i sestre, štitiću interese Božje kuće i čuvaću rad Božje kuće. Nema šanse da iko izaziva ometanja ili da sabotira – vidim li da iko radi te stvari, prema njemu neću biti popustljiv. Ako takav treba da bude smenjen sa dužnosti, biće smenjen, ako treba da bude izbačen, biće izbačen, a ako treba da bude uklonjen, biće uklonjen. Nipošto se neću suzdržavati!” Da li imate ovu veru? (Da.) Ako si sasvim sposoban kad je reč o borbi s ljudima ili sa životinjama, ali se prepadneš i uplašiš kad moraš da se boriš protiv đavola, uvlačiš se u svoj oklop poput kornjače, u tom slučaju Bog kaže da je s tobom svršeno, da si ništarija, da nećeš moći da zadobiješ istinu, i ne možeš da postigneš spasenje. Borba s đavolima je prava borba; to je bitka da bi se svedočilo o Bogu. To je bitka u kojoj pobednici, sveci i Božji sledbenici moraju da učestvuju, to je stav koji moraju da zauzmu, i to su odlučnost i rešenost koje moraju da poseduju. „Do kraja se boriti protiv đavola! Ili oni ili ja! Nipošto se neću uplašiti, nipošto neću ustuknuti i nipošto se neću obeshrabriti!” Da li imate ovu odlučnost? (Sada je imamo.)

Neki su pojedinci premali rastom. Kad naiđu na ljude koji imaju moć i status, posebno na one koji izgledaju svirepo, koji su iskusni i izuzetno lukavi, kao i na podmukle i prepredene, u svom srcu osete strah. Uprkos tome što vrlo dobro znaju da su ti ljudi đavoli, oni ipak istrajavaju u tome da im laskaju, dodvoravaju im se i prilagođavaju, i ne usuđuju se da ih ni najmanje uvrede, a kamoli da ih razotkriju. Kad vide đavole i Sotone, oni se ne usuđuju da se pridržavaju ikakvih načela, niti imaju ikakvu pristojnost sveca. Neki čak kažu: „S ovim ljudima moramo da se uklopimo i da s njima izgradimo dobre odnose, jer u suprotnom crkveni rad neće moći da napreduje.” Jasno je da ovi ljudi u Božjoj kući ne služe nikakvoj dobroj svrsi i jasno je da su to oni koji su okarakterisani kao đavoli i antihristi, te da su oni koje treba izbaciti ili ukloniti, a neki ih pojedinci ipak tolerišu. Ti pojedinci smatraju da te ljude ne mogu da pobede; u svom srcu su uplašeni i prestravljeni, zabrinuti za sopstvenu situaciju i zabrinuti da će ih ovi izolovati ili da će ih uzeti na zub. Nedostaje im mudrost da bi se njima bavili, rast im je premali da bi se protiv njih borili, stalno se povlače i neprekidno popuštaju i prave kompromise. Kao rezultat toga, prođe tri meseca, zatim šest meseci, pa crkveni rad na kraju dospe u stanje paralisanosti, a crkveni život se naposletku nađe u rasulu. Oni jasno vide ove zle ljude i đavole koji izazivaju ometanja, vide ove lokalne siledžije koji u crkvi divljaju, a ipak se ne usuđuju da ih razotkriju niti da se njima pozabave, uplašeni da će se to odraziti na njihovu sopstvenu bezbednost, status, ugled i interese. Kako tvoj status, ugled i lična bezbednost mogu da budu tako važni? Nije li bilo koji segment rada u Božjoj kući važniji od tog tvog malenog života? U najgorem slučaju, čak i ako, iz odanosti prema Bogu, preuzmeš neke rizike, zar te Bog neće zaštititi? Upotrebiš li mudrost i postupaš li shodno načelima da bi zaštitio interese Božje kuće, hoće li te Bog predati Sotonama da te oni prema svom nahođenju maltretiraju i ozbiljno ti naude? (Ne.) Bog jako ceni ovaj tip čoveka, više i ne bi mogao da ga ceni; kako bi On mogao da te preda Sotonama? Tvoja vera je previše mala. Isti si kao Petar onomad – Gospod Isus ga je sa mora pozvao, govoreći: „Dođi”, što znači da je Petar trebalo da korača po moru kao da je ono ravna zemlja, međutim, što je više hodao, Petar se sve više plašio i izgubio je veru u Boga. Ako te Bog zamoli da dođeš, On ti je dao obećanje i sasvim sigurno može da te zaštiti; On neće dozvoliti da naiđeš na opasnost. Čak i ako ti je život u opasnosti, kako tome treba da pristupiš? Zar svoj život ne bi naprosto trebalo da dobrovoljno poveriš Bogu? U čemu je tako veliki problem? Jesu li đavoli zaista toliko zastrašujući? Velika crvena aždaja potiskuje i hapsi vernike, a ti si ipak u stanju da istraješ u svojoj veri; tako surovo okruženje te ne plaši. Međutim, kad se u crkvi pojavi nekoliko malih đavola, u toj meri se uplašiš da se vraćaš u svoju ljušturu, i osećaš se primoranim da ih slediš u tome da čine zlo. Zar ovim ne gubiš svoje svedočanstvo? (Da.) Za to što u nekim crkvama i određenim radnim okruženjima đavoli isteruju svoje, dovodeći crkveni rad u takvo stanje haosa i u takvo rasulo baš kako su i poželeli, što dovodi do toga da braća i sestre nemaju prikladno okruženje da izvršavaju svoje dužnosti, može se reći da je povezano s tim što neki ljudi ove đavole mogu da prozru, ali ipak ne ustaju da se protiv njih bore, već naprotiv s tim đavolima i Sotonama prave kompromise ne bi li sebe zaštitili. Može se reći da ti ljudi đavolima namerno dozvoljavaju da čine zlo i da ometaju crkveni rad. Ako đavole koji ometaju crkveni rad prozreš, ali se protiv njih ne boriš niti ih razotkrivaš, nije li to isto kao da đavolima dozvoljavaš da čine zlo? Nakon što otkriješ da đavoli čine zlo, ako ih odmah razotkriješ, njima se pozabaviš i zaustaviš ih, tada se gubici mogu smanjiti, a haos u određenoj meri ublažiti. Nije li to korisno kako radu Božje kuće tako i život-ulasku braće i sestara? Pa, zašto to ne uradiš? Ako to ne uradiš, ti nemaš nikakvu odanost prema Bogu. Bez obzira na to jesi li starešina ili delatnik na bilo kom nivou ili si običan sledbenik, ukoliko možeš da prozreš đavole koji čine zlo i ometaju crkveni rad, ali ih ne razotkrivaš kako bi zaštitio interese Božje kuće, u tom slučaju nisi postojan u svom svedočenju, ti si smetenjak i ne zaslužuješ da živiš! Nisi ispunio odgovornost ljudskog bića, pa ne zaslužuješ da udišeš dah koji ti je Bog dao. Da li razumete? (Razumemo.) Šta bi ljudi povodom ove stvari trebalo da urade? Sa kakvim god đavolom da se suočiš – bilo da je on izopačen, zao, podmukao, nemilosrdan ili lukav – i bez obzira na to koji mu je cilj, dokle god vidiš da on ometa crkveni rad i raspoznaješ ga, u tom slučaju treba da ustaneš da ga razotkriješ i zaustaviš. U tome leži tvoja odgovornost. Neki kažu: „Ja ne znam šta da kažem da bih ga zaustavio.” U tom slučaju se molite Bogu i prema đavolu postupajte mudro. Zasad nemojte da ga provocirate; ne provocirajte ga direktnim razotkrivanjem. Umesto toga, na svaki način pokušajte da sprečite da uspešno sprovede u delo svoje spletke i ciljeve. Prvo, u najvećoj mogućoj meri, zaštitite crkveni rad i postarajte se da interesi Božje kuće budu zaštićeni. Zatim pronađite priliku da se sa onima koji shvataju istinu ili sa starešinama i delatnicima posavetujete o najprikladnijem načinu za postupanje sa đavolom. Ovaj posao treba obaviti mudro. S jedne strane, morate da se borite protiv Sotone, da zaustavite zla dela Sotona i đavola, da pomognete braći i sestrama da steknu sposobnost raspoznavanja i da zaštitite braću i sestre, kao i rad Božje kuće. S druge strane, i sebe morate u najvećoj mogućoj meri da zaštitite. Ako je zaista neophodno da se suočiš s opasnošću ili nedaćom, onda to treba da izvršavaš kao svoju obavezujuću dužnost, ne vodeći računa o sopstvenom izlazu ili o bezbednosti. To je zbog potreba crkvenog rada i u tome leži tvoja odgovornost. To moraš da uradiš i to treba da uradiš; u suprotnom, nećeš biti dostojan života koji ti je Bog dao, kao ni opskrbe koju ti On godinama pruža. Zar nije tako? (Jeste.) Kad je reč o postupanju sa đavolima, svi bi trebalo da imaju takav stav. Ti si stvoreno biće koje je stvorila Božja ruka. Bilo da pripadaš kategoriji ljudi ili nekoj drugoj kategoriji živih bića, dokle god je tvoj trenutni identitet ljudski, identitet stvorenog ljudskog bića, u tom slučaju treba da preuzmeš odgovornosti stvorenog bića, ne možeš da ih izbegavaš. Pretpostavimo da znaš da neko krade priloge, ali te za to nije briga niti se o tome raspituješ, govoreći: „Bojim se da ga na uvredim. Ako ga razotkrijem i uvredim, ne samo da će mi on iza mojih leđa zagorčavati život, već preko toga neće nikad preći. On je zao čovek! Ne usuđujem se da ga razotkrijem niti da ga prijavim!” U tom slučaju s tobom je svršeno, ti si beskorisna kukavica i nisi ispunio svoju odgovornost. Dakle, ako želiš da ispuniš svoju odgovornost, šta treba da uradiš? Pronađi priliku da napišeš poruku svom starešini, ne potpisuj svoje ime i jasno navedi činjenice kako bi taj starešina znao i mogao odmah da se time pozabavi i da to zaustavi, štiteći tako priloge od gubitaka. Taj starešina ne mora da zna ko je to prijavio; dovoljno je što Bog zna. Dakle, kad je reč o zaštiti priloga, kog načela se treba pridržavati? Koji je ispravan mentalni stav? Zaštititi priloge od gubitaka i ne dozvoliti zlim ljudima da uspeju. To je tvoja odgovornost. Božja kuća ne traži od svih da rizikuju kako bi zaštitili njene interese, zaštitili braću i sestre, zaštitili njen rad i zaštitili priloge Bogu; ona ne traži od svih vas da radi toga vređate druge ljude ili da sebe dovodite u teške situacije. To nije namera Božje kuće. Ako se plašiš zlih ljudi ili toga da ljude ne uvrediš, probleme možeš da prijaviš anonimno; možeš takođe anonimno da razotkriješ zle ljude i đavole. Na taj način, iako se nisi potpisao svojim imenom, ipak si ispunio svoju odgovornost i obavezu; tu svoju odgovornost nisi zaobišao. Ako to možeš da uradiš, onda nisi zanemario svoju odgovornost. To je stoga što imaš ovo srce, osećajući da u tome leži tvoja odgovornost i da treba da ispuniš tu odgovornost, štiteći rad Božje kuće i štiteći njene interese. To je dobro delo i Bog će ga upamtiti. Evo jednostavne istine za vas: ne postoji nikakav ustanovljeni oblik borbe protiv đavola; biti u stanju da poraziš đavole, zaštitiš interese Božje kuće, zaštitiš razne segmente crkvenog rada, zaštitiš crkveni život i zaštitiš život-ulazak braće i sestara – to je najviše načelo. Da li razumete? (Razumemo.) Ne postoji nikakav ustanovljeni oblik borbe protiv đavola; možete da koristite metod njihovog orezivanja, možete da koristite metod njihovog razotkrivanja i, naravno, možete i da ih smenite sa dužnosti i dodelite im neku drugu dužnost, kao i da s njima porazgovarate i umirite ih kako biste ih od toga odvratili – koristeći razne mudre metode da biste đavole ograničili dok istovremeno štitite različite segmente crkvenog rada. To je mudrost. U svom srcu znaš da su ti ljudi đavoli i da kako god da s njima postupaš, to nije pogrešno, zato što oni nisu istinska braća ili sestre, nisu prava ljudska bića i Bog ih nije odabrao. Oni su u Božju kuću došli kao Sotonine sluge da ometaju crkvu. Prema đavolima moraš da imaš sledeći stav: „Ako si ovamo došao da izazivaš ometanja, neću biti popustljiv prema tebi. Ako si ovamo došao da sabotiraš, to nipošto nije dozvoljeno! Ako ne izazivaš ometanja niti sabotiraš, i ako se u crkvi tiho držiš po strani, ignorisaću te. Ali kad jednom napraviš neki potez ili nešto kažeš, u nameri da činiš zlo, prema tebi neću biti popustljiv! Kakve god zle stvari poželiš da uradiš, kakve god laži poželiš da širiš, moraćeš prvo pored mene da prođeš – pa vidi hoću li te poštedeti ili ne. U suprotnom, nemoj ni da pomisliš da ometaš crkveni rad!” Ovo je stav i načelo koje ljudi treba da imaju u načinu na koji postupaju sa đavolima, a to je ujedno i svedočanstvo koje ljudi treba da daju.

Zašto Bog izražava istinu i ljude opskrbljuje istinom? Zato da bi Božji vernici mogli istinu da zadobiju kao svoj život i zato da bi ljudi mogli da raspoznaju đavole, otarase se đavola i apsolutno se pobune protiv Sotone, tog zlog đavola. Ljudi su čuli tako mnogo istina i dobili su tako veliku opskrbu istinom, a ipak, na kraju, kad se susretnu sa đavolima koji čine zlo i izazivaju ometanja, oni ne uspevaju da ih raspoznaju. Neki ljudi imaju određenu sposobnost raspoznavanja đavola, ali se ne usuđuju da ih razotkriju, a još i manje se usuđuju da se njima pozabave – ovakvi ljudi su ništarije. Nemaš nikakvo svedočanstvo i nisi stao na Božju stranu – slomio si Božje srce. Svrha čovekovog stremljenja ka istini i shvatanja istine jeste u tome da bi se klonio đavola, odbacio đavole i da bi bio u stanju da postigne istinsku pokornost Bogu, da bi stao na Božju stranu i ispunio Božji nalog. Kad je reč o đavolima, čim jednog otkrijete, uklonite ga, a čim otkrijete dva, uklonite i ta dva, kako bi crkva ostala čista. Na taj način, Sotona i đavoli biće duboko posramljeni i više neće moći da ometaju crkveni rad. Nas se ne tiče kako oni izazivaju ometanja u sekularnom svetu; koje nezakonite radnje rade, koje loše stvari čine i protiv koga se bore u sekularnom svetu, to sa nama nema nikakve veze. U to se niti mešamo niti se o tome raspitujemo, i nije nas briga. Međutim, jedna stvar mora biti jasna: nije dozvoljeno da u Božjoj kući oni izazivaju takva ometanja, pa se njima mora pozabaviti, moraju biti zaustavljeni i uklonjeni. Kao prvo, starešine i delatnici treba da predvode u izvršavanju ovog posla; ovo treba da preuzmu kao svoju neizbežnu odgovornost. Kao drugo, svi nadzornici, vođe timova i obična braća i sestre treba da poseduju ovaj rast i takođe da imaju ovo svedočanstvo. Neki ljudi kažu: „Da li Božja kuća pokreće nekakav pokret? Je li ovo mučenje ljudi?” Ovo nije mučenje ljudi; ovo je mučenje đavola. Mučenje đavola jeste ono što treba uraditi; mi ne mučimo ljude. Braća i sestre imaju ispoljavanja iskvarenosti, ali su oni normalni ljudi, imaju savest i razum, kao i minimalna merila u svojim postupcima i vladanju. Čak i ako su njihovo stremljenje ka istini i njihov život-ulazak donekle loši, čak i ako su oni mali rastom i ne poseduju mnogo od istina-stvarnosti, prema njima treba da budemo tolerantni i strpljivi, da se prema njima ophodimo ispravno i da s njima postupamo shodno načelima. Međutim, načelo za postupanje sa đavolima je drugačije. Ako su oni spremni da pružaju usluge, onda možemo da ih koristimo za pružanje usluga. Ako nisu spremni da pružaju usluge, onda prema njima treba da postupimo tako što ćemo ih ukloniti; prema njima ne treba da budemo nimalo popustljivi! Ovo je načelo za postupanje sa đavolima. Kad braća i sestre imaju slabosti ili ispoljavanja iskvarenih naravi, njima se to može oprostiti, mogu se pomilovati i prema njima se može postupati s tolerancijom i razumevanjem. Međutim, đavoli nisu braća i sestre. Ako samo govore neke negativne ili neodgovorne stvari, ali ne šire jeresi ili laži da bi ljude zaluđivali, i nisu izazvali nikakve prekide niti ometanja, oni se u tom slučaju mogu poštedeti, na to se može zažmuriti. Ako vidite da nameravaju da izazivaju neke probleme i da čine zlo, pa to poprimi određene razmere, u tom slučaju se moraju razotkriti i ograničiti. Ako ne mogu da budu ograničeni, odmah ih uklonite. Đavoli misle da je crkva mesto na kome mogu da se lako provlače; smatraju da u crkvi, baš kao u društvu, svako može da pravi pometnju. Greše što tako razmišljaju. Crkva je mesto na kome pripadnici Božjeg izabranog naroda streme ka istini i postižu spasenje, a ne mesto na kome će đavoli praviti pometnju, niti je ona mesto na kome će se đavoli baviti sopstvenim poslovima ili će ostvarivati svoje snove, a nije ni mesto na kome će đavoli zadovoljavati svoje ambicije i želje. Čim đavoli sebe odaju i spremaju se da sprovedu sopstvene poduhvate, da uspostave svoja nezavisna carstva i da ometaju i sabotiraju crkveni rad – čim otkriju svoje pravo lice – šta u tom trenutku treba da uradite? Postupajte u skladu sa načelima; braća i sestre moraju da ustanu i bore se protiv tih đavola, ne smeju nipošto da prema njima pokazuju milost niti da budu popustljivi. Ako si prema đavolima uvek popustljiv, u tom slučaju si surov prema sebi. Oni u crkvi uvek zaluđuju i ometaju ljude i sabotiraju crkveni rad. U takvim okolnostima, vera i bogopoznanje koje si tokom brojnih godina svoje vere sticao splasnuće za samo nekoliko dana zbog zaluđivanja i ometanja koji dolaze od ovih đavola. Prema tome, ako želiš da zadobiješ istinu, moraš samoinicijativno da ustaneš da bi se borio protiv đavola i sukobio sa njima. Kad vidiš da su u potpunosti razotkrili svoje pravo lice i kad se otkrije to njihovo odvratno lice, treba da ih razotkriješ i da okarakterišeš njihovu suštinu, a zatim da ih odstraniš. Nije li to ono što Božji izabrani narod treba da uradi i odgovornost koju treba da ispuni? (Jeste.) Upravo je to svedočanstvo koje pobednici treba da imaju. Svi ovo treba da shvate i da nikada ne zaborave. Ne plašiti se Sotona i đavola ne znači da iz formalnosti s njima prestaneš da se družiš, nego to znači da ustaneš da bi se borio protiv đavola kad se suočiš sa velikim pitanjima ispravnog i pogrešnog, kad se suočiš sa pitanjima načela, sa pitanjem izbora sopstvenog puta i sa pitanjima koja se tiču interesa Božje kuće, zaustavljajući njihova zla dela, štiteći interese Božje kuće i štiteći normalno okruženje u kome će braća i sestre izvršavati svoje dužnosti. Ovo je obaveza svakog pripadnika Božjeg izabranog naroda.

Zar nismo manje-više završili naš razgovor u zajedništvu o ova dva ispoljavanja – notornom laganju i izopačenosti – onih sa suštinom đavola? Jasni su gledište i stav koje ljudi treba da imaju prema ovom tipu čoveka, a jasne su i odgovornosti koje ljudi treba da ispune. Dakle, sa kojim se problemom nadalje suočavate? Kako da ispoljavanja i otkrivanja o kojima smo besedili povežete sa ovim ljudima, a zatim ih raspoznate i prozrete suštinu tog tipa čoveka. Kad imate sposobnost raspoznavanja, u srcu će vam biti jasno koja su zaista svojstva raznih tipova ljudi, koja su vaša načela da biste se ispravnije postavili prema ljudima, pa nećete raditi bezumne ili glupe stvari ili ih nećete raditi toliko često. To je sve u našem razgovoru u zajedništvu za danas. Doviđenja.
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Kako stremiti ka istini (14)

Nedavno smo u zajedništvu razgovarali o temi koja se odnosi na razlikovanje različitih kategorija ljudi prema njihovom poreklu. Ovo je posebna tema koja se javlja u okviru šire teme čovekovih urođenih stanja, ljudskosti i iskvarenih naravi. Već smo razgovarali o određenom sadržaju koji se tiče ove posebne teme – šta je time bilo obuhvaćeno? (Bog je ljude prema poreklu kategorisao u tri tipa: one koji su reinkarnirani iz životinja, one koji su reinkarnirani iz đavola i one koji su reinkarnirani iz ljudi. Prvom prilikom, Bog je besedio o četiri karakteristike onih koji su reinkarnirani iz životinja: prva je da imaju iskrivljeno shvatanje; druga je da su naročito obamrli; treća je da su posebno smeteni; i četvrta je da su glupi. Drugom prilikom, Bog je besedio o karakteristikama onih koji su reinkarnirani iz đavola: prva je da lažu po navici; druga je da su izopačeni; i treća je da su zli. Glavno težište te besede bilo je na dva njihova ispoljavanja: laganje po navici i izopačenost.) Glavno ispoljavanje laganja po navici jeste obmanjivanje. Kad je reč o ispoljavanjima izopačenosti, i njih smo kategorisali – koliko je bilo ispoljavanja? (Bila su tri. Prvo se odnosi na narav; konkretno, na zlokobnost i nenormalnost. Drugo se odnosi na rđavu požudu tela. A sledeće je bizarnost; odnosno, često doživljavanje slušnih i ostalih čulnih halucinacija, i stalno ispoljavanje nenormalnog ponašanja.) Načelno je to bilo obuhvaćeno.

Prošli put smo razgovarali o nekim ispoljavanjima izopačenog aspekta ljudi koji su reinkarnirani iz đavola. U dokumentaciji o izbacivanju jednog čoveka koju je sačinila crkva čitao sam o njegovim ispoljavanjima – svi poslušajte i pogledajte da li se njegova ispoljavanja odnose na ono o čemu smo razgovarali. Ovaj čovek je bio odgovoran za uzgajanje povrća na farmi. Njegova glavna ispoljavanja opisana su na sledeći način: „Njegova ljudskost je zlonamerna, a njegov stav prema Višnjem bez poštovanja”, pri čemu je navedeno nekoliko konkretnih ispoljavanja. Prvo ispoljavanje glasi: „Nemarno je odabrao mesto za gajenje povrća za Višnjeg. Kasnije je otkriveno da se to mesto nalazi na niskom terenu i da je sklono plavljenju. Đubrivo koje je tamo naneto voda je isprala, što je dovelo do veoma sitnih plodova povrća. On je znao da zemljište treba ponovo da nađubri, ali to naprosto nije učinio. Primetio je da povrće ne raste dobro, ali nije ništa učinio – namerno je Višnjem dao da pojede loše uzgajano povrće.” Bilo je to prvo ispoljavanje. Drugo ispoljavanje je bilo sledeće: „Uobičajeno se brinuo samo za povrće koje se uzgaja za braću i sestre, a zatim je odlazio. Kad je reč o povrću uzgajanom za Višnjeg, njemu se nije posvećivao niti se njime bavio – za to nije mario niti je povodom toga išta činio.” Treće ispoljavanje bilo je sledeće: „Znao je da su povrće zarazile brojne štetočine i da su ga u toj meri izgrizle da izgleda kao odvratna izrovarena bljuvotina nepodobna za jelo, ali je on samo nemarno naprskao nešto pesticida ne mareći za to hoće li to imati ikakvog efekta. Kad su ga drugi podsetili da sa povrća ukloni štetočine, on je bio sasvim ravnodušan, razmišljajući: ’Ma, šta imam da se uzbuđujem oko toga? Toliko poslova imam da obavim – ne mogu svaki dan da se mandam oko ovog povrća!’” Vidiš, o tome je u svom srcu razmišljao – čak i kad su ga drugi podsećali, on i dalje nije delovao. Četvrto ispoljavanje bilo je sledeće: „O gajenju povrća za Višnjeg u svom srcu je mislio sledeće: ’Kakvo god da na kraju ispadne povrće koje gajim, to je ono što ćeš jesti. Ako ispadne dobro, imaćeš dobro povrće za jelo. Ako ga nisam dobro uzgojio, onda nemoj da ga jedeš. Kako bilo, za tebe sam ga uzgajao – treba da mi budeš zahvalan!’” Ovo su bile zlonamerne misli u njegovom srcu i te misli je saopštio onima s kojima je živeo. „Kad su ga drugi podsetili da kad povrće isporučuje Višnjem ne koristi korpu za lišće trulog povrća, on je rekao: ’Ne mogu ništa da garantujem.’” Vidiš, drugi su ga podsećali, ali on i dalje nije slušao. Radio je ono što mu se prohte. Bilo je to četvrto ispoljavanje. Peto ispoljavanje bilo je sledeće: „On je ovako postupao prema povrću uzgajanom za Višnjeg, bez imalo svesti u svom srcu, bez i najmanjeg kajanja. Kad god bi ga neko podsećao, govoreći mu da bude obzirniji, on je pružao otpor i postajao je odbojan. Ko god bi mu davao predloge – on je tu osobu mrzeo.” Starešine i delatnici su rezimirali ukupno pet ispoljavanja. Rezimirali su uobičajena ispoljavanja ovog čoveka, kao i njegov stav prema istini i njegov stav prema dužnosti, a ujedno su naveli konkretne primere. Taj rezime je bio prilično dobar. Kako se osećate nakon što ste ovo čuli? Da li neko sa ovim ispoljavanjima ima dobru ljudskost? (Ne.) Koliko je ona bila loša? Da li su se ispoljavanja ovog čoveka podudarala sa ispoljavanjima ljudi koji su reinkarnirani iz đavola, a o kojima smo razgovarali? (Da.) Sa kojim ispoljavanjem su se podudarala? (Sa ispoljavanjem takvih ljudi da su zli.) Osim toga što je bio zao, da li je on imao neko ispoljavanje izopačenosti koje je karakteristično za ljude reinkarnirane iz đavola? (Da.) Po čemu se to videlo? (Kad za Višnjeg uzgajaju povrće, običnim ljudima bi bio prioritet da odaberu dobro zemljište, a on je odabrao da se dodvorava braći i sestrama – brinuo je samo o povrću uzgajanom za braću i sestre. Za povrće uzgajano za Višnjeg odabrao je loše zemljište, nije mu se posvećivao niti se bavio štetočinama, pa je Višnjem za jelo uvek davao loše uzgojeno povrće. Njegov stav prema Višnjem, prema Bogu, bio je neprijateljski.) Zašto je njegov stav prema Višnjem bio neprijateljski? Da li ga je Višnji bio uvredio? (Ne. Njegov stav je odredila njegova priroda-suština – on je mrzeo Boga i mrzeo je pozitivne stvari.) Ja zaista nisam nikad upoznao ovog čoveka – s njim nisam nikada imao nikakva posla. Kako je onda, u svom srcu, mogao da gaji tako duboku mržnju? Ovo je problem s njegovom prirodom. Kao prvo, ona je bila zla; kao drugo, ona je bila izopačena, zar ne? Zar nije ista kao kod velike crvene aždaje? (Jeste.) U načinu na koji se odnosio prema Bogu i prema pozitivnim stvarima, u njegovom srcu je postojala nekakva mržnja. Da si ga pitao u čemu je problem, on sâm ne bi znao jasno da ti objasni – samo je osećao mržnju. Naročito je mrzeo Boga i istinu, naročito je mrzeo pozitivne stvari. Zar ovo nije izopačenost? (Jeste.) Ovaj tip čoveka je đavo. Da si ga pitao: „U koga ti veruješ?”, on bi zasigurno rekao da veruje u Boga. On u Boga veruje, a Boga ipak mrzi – ovim se otkriva način razmišljanja đavola. To je izopačenost. Zašto to kažem? Kao prvo, tog čoveka uopšte nisam poznavao i nikada ga nisam orezivao, a on je prema Meni ipak gajio tako duboku mržnju – to je izopačenost. Kao drugo, braća i sestre su ti koji su uredili da on uzgaja to povrće. Ako to nije bio voljan da radi, mogao je da pokrene to pitanje, ali je on umesto toga svoj bes iskaljivao na povrtnjaku. Nakon sadnje, nije se tome pravilno posvećivao i davao je za jelo Višnjem loše uzgojeno povrće. Kao treće, bio je naročito voljan po pitanju uzgajanja povrća za braću i sestre i o njemu se prilično dobro brinuo, ali je po pitanju gajenja povrća za Višnjeg, u svom srcu bio nevoljan. Bio je naročito pun mržnje, ali nije jasno zašto – niko ga nije uvredio, a on se prema Višnjem i prema Bogu ipak ovako ophodio. Zar ovo nije izopačenost? (Jeste.) Ova izopačena pokretačka sila je tako snažna! Kao prvo, ona je zla; kao drugo, ona je izopačena – to je priroda đavola. Koliko god da se Božja kuća tolerantno i strpljivo s ljubavlju odnosi prema đavolima, koliko god da im Božja kuća pruža prilike da postignu spasenje, oni te stvari uopšte ne razumeju. U svom srcu naprosto mrze Boga i Božju kuću. Isključiv razlog za to je u činjenici da je priroda đavola upravo u tome da mrzi Boga i da mrzi pozitivne stvari. Zbog čega je tako, niko ne može jasno da kaže – đavoli naprosto gaje neosnovanu mržnju prema Bogu i prema pozitivnim stvarima. To je poznato kao izopačenost. O čemu je taj čovek svaki dan razmišljao? „Kakvo god da na kraju ispadne povrće koje gajim, to je ono što ćeš jesti. Ako ispadne dobro, imaćeš dobro povrće za jelo. Ako ga nisam dobro uzgojio, onda nemoj da ga jedeš. Kako bilo, za tebe sam ga uzgajao – treba da mi budeš zahvalan!” Zar stvari u njegovom srcu nisu bile izopačene? Sve ono o čemu je on razmišljao bilo je rđavo, zlokobno i nenormalno. Ljudi sa savešću i razumom smatraju da su njegove misli nepojmljive – ne mogu da shvate zašto bi on razmišljao na takav način. Upravo tako se ponašaju đavoli. Sve ono što je on u svom srcu mislio i o čemu je razmišljao bile su mračne i rđave stvari. Može li neko ovakav – ko je đavo – da prihvati istinu? (Ne.) On nije posedovao čak ni osnovni ljudski moral, niti savest i razum. Na pomen Boga, on bi postajao besan i osećao bi mržnju. Kad bi drugi od njega zatražili da obavi neki drugi zadatak, on nije pružao otpor; naročito je pružao otpor samo kad je u pitanju bilo uzgajanje povrća za Višnjeg. Takav je neko ko je zao, takav je neko ko je izopačen. Mogao bi da ga upitaš zašto pruža toliki otpor – ovo je pitanje srca, pa možda ne bi bio u stanju da jasno kaže u čemu je tačno koren problema. Da li ste vi u stanju da jasno vidite u čemu je koren ovog problema? Zašto se prema Bogu ovako ophodio? Većini ljudi bi ovo bilo potpuno zbunjujuće: „Kako bi neko ko veruje u Boga mogao ovako da se ophodi prema Bogu? Zar on nije nevernik?” Sada, kroz razgovor u zajedništvu o istini, da li ste u stanju da nešto jasnije vidite suštinu i poreklo različitih tipova ljudi? (Da.) Sada bi trebalo da ste u stanju da nešto jasnije to vidite – ovo su upravo oni ljudi koji su reinkarnirani iz đavola, a priroda im je da mrze Boga.

Recite Mi, mogu li da se promene ljudi koji su reinkarnirani iz đavola? (Ne mogu.) Oni su upravo poput velike crvene aždaje. I oni mogu da kažu prave reči, da kažu reči koje su u skladu sa savešću i moralom – ali nipošto ne mogu da sprovedu stvari koje govore. Mogu da kažu mnoštvo milozvučnih reči, ali kad dođe vreme da nešto zaista urade, ne mogu da urade ništa od toga. Zašto ne mogu ništa da urade? Zato što su iznutra đavoli. Kad bi uradili pozitivne stvari i stvari koje odgovaraju merilu ljudske savesti, u sebi bi se osećali neprijatno i uznemireno. Jedino kad čine zlo, kad čine ono što đavoli rade, razmišljaju o onome o čemu đavoli razmišljaju, oni se u sebi osećaju prijatno i radosno. To je pravo lice ovakvog čoveka. Ako s njim besposleno ćaskaš, razgovaraš o stvarima telesnog života ili čak raspravljaš o trenutnim događajima i politici, on je u stanju da sedi mirno. Međutim, čim se razgovor u zajedništvu dotakne pozitivnih stvari, istine, Boga, Božjeg identiteta, Božje suštine, Božjeg dela, Božjih namera za čoveka ili Božjih zahteva prema čoveku, u svom srcu on postaje odbojan i u njemu se javlja otpor – to ne želi da sluša. Počinje da se češe po ušima i obrazima, kao da sedi na iglama. Srce počinje da mu se ispunjava uznemirenošću i nelagodom kao da u njemu raste divlji korov. Oseća da je ostati tu gde jeste čak i samo trenutak duže poput mučenja, a neki od njih će čak ustati i odmah otići. Čak i ako pojedini ljudi, privida radi, tamo učtivo sede i ne odlaze, misli im već uveliko lutaju – misli su im još odavno odletele preko oblaka i oni naprosto ne slušaju to što govoriš. Zašto imaju ova ispoljavanja? Zato što u svom srcu osećaju odbojnost prema Bogu i prema pozitivnim stvarima. Nezainteresovani su za istinu; ne mogu da je prihvate i nisu voljni da je prihvate. Čim se tokom okupljanja zapodene razgovor u zajedništvu o istini, oni smišljaju svakakve izgovore da odu, govoreći: „Moram nešto da završim” ili „Moram nekog da pozovem telefonom”. Samo žele da pronađu bilo kakav izgovor da pobegnu. Takvi ljudi su naprosto izopačeni. Ako neko priznaje da je čovek koji veruje u Boga i sledi Ga, tada on ne treba da ima ova ispoljavanja. Ali kad je reč o pitanjima koja se odnose na pozitivne stvari ili se tiču Boga, ljudi koji su reinkarnirani iz đavola imaju ova ispoljavanja – to je van njihove kontrole i stvar je njihove priroda-suštine. Određeno je njihovim poreklom i niko ne može da promeni tu činjenicu. Kad besediš o istini, o pozitivnim stvarima, o Božjim namerama, o Božjim rečima, njima je to kao da ih osuđuješ, kao da će im to okončati život. Ovo je istinsko unutrašnje stanje načina na koji se ophode prema Bogu, prema istini i pozitivnim stvarima. Naravno, ovo je ujedno i svojevrsno ispoljavanje rđave prirode takvih ljudi. Pošto imaju odbojnost prema pozitivnim stvarima, istini i Bogu i preziru ih, ono na šta u svom unutrašnjem svetu svakodnevno misle i o čemu razmišljaju nema baš nikakve veze sa pozitivnim stvarima, sa istinom ili sa Božjim delom. Sve ono o čemu u svom srcu razmišljaju povezano je s nečim izopačenim. Razmišljaju o tome kako da se razmeću ne bi li među ljudima mogli da imaju status i prestiž, kako da postupe da bi ljude zaluđivali, zadobili status i što više ljudi naveli da ih odobravaju i da se na njih ugledaju, kako da postupaju da privole ljudska srca i da zadobiju odobravanje ljudi, i kako da steknu priznanje i unapređenje od Božje kuće ili od starešina na svim nivoima. Sve ono o čemu razmišljaju i sve ono što rade u sebi sadrži prirodu nadmetanja, borbe, otimanja, obmanjivanja, spletkarenja, zavere, podstrekavanja, varanja, kontrolisanja i zaluđivanja, zar ne? (Da.) I dok ove stvari rade, ne pitaju za cenu – spremni su da istrpe svaku muku. Tokom čitavog procesa sopstvene patnje, oni kuju planove i spletkare o tome kakvo će zlo učiniti, ko će biti predmet njihovih kalkulacija i koje ciljeve će postići. U svemu što rade, postoji strategija, postoje izgovori. Gledano spolja, oni javno ne govore stvari koje su protivne istini, niti javno rade stvari kojima se prekida ili ometa crkveni rad, a još manje javno osuđuju Boga, napadaju Ga ili na Njega hule. Oni ne čine ta očigledna zla dela. Ali u svom unutrašnjem svetu, oni nikad ne razmišljaju ni o čemu povezanom s istinom ili sa pozitivnim stvarima, niti čak ikad razmatraju bilo šta što je povezano s ljudskom savešću i sa razumom ili moralom. Pa, o čemu onda razmišljaju? Njihov um je u potpunosti zarobljen u planovima, lukavstvima, proračunima, zaverama i spletkama. Dakle, čak i ako, gledano spolja, ne vidiš da se oni javno opiru Bogu niti čuješ da izgovaraju reči kojima se žale na Boga, sumnjaju u Boga, osuđuju Boga ili čak na Boga hule, u svom srcu su svejedno ispunjeni stavom prezira, podsmeha i nepoštovanja prema Božjim rečima, Božjem delu i svemu što je povezano s Božjim delom. Bez obzira na to šta Bog kaže, koji su Božji zahtevi prema ljudima, koje su Božje namere odnosno koja su načela u pozadini raznih vrsta dela koja Bog obavlja, oni nikad na njih ne obraćaju pažnju niti ih prihvataju – u ovim ljudima naprosto ne postoji mesto za prihvatanje tih pozitivnih stvari. Iako ne vidiš da se javno opiru ovim pozitivnim stvarima niti da ih osuđuju, posmatrano iz ugla najdubljih odaja njihovog srca, oni ih se gade i preziru ih. Kad slušaju propovedi, oni ne razmišljaju o tome kako da prihvate istinu i primenjuju istinu, već kako da rezimiraju svežu svetlost i izraze koje čuju i pretvore ih u sopstvene reči da bi o njima s drugima besedili i s drugima ih razmenjivali, ne bi li ljude naveli da se na njih same ugledaju i obožavaju ih. U sebi razmišljaju: „Budem li ove reči zatim propovedao onima koji su se tek priključili crkvi, moći ću da steknem divljenje i obožavanje još većeg broja ljudi, pa ću među ljudima imati još veći status. Ovaj status će biti zasnovan na količini doktrine koju shvatam i razumem i na sveobuhvatnosti mog shvatanja.” Makar i da tamo sede i slušaju propovedi – čak i da ih slušaju veoma pažljivo i marljivo i ulažu ogroman trud – njihov stav nije pozitivan, a motiv im nije čist. Ne slušaju sa stavom da prihvate istinu, već o tome razmišljaju kao da proučavaju teologiju, poredeći s Biblijom ono što je rečeno u propovedima. Oni ne prihvataju Božje reči i sebe sa njima ne upoređuju, tragajući da shvate razne svoje probleme i da iz njih pronađu put rešenja i načela primene, kako bi sebe mogli da spoznaju, da razviju istinsko kajanje, da odbace svoje iskvarene naravi, postupaju i ponašaju se na način usklađen s istina-načelima i da bi udovoljili Božjim namerama – to im nipošto nije cilj. Šta im je cilj? Da se opreme sa što više doktrina kako bi mogli da paradiraju i razmeću se i navedu ljude da se na njih ugledaju i obožavaju ih. To je prvi cilj. Drugi njihov cilj je da pronađu najjednostavniji put za dobijanje blagoslova. Nakon što čuju propovedi i potvrde da je to istiniti put, oni počinju da razmišljaju koliko nade ima da dobiju blagoslove, koliko nade ima da postignu spasenje. Zatim odlučuju da iskoriste metod podnošenja patnje i plaćanja cene da bi prevarom stekli poverenje Božjeg izabranog naroda i Božje kuće i naveli Boga da vidi patnju koju podnose i cenu koju plaćaju. Misle da mogu da zadobiju velike blagoslove i divno odredište verujući u Boga na ovaj način. Vidiš, njihov stav prema propovedima i prema svakom aspektu istine nije u tome da je naprosto prihvate, a zatim da je primenjuju i da je prožive – naprotiv, oni imaju skrivene planove i spletke. Uvek se nadaju da će iskoristiti određene izraze ili klasične citate iz propovedi i besede da bi svoj um opremili i snabdeli svoje retoričke zalihe, kako bi braću i sestre zaluđivali, naveli sve da ih obožavaju, omogućavajući sebi da među ljudima steknu ugled i da mogu da uživaju u velikom poštovanju od drugih. Zar ove misli, namere i stavovi koje imaju kad slušaju propovedi nisu dovoljni da pokažu da su takvi ljudi veoma izopačeni? (Jesu.) Može li iko da popravi ovu izopačenu pokretačku silu u njima? Ako bi im rekao: „Ovaj način razmišljanja nije prihvatanje istine – to nije stav koji bi trebalo da ima čovek koji stremi ka istini. Razmišljaš li na ovaj način, istina neće imati nikakvog uticaja na tebe; to ti neće omogućiti da postigneš spasenje. Treba da prihvatiš istinu, da u njoj pronađeš načela za primenu i da u stvarnom životu primenjuješ i doživljavaš Božje reči, kako bi Božje reči postale tvoja istina-stvarnost i na kraju postale tvoj život” – da li bi oni to mogli da postignu? (Ne bi.) Zašto? Da li zato što nisu uložili dovoljno truda ili zato što našim razgovorom u zajedništvu o istini nismo uzeli u obzir njihova osećanja niti smo obuhvatili odgovarajuću opskrbu istinom koja je usmerena prema njihovom stanju? (Nijedno od ta dva.) Pa, šta je onda razlog? (Ovo određuje njihova suština da mrze istinu.) Dakle, mora se reći da su ispoljavanja ovih ljudi neodvojiva od njihove suštine – prisno su povezani. Niko ne može da ispravi misli u njihovom srcu i niko ne može da promeni rđavu priroda-suštinu ovih ljudi koji su đavoli. Oni mrze istinu i odbacuju je, pa istina nije u stanju da ih promeni. Dakle, može li se reći da se takvom čoveku ne može pomoći? (Da.) Odgovor je sasvim sigurno potvrdan. Zašto? Zato što je njegova priroda-suština đavolska. Sve što otkriva u potpunosti je rukovođeno prirodom đavola – to nikako nije privremeno ispoljavanje iskvarenosti, niti je to ispoljavanje rđavih iskvarenih naravi iskvarenog ljudskog roda. To je zato što je on đavo, a ne stvoreno ljudsko biće – u tome je koren problema.

Kad sluša propovedi, takav čovek ima i neka dodatna ispoljavanja – svaki put kad Božja kuća besedi o istini i to podrazumeva razotkrivanje i raščlanjivanje zlih dela i ispoljavanja određenih ljudi, on govori stvari poput: „Zar ne govoriš o incidentu koji se ranije dogodio? Znam celu tu priču. Tačno znam s kojim ciljem to pominješ. Zar besedu o toj stvari i njeno raščlanjivanje naprosto ne koristiš da nametneš sopstveni autoritet i ljude navedeš da te slušaju? Zar se ne radi naprosto o tome da određenim ljudima želiš da održiš bukvicu i da neke ljude potisneš? Zar to nije samo pokretanje kampanje? Samo bi budala poverovala u to što govoriš! Samo bi te budala slušala i postupala prema istina-načelima!” Vidiš, čak i kad čuju neke primere, izjave ili konkretna ispoljavanja ljudi, koji se odnose na određeni aspekt istine, to što oni razumeju sasvim se razlikuje od onoga što drugi ljudi razumeju. Oni ove stvari ne mogu ispravno da shvate niti da se prema njima ispravno odnose, a mogu čak i da izvrću činjenice i da osuđuju i proklinju pozitivne stvari. Ono o čemu u svom srcu razmišljaju uvek je tako mračno, a ipak smatraju da su naročito pametni i da znaju pravu priču. Nije li ovo izopačeno? Baš kao velika crvena aždaja – velika crvena aždaja kaže da uklanjajući ili izbacujući ljude Crkva Svemogućeg Boga to čini kao demonstraciju moći kako bi je drugi videli, ali nikad ne kaže da, kad Božja kuća, crkva, izbacuje ljude, to predstavlja pročišćavanje crkve. To je zato što su oni neverujući đavoli koji ne mogu da shvate istinu; uvek izvrću, osuđuju i proklinju pozitivne stvari, i prema pozitivnim stvarima se nipošto neće odnositi uz ispravan način razmišljanja. Radije bi verovali da su evolucijom nastali od majmuna, da su potomci zmajeva, nego da priznaju da je ljude stvorio Bog. Nedavno sam čak čuo da neki naučni istraživači govore da je džinovska vrsta pacova od pre nekoliko stotina miliona godina bila predak ljudskog roda – kakva smešna i bizarna teorija! Ako pokušaš da ih navedeš da priznaju da je ljude stvorio Bog, da poveruju da je ljude stvorio Bog, ma kako to govorio, oni odbijaju da to priznaju. Čak i kad im je ta činjenica tu pred očima, i dalje ne veruju. Oni samo veruju da su ljudi nastali evolucijom od majmuna odnosno da su naraštaj pacova odnosno da su potomci zmajeva. Radije bi verovali u takve đavolske reči nego što bi poverovali da je ljude stvorio Bog – da je život i dah čoveku dao Bog. Oni u to ne veruju, to ne priznaju i nisu voljni da prihvate tu činjenicu. Zar to nije izopačeno? (Jeste.) Ako im kažeš da su potomci zmajeva, oni se oduševe. Ako im kažeš da su evolucijom nastali od majmuna i da su potomci majmuna odnosno da je divovski pacov njihov predak, oni kažu: „Da, kakva čast!” Ali ako kažeš da je ljude stvorio Bog, oni postaju neprijateljski nastrojeni – oči im sevaju od besa i postaju puni mržnje prema tebi. To je tako izopačeno!

Oni koji su reinkarnirani iz đavola najmanje su spremni da čuju reči besede o istini. Posebno kad su takve reči o samospoznaji, raščlanjivanju stanja raznih tipova ljudi, načinu ulaska u istina-stvarnosti ili o načelima primene istine, oni u svom srcu osećaju izrazitu odbojnost i istovremeno šire iskrivljena shvatanja i mišljenja. Na primer, kad crkva ukloni neke zlikovce, takav čovek ostale podstrekuje, govoreći stvari poput: „U božjoj kući nema ljubavi prema ljudima. Kao da kolju vola kad se ore njiva” ili „Ti ljudi su uklonjeni zato što su uvredili više starešine.” On nije u stanju da se ispravno odnosi prema poslu pročišćavanja crkve unutar Božje kuće, niti ima čisto shvatanje – o tome razmišlja i govori na uvrnut način. Iz njegovih usta nećeš čuti nijednu reč savesti ili razuma, niti ijednu reč koja je pozitivna stvar, a još manje bilo šta što je u skladu sa istina-načelima. Srce mu je ispunjeno pritužbama, prkosom i zamerkama. Kad nesputano izražava svoja gledišta, sve stvari koje govori i misli i gledišta koje otkriva su izopačeni i uvrnuti. Tebi je to nepojmljivo – razmišljaš o tome kako je on godinama verovao u Boga i slušao propovedi i kako je, gledano spolja, delovalo da se prilično lepo ponaša i da nije loš i pitaš se kako je u odsudnim trenucima mogao da kaže ove nerazumne stvari. Konačno je obelodanio svoje prave misli, stvari koje je dugo krio u svom srcu – zar se time zaista ne otkriva njegov problem? (Da.) Te prave misli koje je obelodanio jesu potpuno uvrnuti argumenti i jeresi. Pa, je li te uvrnute argumente i jeresi iskazao zbog svog privremeno lošeg raspoloženja? (Ne.) Nije nipošto. Ma koliko godina da je verovao u Boga i slušao propovedi, te misli su oduvek bile skrivene u njegovom srcu, nisu nikad izlazile na svetlo dana. Ali kad nastupi odsudni trenutak i on više ne može da zauzda ono što želi da kaže, to poput vulkana izbija na površinu – u njemu se to suviše intenzivno krčkalo i jednoga dana to više ne može da zauzda, pa taj izopačeni bes iz njega kulja. Kad na površinu izbije njegova đavolska priroda, izlaze sve vrste uvrnutih argumenata i jeresi i laži – on izgovara reči kojima se žali na Boga, reči kojima huli na Boga, reči kojima vređa Boga, reči ljubomore i mržnje prema ljudima, reči podstrekivanja – iz njega izbijaju svakakve đavolske reči i tek onda uviđaš da je on đavo i da je u potpunosti razotkriven. Prethodno si primećivao da mu propovedi nisu nikad dopirale do mozga i da za sve te godine vere u Boga nikada nije razumeo istinu. Pretpostavljao si da mu je kov loš i da mu istina nije dostižna, pa si ga posmatrao kao brata ili sestru i nastojao si da mu pomogneš. Poverio si mu se i govorio mu o tome kako su pročišćene tvoje sopstvene iskvarene naravi. Ipak, kako god da si s njim u zajedništvu razgovarao, on nikad nije otvorio svoje srce da progovori o tome kakav je zaista. Nikad nisi mogao da razumeš: zašto nije mogao da otvori svoje srce? Zašto nije ogolio svoje pravo stanje? Da li je moguće da nije nikad otkrio iskvarene naravi? Nikada nisi mogao da ga prozreš, pa si još mislio da je kulturan, da je jednostavan i bezazlen. Tek sada kad je njegova đavolska priroda eksplodirala i kad je izgovorio tako mnogo stvari žaleći se na Boga i huleći na Boga, ti uviđaš da on zapravo nema nikakvu ljudskost i da je u potpunosti sazdan od đavolske prirode. Osećaš: „Ovaj čovek je zastrašujuć! Sve ove godine je verovao u Boga, ali se ispostavlja da je u svom srcu oduvek mrzeo istinu i opirao joj se! Nije ni čudo što se nikome nikad nije otvorio – plašio se da bi drugi prozreli njegovu đavolsku prirodu! On je pravi pravcati đavo!” Kad jednom prozreš njegovu suštinu, osećaš da si sve te godine bio potpuno slep – s njim si svakodnevno izvršavao svoju dužnost i živeo crkvenim životom, za sve to vreme misleći da je dobra osoba, pripadnik Božje kuće, pripadnik Božjeg izabranog naroda, a da ga uopšte nisi raspoznao. Ovo je veoma zastrašujuća situacija! Ako živiš s braćom i sestrama i s njima dolaziš u kontakt, pa otkriješ da neko ima iskvarene naravi ili da u izvršavanju svoje dužnosti krši načela, s njim besediš o istini i pomažeš mu, i on može da je prihvati i izrazi zahvalnost, onda ćeš se osećati prilično zadovoljno – osećaćeš da je taj čovek veoma dobar, da voli istinu; prema njemu nećeš nipošto osećati odbojnost. Međutim, ako se nekoliko godina družiš sa đavolom, prema njemu se uvek ophodiš kao prema bratu ili sestri, često mu pomažeš, podržavaš ga i pokazuješ mu ljubav, strpljenje i toleranciju, a on je prema tebi ipak veoma neprijateljski naklonjen, s tobom je uvek na oprezu kao da si mu neprijatelj i ti sve više uviđaš da u svom srcu on ni najmanje ne prihvata istinu i da je najobičniji đavo – kako bi se osećao? Kad je reč o čoveku koga smo upravo pomenuli i koji je izbačen – da ste se s takvim čovekom družili i jednoga dana otkrili da mu je ljudskost tako zla, da u svom srcu ne samo da on mrzi Boga i da uopšte ne prihvata istinu, već da mrzi i one koji mu iz ljubavi pomažu, uveravajući se da je takav čovek pravi pravcati đavo, kako bi se osećao? (Osećao bih se kao prava budala.) Pre svega bi se osećao kao budala i pitao bi se kako si toliko uzaludnog truda mogao da uložiš u takvu osobu. I šta još? (Osećao bih se donekle zgroženo.) Prema kome bi osećao zgroženost? Prema njemu ili prema sebi? (Prema njemu, ali takođe i prema sebi, jer nisam bio u stanju da ga raspoznam.) Pa, da li bi onda i dalje želeo da ga viđaš ili da se s njim u budućnosti družiš? (Ne.) Kakav bi onda odnos želeo da imaš s njim? Kakav bi pristup u druženju s njim želeo da zauzmeš? (Više nikad ne bih želeo da ga vidim – želeo bih da budem što je moguće dalje od njega.) I šta ako bi tokom izvršavanja svoje dužnosti ponekad ipak morao da ga viđaš ili da s njim razgovaraš o poslu, pa ne bi mogao da ga izbegneš – šta bi onda učinio? Da li ste rezimirali neka načela i puteve primene za ovaj slučaj? Tim čovekom ste zgroženi i zato želite da ga izbegnete i da ga ne viđate, ali ako na svojoj dužnosti izbegavate da ga viđate, to će odložiti posao i na njega će se odraziti – dakle, šta treba da uradite? Imate li neko dobro rešenje? (Ne.) U tom slučaju ću vam navesti dva. Prvo glasi: ako takav čovek može da ostane u crkvi da bi služio, ti u svojoj dužnosti s njim i ne moraš da budeš u kontaktu kad za tim nema potrebe. To je zato što ti se on gadi, kontakt s njim ti je neprijatan i bolan i zato što i on sâm može da zaključi da ti se gadi, a to u njemu izaziva uznemirenost. I stoga, više ne moraš da mu otvaraš srce i da mu govoriš svoje najdublje misli kao ranije. Umesto toga, samo budi tolerantan i strpljiv i s njim komuniciraj koristeći mudre metode – to je dovoljno. Ovo je jedno načelo. Drugo načelo glasi: kad u svom poslu s njim moraš da dolaziš u kontakt, moraćeš jasno da mu objasniš posao koji mu je dodeljen i povezana istina-načela. Ovde moraš da obratiš pažnju na jednu stvar – moraš da proveriš da li je on u stanju da uspešno dovrši posao koji mu je dodeljen. Ako je on uobičajeno u stanju da obavi deo tog posla, onda s njim razgovaraj u zajedništvu i tu stvar reši nepristrasno i objektivno. Međutim, ako je u tom poslu on uvek površan i neodgovoran, onda ne možeš spokojno da mu poveriš taj posao i umesto njega bi trebalo da odabereš nekog drugog. Ako u tom trenutku nema nijednog prikladnog kandidata i nemaš drugog izbora do da njega iskoristiš, šta onda treba da učiniš? Treba da organizuješ da ga neko nadgleda. Čim se otkrije da taj čovek ne obavlja stvarni posao ili da se ponaša na način kojim izaziva ometanja ili prekide, to se odmah mora prijaviti. Ako osobi koja ga nadgleda to ne pođe za rukom, postoji još jedno rešenje: starešine i delatnici treba lično da ga nadziru i da proveravaju njegov rad, i to treba da rade učestalije. Ovo je zbog toga što su ti ljudi izrazito nepouzdani; čim nisu pod stalnim nadzorom, verovatno će činiti zlo i prekidati i ometati crkveni rad, a tada će gubici nastali korišćenjem takvih ljudi premašiti dobitke. Stoga, ako zbog samog posla s takvim ljudima moraš da dolaziš u kontakt, to ne možeš da izbegneš. Od njih ne možeš da se distanciraš niti da ih ignorišeš samo zato što si u stanju da ih raspoznaš i da vidiš njihovo pravo lice – bilo bi to ispoljavanje neodgovornosti. Budući da si u stanju da ih raspoznaš i pošto znaš da je njihova priroda-suština đavolska i poznato ti je da mogu da čine zlo i izazivaju ometanja, tim pre imaš odgovornost da ih nadzireš i proveravaš, a ne da ih iz straha ili zbog gađenja ignorišeš. Kao starešini ili delatniku, tvoja najveća odgovornost jeste da čuvaš kapije Božje kuće, da štitiš delo Božje kuće i da paziš na braću i sestre. Sada kad je đavo otkrio svoje pravo obličje, kad si ga već prozreo i znaš kakav je on zapravo bednik, treba još bolje da ga nadzireš, kako bi on što efikasnije služio – to je ono što treba da uradiš. Zbog činjenice da si ga prozreo, ti ne smeš da odbijaš da na njega obraćaš pažnju, da mu jasno ne objasniš posao koji treba da mu bude objašnjen niti da odbijaš da s njim razgovaraš u zajedništvu čak i ako te on pita o stvarima povezanim s poslom. Zar to nije iskaljivanje sopstvenog besa na radu Božje kuće? Zar to nije zanemarivanje posla Božje kuće i život-ulaska braće i sestara? Grešiš ako to činiš – to znači da nisi ispunio svoju odgovornost. U svom ličnom životu, možeš da s takvim ljudima nemaš nikakva posla i da se s njima ne družiš kao ranije. Međutim, ako posao Božje kuće nalaže da s takvim ljudima dolaziš u kontakt i da se s njima družiš, onda tu odgovornost ne smeš da izbegneš – to je tvoja dužnost i tvoja odgovornost i ne smeš da tražiš izgovore da je izbegneš. Kad je reč o đavolima, pristup koji podrazumeva puko distanciranje od njih, odbacivanje i izbegavanje tih ljudi, osećaj gnušanja, prezira i odbojnosti koje prema njima u svom srcu osećaš, nije pristup koji je u skladu s Božjim namerama. Morate ujedno da ih nadzirete i ograničite. Ako oni jesu spremni da služe, treba da im pomognete i da ih iskoristite kako bi ti ljudi pravilno služili – da im omogućite da što efikasnije služe. Ukoliko oni nepravilno služe i ako, i na trenutak kad nisu pod nadzorom, mogu da ometaju i upropaste rad crkve, izazvana šteta će premašiti nastale koristi od njih, pa oni moraju odmah da budu uklonjeni. Kad god se to smatra potrebnim, takve negativne primere treba navoditi radi raščlanjivanja, kako bi braća i sestre mogli da steknu sposobnost raspoznavanja, da prozru priroda-suštinu đavola i Sotona, a zatim da ih iz svog srca odbace, kako ih ovi ne bi zaluđivali, ometali niti kontrolisali. U tome je značenje korišćenja đavola i Sotona – da se sve stvari iskoriste kako bi poslužile Božjem izabranom narodu. U tome je vaša odgovornost – to je ono što bi trebalo da uradite. Ali vi nemate taj osećaj odgovornosti. Baš kao što ste ranije rekli – kad jednom raspoznate takvu osobu, vi se osećate zgroženo i više ne želite da je vidite, a ako se desi da je vidite, naglo skrećete drugim putem, držeći se što je moguće dalje od nje. To je jedino rešenje koje imate. Nemate nikakav osećaj bremena zarad posla Božje kuće, zarad interesa Božje kuće ili zarad život-ulaska braće i sestara. To je vaš rast – razotkriven je, zar ne? Ti prozreš suštinu đavola, a zatim ga izbegavaš kad god ga vidiš. Međutim, ti ne štitiš braću i sestre i, posledično, oni bivaju povređeni. Kao starešina ili delatnik, ti ne ispunjavaš svoju odgovornost – to je zanemarivanje odgovornosti. Dok se đavo još nije otkrio, ti za braću i sestre treba da oglasiš uzbunu, da ih podsetiš da prema zlim ljudima budu oprezni, da im kažeš šta je đavo učinio, zašto je takve stvari učinio, kakva je priroda njegovih postupaka, kakve efekte ovi postupci mogu da proizvedu i koje posledice mogu da izazovu, kako Bog karakteriše ovog đavola i na koji način se prema njemu treba ophoditi. Kad braća i sestre steknu sposobnost raspoznavanja, a đavo završi sa služenjem i nema nikakvu vrednost za braću i sestre ili za Božju kuću, onda treba da ga ukloniš, stavljajući tačku na sâm život ovog đavola i Sotone. To zovemo mudrošću – to je izvršavanje posla prema načelima i posedovanje puta za praktično delovanje. Na tebi je kako ćeš se u svom ličnom životu s takvim čovekom družiti – to je tvoja sloboda. Ali kad si starešina ili delatnik, postoji odgovornost koju moraš da preuzmeš: moraš da zaštitiš braću i sestre i zaštitiš interese Božje kuće i rad crkve. Na temelju ovog načela, kad je reč o takvom čoveku koji je đavo, ako on trenutno služi, ne treba da žuriš da prema njemu preduzmeš mere. Treba da nadzireš njegov rad i da budno motriš na svaki njegov korak kako bi proverio šta on radi. Čim se pojave naznake ičega pogrešnog, moraš odmah da pristupiš njegovom razotkrivanju i orezivanju odnosno da ga ukloniš sa položaja. Nakon što bude razotkriven i orezan, ako on može delimično da služi, to je korisno crkvenom radu. Međutim, čim se otkrije da on ne želi da služi, da ne ide dobrim putem, da namerava da sprovodi prekide i ometanja i da će raširiti svoje đavolske kandže kako bi zaluđivao braću i sestre, tad đavo otkriva svoje pravo obličje i upravo je to pravi trenutak da se protiv njega preduzmu mere. Pružena mu je prilika da služi, ali on to nije učinio kako treba – onda ga pošaljite u grupu B. Ako je situacija ozbiljna, treba pribeći njegovom uklanjanju ili izbacivanju – to je ujedno trenutak da se stavi tačka na Sotoninu sudbinu. Dokle god se pridržavate ova dva načela, moći ćete principijelno da se ophodite prema zlim ljudima i đavolima. Da li takvim postupanjem ispunjavate svoju dužnost? (Da.) S jedne strane, imaćeš sposobnost raspoznavanja u odnosu na đavole, oni te više neće zaluđivati niti ometati, a ti više nećeš praviti gluposti – s ovakvim ljudima koji su đavoli makar više nećeš besediti o istini. U svom srcu znaćeš: ovaj čovek je đavo – besediti s njim o istini isto je kao da pred svinje bacaš bisere; kako god da mu se besedi o istini, to će biti uzaludno. Dakle, više nećeš praviti gluposti. Govorićeš mu samo o nekim doktrinama koje bi trebalo da shvati i o propisima kojih bi trebalo da se pridržava – to je dovoljno. Postupaš li na ovaj način, rad crkve neće biti ugrožen. Međutim, ako ne shvataš načela, verovatno ćeš praviti gluposti. S druge strane, starešine i delatnici moraju pravilno da nadziru ove služitelje i đavole koji ni najmanje ne prihvataju istinu, te da ih iskoriste. Ovakvim praktičnim postupanjem može se osigurati da crkveni rad ne istrpi štetu, dok se braća i sestre ujedno štite od zaluđivanja i ometanja od strane đavola i Sotona. Da li razumete? (Da.) Prema zlim ljudima i đavolima nipošto se ne smete ophoditi kao da su braća i sestre. Sve dok ste u stanju da raspoznate đavole i zle ljude, više nećete praviti gluposti. Ljudima je u prošlosti nedostajala sposobnost raspoznavanja i pravili su brojne gluposti – uvek se ophodeći prema zlim ljudima i đavolima kao da su braća i sestre, dopuštajući đavolima da se smeju na njihov račun. Kad si otvarao svoje srce kako bi u zajedništvu razgovarao sa đavolima, oni su razmišljali: „Tako si pošten, tako čist i otvoren – zaista si glup!”, podsmevajući ti se u sebi. Sad kad đavole možeš da raspoznaš, takvu glupost više nećeš ponoviti. Da bi svoje srce otvorio u razgovoru u zajedništvu i da bi nekoga podržao ili mu pomogao, sad znaš da to moraš da činiš sa pravom braćom i sestrama, sa onima koji streme ka istini i imaju ljudskost – a ne sa đavolima. To je jedan aspekt. Drugi je da se od đavola više nećeš osećati uplašeno ili zastrašeno. Znaš da oni jesu đavoli i znaš o čemu u svom srcu razmišljaju. Sad kad možeš da ih raspoznaš, znaćeš kako prema njima treba pravilno da se ophodiš. Na njih moraš uvek pažljivo da motriš – da posmatraš šta pokušavaju da urade, šta u svom srcu kalkulišu i spletkare, koje segmente posla bi mogli da prekidaju, ometaju i sabotiraju, koje bi reči mogli da koriste da druge podstrekavaju i zaluđuju i koje ciljeve nastoje da postignu. Kad sve ove stvari jasno vidiš, znaćeš kako da pravilno postupiš i pridržavaćeš se istina-načela.

Nakon što smo razgovarali o raspoznavanju izopačenih ispoljavanja ljudi koji su reinkarnirani iz đavola, većina vas u srcu sad verovatno ima određenu jasnoću, kao i nekakvu sposobnost raspoznavanja – poput toga koji ljudi, nakon svih ovih godina interakcije s njima, deluju kao đavoli, s kojima od njih više nećete razmenjivati svoja prava osećanja; i koji su ljudi braća i sestre, sa kojima ćete se više družiti, zbližiti se i – kad nešto iskrsne – više razgovarati u zajedništvu. Na taj način vaše će ophođenje prema svakom tipu čoveka biti principijelnije i nećete praviti greške. Ipak, da li većina ljudi može da dostigne onaj nivo na kome raspoznaje đavole, na kome može da prozre prirodu đavola? I ako je đavo spreman da služi, mogu li da iskoriste službu tog đavola? Većina braće i sestara nije u stanju da praktično postupa na ovaj način – međutim, starešine i delatnici moraju da budu u stanju. Zašto kažem da moraju da budu u stanju? Zato što ti, kao starešina ili delatnik, moraš dobro da proveriš stvari. Kad otkriješ da zao čovek čini zlo, moraš da budeš u stanju da ga odmah razotkriješ i detaljno analiziraš, te da zauzdaš njegova ometanja i prekide. Ako si u stanju da ovako postupaš, moći ćeš da obezbediš normalan napredak crkvenog rada, a braća i sestre biće zaštićeni – uvećavaće im se sposobnost raspoznavanja, a njihov život-ulazak neće istrpeti gubitak zbog ometanja koje dolazi od strane đavola. Ako nisi u stanju da ovako postupaš – ako đavole ne možeš da zauzdaš, ne možeš da čuvaš kapiju – onda će đavoli neprekidno dolaziti da ometaju. Danas će ometati jednog čoveka, čineći ga negativnim i izazivajući da postane ravnodušan u propovedanju jevanđelja; sutra će ometati nekog drugog, što će dovesti do toga da on ne želi da izvršava svoju dužnost, da odlaže posao i primorava te da mu pronađeš zamenu. Neprekidno ćeš morati da rešavaš neke iznenadne, neočekivane situacije. Zar takvo obavljanje posla nije veoma pasivno? (Jeste.) U tom slučaju, kao starešina ili delatnik, zar nisi daleko od usklađenosti sa merilom? Da ne služiš kao starešina ili delatnik, bio bi u stanju da upravljaš sopstvenim život-ulaskom, sopstvenim jedenjem i pijenjem Božjih reči i svojom dužnošću. Međutim, čim počneš da služiš kao starešina ili delatnik, svakodnevno si zauzet – mahnito jurcajući tamo-amo, ti padaš s nogu. Ili se pojavi neki antihrist ili zao čovek koji ometa crkvu ili neka braća i sestre postanu negativni i ne žele da vrše svoju dužnost ili je neki novi vernik zaluđen glasinama i više ne želi da veruje, pa se povlači. Posao se ne obavlja na odgovarajući način, dovodeći do toga da problemi nastaju na sve strane, a zbog neprekidnog prisustva tih problema ti si preopterećen i iscrpljen i nisi u stanju da se s tim nosiš svakoga dana, gubiš apetit ili ne možeš da spavaš – pa, ipak, posao se ne obavlja dobro. To znači biti nekompetentan za posao. Takav starešina ili delatnik nikako nije u skladu s merilom. Zašto kažem da nisi u skladu s merilom? Zato što unapred nisi jasno besedio o ovim problemima koji će sigurno nastati, omogućavajući svima da shvate istinu i steknu sposobnost raspoznavanja, ne bi li problemi mogli da se reše čim nastanu. Drugim rečima, većini ljudi nisi ubrizgao preventivno sredstvo kojim bi ih snabdeo sposobnošću da ove stvari istrpe. Konačno, kad se, jedna za drugom, ove stvari dogode, ti postaješ veoma pasivan – uvek pospremajući nered, uvek otklanjajući nastale posledice. To znači da si kao starešina ili delatnik daleko od usklađenosti s merilom. U načinu na koji pristupaš raznim vrstama đavola, tvoje su metode da se njima baviš neprikladne, posao koji radiš nije adekvatan, pa se rad crkve neprekidno ometa, i večito je prepun problema. Uvek moraš da popravljaš stvari i da ih dovodiš u red, tako da se osećaš izuzetno zaokupljeno, a obavljanje ovog posla postaje veoma naporno.

Da li se sećate dva načela za ophođenje prema ljudima koji su reinkarnirani iz đavola? Koje je glavno načelo? Ne plašite se đavola i Sotona i nemojte ih izbegavati. Umesto toga, naučite da ih raspoznate, da prozrete njihovu suštinu i da dokučite čemu naginju njihove misli; drugim rečima, vidite jasno šta žele da učine u crkvi i koje ciljeve žele da postignu. Na ovaj način, pasivnost možete pretvoriti u inicijativu i možete aktivno preći u ofanzivu kako biste ih razotkrili i njima se pozabavili. Nakon što ste videli đavole i Sotone kako govore i postupaju, ako se samo osećate zgroženo i ne želite da na njih obraćate nikakvu pažnju ili da s njima radite i to je sve – ako ignorišete čak i to kad vidite da đavoli i Sotone ometaju i prekidaju crkveni rad – da li je ovakvo postupanje u skladu sa Božjim namerama? (Nije.) Nakon što se ubace u crkvu, đavoli i Sotone neće poslušno živeti crkvenim životom, a još manje će poslušno služiti. Oni će neizbežno progovoriti i činiti razne stvari, ne odustajući sve dok se njihovi ciljevi ne ostvare. Stoga, u ophođenju prema đavolima, morate da budete mudri i da postupate saglasno istina-načelima. Oni koje treba razotkriti i odbaciti moraju da budu razotkriveni i odbačeni. Dok đavo još uvek nije otkriven, ako je spreman da služi, onda ga iskoristite da služi i na njega budno motrite dok to čini. Na primer, ako određenog nadzornika zaduženog za konkretan segment posla ne možeš sasvim da prozreš – vidiš da on nije jednostavan i otvoren kao ostala braća i sestre, da nikad ni sa kim iskreno ne razgovara i da, kad se u poslu susretne s teškoćama ili problemima, ne traži rešenje – tad moraš da preuzmeš inicijativu da prodreš sve do suštine njegovog stanja. Ne smeš da budeš pasivan, da čekaš sve dok u poslu on ne napravi haos, a zatim da nastojiš da „zaključaš vrata štale nakon što je konj već pobegao”. S njim moraš da razgovaraš i da vidiš kakav mu je stav prema sopstvenoj dužnosti, da li za posao ima konkretne planove i aranžmane, ima li načela za izvršavanje posla, može li da radi u skladu s radnim aranžmanima i da li je u stanju da svoje pretpostavljene obmanjuje i da krije stvari od svojih podređenih, te da radi stvari prema sopstvenom nahođenju. Nisu li ovo stvari na koje treba da obratiš pažnju? (Jesu.) Pretpostavimo da otkriješ da je neko đavo, te s stoga više s njim ne dolaziš u kontakt, pa još i kažeš: „Ovaj đavo je krajnje zastrašujuć – zgrožen sam već i pri samom pogledu na njega. Više s njim neću da razgovaram. Između njega i sebe moram da povučem jasnu granicu i da navedem braću i sestre da učine to isto – svi treba da ga ignorišu.” Da li je u redu ovako postupati? Ovo je glup način postupanja. Nije ni mudar ni pametan, niti ukazuje na posedovanje rasta. Misliš li da si pametan samo zato što s njim ne razgovaraš? Jesi li neko ko vodi računa o Božjim namerama? Jesi li ispunio svoju dužnost? Jesi li preuzeo breme čuvanja stada i nadziranja kapije Božje kuće? Zar ne bi trebalo da razmišljaš i o ovim stvarima? Božji zahtev da ljudi imaju sposobnost da raspoznaju đavole nipošto ne znači da je đavole dovoljno samo odbaciti. Moraš da budeš u stanju i da đavole nadzireš i da ih ograničiš; ako đavo još uvek nije otkriven i želi da služi, moraš da budeš u stanju i da ga iskoristiš – i ove stvari su dužnost koju treba da izvršavaš, odgovornost koju treba da ispuniš, a to je isključivo zarad zaštite crkvenog rada. Ako vidiš da je nekoga izuzetno teško dokučiti, da se iz njega ništa ne može izvući i da niko ne može da u njega pronikne, onda je takav čovek veoma opasan i nije dostojan poverenja. Posebno ako vidiš nekog ko se ponaša naročito zlokobno i nenormalno, podmuklo i lukavo – ko nikad ni sa kim ne razgovara iskreno i koga ne mogu da prozru većina braće i sestara koji s njim dolaze u kontakt ili se s njim druže – onda se takav čovek ne može naprosto odbaciti i ostaviti da bude sâm. Naprotiv, moraš da mu priđeš, da s njim stupiš u kontakt i razgovaraš, kako bi se uvećali tvoja sposobnost raspoznavanja i uvid, kako bi video o čemu on razmišlja, kako bi video šta su izvor i motivacija za njegove postupke, šta on namerava da uradi, da li je u stanju da preuzme posao kad izvršava sopstvenu dužnost, da li bi mogao da ometa crkveni rad i uspostavi nezavisno carstvo, te da li svojim vršenjem dužnosti donosi veću štetu nego korist, čime se to pretvara u gubitak koji nadmašuje dobitak. Čujte – da li je jednostavno biti starešina ili delatnik? Kad se u crkvi otkrije takav čovek, ti ne samo da od njega ne smeš da se distanciraš i da ga izbegavaš, već, naprotiv, moraš aktivno da mu priđeš i da s njim stupiš u kontakt. U čemu je svrha da se to učini? Da bi se uhvatio u koštac s njegovim stanjem i preduzeo mere predostrožnosti. Na primer, ako naiđeš na agenta ili špijuna KPK-a koji neprekidno traži priliku da zabada nos u tvoje privatne stvari, pa u svom srcu osetiš da je on špijun, prema njemu treba da budeš oprezan i ne smeš nipošto da mu kažeš svoje pravo stanje stvari. Takođe je nužno da upamtiš jednu još važniju stvar: ne smeš da mu kažeš svoj broj telefona, elektronsku adresu i tome slično. Međutim, ako si povodom toga što se o tebi raspituje samo oprezan, ali sasvim zanemaruješ i propuštaš ostale stvari poput toga s kim je on još u kontaktu, o kome se raspituje i za koje stanje u crkvi se raspituje – misleći čak da si naročito pametan što to radiš – kako se u tom slučaju nosiš s ovom situacijom? Jesi li pokazao ikakvu mudrost? Jesi li pokazao da imaš rast? Jesi li ispunio svoju odgovornost? Jesi li zaštitio interese Božje kuće i zaštitio braću i sestre? Ako o ovim stvarima uopšte ne razmišljaš, u tom slučaju si krajnje sebična i ogavna osoba. Recimo da naiđeš na nekoga ko je đavo i on te pita odakle si i da li u tvojoj porodici iko veruje u Boga; ti znaš da on želi da dozna informacije, pa mu usput kažeš nekoliko stvari da bi ga se rešio, ne obelodanjujući svoje pravo stanje, a zatim mu uzvratiš pitanjima: „Odakle si ti? Ko u tvojoj porodici veruje u Boga? Kakav je crkveni život u crkvi u tvom rodnom gradu? Da li KPK tamo hapsi vernike? Jesi li ikada bio uhapšen?” Nakon što ovo čuje, agent ili špijun KPK-a u sebi pomisli: „Uvek sam ja bio taj koji postavlja pitanja – nikada mi niko nije uzvratio pitanjima. Ovaj čovek nije bez mozga!” Uviđajući da nastavljaš da mu postavljaš pitanja, on se zabrine da njegov identitet ne bude razotkriven, pa stoga promeni temu. Takvog čoveka moraš pažljivo da posmatraš. Ako utvrdiš da je izuzetno sumnjiv i da postoji osamdeset odsto šansi da je on špijun KPK-a, onda prema njemu moraš da budeš oprezan – ne smeš da mu otkriješ ni delić informacija o braći i sestrama. Ako braća i sestre prema njemu nisu nimalo oprezni i tom čoveku bez ustručavanja kažu sve što znaju, spremni su da o bilo čemu razgovaraju, time se crkva i braća i sestre lako dovode u opasnost. Na takvog čoveka stoga moraš budno da motriš – posmatraj s kim neprekidno dolazi u kontakt, od koga stalno pokušava da dobije informacije, da li potajno proverava brojeve telefona braće i sestara ili proverava naloge na njihovim računarima ili iza tuđih leđa istražuje interne informacije o Božjoj kući. Na njega moraš budno da motriš – ne smeš mu dozvoliti da u tome uspe. Osim toga, braći i sestrama moraš da kažeš da prema tom čoveku budu oprezni – ako on uporno želi da dozna informacije, treba ga izbegavati i on se mora upozoriti da ne gnjavi ljude. Pored toga, moraš da vidiš i kakve jeresi i laži širi da bi zaluđivao braću i sestre – otkriješ li takve probleme, njima moraš odmah da se pozabaviš i da ih rešiš. Ovako se postupa u cilju zaštite crkvenog rada i zaštite braće i sestara – to je odgovornost starešina i delatnika, ali je ujedno odgovornost Božjeg izabranog naroda. Stojiš li po strani i ništa ne preduzimaš, omogućavajući tom čoveku da ide unaokolo i po svojoj volji istražuje, moguće je da će mu neki glupi ljudi ili pridošlice s plitkim utemeljenjem u veri sve ispričati. Nakon toga, policija u kontinentalnoj Kini može odmah početi da hapsi pripadnike njihove porodice i njihove rođake, čime određene crkve i određena braća i sestre dospevaju u nevolju. Ma kakva nevolja da nastane, u svakom slučaju, ako kao starešina ili delatnik otkriješ da je neko đavo, ali odmah ne preduzmeš mere, ne sprovedeš pravilno preventivne radnje, pa kao rezultat toga neki glupi i neuki ljudi otkriju brojne stvari koje ne treba otkrivati i odaju informacije o braći i sestrama, te tako crkveni rad i braću i sestre uvučeš u nevolju, onda si time zanemario odgovornost. Reci Mi, kakvo je bilo tvoje obavljanje dužnosti u ovom slučaju? Jesi li je dobro obavio? (Ne.) Kad se dužnost dobro ne izvrši – je li to stvar u kojoj si izneverio Boga? (Da.) Time se Bog izneverava. Ako ste u inostranstvu vi sami sasvim bezbedni, ali vas je zbog vaše sopstvene gluposti agent KPK-a nadmudrio, to će izazvati opasne posledice; crkvama i braći i sestrama u vašem rodnom gradu u kontinentalnoj Kini to će doneti ogromnu štetu. Jeste li spremni da dozvolite takve posledice? (Ne.) Ako čovek ima imalo savesti i imalo ljudskosti, on ne bi trebalo da dozvoli da se nešto takvo dešava; gde god da se trenutno nalazi, on ne želi da vidi da bilo koja braća i sestre u kontinentalnoj Kini trpe progon. Ako neko kaže: „Pa, ja sam sad u inostranstvu bezbedan – koga je briga koga će uhapsiti! Ako neko pati, kakve to veze ima sa mnom? Nije me briga ni za moju rođenu porodicu. Nisam im privržen” – ima li takav čovek ljudskost? (Ne.) On nema nikakvu ljudskost – čovek ne sme tako da razmišlja. Tvrdiš li da imaš savest i ljudskost, onda makar svoje rođake i crkvu u kontinentalnoj Kini ne smeš da uvaljuješ u nevolju. Prema tome, kad se susretneš s đavolima, nije dovoljno samo da ih raspoznaš – moraš i da razmišljaš sveobuhvatno. Moraš da smisliš kako ćeš postupiti na način kojim osiguravaš da sebe ne razotkriješ, starajući se ujedno o tome da ne naudiš svojim roditeljima, rođacima i braći i sestrama u kontinentalnoj Kini. Moraš da ispuniš svoju odgovornost da zaštitiš crkveni rad i da čuvaš kapiju Božje kuće. Ovo je odgovornost koju bi ljudi trebalo da ispune. Ako si se maksimalno potrudio, čak i ako je nešto pošlo po zlu jer je bilo stvari koje nisi mogao da učiniš odnosno zato što neku stvar nisi mogao da prozreš, ti nisi kriv – sve je u Božjim rukama. Ali iz ljudskog ugla posmatranja, mora da ti bude jasna odgovornost koju bi ljudi trebalo da ispune. Tu odgovornost ne smeš da izbegavaš i ne smeš da razmišljaš jedino o sebi – moraš da vodiš računa i o braći i sestrama oko sebe, kao i o radu crkve. Da li je ovaj put primene sada jasan? (Da.) Vidiš, da o ovim stvarima u zajedništvu nismo razgovarali, vi biste prevideli najbitnije i najvažnije stvari, a ipak biste smatrali da znate kako da se nosite sa đavolima i Sotonama. U stvarnosti, vi ne razumete načela primene – takav je vaš pravi rast.

Bez obzira na to jesi li ili nisi u stanju da sagledaš stav đavola prema istini, pozitivnim stvarima i Bogu, njihova suština je u svakom slučaju mržnja prema istini, mržnja prema pozitivnim stvarima i mržnja prema Bogu. To je izopačenost. Njihov stav prema istini, prema pozitivnim stvarima i prema Bogu moguće je videti bilo na osnovu reči koje otkrivaju ili na osnovu misli i gledišta u njihovom srcu. Sudeći prema ovom stavu, može se sa sigurnošću reći da đavoli nipošto ne prihvataju istinu, nipošto ne prihvataju pozitivne stvari i da, naravno, nipošto ne obožavaju Boga. Prema tome, oni ne prihvataju nijedan ispravan predlog, izjavu ili ohrabrenje koji dolaze od ljudi. Zatim, kad je reč o istina-načelima od Boga, Božjim opomenama, Božjim zahtevima i Božjim učenjima za ljude, oni sve to još više odbacuju i nikad ne prihvataju. Umesto toga, u svom srcu kuju planove o svemu što požele, o svemu što im je korisno. Kuju planove o svom statusu, svom ugledu, svom ponosu i svom odredištu; kuju planove o svakakvim koristima u kojima bi želeli da uživaju, da ih dobiju i da ih steknu u svom stvarnom životu. To je njihov unutrašnji svet i to je dovoljno da pokaže da im je priroda-suština rđava. Ova izopačena priroda-suština nikada se neće promeniti. Od samog početka pa do kraja, sve što oni rade i sve njihove misli i gledišta nemaju nikakve veze sa istina-stvarnošću i nemaju nikakve veze sa Božjim učenjima ili ispravnim putem ljudskog života; sve su to rđave negativne stvari. Koliko god da ljudima s rđavom suštinom besediš o istini, koliko god da s ljubavlju pokušavaš da im pomogneš, ne možeš da ih ganeš, ne možeš da promeniš njihove misli i gledišta i ne možeš da promeniš njihov način života u kome svakodnevno razmišljaju jedino o zlu. Naravno, ne možeš da promeniš ni ciljeve kojima streme, niti način i pravac planiranja svih stvari. Od početka pa sve do kraja, ovi ljudi koji su đavoli ostaju isti. Njihova rđava suština neće se promeniti. Čak i ako su u Božjoj kući oduvek vršili dužnost, nisu se odrekli Božjeg imena niti su napustili istiniti put, budući da ne prihvataju istinu i da je sve na šta misle i o čemu razmišljaju povezano s negativnim i rđavim stvarima, njihove se iskvarene naravi ne mogu nikako odbaciti, niti njihova ljudskost može da pretrpi ikakvu promenu. Naravno, jedna stvar je sigurna: ovi ljudi ne mogu nikako da postignu spasenje. A kad je reč o njihovom odredištu, o tome ne treba ni raspravljati. Ovde ne razgovaramo o tome kakvo im je odredište. Usredsređeni smo na raspoznavanje i raščlanjivanje njihove priroda-suštine.

Sada smo u potpunosti završili razgovor u zajedništvu o prvom ispoljavanju izopačene priroda-suštine ljudi koji su reinkarnirani iz đavola – o zlokobnosti i nenormalnosti. Uglavnom smo razgovarali o raznim njihovim stavovima i ispoljavanjima u načinu na koji se ophode prema pozitivnim stvarima, kao i o raznim mislima i gledištima koje gaje i čuvaju u svom srcu. Bilo da su to njihova konkretna izražavanja i ispoljavanja ili su to stvari skrivene duboko u njihovom srcu koje se ne usuđuju da ogole, sve to dokazuje da oni nisu obični iskvareni ljudi. Oni ne poseduju savest i razum običnih iskvarenih ljudi. Takođe se može reći da ovi ljudi ne poseduju ljudskost običnih iskvarenih ljudi. Jednostavno rečeno, ovi ljudi uopšte nemaju ljudskost. Koliko god da su rđave njihove misli i gledišta, koliko god da su rđave i neusklađene s ljudskošću njihove izjave, postupci, ponašanje i vladanje, oni toga uopšte nisu svesni. Svoju sopstvenu priroda-suštinu oni nikad ne karakterišu kao rđavu, oprečnu ili neprijateljski nastrojenu prema istini. Koliko god da s njima razgovaraš u zajedništvu, oni ipak žive u svetu sopstvenih iskvarenih naravi. Kad se međusobno druže, ovi ljudi se naročito dobro slažu i u svojoj gnusnosti su posebno sličnog mišljenja. Međutim, u svom srcu osećaju izrazitu odbojnost i gađenje prema ljudima koji shvataju istinu i koji streme ka istini.

Govoreći o izopačenoj priroda-suštini ljudi reinkarniranih iz đavola, prošli put smo pomenuli njihovu „razvratnost” i „seksualnu provokativnost”, dve vrste ispoljavanja seksualne požude tela. Osim ova dva, postoji još jedan aspekt povezan sa „razvratnošću” i „seksualnom provokativnošću”, vrsta spoljašnjeg ponašanja ili proživljavanja ljudskosti, a to je „razuzdanost”. „Razvratnost” i „razuzdanost” idu ruku pod ruku. Znate li šta znači „razuzdanost”? (Ponašanje i vladanje koji su raskalašni i neobuzdani, i lakomisleno nabacivanje drugima.) „Razuzdanost” znači prepuštanje uživanju – označava da je neko raskalašan i neobuzdan. Ova tri aspekta trebalo bi da budu dovoljna da se raščlane rđava ispoljavanja takve osobe u pogledu seksualne požude tela. Odrasli ljudi bi trebalo da su u stanju da shvate ispoljavanja razvratnosti, seksualne provokativnosti i razuzdanosti. To nije ništa apstraktno, pošto se takve stvari i takvi ljudi uobičajeno viđaju i budući da se za njih može čuti u svakodnevnom životu. Dakle, koja su glavna ispoljavanja takvih ljudi? Kad je reč o odnosima između muškaraca i žena, takvi ljudi su neobuzdani, nemaju nikakvih granica i nemaju nikakav osećaj integriteta ili stida. Svojoj seksualnoj požudi naročito puštaju na volju, ne obuzdavaju je i nimalo se ne suzdržavaju. U isto vreme, kad je reč o zadovoljenju sopstvene seksualne požude, oni ne osećaju nikakav stid. Ma koliko godina da imaju, kojeg god da su pola odnosno kakav god da im je bračni status, posebno su zainteresovani za pripadnike suprotnog pola i posvećuju im naročitu pažnju. Kad god se susretnu s nekom grupom ljudi, oni obraćaju pažnju na pripadnike suprotnog pola za koje su zainteresovani. Ta pažnja nije samo u merkanju koje je češće od uobičajenog, ćaskanju sa njima ili u normalnom druženju sa njima – stvar je u tome da se nađu zarobljeni u seksualnoj požudi između muškaraca i žena i upuštaju se u ljubavnu vezu. Kad je reč o osobi koja im se dopada, ma koliko godina da ima ta osoba i bez obzira na to da li imaju saglasnost te druge osobe ili ne, ukoliko im se ona dopadne, preuzeće inicijativu da joj se nabacuju, odlazeći čak toliko daleko da preduzimaju neke neobične radnje ili ponašanja ne bi li privukli pažnju te druge osobe. Na primer, povremeno će za tu osobu napraviti neko dobro jelo; u vreme praznika, davaće joj poklone; postojao razlog za to ili ne, drugoj osobi će slati poruke – pitajući je ujutru: „Jesi li već ustala?”, a uveče: „Da li si se istuširala?” Nekoliko dana kasnije reći će: „Vreme je hladno u poslednje vreme – obuci se slojevito da se ne prehladiš. Ako ti nešto treba, slobodno mi se obrati za pomoć!” Oni često iskazuju brigu, koristeći je kao izgovor da drugu osobu gnjave. Takav čovek se nikada ne nabacuje samo jednoj, dve ili tri osobe – nabacuje se svima koji mu se dopadaju. Zaljubljuje se u svakoga koga vidi; čim mu se neko dopadne ili se u vezi s njim dobro oseća, u njemu odmah nastaju pohotne misli i tu osobu pokušava da zavede. U kojoj god grupi ili okruženju da se nađe, na tu stvar nikad ne zaboravlja. Kud god da ode, uvek se ustremi na tri do pet ili čak desetak prijatelja ili prisnih osoba suprotnog pola koji mu se dopadaju. Ukoliko uspe da ostvari fizički kontakt, smatra da je time postigao svoj cilj, a to je upuštanje u ljubavnu vezu. A ako to još uvek nije došlo do nivoa ljubavne veze, on se već prilično lepo oseća i zbog ovakvog nabacivanja drugima – dani su mu ispunjeni slašću i zadovoljstvom. Ako okruženje to ne dozvoljava i ako ne može da se nabacuje pripadnicima suprotnog pola, oseća se uznemireno. Podseti li ga neko da je takvo ponašanje neprimereno, on mu zbog toga u svom srcu zamera. Ako ga neko ograničava da se ljudima bezobzirno nabacuje, u njegovom srcu javljaju se otpor i protivljenje, pa čak pomišlja: „Ovo je moje pravo – šta tebi daje za pravo da me ograničavaš? Imam slobodu da to radim! Ne kršim zakon niti činim ikakvo krivično delo, pa ko si onda ti da pokušavaš da me kontrolišeš?” U kakvom god okruženju da se nađe, takav čovek uvek oseća potrebu da pronađe nekakvu zabavu kojom će da zaokupi svoju pažnju – uvek oseća potrebu da pronađe nekoliko prijatelja suprotnog pola ili seksualnih partnera da prekrati vreme, da ispuni svoj život i učini ga prijatnijim. U suprotnom, oseća da mu je život prazan, dosadan i nezanimljiv. Nakon što im se neprestano nabacuju, neki ljudi ne mogu da odole da na internetu ne gledaju pornografiju, živeći unutar seksualne požude sopstvenog tela, raskalašno i neobuzdano, i sve dok uslovi to dozvoljavaju u stanju su da bilo šta učine. Kakva god da je prilika ili okruženje, ma koliko da im je težak život, bez obzira na to koliko imaju posla i bez obzira na to da li okruženje to dozvoljava ili ne, ljudi koji su reinkarnirani iz đavola uvek imaju potrebu da udovolje seksualnoj požudi i traže prilike da sa pripadnicima suprotnog pola ostvare kontakt i da im se nabacuju, u potpunosti zadovoljavajući svoju seksualnu požudu. Ako seksualna požuda njihovog tela ne može da se zadovolji, tada će čak i zadovoljavanje želje njihovog uma biti dovoljno. To nazivamo izopačenošću – oni su toliko izopačeni. Neki ljudi su već u poodmaklim godinama, njihova su deca već u braku i imaju sopstvene porodice, ali ti ljudi i dalje izuzetno povlađuju svojoj seksualnoj požudi, te su potpuno neobuzdani, bez ikakvog osećaja integriteta ili stida. Kad vide pripadnika suprotnog pola koji im se dopada, smišljaju svaki mogući način da se s tom osobom nađu nasamo – zatim se drže za ruke, grle ili dodiruju tu drugu osobu, upućuju joj neke koketne, vrcave opaske ili izgovaraju neke provokativne reči. Postupajući tako, oni naposletku postepeno ometaju neke pripadnike suprotnog pola. To je razvratno. U kojoj meri je takav čovek razvratan? Kad vidi nekog pripadnika suprotnog pola koji je privlačan ili ima dobru figuru, u njemu počinju da se javljaju pohotne misli. Da bi se u njemu uskomešale pohotne misli, može biti dovoljno da čuje da neko suprotnog pola govori blagim, magnetičnim i relativno prijatnim glasom. Kad se ove pohotne misli uskomešaju, taj čovek ne samo da povremeno razmišlja o tim stvarima – naprotiv, o njima vrlo često razmišlja. O njima razmišlja dok jede, dok radi, čak i dok sanja, um mu je svakodnevno ispunjen ovim pohotnim mislima. Budući da je razvratnost deo njegove rđave suštine, on se bez ikakvih ograničenja može prepustiti seksualnoj požudi svog tela. Čak i kad vidi nekoga ko potiče iz dobre porodice, koja je imućna i dobrog statusa – bogatu mladu ženu ili imućnu suprugu odnosno visokog, bogatog i zgodnog muškarca ili imućnog poslovnog čoveka – u njemu počinju da se javljaju pohotne misli. Pogledajte samo koliko ozbiljno su takvi ljudi razvratni! A ima i gorih slučajeva. U crkvi je bio jedan brat koji je dobro pevao. Nije bio nikakav vrhunski pevač – naprosto je imao prilično prijatan glas. Navodno, kad su ga čule kako peva, kod nekih žena su se prema njemu razvila lepa osećanja i želele su da se udaju za njega. Te žene čak nikada nisu videle kako taj brat izgleda. Nisu znale koliko ima godina, kakva mu je ličnost, kakvo mu je obrazovanje, kakav mu je kov niti kakva je njegova vera u Boga. Nisu razmotrile nijednu od tih stvari, a ipak su želele da se udaju za njega; već samo na osnovu toga što su čule njegov glas, u njima su se uskomešale pohotne misli. Recite Mi, zar takvi đavoli nemaju izopačenu prirodu? Kad bi čuo da neko lepo peva, normalan čovek bi u najgorem slučaju osetio malo zavisti, ali nikad ne bi razmatrao mogućnost da se s tom osobom venča. Kad bi s nekim zaista želeo da se venča, pre donošenja takve odluke, želeo bi da upozna karakter te osobe i njene porodične prilike, poput toga koliko ta osoba ima godina, kako izgleda, kakav joj je karakter, kakva joj je porodica – jedino ukoliko bi svi ovi aspekti bili zadovoljavajući, normalan čovek bi razmišljao o tome da se sa tom osobom venča. Međutim, ljudi koji su đavoli su drugačiji – pošto čuju da neki muškarac lepo peva, neke žene stupaju u akciju i za njega se udaju; pošto vide neku privlačnu ženu, neki muškarci stupaju u akciju i njome se ožene. Zar takvi ljudi nisu zastrašujući? Istovremeno su zastrašujući i odvratni! Čim vide da neko ima status, znanje, da je rečit ili da ima neku naročitu vrlinu, ili ako vide da je neko lep i zgodan, u njima počinju da se javljaju pohotne misli. Kad takve ljude vide, uvek ih odmeravaju netremice; oči su im u njih uprte, ali im je um vrlo aktivan i njihova seksualna požuda raste – to je posedovanje pohotnih misli. Kad god neko netremice odmerava ljude suprotnog pola, ne odvraćajući pogled od njih – a ima čak i onih koji u očima otkrivaju rđav pogled ili bale razjapljenih usta – to označava posedovanje pohotnih misli. Kad im se pohotne misli uskomešaju, oni druge ljude počinju da pipkaju. To nazivamo izopačenošću. Kakva god da je situacija, sve dok je pokrenuta njihova požuda izazvana onim što vide, požuda izazvana onim što čuju ili seksualna požuda tela, oni će imati pohotne misli – takvi ljudi su đavoli. Da li je seksualna požuda đavola ograničena ili sputana savešću i razumom ljudskosti? Nije sputana, pa se njihova seksualna požuda neprekidno preliva i oni neprekidno pokazuju ispoljavanja razuzdanosti – posebno puštaju sebi na volju. Oni ne mare za to koliko ljudi se nalazi oko njih, koliko godina oni sami imaju odnosno da li se drugoj strani dopadaju ili je ta osoba njima zgrožena i gnuša ih se – dokle god se njima taj neko dopada, oni će imati pohotne misli i prepuštaće se fantazijama, u najvećoj mogućoj meri zadovoljavajući svoju seksualnu požudu. Zar to nije odvratno? Takvi ljudi su izuzetno razvratni. Čak i ako ne mogu da iznađu priliku da sa pripadnicima suprotnog pola ostvare odnos, i dalje žele da se drugima nabacuju. Ispoljavanja ovog ponašanja su u tome da ti šalju koketne signale gledajući te pohotno, da smišljaju svaki mogući način da s tobom uspostave kontakt i da ti se približe – namerno te dodirujući po ruci, ramenu ili leđima dok prolaze tik uz tebe – i da govore koketne stvari, i sve to namerno rade. To pokazuje da im je srce već ispunjeno požudom. Kad dolaze u kontakt s pripadnicima suprotnog pola, normalni odrasli ljudi poštuju postavljena ograničenja, umerenost i granice. Bilo da je reč o seksualnoj požudi, mislima, govoru, fizičkom kontaktu ili fizičkom rastojanju među ljudima, sve to se uređuje i ograničava njihovom savešću i razumom. Međutim, ljudi koji su razvratni i razuzdani nisu takvi. Koja god prilika da je u pitanju, koliko god ljudi da je prisutno odnosno kakva god da je situacija u datom trenutku, kao i bez obzira na njihove sopstvene godine starosti i bračni status, bez obzira na to da li je druga strana voljna odnosno da li druga strana prema njima oseća odbojnost, oni i dalje rade ono što požele, bezobzirno se prepuštajući svojoj seksualnoj požudi. To nazivamo razuzdanošću. Takve ljude ništa ne sputava – ne pridržavaju se čak ni moralnih ograničenja; u potpunosti puštaju sebi na volju. Štaviše, koliko daleko u svom povlađivanju neki ljudi idu? Toliko daleko da otvoreno pilje u intimne delove pripadnika suprotnog pola. Ako neko suprotnog pola ima svetle, lepe oči, oni će iznaći svaku priliku da kažu šta im je u srcu, da s njima ćaskaju ili diskutuju o poslu, zureći netremice u njihove oči. Ako neko suprotnog pola ima svetlu, glatku i nežnu kožu, oni često, bilo namerno ili nenamerno, u nju zure. Ako neko suprotnog pola ima visoku, vitku figuru, oni ga s leđa krišom merkaju, u njega zveraju ne odvraćajući pogled. To znači biti ispunjen seksualnom požudom. Jesu li ovakvi ljudi izopačeni? (Jesu.) Ima i nekih maloletnika ili odraslih ljudi koji su u braku, koji često gledaju pornografiju ili takmičenja u lepoti poput izbora za Mis sveta, na kojima su žene prilično oskudno odevene – dovoljno da zadovolje svoju požudu izazvanu onim što vide. I što se tome više prepuštaju, sve im je teže da obuzdaju i kontrolišu svoju seksualnu požudu i pohotne misli. Je li ovo ispoljavanje đavola? (Jeste.) Da li bi normalni ljudi ovako živeli? Da li bi se ovako vladali? (Ne.) Neki muškarci sa istoka su relativno konzervativni, pa kad dođu na zapad i vide da su brojne žene oskudno odevene, postaju znatiželjni i požele da tu i tamo bace pogled, ali posle nekog vremena, kad se na to naviknu, više nisu znatiželjni – to je normalno ispoljavanje. Ima i nekih ljudi koji nisu u braku i koji su pomalo radoznali o stvarima seksualne požude ili u kojima se povremeno, zbog objektivnog okruženja, pojavi određena rđava požuda. Sve su to normalne fiziološke reakcije – to se ne može nazvati izopačenošću. Međutim, ljudi koji su đavoli nisu isti kao obični ljudi. Njihova izopačenost nadilazi onu kod normalnih ljudi – ona je naročito nenormalna. Nije reč o tome da su oni samo radoznali u pogledu seksualne požude ili da imaju normalne fiziološke reakcije ili potrebe – oni su raskalašni i promiskuitetni. Kad se prepuštaju rđavoj požudi, ne osećaju nikakav stid. To nazivamo izopačenošću. U kojoj meri su izopačeni? Već nakon što pogledaju kožu, oči, figuru ili izgled pripadnika suprotnog pola – ili samo nakon što čuju glas te osobe – u njima počinju da se javljaju požudne misli, a zatim iznalaze svaku mogućnost da s tom osobom dođu u kontakt ili da joj se približe, odlazeći i korak dalje u radnjama kojima zadovoljavaju svoju seksualnu požudu. To nazivamo izopačenošću.

Još jedno ispoljavanje izopačenosti jeste u tome da su ovi ljudi, bez obzira na okruženje u kom se nalaze, uvek okruženi različitim ljudima suprotnog pola. Takav čovek će se istovremeno nabacivati većem broju pripadnika suprotnog pola i često će s većim brojem ljudi održavati dvoznačne odnose. Šta se podrazumeva pod dvoznačnim odnosom? To je odnos poput prijateljstva, ali i poput ljubavne veze – niko ne može jasno da kaže u kakvom je on tačno odnosu. Taj čovek nema jasne granice sa suprotnim polom; odnos mu je posebno dvoznačan – postoji neprekidno očijukanje, a stvari su mutne i nejasne. Da li ovim ispoljavanjima upravlja razvratna priroda? (Da.) U smislu moralnosti i etike ljudskih odnosa, zli trendovi današnjeg sveta više čak ni ne kritikuju ovakvu pojavu. Ljudi za to kažu da je neko sposoban, da je u trendu – nazivaju to seksualnom oslobođenošću. Zbog toga neki ljudi ovakve misli i gledišta unose u crkvu. Oni smatraju: „Moja je sloboda da odredim sa koliko ljudi suprotnog pola ću biti u ljubavnoj vezi. Sada čak ni zakon to ne zabranjuje, pa imam pravo da biram sa koliko prijatelja suprotnog pola ću biti u ljubavnoj vezi, imam pravo da biram kako ću se nositi sa svojom seksualnom požudom. Sebi ne treba da idem na štetu – moram u potpunosti da oslobodim svoju seksualnu požudu.” Zar ovo nije rđav argument? (Jeste.) Koliko god ljudi da se saglašava sa mišljenjima koja podstiču trendovi društva ili ta mišljenja zagovara, koliko god ljudi da ih upražnjava, u Božjoj kući se takve jeresi i laži karakterišu kao „izopačene”, a oni koji se takvih jeresi i laži pridržavaju takođe se karakterišu kao „izopačeni” – preciznije rečeno, oni su „razvratni” i „razuzdani”. Da li je ova karakterizacija tačna? (Jeste.) Svaka funkcija i instinkt ljudskog tela zahtevaju osnovni nivo regulacije zasnovan na ljudskosti. A na šta se ova regulacija oslanja? Ona se oslanja na ljudsku savest i razum. Osećaj integriteta i stida unutar savesti i razuma trebalo bi da pravilno reguliše čovekove fiziološke potrebe i njegovu seksualnu požudu. Ako je ti ne regulišeš niti zauzdavaš, već se umesto toga prepuštaš seksualnoj požudi, onda to nazivamo razuzdanošću, to nazivamo razvratnošću. Ako imaš takva ispoljavanja, onda si izopačen. Izopačenost je negativna stvar – ona nipošto nije pozitivna stvar. Ovo je stoga što ona nadilazi granice osećaja integriteta i stida koje poseduje čovekova ljudskost, nadilazi granice normalne racionalnosti koju Bog zahteva od ljudi; ona prelazi granice ljudskosti i predstavlja ometanje i nanošenje štete normalnom životu braće i sestara. Stoga se izopačenost u potpunosti karakteriše kao nešto rđavo, kao negativna stvar; ona nipošto nije pozitivna stvar. Crkva, Božja kuća, nipošto ne promoviše seksualno oslobođenje. Šta Božja kuća promoviše? (Dostojanstvenost i pristojnost i proživljavanje normalne ljudskosti.) Božja kuća promoviše posedovanje pristojnosti svetaca i lično vladanje sa savešću i razumom. Kad je reč o seksualnoj požudi i fiziološkim potrebama, čovek mora da ima makar osećaj integriteta i stida. Odnosno, ako želiš da sklopiš brak, ako želiš da imaš normalnu ljubavnu vezu, onda to mora biti u skladu sa načelima braka koja je Bog odredio za ljude – to ne može obuhvatati incest, razuzdanost ili razvratnost. Da li razumete? (Da.)

Upravo smo u zajedništvu razgovarali o nekim ispoljavanjima izopačenosti ljudi koji su đavoli. Da li je dobro što smo razgovarali o ovoj temi kako bi vam to pomoglo da steknete određenu sposobnost raspoznavanja? (Jeste.) Koje god ispoljavanje da je u pitanju, ako ono izlazi van okvira iskvarenih naravi normalnih ljudi ili izlazi van okvira ljudske urođene prirode i instinkata, onda je to nenormalno – to je ispoljavanje đavola. Među onima o kojima smo upravo razgovarali, osim onih ljudi čije su misli i ponašanja posebno zlokobni i nenormalni, postoji još jedan tip čoveka koji možda neće pokazivati ta očigledno zlokobna i nenormalna ispoljavanja, ali čije je očito ispoljavanje u posebnoj razvratnosti i razuzdanosti. Posedovanje ovih očitih ispoljavanja takođe dokazuje da on ima aspekt izopačene suštine đavola. Da li se onda sa sigurnošću može reći da su đavoli oni ljudi koji imaju ova očita ispoljavanja? (Da.) Oni se u svakom trenutku prepuštaju svojoj seksualnoj požudi, srce im je prepuno rđave požude i posebno su zainteresovani za stvari povezane sa seksualnom požudom tela – njihovo interesovanje nadilazi fiziološke potrebe normalnih ljudi. Drugim rečima, koliko god godina da imaju, kog god da su pola odnosno kakav god da im je bračni status, njihova ispoljavanja seksualne požude tela izlaze van okvira onih kod normalnih ljudi i ujedno nadilaze potrebe normalnih ljudi. To je dovoljno da se kaže da njihova ispoljavanja u ovoj oblasti nisu normalna. Upotrebićemo dve reči da ih okarakterišemo, oni su posebno „razvratni” i „razuzdani”. Odnosno, njihove fiziološke potrebe su izrazito nenormalne. Kad god vide nekog pripadnika suprotnog pola koji u nekoj oblasti ima određenu vrlinu ili poželjno urođeno stanje, oni mogu da imaju pohotne misli i da oslobode seksualnu požudu. Na primer, kad vide nekoga suprotnog pola sa belim, pravim zubima i čiji je osmeh naročito lep i drag, odnosno nekoga sa posebno lepom kosom ili očima, oni mogu da imaju pohotne misli. Koja god karakteristika pripadnika suprotnog pola da im izgleda dobro ili lepo, oni mogu da imaju pohotne misli – i koriste oslobađanje seksualne požude kao način da izraze svoju naklonost i uvažavanje prema toj drugoj osobi. Zar to nije odvratno? Izuzetno je odvratno! Kad god vide da neki pripadnik suprotnog pola napravi određeni izraz lica, poput blagog podizanja obrva dok govori ili pojave rupica na obrazima ili pokazivanja naročito šarmantnog pogleda kad se smeje – u nekim rđavim ljudima se javljaju pohotne misli. Učestalost i broj puta u kojima se pohotne misli u njima uskomešaju nepojmljiv je i nezamisliv. Normalnim ljudima je to naprosto zbunjujuće: „Ako neko dobro izgleda, u redu je da se on ovlaš pogleda jednom ili dvaput – no, kako bi to moglo da dovede do pohotnih misli i oslobađanja seksualne požude? Zar to nije uvrnuto?” Stvari za koje normalni ljudi smatraju da ne bi mogle da izazovu pohotne misli mogu kod rđavih ljudi da izazovu pohotne misli i oslobode požudu, a normalni ljudi to ne mogu da razumeju. To nazivamo izopačenošću. Prosto rečeno, to nazivamo uvrnutošću, perverznošću. Čak i kad vide nekog mišićavog muškarca, lepih crta lica i visokog stasa, neke žene mogu da imaju pohotne misli. Ili kad vide muškarca koji ima određene veštine, određenu sposobnost, a uz to bogatstvo i status, u njima se neprekidno komešaju pohotne misli. Ne samo da ga one uvažavaju ili misle da je pristojan, ne samo da prema njemu osećaju neku naklonost, s njim žele da se upuste u ljubavnu vezu ili da s njim razviju odnos – već se u njima neprekidno komešaju pohotne misli o njemu. Recite Mi, zar to nije odvratno? Zar to nije izopačeno? (Jeste.) Često komešanje pohotnih misli nije normalno – to je izopačeno.

Na ovom mestu ćemo završiti naš razgovor u zajedništvu o ispoljavanjima razvratnosti i razuzdanosti kod ljudi koji su reinkarnirani iz đavola. Porazgovarajmo sada o „seksualnoj provokativnosti”. Seksualna provokativnost je zapravo povezana i sa razvratnošću i sa razuzdanošću; to je samo način da se o istoj stvari govori iz različite perspektive. Ona se odnosi na to kako se neki ljudi, kako bi zaveli pripadnike suprotnog pola i kako bi na njih ostavili povoljan utisak, pred njima često razmeću svojim zavodničkim čarima. Na primer, neke žene vole da nose jarko crveni i zavodljivi karmin, šminkom naglašavaju zavodljivost svojih očiju, pa čak, iako su prilično stare, nanose rumenilo. Kad biraju odeću, uvek se usredsređuju na to da izgledaju seksi, zanosno i da izmamljuju poglede; kad govore, trude se da budu koketne ili izveštačeno sladunjave na način koji može da zadivi suprotan pol; i tako dalje. Neki muškarci sebe često predstavljaju kao heroje snažnih mišica na koje žene mogu da se oslone. Pred ženama često napinju mišiće, uvek spremni da skinu majicu kako bi se pohvalili svojim trbušnjacima, koristeći ove načine da privuku pripadnice suprotnog pola. Cilj im nije samo da o sebi ostave dobar utisak na pripadnice suprotnog pola niti da pronađu nekog za zabavljanje, već da zavedu pripadnice suprotnog pola, da ih zainteresuju, a zatim ih zarobe u seksualnoj požudi. To im je cilj. Zar ovo nije seksualna provokativnost? (Jeste.) To je provokativnost. Nevernici takve ljude nazivaju „droljama”. Kakve stvari rade ove „drolje”? Ako je u pitanju žena, ona je izbirljiva čak i u pogledu karmina koji će koristiti. Neće koristiti običan balzam za usne, a takođe prezire karmine koje koriste dostojanstveni i pristojni ljudi, smatrajući ih nedovoljno otmenim. Ona posebno bira zavodljive boje koje, kad se nanesu, naglašavaju seksi i zavodljiv izgled njenih usana, s ciljem da rasplamsa muška srca, da ih očara i navede da za njom sasvim polude i da se u nju zaljube. U svojim interakcijama s muškarcima, ona često otkriva provokativna ponašanja, oslobađajući seksualnu požudu, sve to s ciljem da zavede muškarce. Što je više muškaraca prisutno, posebno onih koji se njoj dopadaju, ona postaje živahnija i aktivnija, i sve se više trudi da sebe prikaže, hvaleći se svojom rečitošću, koristeći prefinjeniji rečnik, posebno vodeći računa o izrazima svog lica i oblačeći se posebno koketno. To nazivamo provokativnošću. Ima li razlike između provokativnih i razvratnih ljudi? Da li oni pripadaju istom tipu? (Da.) Oni su od istog prljavog štofa. Jedan tip ljudi preduzimljivo zavodi, drugi se preduzimljivo prepušta razvratu. Oba su ispoljavanja prepuštanja seksualnoj požudi, ispoljavanja preplavljene seksualne požude i raskalašnosti, a sve to je vođeno izopačenom priroda-suštinom. Ljudi ovog provokativnog tipa, bilo da su muškarci ili žene, bez obzira na svoje godine života ili bračni status, ni u jednoj situaciji ne obuzdavaju svoje ponašanje, niti zauzdavaju ili kontrolišu svoju seksualnu požudu. Umesto toga, oni su raskalašni i ležerni, čak se samoinicijativno drugima udvaraju – nose posebnu odeću, koriste posebne izraze, poseban jezik, posebne načine govora i preduzimaju neke posebne radnje ne bi li privukli pažnju pripadnika suprotnog pola, kako bi ih uvukli u razgovor, naveli da zagrizu mamac i tako dalje. Prema tome, takvi ljudi nisu samo razvratni, već su i provokativni. Reč „provokativan” je zaista prilično odvratna. Ukratko, bilo da ti ljudi ispoljavaju razvratnost ili provokativnost, način na koji oslobađaju seksualnu požudu je razuzdan, priroda njihovog oslobađanja seksualne požude je razuzdana, a njihova suština izopačena. Ispoljavanja takvih ljudi, bilo da su razvratni ili provokativni, nadilaze fiziološke potrebe normalnih ljudi, a tim ljudima nedostaje uzdržanost savesti i razuma. Prema tome, takvi ljudi su pravi pravcati rđavi ljudi. Na koji god način da to posmatrate, oni nisu dobri ljudi, već đavoli. Prisustvo makar i jednog takvog đavola će u svakoj grupi izazvati ometanje. Dostojanstveni i pristojni ljudi ih se zgražavaju, dok oni koji su mali rastom ili oni koji nemaju nikakvu sposobnost raspoznavanja ili stav – posebno oni koji su reinkarnirani iz životinja – često bivaju predmet njihovog zaluđivanja i trpe njihovo uznemiravanje. Ukratko, đavoli koji pokazuju ova rđava ispoljavanja pošast su u svakog grupi u kojoj se nađu; oni nikome ne donose korist niti pomoć, budući da često prekomerno nakupljanje njihove seksualne požude neretko ometa svakodnevni život i normalne misli nekih ljudi.

Recite Mi, da li je lako raspoznati rđave ljude ovog tipa koji su razvratni, razuzdani i provokativni? (Da.) Odrasli ljudi mogu da ih raspoznaju, a u današnje vreme možda čak i maloletna deca. Stoga, kad se susretne sa onima sa rđavom suštinom đavola, većina ljudi treba da ima određeno osećanje, određenu sposobnost raspoznavanja; neće biti toliko glupi da ne mogu da zaključe. Dakle, kad se susretnete s takvim ljudima, znate li kako da se prema njima ophodite? Hoćete li ih odbaciti? Ako sretneš nekoga ko ti se ne dopada, mogao bi da ga odbaciš. Ali ako je to neko ko ti se zaista sviđa – tvoj ljubavnik iz snova, tvoj idealni supružnik – da li bi ti bilo lako da ga odbaciš? Jasno znaš da je on ovaj tip čoveka, ali budući da izgleda tako zadivljujuće ili te neke njegove vrline toliko dirnu, on ti ukrade srce i očara te – u takvoj situaciji postaje ti teško da ga odbaciš. Ako ga ne odbaciš, zar nisi u opasnosti? (Da, tako se pada u iskušenje.) Da li se samo pada u iskušenje? Ovo je padanje u vrtlog seksualne požude. Da li je uhvaćenom u vrtlogu seksualne požude lako da se iz njega izvuče? (Ne, nije.) On ti pokazuje brigu i obzir, ljubav i pažnju, a povrh toga ti neprekidno nudi sitne usluge. U sebi osećaš izuzetnu toplinu, pomišljajući: „Niko se na svetu prema meni ovako lepo ne ophodi; ovo je moj princ na konju, moj ljubavnik iz snova.” Ti ne shvataš da se on, ako je razvratna i razuzdana osoba, na isti način ophodi i prema drugima. Samo si jedan od svih njegovih prijatelja suprotnog pola; za njega si samo neko u prolazu – samo usputna stanica – na njegovom dugom životnom putu. Kad te se zasiti i više mu uopšte ne budeš privlačan, postaješ neko koga on odbacuje. Odbacuje te nemilosrdno kao što odbacuje komad odeće ili krpu, a tada ćeš osetiti bol. Kad on odluči da te odbaci, tvoje plakanje je uzaludno, to što ga preklinješ je uzaludno, čak i to što pred njim klečiš; neki ljudi čak izvrše samoubistvo, ali je i to uzaludno – njega ništa ne može da dirne. Kad prema tebi više nema seksualne potrebe, reći će da prema tebi više ništa ne oseća, da te više ne voli i otići će da potraži naredni plen kao zamenu za tebe. U tom trenutku ti otkrivaš da takvi ljudi nisu prikladni bračni partneri, da je ideja o princu na konju, o nekom ko ti je suđen ili o ljubavniku iz snova samo obmanjujući trik, i tek onda uviđaš da seksualna požuda nije prava ljubav. S kim god da se takvi razvratni i razuzdani ljudi zabavljaju, prema njima osećaju samo seksualnu požudu i nikakvu pravu ljubav. Nikad nisu imali nameru da s tobom ostanu zauvek niti da ispune ikakvu odgovornost. Samo se prepuštaju igri seksualne požude. Kad se u dovoljnoj meri zabave i zasite svoju seksualnu požudu, neće želeti čak ni da te ponovo pogledaju niti će se gnjaviti time da te sažaljevaju. Čim pronađu svoju novu ljubav, ti postaješ stara ljubav i tada možeš jedino da plačeš. Dakle, svejedno da li je muškarac ili žena, kad se čovek s nekim zabavlja ili kad traži partnera, on ponekad naiđe na takve rđave ljude. U njima se prema tebi jave pohotne misli i zavedu te u svoju klopku, a ti veruješ da te zaista vole i takvoj osobi poveravaš svoju životnu sreću. Tek nakon što budeš odgurnut i odbačen, ti shvataš da si je pogrešno procenio, da ta osoba nije neko s ljudskošću ko može da ispuni odgovornosti, već da je razvratna i razuzdana osoba. Tada je već kasno za kajanje; kad je reč o braku, ovo je krenulo trnovitim putem. Za nekoga s normalnom ljudskošću, iskustvo da se neko s njim poigrava može da izazove bol do kraja života; ipak, đavoli ostaju ravnodušni bez obzira na broj ljudi kojima se poigravaju; čak osećaju da im se posrećilo, osećaju se radosno i zadovoljno, žudno želeći da mogu da se nabacuju još većem broju pripadnika suprotnog pola i da se njima poigravaju. To smatraju životnom srećom, nazivajući to svojom veštinom i sposobnošću. Normalni ljudi sebi ne mogu da priušte da se s njima petljaju. Zato, ako želiš da budeš u nekoj vezi, drži oči otvorene i jasno posmatraj stvari; šta god da radiš, ne biraj đavola. Ako se zabavljaš s normalnom osobom, pa čak i ako raskinete, ta osoba te neće previše povrediti; u najmanju ruku možete da ostanete obični prijatelji. Ali ako se petljaš s đavolom, u njegovim rukama ceo tvoj život biće uništen. Recite Mi, koliko iskrenosti i istinske naklonosti ima normalna osoba? Koliko energije ima u ovom životu? Ako svaki put kad s nekim uđeš u vezu budeš prevaren, tako da budeš duboko povređen jer te je taj obmanuo i tobom se poigrao, onda ćeš ceo svoj životni put preći koračajući pod ovom senkom, a to će biti veoma bolna egzistencija. Prema tome, bilo da se zabavljate ili družite s pripadnicima suprotnog pola, najviše treba da se čuvate ovih razvratnih i razuzdanih ljudi. Svejedno da li si muškarac ili žena, ako ljude ne možeš da prozreš i ne znaš da li je neko razvratan i razuzdan, onda s njim nemoj da se družiš nepromišljeno, kako bi izbegao da budeš prevaren i da se kaješ do kraja života. Kad nastupe gorke posledice, jedino ćeš ti s njima morati da se suočiš; niko ne može da preuzme tvoje mesto i niko ne može da uteši tvoje ranjeno srce. Čak i ako kažeš da ljude možeš da prozreš, možda ne budeš u stanju da to tačno učiniš. U današnje vreme čovek ni u koga više ne može da bude siguran. Pre nego što dobije spasenje, čovek samo ima želju da stremi ka istini; može izgledati kao da on ima pristojnu ljudskost, ali je neizvesno kakav će ti zajednički život s njim zaista biti. Nepouzdani su svi oni koji ne shvataju istinu i koji nisu spaseni. Zašto su nepouzdani? Recite Mi, dok živi u ovom zlom svetu, postoji li iko ko, bez zadobijanja istine, može da se odupre bilo kom iskušenju i bude postojan usred svih zlih trendova? Ne postoji baš niko. Prema tome, nema pouzdanih ljudi. Šta znači to da nema pouzdanih ljudi? To znači da je za svakoga, muškarca ili ženu, stupanje u brak početak tragedije. Dok se nose sa brigom o svakodnevnim potrepštinama i suočavaju sa raznim trivijalnostima i životnim nedaćama iz dana u dan, teško je reći da li će dvoje ljudi uspeti da stignu do samoga kraja, da li će se na tom putu međusobno podržavati, da li će biti sreće i da li će imati zajednički jezik i zajedničke težnje. Prema tome, kad čovek stupi u brak i suoči se sa stvarnim životom, započinje patnja. Vidiš, kad si sâm, lako je nositi se sa svime; o svim stvarima možeš sâm da odlučuješ. Ali kad dvoje ljudi živi zajedno, možeš li sve odluke da donosiš samostalno? Hoće li ti se druga osoba prilagoditi? Hoćeš li se ti prilagoditi njoj? Hoće li ona biti pažljiva i uviđavna prema tebi? Hoćeš li ti biti pažljiv prema njoj? Sve su to nepoznanice. Čak i ako osoba koju upoznaš nije razvratna i razuzdana, i misliš da ste prikladni jedno za drugo i da možete da stupite u brak, ostaje nepoznato hoće li u braku ta osoba na kraju moći da ispuni svoje odgovornosti, a nepoznanica je i to da li ćeš unutar okvira braka ti moći da s njom ideš do samoga kraja. Nesiguran si i nedostaje ti poverenje čak i u samoga sebe, a to dokazuje da su i drugi isti – to se podrazumeva, zar ne? (Da.)

Ako se u svom svakodnevnom životu susrećeš sa ovakvim razvratnim, provokativnim i razuzdanim tipom ljudi i oni nastoje da ti se približe, treba da znaš koji im je cilj u tome. Ako ih ne odbaciš ili im dozvoliš da zbog tvoje plašljivosti, naivnosti, gluposti i neukosti ili zbog nedostatka iskustvenog znanja sprovedu svoju volju, pa zbog toga nastupe štetne posledice, onda si ti taj koji će ih na kraju istrpeti. Razvratni i razuzdani ljudi – đavoli – nikad ne osećaju nikakvu krivicu niti kajanje zbog oslobađanja seksualne požude ili zbog učinjenih nemoralnih stvari. Smatraju to nebitnim; misle da samo koriste priliku i da u životu ljudi treba da budu takvi. Ali ako si ti normalna osoba, savest i razum unutar tvoje ljudskosti naprosto ne mogu da podnesu takve udarce, mučenje i veliku štetu. Prema tome, ako se susretneš s takvim razvratnim i razuzdanim ljudima, moraš da budeš obazriv. Moraš da se pomoliš Bogu, da od Njega tražiš da te zaštiti kako ne bi upao u iskušenje. Posebno ako ta druga osoba ima mnoštvo trikova u rukavu, ako je prevejani igrač i ujedno je tvoj ljubavnik iz snova, ako je osoba o kakvoj sanjaš, onda vrlo lako možeš da upadneš u iskušenje i da se sasvim lako nađeš u nepopravljivoj situaciji, trpeći na kraju loš ishod koji niko ne želi da vidi. Do tada će tvoje srce, um i telo, svi redom u određenoj meri biti razoreni. Nakon toga, kad budeš došao da izvršiš svoju dužnost i budeš došao pred Boga da bi Ga sledio, mnoge će stvari biti drugačije – nikada neće biti kao što su bile na početku i nikad neće moći da se vrate na ono što su bile ranije. Kad neko doživi određeno nenormalno ili mučno iskustvo povezano sa seksualnom požudom, to u njegovom srcu ostavlja užasan trag, koji nijedan normalan pojedinac neće moći lako da zaboravi tokom celog svog života. Iako, s protokom vremena, ove uspomene i ova bol postepeno mogu da izblede, ukoliko su ti ovi događaji izazvali određenu štetu i razaranje, oni će se u tvom srcu, poput noćne more, zauvek zadržati. U ovom životu više nikada nećeš biti u stanju da se vratiš svom ranijem životu; tvoj unutrašnji svet više nikada neće biti čist i jednostavan kao ranije i biće ti nemoguće da se vratiš u svoje pređašnje stanje. Kad u ovom trenutku budeš došao da izvršiš svoju dužnost, u svom srcu ćeš imati dodatni teret koga ćeš želeti da se otreseš, ali to nećeš moći. Na šta se odnosi ovaj teret? Odnosi se na razne uspomene o iskustvu da si povređen. Razmišljanje o ovim uspomenama biće mučno, a one će takođe često ometati tvoje srce i tvoje emocije. Dakle, tvoj unutrašnji svet više neće biti onako čist i jednostavan kao ranije; tvoje emocije će sada sadržati brojne stvari koje u normalnoj ljudskosti ne treba da postoje. To će u određenoj meri remetiti tvoj život, tvoje obavljanje dužnosti, a takođe će remetiti tvoju veru u Boga i stremljenje ka istini. To nazivamo teretom. Prema tome, bez obzira na sopstvene godine, čim neko upadne u iskušenje romantične veze s đavolom, on prirodno dospeva u stanje neobjašnjive malodušnosti. Za normalnu osobu, to nije dobra pojava.

U stvarnom životu, ljudi se često susreću s nekim razvratnim i razuzdanim pojedincima. Nakon što smo danas besedili ove reči, pošto ste raspoznali ovaj tip čoveka i znate da on nije normalan čovek, već đavo, kad bude pokušao da te zavede, možeš odlučno da ga odbiješ. Nemoj da ga odbiješ prećutno i taktično, neka ti ne bude previše neprijatno da ga odbiješ i takvih ljudi nemoj da se plašiš. Naravno, ako ti nije važno da li je on đavo, pa kažeš: „Već sam zagazio u svoje tridesete ili četrdesete i još uvek nisam iskusio brak; ako neko za mnom zaista ima takvu potrebu, rado ću ga prihvatiti”, u tom slučaju, pošto te nije briga kakve bi posledice mogle da nastupe niti te je briga za psihološke ožiljke, Ja više neću reći ni reč. Ovo govorim u nameri da nekim glupavim ljudima, koji u odnosu na zavođenje od strane pripadnika suprotnog pola ne znaju za oprez ili mere predostrožnosti, stavim do znanja koji ispravan stav treba da zauzmu kad dospeju u iskušenje. Ako te nije briga što je neko razvratan i razuzdan, nije te briga što je on đavo i osećaš se veoma počastvovano samo zato što mu se dopadaš – baš kao što poručuje jedna poslovica nevernika: „Muškarac polaže svoj život za nekoga ko ga razume, dok se žena doteruje za svog obožavaoca” – i razmišljaš: „Ako se kao žena nekome zaista dopadam, to pokazuje da je moj izgled prihvatljiv, pa treba da se osećam izuzetno počastvovano. Neka mi taj onda smelo priđe; za mene je dobrodošao i oberučke ću ga prihvatiti” – kakav je ovo stav? Recite Mi, da li se izrekom: „Žena se doteruje za svog obožavaoca” iskazuje poštovanje prema ženama? (Ne.) Muškarac mora da položi svoj život za one koji ga razumeju, a žena mora da se doteruje za svog obožavaoca – da li je ova izreka tačna? (Nije.) Zašto su žene tako ponižene? I muškarci su poniženi. Dakle, muškarci moraju da polože svoj život za druge. Ko god je tvoja osoba od poverenja on je i tvoj gospodar, za koga moraš da žrtvuješ svoj život – zašto ti je život tako bezvredan? Da li je moguće da tvoj život pripada drugima, a ne tebi? Bog najviše ceni ljudski život, zato što je ovaj život, ovaj dah, dat od Boga; to je osnovni uslov da stvoreno telo može da se kreće i postane živo biće. Ako ne ceniš svoj život, već ga olako predaješ drugima i za njih ga žrtvuješ, šta to pokazuje? Zar to ne pokazuje da si ponižen? (Da.) To pokazuje da tvoj život ništa ne vredi. Ti svoj život ne ceniš, svoj život ne koristiš da učiniš najsmislenije i najvrednije stvari, već tek tako možeš da umreš za bilo koga ko te razume. To pokazuje da ti je život previše jeftin; to je samo truo život, bezvredan poput života psa, mačke ili kokoške. Dakle, da li je tačna izreka „Muškarac polaže svoj život za nekoga ko ga razume”? (Ne.) Ovom izrekom se ljudi ponižavaju, ljudi se ne poštuju; to je izreka kojom se ne ceni život. Spremno umiranje za druge – da li ljudski život nastaje lako? Život ne nastaje lako; čovek ne može tek tako spremno da umre. Prema tome, izreka „Muškarac polaže svoj život za nekoga ko ga razume” je netačna i neodrživa. Da li je onda izreka „Žena se doteruje za svog obožavaoca” tačna? (Ni ona nije tačna.) U kom smislu nije tačna? Da li vam se ova izreka nekad zaista dopadala, da li ste je zaista odobravali, pa ste je čak smatrali istinom, kao da je neka krilatica? Da li je ikad postojao neko ko ti se divio? Ako je osoba koja ti se divila bila neko ko ti se dopadao, da li si se osećao počastvovano? (Ne baš počastvovano, možda u sebi srećno.) Onda to nije daleko od toga da se osećaš počastvovano. Je li ta sreća dobra? (Nije.) Zašto nije? (Kad se žena doteruje da bi je muškarci uvažavali i da bi im se dopadala, dok živi samo za muškarce i sve svoje misli u to usmerava – smatram da je takav život prilično ponižavajući.) Da li neko misli drugačije? Sama izreka „Žena se doteruje za svog obožavaoca” žene postavlja u neravnopravan položaj u odnosu na muškarce. Njome se ženama nalaže da se doteruju kako bi muškarcima udovoljile, da žive zarad muške sreće i da se osećaju počastvovano kad god se nekom dopadnu ili im se taj neko divi. To je neravnopravno; već to samo je istinski odraz niskog statusa žena. Izreka „Žena se doteruje za svog obožavaoca” poručuje da bez obzira na to da li se žena drugima dopada zbog svog lepog izgleda ili naklonost muškaraca izaziva zato što ume da se dotera tako da oku bude dopadljiva, ona zbog toga treba da se oseća srećnom i počastvovanom. Samo po sebi, ovo je degradiranje žena. Ova izreka ženama poručuje da je vrednost njihove egzistencije, izvor njihove sreće u tome da postoji neko kome se dopadaju, te da ako takav neko ne postoji, one treba da se osećaju nesrećno i uznemireno i moraju da razmisle o tome zašto se nikome ne dopadaju i o tome da li, kao žene, žive bezvrednim i promašenim životom. Dakle, zar izreka „Žena se doteruje za svog obožavaoca” ne degradira žene? (Da.) U izreci „Žena se doteruje za svog obožavaoca”, zar se obožavalac obično ne odnosi na muškarca? Samom ovom izrekom muškarci se postavljaju u položaj gospodara, iznad žena. To znači da žena treba da se oseća počastvovano što se muškarcu – gospodaru – dopada i što je on uvažava. Ako se muškarcu – gospodaru – ona ne dopada, s njom onda nešto nije u redu, ona nije neko ko se može voleti, u životu je promašena i nije podobna da bude žena. Vidiš, ovim se status muškaraca neprimetno podiže, omogućavajući im da žene kontrolišu i da se nad njima uzdižu. U tome je pogrešna izreka „Žena se doteruje za svog obožavaoca”. Osim toga, da li se muškarcima žene dopadaju samo zbog njihovog izgleda i doteranosti? Ili im se žene dopadaju samo zato što vide da su nežne, čedne, dostojanstvene i ljupke? Da li se muškarcima žene dopadaju samo zato što gode njihovim očima? (Ne, već da bi zadovoljili seksualnu požudu tela.) Pa, s kojom onda svrhom žene nastoje da muškarcima udovolje i da ih usreće? (Takođe da bi zadovoljile seksualnu požudu tela.) Drugim rečima, i muškarci i žene jedni prema drugima imaju potrebe, a najosnovnija od tih potreba jeste seksualna požuda tela. Muškarčeva potreba za ženom nije samo u tome da mu se dopadne njen izgled, već da je, na osnovu toga, dobije u fizičkom smislu – da kažemo to direktnije, da dobije njeno telo kako bi zadovoljio svoju seksualnu požudu. Prema tome, svrha u pozadini izreke „Žena se doteruje za svog obožavaoca” zapravo je u zadovoljenju seksualne požude muškaraca. Ta izreka ženama nalaže ne samo da se svojim izgledom i doterivanjem muškarcima dopadnu, nego i da zadovolje seksualnu požudu muškaraca. Nije li to tako nizak način života? Ako žene i dalje misle da je ova izreka tačna, da je to nešto što treba da dostignu i da se toga pridržavaju, u tom slučaju žene sebe ponižavaju. Muškarci prema ženama imaju seksualne potrebe i žele da se igraju njihovim telom; umesto da ovo smatraju ogavnim i mrskim, ako se za svoje obožavaoce žene i dalje doteruju, smatrajući to najvećom počašću u svom životu, najvećom čašću, zar time sebe ne ponižavaju? (Da.) Ovim se žene potpuno lišavaju svojih prava. Ne samo da se žene lišavaju svog prava da postoje, svog dostojanstva i ljudskih prava, već se navode na pomisao da je to najveća počast. Nije li to surovo? Krajnje je surovo! Pored toga što žene nemaju nikakvu autonomiju i nikakva ljudska prava, njihova sreća, radost i zadovoljstvo mogu se postići samo na osnovu ugađanja muškarcima i njihovog potpunog zadovoljavanja. Kakav god neljudski tretman da trpe, od žena se i dalje zahteva da na to budu ponosne. Zar se žene ovim ne zlostavljaju i ne pustoše? Bilo da su to savremene žene ili žene iz prošlosti, sve one izreku „Žena se doteruje za svog obožavaoca” uzimaju za svoju krilaticu, kao svoj životni cilj. Zar to nije sasvim pogrešno? Nije li to trik koji Sotona koristi da bi ljude zlostavljao i zaluđivao? (Jeste.) Ako si žena i neki muškarac uživa u tebi, srce mu je ispunjeno rđavom požudom prema tebi; da to znaš, da li bi se osećala zgroženo ili izrazito počastvovano? (Zgroženo.) Kad na tebe pomisli, on misli samo na tvoje telo i na tvoj izgled, dok ujedno oslobađa svoju seksualnu požudu. Što više uživa u tebi, sve je ispunjeniji seksualnom požudom prema tebi; kad je reč o tebi, u njemu se komešaju samo pohotne misli. Na sve moguće načine čak pokušava da te se dočepa kako bi u tvom telu mogao da uživa, da u potpunosti zadovolji svoju seksualnu požudu i da je oslobodi. Kad bi znala da on prema tebi ima takve namere, da li bi i dalje mislila da je izreka „Žena se doteruje za svog obožavaoca” ispravna? Da li bi i dalje smatrala da je čast da se nekom dopadaš i da te on ceni? (Ne.) Ako si žena sa osećajem integriteta i stida, i sa dostojanstvom, onda treba da se groziš ove izreke, da s gnušanjem odbaciš da se takvim ljudima dopadaš. Jedino živeći tako imaš dostojanstvo. Neko ko u tebi istinski uživa i ko te uvažava to čini zbog tvog karaktera, tvojih stremljenja, zato što shvataš istinu, i želi da od tebe takođe dobije nešto poučno i da dobije pomoć – ne zato što želi da ceni tvoje telo da bi se prepustio svojoj seksualnoj požudi i zadovoljio je. Ako te neko uvažava bez obzira na tvoj karakter odnosno bez obzira na to da li stremiš ka istini ili ne, i samo zato što su njegovom oku privlačni tvoj izgled i figura i zato što u potpunosti može da zadovolji svoju seksualnu požudu, a ti prema tome ipak ne osećaš odbojnost niti gnušanje, već osećaš da mu se dopadaš – konkretno, pošto ti se udvarao, ti još više smatraš da mu se dopadaš – pa se zbog toga čak osećaš počastvovano, ti onda ponižavaš sebe. Ko god da prema tvom telu ima neke planove ili rđave namere, ako tebe za to nije briga i, dokle god mu se sviđaš, to smatraš posebnom čašću i time se osećaš počastvovano, onda nisi neko sa integritetom i dostojanstvom, niti si dobra žena. Ako neko za tobom ima seksualne potrebe i ti osećaš da si pronašla nekoga ko te razume, te da si ujedno pronašla priliku da oslobodiš seksualnu požudu, pa se vas dvoje spojite jer je za ples potrebno dvoje i zato što ste od istog prljavog štofa, onda si ti neko bez ikakvog integriteta i dostojanstva, nedostojna si da se nekome dopadaš; isti si tip kao i razvratni i razuzdani ljudi. Ako si zaista žena sa dostojanstvom, treba da osećaš gnušanje, odbojnost i gađenje što se takvim razvratnim i razuzdanim ljudima dopadaš. Ako se zbog svoje ljudskosti, svojih stremljenja ili zato što imaš određenu vrlinu nekome zaista dopadaš, naravno, ni to nije vredno da se osećaš počastvovano. Svrha sa kojom ljudi kažu „Žena se doteruje za svog obožavaoca” se sasvim sigurno ne svodi naprosto na to da muškarac uvažava ženu. Njome se muškarci sasvim sigurno postavljaju u položaj iznad žena. Preciznije rečeno, ova izreka je nastala u okviru etosa da su muškarci superiorni, a žene inferiorne. Pored toga, u stvarnosti su žene ranjiva grupa u svakom društvenom sistemu, i posmatraju se kao privesci i igračke za muškarce. Prema tome, izreka „Žena se doteruje za svog obožavaoca” potpuna je sramota za sve žene. Ukoliko žene posebno odobravaju ovu izreku, onda je za njih to žalosno i čovek treba da oseća prezir prema svim ženama koje tu izreku odobravaju. Da li bi onda muškarci trebalo da odobravaju ovo gledište „Žena se doteruje za svog obožavaoca”? (Ne.) Ako muškarac vidi da se žena doteruje za svog obožavaoca, zar ne oseća da takva žena živi krajnje ponižavajuće i zar na takvu ženu neće gledati s prezirom? (Da.)

Da li sada jasno uviđate da li je izreka „Žena se doteruje za svog obožavaoca” tačna ili netačna? (Ona je netačna.) Ova izreka nije pozitivna stvar, niti je tačna misao ili gledište. Pogledajte u Bibliji i u rečima koje izražava Bog – ima li ijedne rečenice koja ženama poručuje da treba da se doteruju za one koji im se dive? Ima li ijedne rečenice kojom se status muškaraca i žena deli po nivoima, koja poručuje da su muškarci iznad žena? Ne, nema. Ono što je zabeleženo u Knjizi Mojsijevoj u Bibliji jeste da je žena kost od kostiju muškarca i telo od njegovog tela. I muškarci i žene su ljudska bića koja je stvorio Bog; jednaki su pred Bogom, nema nikakve podele po nivoima, nema superiornih i inferiornih. Podela ljudi na superiorne i inferiorne i razgraničenje statusa prema nivou nešto je što čini Sotona; to je pravi dokaz da Sotona ugnjetava i progoni žene. Otkako je na početku Bog stvorio ljudski rod, muškarci i žene su jednaki u Božjim očima. I jedni i drugi su stvorena bića i objekti spasenja od Boga. Bog nikada nije rekao da su muškarci superiorni, a žene inferiorne, niti je On ikada rekao da muškarci treba da budu poglavari žena ili njihovi gospodari, da muškarci treba da se uzdižu iznad žena, da muškarci u bilo kom poslu treba da imaju prednost u odnosu na žene ili da muškarci imaju sopstveno mišljenje i da su glavni oslonac, dok žene treba više da slušaju muškarce. Bog takve stvari nikada nije rekao. Jedino su usled kvarenja koje dolazi od Sotone među ljudima nastale izreke o superiornosti muškaraca i inferiornosti žena, pa se zatim takav trend proširio u celom društvu i u celom ljudskom rodu, neprekidno potiskujući žene pod autoritet muškaraca. Zbog nedostatka shvatanja istine, nakon što potpadnu pod uticaj i zaluđivanje svakojakih zlih trendova Sotone, žene osećaju da su u odnosu na muškarce sporedne i da su po statusu niže od muškaraca. Upravo zato, sve do današnjih dana, mnoge žene i dalje veruju da je tačna izreka „Žena se doteruje za svog obožavaoca”. To je zaista tužna stvar. Ako ne shvataju istinu, ljudi su i dalje u brojnim konkretnim stvarima predmet zaluđivanja i kontrole raznih Sotoninih misli i gledišta. Čak i ova mala stvar vrlo je ilustrativna, zar ne? (Da.) Iz kog razloga se žene svojevoljno ponižavaju? Zato što sveopšte društveno okruženje dovodi do toga da žene po statusu ne mogu da budu jednake muškarcima, tako da žene moraju muškarcima da daju prednost i da za njih stvore povoljne uslove, a ujedno moraju da podnose brojne žrtve i da plate visoku cenu ne bi li muškarce zadovoljile. Izazivač toga je društvo, to je izazvano raznim zlim trendovima koje predvodi Sotona. Dakle, sada, nakon shvatanja istine u ovom aspektu, zar ne postoji definitivan zaključak u vezi sa izrekom „Žena se doteruje za svog obožavaoca”? (Da.) Ova izreka je lažna i ne odgovara istini, zar ne? (Tako je.) Nakon što čuju pravo stanje stvari, zar žene ne osećaju da su sve ove godine živele žalosnim životom koji ih guši? Treba li žene onda i dalje da se doteruju za svoje obožavaoce? (Ne.) Kao pripadnice stvorenog ljudskog roda, žene se od muškaraca razlikuju samo po polu i fiziologiji; u ostalim aspektima ne postoje nikakve razlike. U Božjim očima, među muškarcima i ženama nema nikakvih razlika u statusu. Bog nije nikada, ni pod kakvim okolnostima, ženama postavljao zahteve koji se razlikuju od onih koje postavlja za muškarce. U aspektima kao što su broj ljudi koje Bog bira, nada za spasenje, njihove mogućnosti da obavljaju dužnosti, dužnosti koje mogu da obavljaju i posao koji mogu da izvršavaju, žene su u osnovi izjednačene sa muškarcima; u odnosu na muškarce, žene nisu nižeg ranga. To je pravo stanje stvari.

Prethodno smo govorili o ispoljavanjima razvratnosti, razuzdanosti i provokativnosti onih rđavih ljudi koji imaju priroda-suštinu đavola, kao i o načinu na koji se prema rđavim ljudima treba ophoditi ako čovek na njih naiđe pri ulasku u ljubavnu vezu ili pri traženju partnera. Da li se nadate da ćete sresti takvu osobu kako biste iskusili nalet romantike, kako biste se bar jednom ponašali bezbrižno i kako biste sebi makar jednom ugodili? (Ne.) Da li se onda nadate da ćete sresti svog ljubavnika iz snova, onog ko vam je suđen, svog pravog gospodina ili gospođicu? (Ne.) Nije važno da li se tome nadaš ili ne. Ključno je da imaš sposobnost raspoznavanja u vezi sa ovim razvratnim, razuzdanim i provokativnim ljudima čija je priroda-suština rđava i da od njih moraš da se držiš podalje. Rečima nevernika, većina ovih ljudi su prevejani igrači, šarmantni i romantični. Kad na ovaj tip čoveka naiđe, većina odraslih ljudi treba da je u stanju da ga prepozna; nakon nekoliko interakcija možda će većina odraslih ljudi znati da je to taj tip. Pri nabacivanju ljudima, ovaj tip čoveka nije selektivan; ma koliko godina da imaš, sve dok prilično lepo izgledaš, taj čovek bi mogao da ti se nabacuje, uzrokujući da uletiš u njegovu zamku bez i najmanje svesti o tome šta se zaista zbiva. On ti uvek govori umilne, nežne reči i iskazuje ti brigu, pažnju i obzir. Iznalazi prilike da te gleda pohotno, da ti posluži čaj ili vodu, a ponekad ti čak kupuje male poklone, čokolade i tako dalje. Kad popusti svaki oprez, on probija tvoju odbranu i ulazi u tvoje srce. Nesvesno, dovoljno je samo da na njega pomisliš i u stomaku osećaš komešanje; ako ga ne vidiš nekoliko dana, osećaš kao da ti nešto nedostaje, pomišljajući: „Nikome u mojoj blizini do mene nije stalo kao njemu. Čini se da sam se u njega zaljubila. Da li se i on zaljubio u mene?” Kakvo je ovo stanje? (Upadanje u iskušenje.) Neki prevejani igrači vešti su u namamljivanju drugih tako što ih ostavljaju; nakon što su neko vreme pokazivali da im je do tebe stalo i probudili su tvoj apetit, oni zatim prekidaju svaku komunikaciju sa tobom, navodeći te da zagrizeš mamac. Kad shvatiš da si se u takvog čoveka zaljubila i da bez njega ne možeš da živiš, upala si u zamku ljubavi i postala si opčinjena. Kad si jednom opčinjena, on te sasvim zarobljava. Šta je ta zamka ljubavi u koju ljudi upadaju? To nije porodična naklonost, prijateljstvo niti briga i ljubav među ljudima, već mreža seksualne požude. Jednom kad upadneš u zamku seksualne požude, lako možeš da izgubiš kontrolu. Više od devedeset pet odsto ljudi, posebno mladih ljudi, ne može to da prevaziđe i da se iz takve zamke izbavi. Šta onda treba učiniti? Pošto znaš da je iz takve zamke veoma teško izbaviti se, ne dozvoli sebi da u nju upadneš. Učini sve što možeš da se držiš podalje od ljudi, stvari ili okruženja koji bi mogli da te dovedu u zamku. Neko vreme se drži podalje, moli se Bogu i čitaj Božje reči. Tvoje seksualne potrebe će postepeno izbledeti i nestati, ta zamka više neće imati uticaj na tebe i u osnovi ćeš to iskušenje prevazići. Međutim, ostaje nepoznato kako ćeš se snaći sledeći put kad se budeš suočila s takvim iskušenjima i zamkama, hoćeš li biti u stanju da ih prevaziđeš. Jedini način je da često dolaziš pred Boga da se moliš i tragaš za istinom i da se držiš podalje od raznih iskušenja. Naravno, najvažnije je da se opremiš istinom i da shvatiš istinu. Međutim, istinom se nije jednostavno opremiti; to nalaže da prođeš određena iskustva, a tvoj se rast tako brzo ne uvećava, pa se ni tvoji odbrambeni mehanizmi u raznim aspektima ne mogu tako brzo uspostaviti. Šta onda treba učiniti? Moraš često da živiš pred Bogom, da imaš usmeravanje Božjih reči, delo Svetoga Duha i Božju zaštitu. Kad su sve ove stvari uspostavljene, i uz svoju ličnu rešenost, kad se suočiš s takvim iskušenjima posedovaćeš odbrambene mere. Osim toga, kad poznaješ prirodu te stvari i posledice koje će ona doneti, svesno ćeš izbegavati takva okruženja, što će dokazati da imaš rešenost da ta iskušenja odbaciš. Zbog tvog stava i tvoje subjektivne želje, Bog će ti zatim pomoći da izbegneš takva iskušenja. Ako se susretneš s takvim okruženjem i u svom srcu osećaš odbojnost i mržnju, ali ne znaš kako da ga odbaciš, onda se pomoli Bogu, tražeći od Njega da te zaštiti i da za tebe ukloni takvo okruženje. Kad tako preklinješ i imaš takve želje, možda zbog potreba crkvenog rada, osoba koja za tebe predstavlja opasno iskušenje biće uklonjena, pa joj neće biti zgodno da s tobom ponovo kontaktira, te se s njom više nećeš susretati. Ovo ti Bog pomaže; to je Božja zaštita. Budući da Bog vidi tvoju ličnu želju, da vidi tvoj stav, tvoju odlučnost i rešenost, On će ti samoinicijativno i temeljno pomoći da svoju želju ispuniš, i na taj način će te zaštititi. Nakon što ta osoba ode i više te ne uznemirava, možda u sebi osetiš malo praznine, pomisliš da je pomalo šteta što je ta osoba otišla, pa u tebi čak počnu da se javljaju fantazije: „Kad bi ta osoba bila ovde, da li bismo se lepo slagali?” Takve se misli mogu povremeno javiti, ali uz Božju zaštitu, na kraju ćeš biti sačuvana od iskušenja. Ta stvar nesvesno u tvom srcu postepeno bledi, postepeno se iz tebe povlači i s vremenom ponovo stičeš svoj spokoj, vraćajući se u svoje pređašnje stanje života i u svoje normalno mentalno stanje. U ovom trenutku ta stvar se završava. Nije ti predstavljala nikakvu opasnost niti ometanje, već je postala snažan dokaz i svedočanstvo o tvojoj pobedi nad Sotonom i toga da se kloniš đavola i da ga odbacuješ. Zar to nije jako dobro? (Jeste.) U trenutku kad ti je ovo iskušenje predstavljalo pretnju, u tom opasnom času, zbog tvog stava i saradnje, Bog te je zaštitio. Bog je za tebe postavio prikladno okruženje, omogućavajući ti da budeš postojana. To podstiče uvećanje tvog rasta; to će povećati tvoju veru, ojačati tvoju rešenost i želju da primenjuješ istinu, motivisaće te i omogućiće da se tvoj rast poveća. Kad te ovo iskušenje zadesi, ako nisi spremna da ga odbaciš ili izbegneš, nemaš volju da primenjuješ istinu, naprosto dozvoljavaš da se ono slobodno razvija i spremna si da ovo iskušenje prihvatiš, čak si voljna da prihvatiš đavolje uznemiravanje i uplitanje, i sve više u takvom stanju uživaš, sve više si spremna da u takvom okruženju živiš i aktivno se ne moliš Bogu tražeći od Njega da takvo okruženje ukloni – uviđajući da je tvoj stav prema ovoj stvari takav, Bog te neće prisiljavati. U Svojim postupcima, Bog nikad nikoga ne primorava. Pošto ti se ta osoba toliko dopada, pošto osećaš da ona može da ti donese tako veliku sreću i radost, da ti pruži zadovoljstvo, Bog te neće lišiti takve radosti i sreće, niti će Bog tu osobu ukloniti. A kad je reč o posledicama, moraćeš sama da ih istrpiš. Dogodiće se to da ćeš postepeno upadati u iskušenje i pohotno uplitanje đavola, rđavih, razvratnih i razuzdanih ljudi, da bi na kraju ostala bez prekorevanja sopstvene savesti i Božjeg prisustva. Nakon uživanja u radosti i sreći prepuštanja seksualnim požudama tela, ti ne osećaš nikakav stid i ne možeš da se otrgneš od takvog iskušenja – to nazivamo prepuštanjem izopačenosti. Osećaš da si najsrećnija osoba, u ovoj sreći i radosti neizmerno uživaš, smatraš da ti se posrećilo da te zadese takva sreća i radost i veoma si zadovoljna što si zarobljena u takvoj klopci ljubavi. Šta bi onda Bog još mogao da učini ili da kaže? Bog ti neće davati nikakve naznake, neće te ni na šta upozoravati i neće ništa učiniti. Samo izvoli i uživaj. Za one koji su zarobljeni u klopci seksualnih požuda, krajnje posledice su predvidive. Niko ko upadne u klopku ljubavi na kraju neće biti srećan niti radostan; naprotiv, ishod može biti jedino bolan i tragičan. Moraćeš sama da istrpiš takve posledice i zaslužuješ da ih istrpiš. Da li Bog postupa principijelno? (Da.) Bog poštuje tvoje izbore. Ne razmišljaj na sledeći način: „Bog će me paziti i držati pod kontrolom; On mi neće dozvoliti da se zabavljam, niti će mi dozvoliti da zadovoljim svoje seksualne potrebe.” Grešiš; Bog ti se u to ne meša. Bog želi da te zaštiti, da ne upadneš u iskušenje, da te zli ljudi ne zaluđuju, da te Sotona ne opustoši i teško ne povredi. Ali ako ti odabereš da ideš sa Sotonom, Bog kaže da su to tvoja sloboda i tvoj izbor; dokle god si voljna, dokle god ne zažališ, Bog te neće prisiljavati; sama žanješ ono što si posejala, a kad kucne taj čas i budeš jadno jecala, nemoj se žaliti da te Bog nije podsetio i nemoj se žaliti da te Bog nije zaštitio. Bog želi da te zaštiti, Bog želi da se držiš podalje od iskušenja, ali ti odbijaš. Ako bi Bog uklonio osobu koja ti se dopada, osobu s kojom si upletena u zamci ljubavi, ti bi pošla da je tražiš, ponašala bi se kao da si poludela, izgubila bi kontrolu i žalila bi se na Boga, grdeći Boga što je bezobziran prema tvojim osećanjima i što ne razume tvoje teškoće. Zato Bog to neće učiniti; Bog ljude neće primoravati da rade stvari koje nisu spremni da urade. Pošto si sama odabrala taj put, sama moraš i da istrpiš užasne posledice koje na kraju nastaju. Niko umesto tebe neće preuzeti krivicu. Da li je ta stvar sada jasna? (Jeste.)

Ako se neki ljudi susretnu za uplitanjem đavola i Sotona – rđavih ljudi – i ne odbiju ih, već su spremni da svoj život provedu s njima, to je njihov sopstveni izbor. Kad to na kraju dovede do gorkih posledica, oni ne treba da krive druge; mogu jedino da mrze sebe što su toliko poniženi i toliko izopačeni, i treba sami sebe da išamaraju i proklinju. Kakav god gorki plod da na kraju požnješ, to nema nikakve veze sa Bogom. Ne govori: „Zašto me Bog nije zaštitio? Zašto me Bog tada nije zaustavio?” Kažem ti, Bog nema takvu obavezu; On ti je već jasno rekao ono što treba da ti kaže. Ti si čovek sa sposobnošću samostalnog razmišljanja; Bog ti je dao slobodnu volju i imaš pravo da biraš slobodno. Prema tome, sa čim god da se suočavaš, Bog ti daje pravo da biraš. Pošto imaš pravo da biraš, gorki plod koji na kraju požnješ proizlazi iz tvog sopstvenog izbora, pa ne treba da se žališ na Boga niti da u svakoj prilici krivicu svaljuješ na druge. Delo koje Bog izvršava je u tome da ti kaže istinu i pokaže put spasenja. A na tebi je da odabereš da li ćeš slediti Boga ili ćeš slediti Sotonu. Ako si blagoslovena osoba i spremna da stremi ka istini, onda sledi Boga. Ako ne voliš istinu, već više voliš svet i voliš rđavost – ako je tvoj život naprosto bezvredan – onda odaberi da slediš Sotonu; niko te ne zaustavlja. Do dana današnjeg, neki ljudi i dalje pogrešno razumeju Boga i Božju kuću, uvek se žaleći: „Već sam zagazio u svoje tridesete ili četrdesete godine života, ni sa kim se nisam zabavljao niti sam se venčao – Božja kuća to ne dozvoljava!” Kad je to Božja kuća ljudima ograničavala da se zabavljaju ili venčavaju? Imaš tu slobodu; Božja kuća se u to ne upliće. Međutim, postoji jedan uslov: učiniš li to, tad ne možeš da vršiš dužnost u crkvi sa punim radnim vremenom, jer će tvoja uključenost u ljubavnu vezu i odsustvo namere da vršiš svoju dužnost ometati crkveni rad. Ako zaista želiš da se zabavljaš i venčaš, onda prvo predaj posao za koji si odgovoran i privremeno ćemo se razići. Da li su svima jasna načela u tom pogledu? (Da.) Ako neko želi da se zabavlja ili venča, onda je to savršeno u redu; niko to ne ograničava. Međutim, neselektivno nabacivanje pripadnicima suprotnog pola i ometanje crkvenog života nisu prihvatljivi. Oni koji se neselektivno drugima nabacuju jesu đavoli; oni su rđavi, razvratni i razuzdani ljudi, a prisustvo takvih ljudi Božja kuća nipošto ne dozvoljava. U kakvoj god grupi ljudi da se nađe, ovaj tip čoveka se neselektivno drugima nabacuje i uznemirava ih. Poput neke pošasti, on izaziva paniku i uvek dovodi do toga da se ljudi osećaju nespokojno i nelagodno. Gde god da živi crkvenim životom, njegova ometanja stvaraju odvratnu atmosferu i crkva dospeva u potpuno rasulo. Ne samo da on sabotira crkveni rad, već ujedno ometa normalan poredak braće i sestara koji izvršavaju svoje dužnosti. Takvi ljudi se moraju strogo nadzirati i ograničiti, a oni koji imaju ozbiljan uticaj moraju se izolovati ili ukloniti. Neki ljudi kažu: „Naneo sam štetu samo nekolicini ljudi – to nije veliki problem, zar ne?” Ako možeš da naudiš nekolicini, u stanju si da naudiš i desetinama njih. Naprosto si takav bednik. Bezobzirno nabacivanje drugima i neprikladno oslobađanje seksualne požude u crkvi – čime se ljudima nanosi šteta – neprihvatljivi su. Želiš li da se ljudima nabacuješ, izvoli, idi na razvratna mesta neverujućeg sveta; tamo te niko ne ograničava. Međutim, Božja kuća, mesto na kome braća i sestre vrše svoje dužnosti, ozbiljno je, tiho i sveto; ona ne dozvoljava nijednom đavolu niti Sotoni da je ometaju ili sabotiraju. Ako bilo ko poželi da crkvu pretvori u mesto za zabavljanje ili promiskuitet, prepuštajući se seksualnoj požudi prema sopstvenoj želji, to je apsolutno nedopustivo! Ovo je crkva, mesto Božjeg dela, mesto na kome Sveti Duh deluje kako bi ljude pročistio i usavršio ih. Bilo da je muškarac ili žena, svako mora da bude dostojanstven i pristojan i posveti se poslu kome treba. Neselektivno nabacivanje drugima nije dozvoljeno, kao ni neprimereno oslobađanje seksualne požude. Ako svoju seksualnu požudu ne možeš da kontrolišeš i samo želiš da je oslobodiš, onda odaberi prikladnu osobu da se s njom venčaš; u crkvi nemoj da se neselektivno drugima nabacuješ. Svako ko se neselektivno drugima nabacuje i kod braće i sestara izaziva bes treba brzo da bude uklonjen ili izbačen kako više ne bi ometao crkveni život. Razumete li? (Razumemo.) Između muškaraca i žena moraju postojati granice. Ako se muškarac stalno mota oko grupa žena, ne radi posla, niti zato što ima važnih stvari kojima mora da se pozabavi, već da bi se među ženama pravio važan, oslobađao seksualnu požudu i neselektivno im se nabacivao, to je uznemiravanje. Ako se žena, s razlogom ili bez razloga, uvek mota oko grupa muškaraca, uvek im se bezobzirno nabacuje, gleda ih pohotno i razmeće se svojim šarmom, i s njom treba postupati kao sa đavolom. Ako normalno diskutuješ ili u zajedništvu razgovaraš o poslu, to je prihvatljivo; međutim, to ne važi za neselektivno nabacivanje drugima i flertovanje sa njima. Svako takvo ponašanje koje izaziva gungulu predstavlja ometanje crkvenog života i narušavanje normalnog poretka crkvenog rada, i u Božjoj kući nije dozvoljeno. Svi treba da odbace ove razvratne, razuzdane i seksualno provokativne đavole i da se od njih drže podalje. Kad većina ljudi ustane da bi ih odbacila, da bi ih razotkrila i da bi ih se klonila, osujećujući pokušaje njihovog nabacivanja drugima i onemogućavajući im da u bilo kojoj situaciji sprovode svoju volju, oni će postepeno prestati s tim što rade. Ako svoju dužnost ne mogu normalno da izvršavaju, kad god su dokoni drugima se naprosto bezobzirno nabacuju i ometaju ih, trčkaraju unaokolo prepuštajući se ljubavnim vezama i uživaju u osećaju da su u ljubavnoj vezi, onda ih odmah uklonite. Brzo presecite Gordijev čvor i pozabavite se tim promiskuitetnim pojedincima – nemojte im pružiti nijednu priliku da ometaju ljude. Da li je kroz naš razgovor u zajedništvu ova stvar sada jasna? (Jeste.) Da li ste nešto zadobili? Imate li put primene? Raspoznajete li sad ovaj tip razvratne i razuzdane osobe? (Da.) Da li vam je jasno kako da se vladate, kako da se držite svog mesta i kako da radite ono što bi trebalo da radite u okviru normalne ljudskosti? (Da.) U okviru ovoga postoje istine koje ljudi treba da shvate i načela raspoznavanja koja treba da im budu jasna i, naravno, postoje i istina-načela koja ljudi treba da primenjuju i putevi kojima treba da idu. Pošto je sve ovo razjašnjeno, ova stvar je u potpunosti objašnjena.

To je sve u našoj današnjoj besedi. Doviđenja!

11. februar 2024. godine


Kako stremiti ka istini (15)

Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o tri konkretna ispoljavanja izopačenosti onih koji su reinkarnirani iz đavola: o razvratnosti, seksualnoj provokativnosti i razuzdanosti – odnosno, o izopačenim ispoljavanjima koja ljudi imaju u vezi sa seksualnom željom. Glavni problem takvih ljudi je u tome što je njihov stav prema seksualnoj želji naročito raskalašan; oni prelaze granice savesti i razuma normalne ljudskosti i, ni pod kakvim okolnostima, ne obuzdavaju niti kontrolišu svoje seksualne želje, nego im u potpunosti daju oduška. Postoji i jedan deo ljudi koji su posebno raskalašni; odnosno, na temelju činjenice da su raskalašni, oni postaju beskrupulozni, postaju još gori nego što su ranije bili. Neki od njih čak traže i smišljaju svakakve prilike ne bi li, dok propovedaju jevanđelje, zadovoljili svoje seksualne želje. Oni posebno propovedaju jevanđelje pripadnicima suprotnog pola i, čim pronađu odgovarajuću metu, daju se u napad, koristeći se raznim metodama i sredstvima da drugu stranu namame da zagrize mamac, posežući čak za ogavnim trikovima kako bi ostvarili svoje ciljeve. Dok propovedaju jevanđelje, ti ljudi ne samo da se ovako ponašaju, već i čine stvari koje nanose ogromnu sramotu Božjem imenu. Nije reč samo o tome da gaje pohotne misli, već i da priliku propovedanja jevanđelja koriste kao izgovor da zadovolje svoje seksualne želje. Štaviše, oni svaki put iznova prave istu grešku, čineći iste stvari ljudima različite starosti, kao i u različitim okolnostima. Recite Mi, nakon što takvi ljudi budu otkriveni, kako sa njima treba postupiti? Treba li im dozvoliti da nastave da izvršavaju dužnost propovedanja jevanđelja ili treba da budu oterani i budu sprečeni da izvršavaju ovu dužnost? (Treba da budu oterani.) Da li je šteta da budu oterani? Šta ako bi mogli da zadobiju još jednu osobu? (Budu li zadržani i bude li im se dozvolilo da nastave da propovedaju jevanđelje, posledice će biti još ozbiljnije. Čim se oni prepuste razuzdanim aktivnostima, Božjem imenu je naneta sramota.) Recite Mi, mogu li takvi ljudi čiji je um neprekidno zaokupljen seksualnom željom da zadobiju ljude kad propovedaju jevanđelje? (Ne, ne mogu.) Čak i ako propovedanjem jevanđelja povremeno zadobiju nekoliko ljudi, oni su takođe u stanju da čine stvari koje nanose sramotu Božjem imenu. Zar korišćenje takvih ljudi ne donosi više štete nego koristi? (Da.) Pa, je li u tom slučaju i dalje šteta da budu oterani? (Nije.) Može li ovaj tip čoveka da se promeni? Je li njegov problem lako rešiti? (Nije. Ovo je problem njegove priroda-suštine; ona ne može da se promeni.) Ljudi ispunjeni požudom nisu ljudi; u njima prebiva đavo, koristeći njihovo telo da kaže ono što želi da kaže i da radi ono što želi da radi. Ako drugi upotrebe podsticanja i upozorenja koja su u skladu sa savešću i razumom, mogu li te stvari da promene priroda-suštinu tih ljudi? (Ne mogu.) Dakle, može li se taj njihov problem rešiti besedom o istini kako bi im se pomoglo? (Ne može.) Čak i ako budu orezani, pa neko bude zadužen da ih nadzire ili budu prebačeni u drugačije okruženje kako ne bi imali priliku da se prepuštaju svojim seksualnim željama, može li se đavolska priroda u njima rešiti? (Ne može.) U svemu što rade, ljudi koji su reinkarnirani iz đavola su lišeni ljudskosti. To je određeno njihovom priroda-suštinom. Prema tome, koliko god da besediš o istini da bi ih podsticao ili im pomogao, to ne može da reši problem njihove priroda-suštine. Kao prvo, to je zato što je priroda-suština đavola takva da mrze istinu i ne mogu nimalo da prihvate istinu. Kao drugo, onima koji su reinkarnirani iz đavola nedostaju savest i razum i oni nemaju ni trunčicu svesti o zlu koje čine i nikad ne osećaju stid, kajanje ili uznemirenost. Stoga, oni ne poseduju osećaj neprijatnosti niti osećaj stida koje normalni ljudi treba da imaju. Oni ne razumeju ljudski moral i etiku ili dostojanstvo i osećaj stida koje čovek u svom vladanju treba da poseduje. Ništa od toga ne shvataju. Čak i ako mogu da izgovore neke doktrine koje lepo zvuče, to ne dokazuje da poseduju normalnu ljudskost; naprosto su licemerni i lažljivi ljudi. Prema tome, kakve god istine da se besede takvim ljudima, njihova se priroda-suština ne može promeniti. U tom slučaju postoji samo jedno rešenje: za izvršavanje dužnosti nemojte koristiti takve ljude. Odstranite ih. Time se problem rešava. Neki ljudi kažu: „Ako oni budu uklonjeni i izbačeni i više se ne prepuštaju svojoj seksualnoj želji i ne ometaju rad unutar Božje kuće, neće li i dalje škoditi ljudima budu li te stvari radili među nevernicima? Zar ne bi trebalo da budu zadržani u Božjoj kući, uz nekog zaduženog da ih nadzire, kako bi se sprečilo da ljudima u društvu nanose štetu?” Da li je ova izjava tačna? (Nije.) Zašto nije tačna? (Njihovim zadržavanjem u Božjoj kući nanosi se šteta braći i sestrama, ometa se crkveni rad i prekida se Božje delo. To nije primereno. Neka se vrate u svet. U svetu ima toliko đavola i Sotona, i kakva god ometanja da oni izazivaju, to se ne može smatrati nanošenjem štete đavolima. Budući da su svi oni đavoli, to što rade ne može se smatrati nanošenjem štete.) Zar ovo gledište nije u skladu sa stvarnošću? (Jeste.) To gledište je ispravno. Oni koji se prepuštaju seksualnim željama jesu đavoli i ne može im se dozvoliti da ostanu u Božjoj kući da nanose štetu braći i sestrama. Šta god da rade napolju u društvu to nema nikakve veze s Božjom kućom, jer onima koji ne veruju u Boga nedostaje ljudskost i svi su đavoli. Kako god da se među sobom đavoli bore, to neće ometati posao Božje kuće. Svi oni su od Sotone i njegovi su saveznici. Već hiljadama godina se međusobno bore i jedni drugima nanose štetu. Šta se to nas tiče? Jedni drugima nanose štetu i to je nešto u šta se dobrovoljno upuštaju. Svi su od iste prljave vrste; pripadaju istom jatu. Ukratko, Božja kuća ne želi ovaj tip čoveka. Budući da se ljudi koji su đavoli ne posvećuju pravim zadacima i nemaju savest ni razum, gde god da se nađu, oni samo izazivaju ometanja i jedino se prepuštaju sabotaži i uništenju. Za ljude ne mogu da urade ništa korisno. Ljudima mogu jedino da nanose štetu. Čak i ako mogu da pruže neku uslugu, nju uveliko nadmašuju gubici koje oni izazivaju. Možda deluje da se takvi ljudi pristojno ponašaju i može izgledati da nisu učinili ništa loše, međutim, čim im se ukaže prilika, u stanju su da učine zaista loše stvari. Stoga se takvim ljudima treba odmah pozabaviti tako što će biti uklonjeni. Iako mogu da pruže neku uslugu i da učine neke ispravne stvari, to ne znači da su se zaista pokajali, a još manje znači da im se promenila priroda-suština. Bez obzira na njihovo trenutno stanje, čoveka ne sme da zavara njihov lažni izgled, a još manje sme da im poveruje ili da veruje da oni mogu da izvršavaju bilo kakav posao. Budući da im je priroda-suština đavolska, gde god da žive crkvenim životom, oni su poput tempirane bombe i za sve ljude predstavljaju pretnju. Čak i ako se privremeno uzdržavaju od činjenja loših stvari, svaka njihova reč i svaki postupak, svaki njihov potez, i dalje će uticati na tvoje raspoloženje i emocije, a mogli bi čak da pokolebaju i tvoje stavove. To je posledica kad je đavo u tvojoj blizini. Na primer, pretpostavimo da si u poslednje vreme u lošem stanju ili si pomalo negativan odnosno da si čuo nekakvu negativnu propagandu i neosnovane glasine, koji su doveli do toga da imaš predstave o Bogu. Ako ti je đavo u blizini, u snovima ćeš možda imati košmare. Moglo bi čak da se dogodi da nakon obavljenog razgovora sa njima, ne samo da tvoje stanje ne postane pozitivno i uzdignuto, već da se u svom duhu sve više osećaš potišteno i mračno. Što im se više približiš, sve manje možeš da osetiš Božje prisustvo. Što duže si u kontaktu sa njima, srce ti se sve više udaljava od Boga, sve više osećaš da je vera u Boga besmislena, a čak će se i svaka njihova reč i postupak odraziti na tvoje misli i uticaće na tvoja gledišta i stavove prema ljudima, događajima i stvarima oko tebe. Međutim, kad dolaziš u dodir sa običnim iskvarenim ljudima i sa njima se družiš, stvari su drugačije i nećeš imati ove štetne reakcije. Prema tome, čak i ako ljudi ne mogu jasno da osete štetu koju izazivaju takvi ljudi koji su đavoli kad im se oni nađu u blizini, šteta koju nanose drugima je stalna, baš kao i opasnost koju oni predstavljaju. Čak i ako izgleda da su prema tebi prilično prijateljski nastrojeni, ne deluje kao da te mrze, nisu te osuđivali niti napadali, dokle god su oni đavoli i nisu ljudi, njihove reči i postupci, govor i ponašanje i dalje će imati uticaj na tebe. Taj uticaj će se javiti neprimetno, a oni koji ne shvataju istinu možda ga ne zapaze. Prema tome, ako ljudi koji su reinkarnirani iz đavola budu otkriveni unutar timova za jevanđelje, posebno ljudi koji se bezobzirno prepuštaju svojim seksualnim željama, njima se mora odmah pozabaviti i moraju biti uklonjeni. Zlim ljudima se ne sme popuštati niti se smeju tolerisati. Ljudi uvek smatraju da jedan čovek više u timovima za jevanđelje doprinosi snazi u nastojanjima da se širi jevanđelje. Prihvatljivo je imati jednog čoveka više, ali imati đavola označava nevolju. Ako je to jedan dodatni čovek, čak i ako mu je kov pomalo loš i može da izvršava samo proste zadatke, on makar neće ometati crkveni rad i neće mu nanositi štetu kao što bi to činio đavo. Ali s đavolom stvari stoje drugačije. Gledano spolja, on možda jeste razložan i rečit i, na osnovu svog kova, mogao bi da bude kompetentan kao nadzornik za određeno područje posla. Međutim, imajući u vidu njegovu priroda-suštinu, potpuno je nemoguće da on dobro obavlja posao. Od tog posla može da napravi jedino potpuni haos, jer šta god đavoli radili, to donosi samo prekid, ometanje i štetu. Dakle, zla dela takvih ljudi treba odmah razotkriti i raspoznati, kako bi Božji izabrani narod mogao da prepozna i raspozna zla dela đavola. Osim ako nisi otkrio ili uvideo da su to đavoli, pa smatraš da su to normalni ljudi koji tek povremeno otkrivaju određenu rđavu požudu – to bi tek donekle moglo da opravda njihov ostanak radi dodatnog posmatranja. Otkriješ li to da oni ne samo da povremeno otkrivaju rđavu požudu, već i da u njoj uživaju, poput onih razuzdanih ljudi koji, kud god da odu, za svoj prioritet imaju potragu za pripadnicima suprotnog pola koji im se dopadaju ne bi li se prepuštali svojim seksualnim željama – poput đavola koji tragaju za dušama koje mogu da proždru, koji ljude svuda zaluđuju, hvataju ih u klopku i povređuju – i da s kim god da dođu u kontakt taj trpi njihovo uznemiravanje, dok oni za sobom stalno ostavljaju ove probleme, onda to nije ljudsko ponašanje; očito je ponašanje đavola. Kako bi se sprečile buduće nevolje, đavole što pre treba ukloniti. Svako može povremeno da pogreši, da izgubi kontrolu, pa čak i da radi stvari kojima prelazi granice ljudskosti, ali to se ne dešava stalno, on u tome ne uživa i, nakon što počini nedelo i prestupi, on oseća kajanje, krivicu i stid. Kad se sa tom istom situacijom ili stvari ponovo susretne, on može da izbegne iskušenje i da pokaže znakove uzmicanja i pokajanja. Međutim, đavoli nikada ne uzmiču, jer ne mogu da se pokaju, niti se kaju. Da li si ikad video da se menja priroda đavola da se opiru Bogu, da hule na Boga i Boga napadaju? Ne menja se. Koliko god dugo da Bog ima suverenost nad ljudskim rodom i njime upravlja, koliko god Svoje svemoći, mudrosti i autoriteta da je Bog otkrio, Sotona ostaje prkosan i nastavlja da galami na Boga. Iako je oduvek bio neprijatelj kojeg Bog pobeđuje, on i dalje na Boga galami, još uvek Ga napada i Njemu se opire. Prema tome, ako je priroda-suština nekog čoveka đavolska, njegova izopačena priroda-suština ne može baš nikad da se promeni. Izopačenost je njegovo pravo lice, izopačenost je ono što on najviše voli i ujedno je njegova priroda, pa se on neće promeniti. U kojoj god crkvi da vidiš takvog čoveka, treba što pre da ga razotkriješ, raspoznaš, a zatim ukloniš. Nemoj đavolima da pružaš priliku da se pokaju. Ovakav pristup koristi crkvenom radu i Božjem izabranom narodu. Kakvom onda tipu čoveka treba pružiti priliku da se pokaje? Moraš da budeš siguran da je takav čovek normalna osoba, a ne đavo, te da je napravio prestup samo zbog privremene slabosti ili pod posebnim okolnostima, ali da je nakon toga osetio kajanje, pa je sebe čak mrzeo i samoga sebe šamarao. Moraš da budeš siguran da njegova savest može da funkcioniše. Takvim ljudima se može pružiti prilika da se pokaju. Međutim, đavoli se prepuštaju svojim seksualnim željama kad god im se za to ukaže prilika. To je određeno njihovom prirodom. Stoga se đavolima ne može pružiti prilika da se pokaju i njima se što pre treba pozabaviti, treba ih ukloniti ili izbaciti. Ovo je načelo za postupanje s takvim čovekom i najbolji način ophođenja prema njemu. Da li je ta stvar sada jasna? (Jeste.)

Neki ljudi ne mogu da prozru stvari. Oni vide da su među onima koji su đavoli neki u poodmaklim godinama, a da se ipak neprekidno prepuštaju igri seksualne želje. Koliko god da drugi besede o istini, oni se na to ne osvrću. Čak i ako licem u lice priznaju da su uradili nešto pogrešno, nakon toga i dalje rade ono što im se prohte. Ljudi koji ne mogu da prozru stvari su pred tim zbunjeni: „Kako đavoli mogu da imaju tako snažnu seksualnu želju? Kako i u tako poodmaklim godinama mogu i dalje da budu tako izopačeni? Taj čovek u tim stvarima po navici pravi prekršaje, dosledno se tako ponaša. Kako može da nema nikakav osećaj stida? Kako ne ume da se obuzda?” Zar to nije nemogućnost da se stvari prozru? Ni nakon tolikih godina vere u Boga, oni još uvek ne znaju kako da se prema ljudima ophode na osnovu njihove priroda-suštine, niti razumeju da se priroda-suština đavola nikada ne menja. Zar ovo nisu prava glupost i neznanje? Đavoli su takvi rođeni; bili oni muškarci ili žene, koliko god godina da imaju, upravo su takva vrsta stvorenja. Njihova priroda-suština je đavolska. Jedno od ispoljavanja razvratnosti, seksualne provokativnosti i razuzdanosti đavola je naročito u prepuštanju igri seksualne požude i prepuštanje tome sve dok im telo ne propadne. Prema tome, koliko god duboku starost da dožive, oni ostaju ovaj tip čoveka i neće se promeniti – to nije ništa čudno. Vidiš da nisu mladi i, gledano spolja, ne izgledaju kao tip čoveka koji će se prepuštati igri seksualne želje, no budući da u njima prebiva đavo, oni se prepuštaju igri seksualne želje nesputani sopstvenim godinama ili polom sopstvenog tela, kao ni okruženjem u kome se nalaze. To nije nužno povezano ni s njihovom porodicom ni sa roditeljima; nije stvar genetike, već problem njihove unutrašnje priroda-suštine. Oni imaju izopačenu priroda-suštinu i ona određuje to njihovo đavolsko svojstvo. Pošto je njihova priroda-suština već razotkrivena, a njihova priroda-suština određuje njihovo svojstvo, za ljude ovoga tipa, bez obzira na zanimanje kojim su se prethodno bavili, bez obzira na to koliko godina sada imaju i bez obzira na to kakva im je veština govora ili kakva su njihova urođena stanja – ništa od toga ne utiče na njihovo svojstvo. Posmatraš li samo njihov spoljašnji izgled, on će te lako zaludeti, pa ćeš reći: „Taj čovek deluje vrlo profinjeno i kulturno, i govori prilično lepo; zasigurno je neko ko shvata pristojnost, pravednost, integritet i stid. Kako bi mogao da radi takve rđave stvari? Ne izgleda kao tip koji bi se prepuštao igri seksualne želje!” Tu stvar ne možeš da prozreš; ona ti je donekle nepojmljiva i pomalo ti je teško da u nju poveruješ. Veoma je glupo da se držiš takvog gledišta! Bez obzira na telo u kome se nalazi, đavo može da radi đavolske stvari. Kako god da taj čovek izgleda spolja, ma koliko godina da ima odnosno kakva god da mu je ličnost, on će raditi sve ono što odgovara njegovoj prirodi. To nema nikakve veze s njegovim izgledom, godinama ili obrazovanjem, niti sa njegovim verskim poreklom, a još manje sa njegovom etničkom pripadnošću i, naravno, to ujedno nema nikakve veze sa njegovim porodičnim okruženjem. Njegovom suštinom i prirodom je određeno da te stvari može da radi i da ima ta ispoljavanja. Prema tome, kao prvo, neka ti to ne bude čudno ili nepojmljivo; a kao drugo, nemoj da praviš gluposti. Nemoj uvek da imaš želju da mu tolerišeš, da prema njemu budeš strpljiv i da mu pružaš priliku da se pokaje, želeći da ga spaseš kako bi se promenio, nastojeći da ga nateraš da zavoli istinu kako bi mogao da se vrati na kolosek normalne ljudskosti. Ako i dalje nameravaš da pomogneš tim ljudima koji su đavoli i da ih spaseš, u tom slučaju si previše glup – ne shvataš suštinu ovog tipa čoveka, ne shvataš načela za postupanje s njim, ne shvataš istinu i ne shvataš Božje namere. Vidiš li da on ima izopačenu priroda-suštinu, a i dalje nameravaš da mu pomogneš kako bi se on pokajao, to pokazuje da Božjim rečima ne veruješ; ne posmatraš ljude, događaje i stvari niti o njima sudiš na osnovu Božjih reči, i nemaš istinsku pokornost prema Božjim rečima niti ih istinski prihvataš. Razne ljude, događaje i stvari želiš samo da posmatraš i da o njima sudiš na osnovu onoga što vidiš i na osnovu spoljašnjih pojava, i želiš jedino da postupaš shodno sopstvenom elanu i dobrim namerama. To je pogrešna misao i pogrešno gledište i ujedno je ispoljavanje buntovništva. Rešenje za bavljenje ovim tipom čoveka koji se prepušta igri seksualne požude sasvim je jednostavno: prema njemu postupaj shodno njegovoj suštini. Dokle god si siguran da je on taj tip čoveka, s njim postupaj tako što ćeš ga ukloniti; nema potrebe da mu se pruža još jedna prilika da se pokaje. Neka te ne sputava čak ni to ako drugi ne shvataju. Suština đavola neće se promeniti. Takva su stvorenja u svojoj mladosti, takvi ostaju u srednjim godinama, a u poznom dobu – uprkos svojim poodmaklim godinama – i dalje su takva stvorenja; neće se promeniti. Recite Mi, postoje li sedamdesetogodišnji ili osamdesetogodišnji muškarci koji namamljuju mlade devojke odnosno šezdesetogodišnje ili sedamdesetogodišnje žene koje traže mlade muškarce? (Da.) U društvu postoji mnogo takvih bizarnih i izopačenih stvari. Jesu li oni počeli da se prepuštaju igri seksualne želje tek kad su ostarili? (Ne.) Takvi su bili u mladosti; takva su stvorenja tokom celog svog života. Kojim rečima nevernici to opisuju? Oni za to kažu da „juri piletinu”, nazivaju to zaljubljenošću. Pogledajte samo koliko je eufemistički njihov izbor reči. Koriste reči ili izreke poput „zaljubljiv”, „slobodnog duha”, „zna kako da živi” ili „u stanju je da ruši svetovne norme” da bi opisali ovaj tip stvari i ovaj tip čoveka. Ove reči i izreke koje nevernici koriste za definisanje takvih stvari su odvratne. Ne mogu da upotrebe ispravnu terminologiju kako bi ove stvari okarakterisali u samom korenu, u njihovoj suštini, jer su, s jedne strane, svet nevernika i ovaj ljudski rod izopačeni, a s druge, niko ne može da prozre koren takvih problema. Stoga su njihova gledišta u definisanju tih stvari veoma plitka, a ujedno su i krajnje apsurdna i rđava; odvojena su od suštine tih stvari.

Nakon razgovora u zajedništvu o ispoljavanjima razvratnosti, razuzdanosti i seksualne provokativnosti u sklopu izopačenosti onih koji su reinkarnirani iz đavola, hajde da porazgovaramo o još jednom ispoljavanju izopačenosti – bizarnosti. Rečju „bizarno” obuhvaćen je veliki sadržaj, koji je svakako na određeni način povezan sa konkretnim ispoljavanjima bizarnosti. Osim toga da je neko bizaran, postoje i druga ispoljavanja poput toga da je natprirodan, ekstreman i nenormalan; sve ovo su izopačena ispoljavanja onih koji su Sotone i đavoli. Ovi aspekti – biti bizaran, natprirodan, ekstreman i nenormalan – jesu stvari koje ljudi povremeno viđaju u svakodnevnom životu ili u svojim interakcijama s drugim ljudima. Krenimo od najozbiljnijih slučajeva, a zatim ćemo razmatrati one umerene. U svakom slučaju, kako god da se ispoljava, sve to uključuje priroda-suštinu izopačenosti. Najozbiljniji slučaj jeste kad neko govori nerazumljivim jezikom. To je naročito slučaj tokom molitve na okupljanjima, kad takvi ljudi mogu da govore nekim bizarnim jezicima koji nisu jezik nijednog naroda i koje niko ne može da razume. Kad se to dogodi, to više ne govori sama ta osoba, već njome gospodari neki drugi duh. Ona sama čak ni ne zna šta govori; nije to naučila niti ju je tome iko naučio, a opet u određenoj situaciji naprosto tako govori. Nekada aktivno govori nerazumljivim jezikom, nekad pasivno; ponekad to čini svesno, a ponekad nesvesno. Nije li to vrlo čudno? Pošto završi s govorom, ako je zamoliš da to ponovi, ona ne ume. Ako je pitaš šta je to rekla, ni ona sama ne zna. To je jedan slučaj. Postoje i ljudi koji često čuju glasove koje normalni ljudi ne mogu da čuju. Na primer, mogu da čuju kako im se neko u blizini obraća, ali drugi ne mogu ni da vide ni da čuju nikoga. Zapravo, oni vode konverzaciju i razgovaraju s nepoznatim bićima. Govore s velikim poletom i ne možeš da ih prekineš niti da im se ubaciš u reč. Povrh toga, sadržaj njihovog govora je rasplinut; reči iznenada i bez ikakvog razloga nepovezano naviru. Kao posmatrač, kad ovo vidiš, osećaš se uplašeno i podilazi te jeza. Nisu li takva ispoljavanja veoma bizarna? (Jesu.) Ovaj tip čoveka takođe često viđa neobične stvari, stvari koje su u materijalnom svetu golom oku nevidljive. Na primer, neki vide preminule rođake kako im mašu, osmehuju im se ili klimaju glavom, ili ih čak pozdravljaju. Naročito se uzbude nakon što to vide. Ima čak i nekih ljudi koji često viđaju figure u crnom kako im prilaze i vezuju ih; oni se bore i uzvikuju: „Pusti me! Ne idem! Ne idem nikuda!” Ljudi oko njih ih pitaju šta nije u redu, ali oni ne osećaju da im se iko obraća i naprosto nastavljaju da se bore, vičući: „Bože, spasi me! …” Te figure u crnom se od straha razbeže, a oni se zatim vraćaju u normalu. Nakon što dođu sebi, pitaju one oko sebe jesu li videli te figure u crnom. Normalni ljudi ne mogu da ih vide; da mogu, bio bi to ozbiljan problem. Ali ovi pojedinci mogu da ih vide i osete. A tu je još jedan slučaj: neki ljudi su obično tihi, ne vole da se zavitlavaju niti da prave galamu, ali najednom nekako počnu da se vrte u mestu, da plaču, smeju se, prave dar-mar i obilno se znoje. Postoje čak i neki koji najednom gmižu po zemlji poput zmija ili neki koji hodaju kao patke. Najednom se živo ljudsko biće pretvori u životinju; njegovo držanje i postupci postanu upravo kao kod neke životinje, sasvim drugačiji od ljudskih. Povremeno pokazuje ova ispoljavanja. Nije li ovo bizarno? (Jeste.) Nisu li ova bizarna ispoljavanja natprirodna? (Jesu.) Ova ispoljavanja su vrlo natprirodna. Natprirodno označava nenormalno, nešto izvan okvira prirodnih ili normalnih okolnosti – to nazivamo natprirodnim. To je neuobičajeno, drugačije od normalnih ispoljavanja običnih ljudi; to je nenormalno. Takve stvari nazivamo bizarnim, natprirodnim, nenormalnim. Naravno, ova ispoljavanja nemaju nikakve veze sa ekstremnošću, ali sudeći prema prirodi bizarnosti, natprirodnosti i nenormalnosti, ova ispoljavanja imaju izopačenu suštinu i neusklađena su sa ispoljavanjima normalnih iskvarenih ljudi u telu. Normalne ljude u telu ograničavaju, sputavaju i kontrolišu ljudski instinkti, slobodna volja, normalno razmišljanje, razum i razne normalne ljudske sposobnosti. Međutim, ova bizarna, natprirodna, nenormalna ispoljavanja kod onih koji su đavoli već su prevazišla okvire normalnih ljudskih instinkata, slobodne volje, sposobnosti, normalnog razmišljanja i normalnog razuma. Odnosno, njih više ne kontroliše normalna ljudskost; otrgli su se kontroli. Biti van kontrole znači ponašati se nenormalno. Kod njih se vide neka neobična ispoljavanja i postupci koje normalni ljudi ne treba da pokazuju. To znači da takvi ljudi nisu pod kontrolom normalnog razuma, normalnog razmišljanja ili slobodne volje, već da su pod kontrolom nečeg spoljašnjeg ili nekog zlog duha i da su njime vođeni, što izaziva da čine stvari koje nadilaze normalnu ljudskost, stvari koje su drugima nedokučive, zbunjujuće, pa čak i jezive. To nazivamo bizarnošću, natprirodnošću i nenormalnošću. Recite Mi, zar ova ispoljavanja nisu izopačena? (Jesu.) Ta bizarna ispoljavanja zasigurno se mogu nazvati izopačenim. Oni koji su reinkarnirani iz đavola imaju brojna bizarna ispoljavanja. Na primer, neki ljudi često čuju da im se neko neobjašnjivo obraća, ali drugi to ne mogu da čuju. Oni u svom umu takođe često čuju glas koji s njima razgovara, navodeći ih da učine ovo ili ono. Neki uvek mogu da vide stvari koje normalni ljudi ne mogu da vide niti da osete. Oni kažu: „Video sam četu vojnika kako prolazi drumom, a ona broji njih tri stotine do pet stotina, ako ne i jednu ili dve hiljade, sa topovima i tenkovima – nastala je ogromna pometnja!” Drugi ne mogu da vide te stvari, ali oni mogu. Nas ne interesuje da li je to što oni vide faktička stvar ili je to pojava iz duhovnog sveta; sama činjenica da te stvari oni mogu da vide krajnje je neobična. Zašto kažem da je neobična? Zašto kažem da je to ispoljavanje izopačenosti? Zato što svaki čulni organ normalne osobe koji je stvorio Bog ima određene granice onoga što može da zapazi, bilo da je to okolno okruženje ili su to ljudi, događaji i stvari oko nje. Sve to se zapaža unutar opsega koji je instinktima tela dostižan; kad je reč o onome što telo može da vidi, čuje, pomiriše ili oseti, postoje granice. Na šta se te granice odnose? Odnose se na ograničenje unutar domašaja materijalnog sveta. Zašto je onda Bog ljudima dao takve čulne organe? Da ništa što ne pripada materijalnom svetu, bila to pozitivna ili negativna stvar iz duhovnog sveta, ne bi ometalo ljudski život, ne bi ometalo nijedan od ljudskih čulnih organa i da ne bi uticalo na red i životne obrasce ljudi u materijalnom svetu. Prema tome, ljudi žive u ovom materijalnom svetu i, bez obzira na to šta još postoji izvan materijalnog sveta, Bog ti neće dozvoliti da vidiš, čuješ ili osetiš te stvari koje su van okvira tvojih telesnih čulnih organa. To je radi toga da bi se tvoj um i razum zaštitili od uplitanja bilo kakvih bića van materijalnog sveta, a to ti omogućava da živiš normalno. Sve dok su um i razum nekog čoveka normalni, njegova slobodna volja će normalno funkcionisati, njegovo rasuđivanje će biti normalno i svi aspekti njegovih urođenih ljudskih stanja će ostati u svom izvornom obliku, neoštećeni. Na šta se odnosi reč neoštećeni? Ona znači da su tvoj nervni sistem, tvoji čulni organi, tvoj kov i svi drugi aspekti tvojih urođenih stanja normalni i zdravi u okviru telesnog života. Kad su um i razum normalni, svi ti aspekti čoveka biće normalni i moći će da očuvaju svoje izvorno stanje. Ako ono što čulni organi nekog čoveka mogu da zapaze prevazilazi okvir dostižan telu i više nije vezano tim ograničenjem, onda će u njegovom umu i razumu nastati problemi; na njega će uticati, nanosiće mu štetu i ometaće ga stvari koje su van okvira materijalnog sveta. Tada će u njegovim nervima nastati problemi, a njegov um će postati poremećen. Do kakve situacije će to dovesti? On će mentalno oboleti; poludeće, pričaće besmislice, bestidno će trčati unaokolo, plačući i praveći dar-mar. Takav čovek je tada potpuno upropašten. Na šta se odnosi to da je upropašten? To znači da je nešto drugo ušlo u srce tog čoveka, da ometa i oštećuje njegov um i razum, dovodeći do toga da njegovo srce nije pod kontrolom normalnog razuma, već pod kontrolom nekakve druge stvari. Kad ta druga stvar kontroliše nekog čoveka, u medicinskom smislu reči, to spoljašnje ponašanje jeste šizofrenija. Kad neki čovek ima šizofreniju, da li je on i dalje normalna osoba? (Nije.) On više nije normalna osoba i Bog na takvim ljudima neće delovati. Je li to jasno? (Jasno je.)

Kakvu ulogu igraju slobodna volja, normalno razmišljanje i savest i razum koje Bog daje ljudima? Zar nemaju ulogu da zaštite ljudski um i razum? (Da.) Obavljanje uloge zaštite ljudskog uma i razuma isto je što i obavljanje uloge zaštite ljudi; oni se staraju o tome da ljudsko mentalno stanje i razum budu normalni, da ih ne uznemiravaju stvari van materijalnog sveta niti ometaju bilo kakvi zvuci ili slike izvan materijalnog sveta. To ljudima omogućava da u Boga veruju spokojno i da žive normalno, i osigurava njihovu ličnu bezbednost. To je dobra stvar. Međutim, oni koji su ispunjeni bizarnim, natprirodnim i nenormalnim ispoljavanjima ne poseduju slobodnu volju, normalno razmišljanje i savest i razum normalnih ljudi. Bilo kada i bilo gde, oni mogu da vide bizarne stvari ili prizore koji su običnim ljudima nevidljivi, da čuju zvukove koje obični ljudi ne mogu da čuju odnosno da rade stvari koje obični ljudi ne mogu da urade, ispoljavajući bizarna ponašanja. Ljudi u njihovom okruženju to ne mogu da shvate i nisu u stanju da prozru suštinu takvih stvari. Taj tip čoveka je reinkarniran iz đavola; on nije deo ljudskog roda. Ne radi se o tome da ga je Sotona zarobio kasnije u životu, već je ovaj tip čoveka u osnovi đavo. Jednostavno rečeno, um i razum nekoga ko je đavo od rođenja nisu normalni; odnosno, njegova slobodna volja, razmišljanje i razum svi redom su nezdravi. Čak i ako se obrazuje, taj čovek ne poseduje ove stvari normalne ljudskosti. Kad nema epizodu, vidiš ga kako u uobičajenim okolnostima relativno normalno govori, ali to ne znači da je normalan čovek. To što ima ova bizarna ispoljavanja pokazuje da nije normalan čovek, već da je neljudsko biće – đavo. Ta svoja neobična, natprirodna i nenormalna ispoljavanja ni od koga nije naučio, niti mu ih je iko preneo. Kako su onda ona nastala? Ona su urođena; svojstvo takvog čoveka je đavolsko. Šta znači kad poseduješ đavolsko svojstvo? Postoje dva značenja. Prvo je da je ovaj tip čoveka reinkarniran iz đavola. Drugo je da je rođen bez ljudskog duha i da ga je kasnije zaposeo đavo. Ukratko, priroda-suština takvih ljudi je đavolska, a ne ljudska. I baš zato što nije čovek, njegovi čulni organi i svi aspekti njegovih urođenih stanja razlikuju se i izdvajaju od onih kod normalnih ljudi. Kad je reč o čulnim organima, ti pojedinci često mogu da osete stvari koje normalni ljudi ne mogu da osete, vide ili čuju. Kad je reč o instinktima tela, stvari koje čine ili kažu, neka od njihovih ispoljavanja, u ljudima često izazivaju osećaj da oni nadilaze okvire instinkata normalnog čoveka; veoma su natprirodni. Šta znači natprirodan? Znači prevazilaženje instinkata tela. Normalni ljudi ne mogu da izađu van okvira onoga što je dostižno instinktima tela, ali ovi pojedinci to čine s lakoćom; njih ne kontrolišu niti ograničavaju instinkti tela, pa stoga oni prirodno često pokazuju bizarna, natprirodna i nenormalna ponašanja ili postupke. Da li vam je sada jasna suština ovog tipa čoveka? (Da.) Da li tom tipu čoveka zavidite? (Ne.) Zavideti mu, da li je to dobra stvar? (Nije.) Neki ljudi kažu: „Vidi, on tokom molitve može da govori nerazumljivim jezikom; mi to ne možemo da razumemo niti možemo tako da govorimo. I zna nekoliko jezika, a da ih nije naučio. Nikad se ne razboleva, ni posle više dana bez hrane ne oseća glad i ne oseća umor nakon više dana nespavanja.” Neki drugi kažu: „Ovaj tip je sposoban; može da vidi prošlost i da predvidi budućnost, zna sve od astronomije do geografije, sa lica ljudi može da im čita sudbinu i može da proriče sudbinu. Kako god da neka osoba izgleda, on u trenutku zna njenu sudbinu. Pravi je majstor! Noću ga vidiš kako spava, dok je on zapravo otišao u Ad da radi kao sluga.” Neki ljudi zavide ovom tipu čoveka zbog njegovih sposobnosti. Nije li glupo zavideti takvim ljudima? (Jeste.) Da li ste ikada zavideli ovim natprirodnim ljudima koji imaju posebne moći, govoreći: „Ja nemam nikakve posebne moći. Da barem znam malo magije; kad bi bilo vruće i poželim sladoled, mogao bih da mahnem rukom i prizovem nekoliko štapića sladoleda – od čokolade, jagode, kakvog god ukusa da poželim”? Da li ste ikada imali takve misli? Svi imaju detinjaste misli; kad ljudi jasno uvide da su te misli pogrešne, oni prirodno mogu da ih otpuste. Bog samo želi da normalni ljudi dožive život, iskuse život, iskuse životne radosti i tuge, njegove razne muke i osujećenja, te da tokom tog doživljavanja spoznaju Božju suverenost, prepoznaju razne pogrešne stavove koje stvorena bića imaju prema Stvoritelju, a onda se vrate na pravi put, postižući obožavanje Boga i pokornost Božjoj suverenosti i uređenjima. Kad ljudi imaju ta iskustva o životu, oni će početi da uviđaju činjenicu da Stvoritelj ima suverenost nad ljudskom sudbinom, a zatim će priznati činjenicu da Stvoritelj ima suverenost nad ljudskom sudbinom, u nju će poverovati i pokoriti joj se. Nakon toga, oni mogu da se vrate na pravi put i da budu ispravna stvorena bića. Nemojte živeti prema nikakvim nerealnim mislima; te stvari se nikada neće obistiniti. Te natprirodne, bizarne i nenormalne stvari zauvek su u isključivom domenu Sotona i đavola; one nemaju nikakve veze sa normalnim ljudima. Stoga, bez obzira na okolnosti, nikada ne pomišljajte da postanete natprirodna osoba, osoba prepuna posebnih moći, niti razmišljajte o tome da prevaziđete svoje instinkte ili sopstvene granice. Samo budite obična osoba sa obe noge na zemlji, držite se svog pravog mesta i izvršavajte svoju dužnost. To je ono što ljudi treba da rade.

Da li su ispoljavanja bizarnosti onih koji su đavoli u osnovi sada jasna? Ovo su neka najozbiljnija ispoljavanja. Zbog njih ljudi jasno osećaju i uviđaju da takvi ljudi nisu od iste vrste kao normalni ljudi. Među normalnim ljudima, oni deluju krajnje neobično. Zbog te neobičnosti ljudi osećaju da su njihovo ponašanje i držanje, kao i razna ispoljavanja u svakodnevnom životu, naročito bizarni, natprirodni i nenormalni – naprosto se razlikuju od onih kod običnih ljudi. Njih ne ograničavaju instinkti tela i oni ne mogu da obuzdaju svoja iracionalna ponašanja, pa deluje kao da su bez ikakve svesti, kao da su zaposednuti zlim duhovima. To bi trebalo okarakterisati kao jedan aspekt izopačene priroda-suštine đavola, nešto što ljudi treba da odbace. Na tim natprirodnim i nenormalnim stvarima ne treba zavideti, a još manje im treba stremiti. Ako si nekad nameravao da težiš tome da budeš natprirodna osoba ili da činiš ove natprirodne stvari, onda prikoči. Okreni se, kopno je u blizini. Ne planiraj da budeš takva osoba. Kad jednom kreneš tim putem i đavo ti se prišunja u um, Bog te više neće želeti i bićeš upropašten. Zašto kažem da ćeš biti upropašten? Zato što kad te đavo jednom zaposedne i kontroliše tvoj um, nećeš imati dobar kraj. Jednom kad te đavo zaposedne, on počinje da te remeti, ometajući tvoje misli i um. Učestvuje u tvom svakodnevnom životu i uzima učešće u tvom misaonom procesu kad razmišljaš o ljudima, događajima i stvarima. Ako njegovo uplitanje ne možeš da odbiješ, postepeno ćeš izgubiti svoju volju i na kraju ćeš se krotko pokoriti. Kad te đavo u potpunosti kontroliše, u medicinskom smislu, biće ti ustanovljena dijagnoza šizofreničara, a u Božjoj kući ćeš biti osuđen na smrt. S tobom će biti završeno. Bićeš upropašten. Da li je neko kome je ustanovljena dijagnoza šizofreničara normalna osoba? (Nije.) Da li Bog i dalje želi takvu osobu? U Božjim očima, kakva je ovo osoba? (Neljudsko biće.) U Božjim očima, tebe je zarobio Sotona. To možda zvuči pomalo apstraktno. Jednostavno rečeno, to označava da Sotona kontroliše tvoje srce. To znači da Sotona vlada tvojim srcem i da u njemu ima moć, te da si postao Sotonina marioneta. To znači da te je Sotona zarobio. Kad Sotona jednom nekoga zarobi, on postaje isti kao i oni koji su đavoli, i ubrzo postaje bizaran, natprirodan i nenormalan. Za takve ljude nema spasa. Šta ovim hoću da kažem? Kažem ti da u odnosu na bizarna ispoljavanja onih koji su đavoli treba da imaš sposobnost raspoznavanja. Nakon što stekneš sposobnost raspoznavanja, tih ljudi moraš da se kloniš i da im se ne približavaš. Ma šta oni govorili ili radili, u to se ne uključuj. Ne shvataj ih ozbiljno. Na primer, pretpostavimo da govore o nečemu što nikako ne možeš da vidiš niti da osetiš. To ti govore s ciljem da ti se približe i da te namame. Ako si radoznao i grozničavo im zavidiš i slediš ih, tada si u ogromnoj opasnosti. Zašto kažem da si u opasnosti? Zato što je to Sotona koji zaluđuje i namamljuje ljude i koji traži duše koje može da proždre. Ako u odnosu na Sotonu nemaš nikakvu sposobnost raspoznavanja i još uvek osećaš radoznalost i zavist, već si podlegao iskušenju i vrlo je verovatno da će Sotona dograbiti ovu priliku da deluje na tebi. Stoga si u ogromnoj opasnosti. Sotoni pristupaš bez imalo opreza – nije li to glupo? (Da.) Kad Sotona vidi da prema njemu uopšte nisi oprezan, neprestano će, poput nevaljca, pokušavati da te zadirkuje i mami. Ako to ne odbiješ, on pretpostavlja da na to prećutno pristaješ, pa će s tim nastaviti još više. Ako si uvek radoznao prema bizarnim, natprirodnim i nenormalnim stvarima koje govore oni koji su Sotone, pa za njih čak i pitaš i raspituješ se, zar to ne dokazuje da si za te stvari zainteresovan i da te one ne odbijaju? To što si zainteresovan za te stvari nije dobar znak. Ako si za te stvari zainteresovan, u Sotoninim očima, to znači da nisi zainteresovan za Boga, za istinu niti za pozitivne stvari. Njega to oduševljava i on će ti, prirodno, rado pružiti „prijateljsku” ruku, nameravajući da počne da deluje na tebi. Na ovaj način, dospevaš u opasnost. Prema tome, kad naiđeš na takve ljude, nemoj nemarno da im se približavaš i da se za njih zanimaš. Umesto toga, treba da imaš sposobnost raspoznavanja, prema njima budi na oprezu i od njih se drži podalje. Neki ljudi kažu: „Ako im se ne približimo niti se za njih zainteresujemo, kako možemo da ih raspoznamo? Kao što poručuje izreka: ’Upoznaj sebe i upoznaj svog neprijatelja, pa nikad nećeš biti poražen.’ Ako se ne ubacimo u neprijateljske redove, kako sebe možemo da upoznamo i da upoznamo svog neprijatelja?” Da li je ova izjava tačna? To je kao u slučaju kad izbije pandemija, pa su neki naučnici i istraživači uporni u tome da se dokopaju virusa i da ga proučavaju, te se posledično neki od njih na kraju tim virusom zaraze i umru. Dakle, moraš strogo da se čuvaš tih đavola koji pokazuju bizarna i natprirodna ispoljavanja. Bolje je da si previše oprezan, nego da im pružiš priliku da ti naude. Ovo je mudar način postupanja. Kao prvo, nemoj za njih da se interesuješ, sa njima ne uspostavljaj kontakt niti im se približavaj. Kao drugo, nemoj da stremiš tim njihovim bizarnim, natprirodnim ispoljavanjima niti ih oponašaj. I na ovaj način treba da postupaš. Ako često dolaziš u kontakt sa ovim natprirodnim, bizarnim i nenormalnim ljudima, pa usled sopstvenog neopreza potpadneš pod njihov uticaj i neprekidno slušaš o njihovim ispoljavanjima i gledaš ih, njihova bizarna ispoljavanja nesvesno će se usaditi u tvom srcu i sećanju. Tada ćeš, a da toga nisi ni svestan, poželeti da ih slediš i oponašaš. To je još opasniji signal. Čim poželiš da ih slediš i oponašaš, to znači da su odbrambeni mehanizmi tvog srca u potpunosti otkazali. To je isto kao da pristaneš da Sotoni dozvoliš da uđe u tvoje srce da te kontroliše i zaposedne. Na ovaj način, sebe predaješ Sotoni i, na ovaj način, Sotona može brzo da uspostavi kontrolu nad tobom. Pa, zar onda nisi upropašten? Ljudima je zaista teško da svoje srce predaju Bogu. Bogu nije lako da u ljudskom srcu ima moć. Bog lako ne preuzima kontrolu i ne drži moć u ljudskom srcu. Delo koje Bog obavlja na ljudima obuhvata njihovo zalivanje, pastirsko čuvanje, prosvećenje, prosvetljenje, usmeravanje i zaštitu na osnovu njihovih urođenih stanja. Osim toga, Bog ih disciplinuje, prekoreva, grdi i sudi im, dok ujedno za ljude udešava svakakve situacije. Kako stare, to ljudima omogućava da u objektivnim situacijama postepeno stiču znanje o Božjem delu i raznim aspektima istine. Zatim, postepeno – shodno razmišljanju normalne ljudskosti – Božje reči i istina puštaju koren u njihovom srcu i postaju njihov život, a time te ljude Bog počinje da zadobija. Za sve ovo postoji proces. Međutim, Sotonino zaluđivanje ljudi i njihovo kvarenje su drugačiji. Zašto kažemo da je Sotonina suština izopačena? On nasilno zaposeda i kontroliše ljude. Ovaj aspekt je dovoljan da dokaže da je Sotonina suština izopačena. To je konkretan dokaz. Kad poželiš da težiš tome da budeš tip čoveka koji je đavo i kad stremiš tim bizarnim, natprirodnim i nenormalnim ispoljavanjima, ponašanjima i sposobnostima, svoje srce otvaraš prema Sotoni. To je kao da, u svom srcu, Sotoni poručuješ: „Uđi, imam sačuvano mesto za tebe. Možeš da kontrolišeš celo moje biće.” Šta će ti Sotona reći? „Ako me slušaš i dozvoliš mi da imam moć u tvom srcu, možeš da naučiš sve što poželiš da poseduješ. Imaćeš sve bizarne, natprirodne stvari, nadmašićeš uobičajene ljude i prevazići ćeš obične ljude.” Ljudsko stremljenje tim bizarnim, natprirodnim i nenormalnim ponašanjima i ispoljavanjima ili sposobnostima isto je kao da ljudi razgovaraju sa Sotonom, a takođe je isto i kao da Sotonu prihvataju u svom srcu. Budeš li stremio tim bizarnim, natprirodnim stvarima, Sotona će ubrzo početi da deluje u tvom srcu. U tom trenutku, kad budeš ponovo slušao Božje reči, više nećeš imati misli, gledišta i stavove normalne osobe, već ćeš napraviti zaokret od 180 stepeni. Tvoj stav prema istini potpuno će se razlikovati od onog kod normalne osobe. Ispoljavaćeš odbojnost i neprijateljstvo prema istini. Tako stoje stvari. Ako prema istini imaš odbojnost i prema njoj si neprijateljski nastrojen, možeš li i dalje da zadobiješ istinu? Ne možeš. Zarobio te je Sotona. Prema tome, kad je reč o bizarnim, natprirodnim i nenormalnim ispoljavanjima onih koji su reinkarnirani iz đavola, od njih ljudi moraju strogo da se čuvaju, da se prema njima odnose uz oprez i promišljenost, te da ih ne odbacuju kao nevažne. Drugim rečima, moraš da raspoznaš ova ispoljavanja. Za ta ispoljavanja nemoj da se interesuješ niti se zbližavaj s takvim ljudima, a još manje im potajno zavidi, divi im se ili ih u svom srcu sledi i oponašaj. Umesto toga, moraš da se kloniš takvih osoba, da ih raspoznaš, da imaš jasan stav i da povučeš jasnu granicu između njih i sebe. Da li je to jasno? (Jasno je.)

Upravo smo u zajedništvu razgovarali o najozbiljnijim ispoljavanjima bizarnosti onih koji su đavoli. Ta ispoljavanja je ljudima donekle lakše da raspoznaju. Postoje i neka ispoljavanja koja su tek nešto manje ozbiljna. Odnosno, u svakodnevnom životu, takvi ljudi često imaju neke ekstremne misli i gledišta i ekstremna ponašanja i postupke; njihovi postupci često izlaze van okvira onoga što normalna ljudskost može da toleriše. Na primer, ako kažu ili urade nešto pogrešno, oni sebe mrze, sami se šamaraju, pa sami sebe čak i kažnjavaju time što ne jedu preko dana i noću ne spavaju. Ekstremne metode oni često koriste da bi kaznili svoje telo, koristeći to kao način da pokažu svoju rešenost da isprave sopstvene greške. Neko bi mogao da ih posavetuje: „To što radiš neće rešiti problem. Moraš prvo da razmisliš o sebi i da sebe spoznaš na osnovu Božjih reči, zatim da pronađeš načela i put primene, pa tek onda može da dođe do postepene promene. Promena bilo koje vrste iskvarene naravi nije nešto što može da se dogodi za dan-dva; za to je potrebno određeno vreme, mora da postoji proces.” Ovo je tačna izjava, ali je oni ne prihvataju niti primenjuju. Raznim problemima oni ne pristupaju na osnovu istina-načela, već posežu za ekstremnim merama. U kojoj meri su ekstremni? Da bi rešili probleme, oni često koriste metode kojima povređuju sopstveno telo i metode kojima sebe muče. Zar to nije ekstremno? (Jeste.) I prema drugima se tako ophode, koristeći prema njima ekstremne metode. I za rešavanje raznih stvari oni takođe koriste ekstremne metode. Na primer, pretpostavimo da neka žena često oseća kako je vrlo zauzeta svojom dužnošću, te smatra da je vreme utrošeno na šišanje i pranje kose prevelika gnjavaža, pa odluči da se ošiša do glave. Kako često ne bi morala da brije glavu, ona čak nanosi neke hemijske preparate koji usporavaju normalan rast kose. Zar ovo nije ekstremno? Videvši da je ćelava, ljudi pretpostavljaju da je ona muškarac, ali sudeći prema njenom glasu i figuri, misle da bi mogla da bude žena – naprosto ne mogu da zaključe da li je ona muškarac ili žena. Tek nakon što pitaju drugu braću i sestre, oni saznaju da je ona žensko i da se ošišala do glave kako bi sebe poštedela muka. Neki ljudi bez sposobnosti raspoznavanja to čak pozdravljaju, diveći se takvoj osobi: „Vidiš, njena rešenost da se pobuni protiv tela zaista nadilazi granice običnih ljudi. Njena mržnja prema telu je prava mržnja; kad je reč o uskraćivanju ljubavi prema telu, ona s reči zaista prelazi na dela! Jednoga dana i ja ću se poput nje ošišati do glave.” Neki je čak oponašaju! Zar nisu od iste vrste? Upoznali su srodnu dušu; ne samo da povodom ove stvari nemaju sposobnost raspoznavanja, već to u velikoj meri i veličaju i žele da oponašaju. Zar ovo nisu ekstremni ljudi? (Jesu.) Recite Mi, zar ekstremne ljude u svemu ne pokreće izopačen poriv? (Da.) Odakle dolazi taj izopačeni poriv? Da li ovaj izopačeni poriv postoji u normalnoj ljudskosti? (Ne.) Pa, zašto onda ovog izopačenog poriva nema u normalnoj ljudskosti? Zato što će ljudi, ako imaju razmišljanje, savest i razum normalne ljudskosti, stvari razmatrati na relativno normalan, pozitivan i praktičan način; dakle, oni se nipošto neće prepuštati ovim ekstremnim ponašanjima. Drugim rečima, šta god da rade, bilo da je to nešto što im se dopada ili ne, oni će se ponašati normalno i racionalno i neće odlaziti u krajnosti. Može li se onda reći da nešto nije u redu s razmišljanjem ovog tipa čoveka koji odlazi u krajnost? (Da.) Postoji određeni problem u njegovom shvatanju, zar ne? (Da.) Na primer, Bog zahteva od ljudi da budu odani u vršenju svoje dužnosti. Ti ljudi razmišljaju kako da postignu odanost i dolaze do zaključka da moraju da trpe patnju, pa stoga u praksi sprovode to trpljenje: poštuju propise za svaki obrok, jedu utvrđen broj zrna pirinča i komada povrća; kad im se odeća pohaba, oni je zakrpe i nastave da je nose, delujući drugima poput isposnika; dok drugi dnevno spavaju od šest do osam sati, oni spavaju samo jedan ili dva sata. Smatraju da imaju rešenost da trpe patnju i da su od svakog drugog odaniji. Uvek razmišljaju o ovim ekstremnim mislima i ponašanjima, koje normalni ljudi ne mogu da shvate. Na primer, ako u razgovoru s nekim kažu nešto pogrešno ili upotrebe neku pogrešnu reč, pa im se taj nasmeje, osećaju se osramoćeno i razmišljaju: „Više nikada u svom životu neću ponovo upotrebiti tu reč, i ne samo to – više nikad u svom životu tu osobu neću pogledati i neću s njom razgovarati, tako da neće moći da mi pronađe nikakvu manu!” I oni to mogu da urade – mogu toga da se pridržavaju. Celog života mogu da se pridržavaju svakog ekstremnog ponašanja ili misli i gledišta i da odbijaju da ih iko ubedi u suprotno. Naprosto se toga pridržavaju, pa za to svoje pridržavanje čak imaju razloge i osnove, verujući da je to ispoljavanje pokoravanja istini, ispoljavanje ljubavi prema Bogu i ispoljavanje odanosti. Recite Mi, zar takvi ljudi nisu problematični? (Jesu.) Da li je s njima lako slagati se? (Nije.) Kako onda nastaje njihovo ponašanje? Zar ono nije izazvano nekakvim ekstremnim razmišljanjem? Ta ekstremna ponašanja i ispoljavanja oni smatraju primenom istine i u tome su istrajni. Nisu li ove ekstremne misli i gledišta osnovni uzrok ovih ponašanja kod tog tipa čoveka? Oni smatraju da je takav način obavljanja stvari primena istine i izražavanje odanosti Bogu i, povrh toga, u sebi osuđuju i diskriminišu svakoga ko ne radi to isto, iskazujući prezir. Na primer, uzmimo u obzir prethodno pomenutu ženu koja se ošišala do glave; uvidevši da se ostali nisu ošišali do glave, ona pomišlja: „Hm, imate tako dugu kosu, pa je još i doterujete na razne načine. Svi vi ste tako sujetni; ne volite boga! Pogledajte mene, već godinama sam ćelava i nikad se nisam plašila da će mi se smejati; nisam sujetna. Vi imate dugu kosu i morate često da je perete – kakvo gubljenje vremena! Za sve to vreme, zar ne bi bilo sjajno čitati više božjih reči i izvršavati malo više dužnosti?” Druge čak i osuđuje! Ovaj tip čoveka tolike godine sluša toliko Božjih reči i sluša propovedi, a ipak još uvek ne shvata šta je istina. I dalje ima brojne ekstremne misli i vođen tim brojnim ekstremnim mislima pokazuje brojna ekstremna ponašanja, postupke i stilove, a zatim sebe određuje kao nekoga ko najviše voli Boga i ko je najodaniji. Zar ovo nije još jedno ispoljavanje izopačenosti? (Jeste.) Odlaziti u krajnost u svemu predstavlja izopačenost. Recite Mi, ovim ekstremnim ispoljavanjima se drugi ne povređuju, pa zašto onda kažemo da su ona izopačena? (Ta ispoljavanja ne odgovaraju razmišljanju normalnih ljudi; to nisu ponašanja i postupci koje normalni ljudi treba da imaju.) Ta ekstremna ispoljavanja nemaju nikakve veze sa razmišljanjem i ispoljavanjima normalnih ljudi; odvojena su od stvarnosti, odvojena od objektivnog, praktičnog života kakav ljudi s normalnom ljudskošću treba da imaju. Ti ljudi usvajaju radikalan pristup prema raznim stvarima, a zatim te ekstremne, radikalne misli, gledišta i ponašanja određuju kao pozitivne stvari, dok istinu određuju kao negativnu stvar. Zar se ovim ne mešaju ispravno i pogrešno i crno ne pretvara u belo? (Da.) Mešanje ispravnog i pogrešnog, pretvaranje crnog u belo, obmanjujuća zamena teza – to je izopačenost. Ma koliko ti besedio o normalnoj ljudskosti, savesti i razumu, o razmišljanju normalnih ljudi odnosno o mislima i gledištima koje normalni ljudi prema raznim stvarima treba da imaju, oni to ne mogu da shvate i u sebi to naprosto ne prihvataju. Osim što to ne prihvataju, oni čak smišljaju neke besmislene i bizarne postupke, ponašanja, pa čak i misli i gledišta koji su odvojeni od koloseka normalne ljudskosti, primenjuju ih u sebi i to istovremeno koriste kao merilo za procenjivanje svih ljudi, događaja i stvari, smatrajući pogrešnim sve ono što se ne podudara s njihovim ekstremnim mislima, gledištima i ponašanjima, a ispravnim i u skladu s istinom sve ono što se poklapa sa njihovim ekstremnim mislima, gledištima i ponašanjima. Zar ovo nije mešanje ispravnog i pogrešnog? Zar ovo nije pretvaranje crnog u belo, zar nije obmanjujuća zamena teza? Ovo je još jedno ispoljavanje izopačenosti onih koji su reinkarnirani iz đavola. Odnosno, oni nikad ne prihvataju pozitivne stvari, već stvari koje nisu pozitivne ili su negativne umesto toga predstavljaju kao pozitivne da bi ih ljudi oponašali i imitirali, postižući time cilj da ljude udalje od Boga. I ovo je vrsta ekstremnog ponašanja.

Oni koji su đavoli poseduju još jedno ispoljavanje izopačenosti: oni ni najmanje ne vole istinu. Oni vole da streme nenormalnim, natprirodnim stvarima, uvek u želji da formulišu skup potpuno duhovnih teorija i izreka, želeći čak da istraže osnovu ovih natprirodnih stvari. Te stvari posmatraju kao istinu, kao vodič, smernice i ciljeve za postupke u svakodnevnom životu, koristeći ih da bi se bavili svakakvim ljudima, događajima i stvarima i donosili sudove o njima. Na primer, kad im se stvari glatko ne odvijaju, oni se prisećaju šta su sanjali prethodne noći, da li se oko njih dogodila neka nenormalna pojava odnosno da li je bilo nekih zlokobnih znakova, nastojeći da u tome potraže osnov kako bi odredili svoju sudbinu; to su vrste stvari kojima uvek teže. Posebno kad naiđu na ljude s ozbiljnom bolešću, oni ih smatraju zlokobnim, verujući da će kontakt s takvim ljudima iscrpeti njihovu pozitivnu energiju i doneti im lošu sreću. Stoga, nakon kontakta s takvim ljudima, često gledaju u ogledalo da vide da li im je čelo potamnelo odnosno da li oko njih postoji aura nesreće. Oni uobičajeno uvek razmišljaju o tome kakva će im tačno biti sudbina. U svakom trenutku dokolice, prevrću stranice starog kineskog almanaha ili na internetu traže izreke koje proriču sudbinu. Nešto što su sanjali ili praznoverna izreka koju su čuli od drugih – sve to mogu uzeti kao osnovu da bi procenili hoće li im sudbina biti dobra ili loša. Iako veruju u Boga, Božje reči nikada ne koriste kao osnovu za ophođenje prema ljudima, događajima i stvarima oko sebe, niti istinu koriste kao osnovu za posmatranje bilo kog događaja koji se oko njih odvija. Umesto toga, oni uvek traže neka neobična osećanja. Na primer, ako se, dok pevaju, jednog dana osećaju pomalo loše, oni pomišljaju: „Da li me bog sprečava? Da li bog ne želi da pevam?” Ako jednog dana treba da izađu iz kuće da propovedaju jevanđelje, iako su s nekom osobom jasno dogovorili i vreme i mesto, oni ipak moraju da se pomole ne bi li dokučili osećaj u svom duhu. Nakon molitve pričekaju koji minut, ali ništa ne osećaju. Zatim traže da provere da li tog dana ima nekih nenormalnih pojava sa Suncem odnosno da li napolju svrake cvrkuću ili vrane grakću, koristeći to za procenu kakva će im tog dana biti sudbina, da li će odlazak na propovedanje jevanđelja proteći glatko i da li će zadobiti ljude. Ako te metode ne deluju, oni će čak baciti novčić da odluče da li da idu ili ne. Ako novčić pokaže glavu, za njih to znači da će stvari proteći glatko i da će moći da zadobiju ljude; ako pokaže pismo, to znači da stvari neće ići glatko i da neće zadobiti ljude. O tome hoće li ići, oni odlučuju na osnovu ovih stvari. Koliko god da veruju u Boga, takvi ljudi nikad ne koriste istinu kao svoju osnovu odnosno kao svoje načelo primene. Umesto toga se uvek oslanjaju na te sujeverne izreke ili nenormalna osećanja i pojave da bi procenjivali ljude, događaje i stvari, da bi se bavili raznim stvarima koje se oko njih odvijaju odnosno da bi odredili načela prema kojima treba praktično da postupaju. Oni su uvek u potrazi za ovim neutemeljenim, bizarnim, uvrnutim, natprirodnim osećanjima, i uvek na temelju njih postupaju i žive. Kad po izlasku iz kuće vide crnu mačku, neki ljudi smatraju da ona predstavlja lošu sreću i stvari bi radije odložili nego što bi izašli napolje. Na putu da nešto obave nekim ljudima se možda pokvari automobil i oni veruju da ih Bog zaustavlja, da im je sreća tog dana loša i da nije trebalo da izađu. Neki koji po izlasku iz kuće vide mrtvački kovčeg veruju da će im se tog dana posrećiti kad je u pitanju novac. Šta god da radi, ovaj tip čoveka uvek traži osnovu u nekakvoj sujevernoj izreci; on nema tačna načela primene koja su utemeljena na istini. Koliko god da drugi besede odnosno koliko god da Božja kuća obavlja posao, on nikad ne nauči da živi i radi prema istina-načelima. Ako se kod kuće ponekad dogodi nešto neobično, na primer, iznenada pukne i procuri slavina, on posumnja da je to loš predznak. Ako nalet vetra povremeno naglo otvori prozor i pukne staklo, on smatra: „Ovaj nalet vetra nije normalan; deluje kao znak nesreće. Da li me to bog sprečava da izađem napolje?” Ako pri izlasku iz kuće pada sneg, on kaže: „Vidi, čim sam ja izašao počeo je da pada sneg. Ljudi često kažu: ’Kad izađu iz kuće, ugledni ljudi privlače vetar i sneg.’ Izgleda da sam ugledna osoba!” Zar ovo nije besmislica? On koristi ove uvrnute i čudne izreke kao osnovu za procenjivanje svega i za odlučivanje o svemu. Na primer, ako se pri izlasku iz kuće kaiš njegovog ranca zakači za kvaku, on veruje da za to postoji neka izreka i neko značenje. Brzo pogleda u almanah i ustanovi da je to izreka za izlazak napolje i obavljanje stvari u tom trenutku: „Sve stvari su nepovoljne; nije pogodno za izlazak napolje.” Razmišlja: „Sve stvari su nepovoljne – to znači da ne mogu ništa da uradim, moram da ostanem kod kuće. Ovim mi Bog dozvoljava da uživam u lagodnosti i udobnosti; to je Božja zaštita!” Čak i za ovo pronalazi obrazloženje. Zar to nije besmisleno? Bez obzira na konkretnu situaciju, on smatra da za nju postoji neka izreka. Nije li to bizarno? Sve što se oko njega dešava posmatra se kao bizarna pojava, a temelj njegovog rešavanja tih „bizarnih pojava” jesu svakakve bizarne izreke. On koristi te razne bizarne izreke da bi se nosio sa svim što se oko njega događa. Prema tome, ako živiš sa ovakvim tipom čoveka, često osećaš da je on naročito bizaran. Mogao bi iznenada da kaže nešto zbog čega će srce početi ubrzano da ti lupa, od čega će te podići jeza. Na primer, sasvim je normalno čuti da kasno uveče pas laje, ali je za njega to krupan događaj. On mora da potraži informacije, da se okrene proricanju sudbine i gatanju, da otkrije koja izreka objašnjava to što pas u to doba laje. Nakon što s njim neko vreme dolaziš u kontakt i družiš se, kako ćeš se osećati? Zasigurno će te često ometati neke apsurdne izreke. Da li ćeš u svom srcu osećati spokoj i radost? (Ne.) Bez spokoja i radosti, počećeš poput njega da se osećaš nelagodno, osećajući potrebu da za sve pronađeš izreku. I dok budeš tražio i tražio, Bog će nestati iz tvog srca i u tvom srcu će preostati samo te sujeverne izreke. To znači da te ometaju zli duhovi, đavoli i Sotone, do te mere da su ti misli uznemirene, u srcu ne osećaš nikakav spokoj niti radost, razmišljanje ti je haotično i gubiš ispoljavanja normalne ljudskosti. Ovim haotičnim mislima i haotičnim izrekama normalan red i obrasci ljudskog života dovedeni su u potpuni nered. Ma šta da se desi, ovaj tip čoveka to može da objasni nekom bizarnom izrekom i na kraju se prema tome odnosi na besmislen, uvrnut način. To je izopačenost. Postoje čak i neki ljudi koji, nakon što ih starešina oreže, razmišljaju: „Jutros sam osetio da nešto nije u redu s mojim telom. Dok sam se umivao, primetio sam da mi je čelo tamno. I naravno, danas sam bio orezan. Vidiš, znakovi postoje. Zato, kad god ugrabim slobodan trenutak, svakoga dana moram da se pogledam u ogledalo. Ako ustanovim da mi je čelo tamno, moram da budem oprezan – možda ću biti orezan, možda ću naleteti na zid ili ću u nečemu biti osujećen.” Kad odu da propovedaju jevanđelje i vide da je mogući primalac jevanđelja prilično dobra osoba sa srcem koje žudi i traži, te da može da prihvati istinu o kojoj mu se besedi, neki ljudi, osim što se zahvale Bogu, takođe razmišljaju: „Juče sam sanjao da u potoku perem noge. Taj potok predstavlja bogatstvo, a sticanje bogatstva predstavlja zadobijanje nekoga propovedanjem jevanđelja. Dakle, moram takođe da se zahvalim bogu što sam danas zadobio ovu osobu; bog je već dao znak!” Sa čim god da se susreću odnosno šta god da osećaju, oni uvek žele da pronađu glavni uzrok i uvek im je potrebno da pronađu osnovu. Neki ljudi veruju u ovu sujevernu izreku: „Poigravanje levog oka je predznak sreće, a poigravanje desnog oka predznak nesreće”, pa to koriste kao osnovu da bi procenili stvari koje im se dešavaju. Nikada ne ulažu trud u istinu, ne tragaju za istinom niti je koriste kao osnovu za procenu raznih stvari. Srce im je u potpunosti ispunjeno raznim bizarnim, besmislenim, uvrnutim, pa čak i natprirodnim izrekama, mislima i gledištima, kao i jeresima i lažima; obuzeti su tim stvarima.

Gledano spolja, neki ljudi deluju sasvim normalno; u njihovom životu, poslu i interakcijama s ljudima nema nikakvih ekstremnih, natprirodnih ili bizarnih ispoljavanja. Međutim, nakon druženja s njima u dužem periodu, čovek otkriva da su im um i srce u potpunosti ispunjeni svakakvim besmislenim, uvrnutim i izobličenim sujevernim izrekama koje potiču iz zlih trendova, a oni te izreke koriste kao temelj za procenjivanje raznih stvari koje se oko njih događaju. Čak i kad prepoznaju da su stvari pod Božjom suverenošću, uređenjima i zaštitom, oni ipak traže nekakve sujeverne izreke kao osnovu da objasne takve stvari, tumačeći Božju suverenost i uređenja sujevernim izrekama. Zar to nije izopačenost? (Jeste.) Nakon što su čuli tako mnogo istine, kako je moguće da i dalje ne mogu da shvate istinu, ne mogu da posmatraju probleme pomoću istine i ne mogu da kažu ni jednu jedinu stvar koja odgovara istini? Kako njihovo srce može da bude lišeno istine i da umesto toga bude zaposednuto i ispunjeno tim jeresima, lažima i sujeverjem? Nije li to izopačenost? (Jeste.) Neki ljudi čak kažu: „Ne smeš da zgaziš mrava! I mrav je živo biće. Ako na njega nagaziš i ubiješ ga, pa se on vrati u duhovni svet i prijavi te starcu na nebu, istrpećeš odmazdu.” „Ako ubiješ ribu i ona razjapljenih usta gleda prema tebi, to znači da te optužuje! Tu ribu ne smeš da pojedeš; pojedeš li je, istrpećeš odmazdu! Ubijanje kokošaka, pasa, volova, svinja – sve to je oduzimanje života; za to ćeš istrpeti odmazdu!” Odakle im ove jeresi i laži? Zar za njih ne čuju od ovog zlog ljudskog roda? Jednu izreku pokupe ovde, neku drugu pokupe onde, prihvatajući ih sve, pa ove izreke čak posmatraju kao vrhovne komande, pridržavajući ih se kao da su Božja volja. Nakon što u Boga veruju nekoliko godina, neki ljudi i dalje govore stvari poput: „Ne smeš da ubijaš kokoške. Ubijaš li kokoške u ovom životu, u sledećem životu ćeš postati kokoška i neko će te ubiti. Dakle, ne smeš da oduzimaš život; za oduzimanje života istrpećeš odmazdu!” Ovo govore, ali kad je reč o tome da pojedu kokošku, mogu sami da smažu celu u samo jednom obroku. Zar to nije izopačenost? Neki drugi kažu: „Ne smeš da nosiš životinjsko krzno. Nakon što životinje umru, njihova duša i dalje može da oseća. Ako nosiš životinjsko krzno, to je kao da se zaodeneš životinjskom dušom. Ako je ta životinja umrla nepravedno, mogla bi da te pronađe i progoni, a kad počne da te progoni, nećeš imati mira.” Recite Mi, nisu li ove izreke bizarne? (Jesu.) Ipak, neki treći, kad vide da neko drugi nosi periku, takođe imaju nešto da kažu: „Prvobitni vlasnik kose iz te perike koju imaš je možda umro nepravedno; njegova duša je i dalje u toj kosi. Ako nosiš njegovu kosu, njegova će te duša pratiti.” Svakakve bizarne, uvrnute i apsurdne izreke postaju stvari koje taj tip čoveka čuva u svom srcu; to su njegove vrhovne direktive. Pridržava se tih apsurdnih i besmislenih izreka kao da su istina, a ipak veruje da sledi Božji put. Ne samo da ih se on sâm pridržava, već i drugima govori da to rade. Ako se drugi toga ne pridržavaju, on čak koristi zastrašujuće izreke od kojih se čoveku diže kosa na glavi da im zapreti i zastraši ih, primoravajući ih da se povinuju. I zastrašuje one ljude koji ne shvataju istinu. Te uvrnute i besmislene izreke su nekakve neosnovane glasine i laži koje đavoli i Sotona šire u ljudskom svetu. Kao prvo, one remete i kontrolišu ljudsko normalno razmišljanje i slobodnu volju; kao drugo, đavoli i Sotona te jeresi i laži koriste da neke ljude zaposednu, navodeći te ljude da im služe u ovom ljudskom svetu i da postanu njihove ispostave, oni koji sprovode razne njihove uvrnute i bizarne misli. Prema tome, sudeći prema svim ispoljavanjima tih bizarnih ljudi, njihova priroda-suština je rđava. Oni nimalo ne prihvataju istinu; najviše poštuju izopačene stvari. Upravo u tome i jeste problem. Kad ljudi ne shvataju istinu i nemaju sposobnost raspoznavanja, oni često nenamerno potpadaju pod uticaj tih bizarnih i uvrnutih izreka i one ih zaluđuju. Međutim, nakon što shvate istinu, ljudi znaju da odrede šta treba a šta ne treba da rade na osnovu rasuđivanja normalnog razuma i normalnog razmišljanja, kao i kako da postupaju, šta da podržavaju i šta da napuste kad ih stvari zadese. To je ono što ljudi s normalnom ljudskošću treba da shvate i da podržavaju, umesto što koriste te uvrnute i besmislene izreke da bi raspoznavali, donosili sudove i odlučivali kako da se ophode prema ljudima, događajima i stvarima. Nakon što ste raspoznali ovaj tip bizarne osobe, da li jasno uviđate njenu suštinu? Kakva je njena suština? Ona je izopačena. Takva osoba ne poštuje Boga kao najvećeg, već kao najvećeg poštuje Sotonu. Čak i kad želi da govori o nekom aspektu istine, da se Bogu zahvali ili da prihvati okruženja koja Bog postavlja, ona za svoju osnovu traži neku bizarnu, uvrnutu, besmislenu ili apsurdnu izreku. Za nju su te uvrnute i besmislene izreke i gledišta iznad istine i iznad Božje suverenosti. Prema tome, priroda-suština tog tipa čoveka je neupitno izopačena suština. Budući da je to prema čemu živi život Sotone, ono što on uzdiže, zagovara i čemu se divi nije istina, već su to Sotonine jeresi i laži. Čak i ako je to što vidiš njegovo lično ponašanje, pokretačka sila u pozadini tih ličnih ponašanja jesu različite misli i gledišta đavola i Sotone. Iako, gledano spolja, deluje kao čovek, on je ispostava za razne jeresi i laži đavola i Sotone, njihov naslednik i svedok. To o čemu svedoči i što zagovara jesu Sotonine jeresi i laži, a ne istina. To je ispoljavanje njegove izopačene priroda-suštine.

Recite Mi, da li je za čoveka dobro da može da vidi anđele? Ako neko zaista može da vidi anđele, onda je to naravno dobra stvar. Međutim, ako taj anđeo nije pravi anđeo, već je to Sotona koji se predstavlja kao anđeo, onda je veoma opasno videti ga. Ako se Sotona predstavlja kao anđeo i dozvoli ti da ga vidiš, da li je to za tebe dobra ili loša stvar? (To je loša stvar.) Zašto kažeš da je to loša stvar? Pod normalnim okolnostima, da li telo smrtnika može da vidi anđele? (Ne.) Imaju li ljudi ovu moć? (Nemamo je.) Da budem precizan, ljudi nemaju moć da vide Sotonu ili anđele, koji pripadaju duhovnom svetu. Ipak, ako ih zaista vidiš, šta se zapravo dešava? Zar to ne znači da se moć tvog tela donekle promenila? (Da.) Upravo je o tome reč. Kad u vezi sa telesnom sposobnošću nastupi natprirodna pojava, da li je uzrok te promene Bog, nešto drugo ili si to ti sâm? (Uzrok te promene je verovatno nešto drugo.) Da li bi onda Bog to promenio za tebe? (Ne, Bog ne obavlja takvo delo.) Da li bi Bog, dok su ljudi živi, promenio ljudske sposobnosti kako bi ojačao ljudsku veru, omogućavajući im da vide anđele ili neke stvari iz duhovnog sveta? Da li bi Bog takve stvari uradio? (Ne.) Možemo sa sigurnošću da kažemo da On to ne bi učinio. Pre nego što čovek postigne spasenje, Bog ove stvari nipošto neće činiti; to je van svake sumnje. Dakle, ako se sposobnost vašeg tela iznenada promeni i nastupi natprirodna pojava – a to nije promenio Bog niti si ti sâm to mogao da promeniš – šta je onda u pitanju? Bog takvu stvar ne bi uradio, a ni ti sâm to ne bi mogao da promeniš. Jedina mogućnost jeste da Sotona i zli duhovi deluju na tebi; odnosno, Sotona i zli duhovi su te zaludeli i kontrolišu te, čineći da se prepuštaš natprirodnim postupcima, omogućavajući ti da vidiš stvari koje normalni ljudi ne mogu da vide i da čuješ reči koje normalni ljudi ne mogu da čuju. To nipošto nije dobra stvar. Ako ti Sotona dozvoljava da vidiš stvari koje drugi ne mogu da vide, koji je njegov cilj? Da ti proširi vidike kako bi te naveo da poveruješ u postojanje duhovnog sveta ili da ti pruži veru u Boga? (Ne.) Kad ti Sotona to radi, ima li on dobre namere ili dobre motive? (Ne.) Zasigurno ih nema. Ovu tvoju natprirodnu sposobnost Sotona koristi da ti dozvoli da vidiš neke stvari koje inače ne možeš da vidiš, čime te mami i čini zainteresovanijim za stvari duhovnog sveta. On ti daje ovu sitnu korist, daje ti da to malo okusiš, a zatim te namamljuje da prihvatiš ono što će uraditi sledeće. A šta će to biti? Hoće li ti Sotona darovati istinu? Hoće li te opskrbiti životom? Ne, on će te nagrizati, uništiće razne urođene sposobnosti tvog tela, a zatim će te zaposesti, oteće te od Boga i nateraće te da napustiš Boga. Bilo da Sotona dozvoljava čoveku da vidi anđele ili bilo koju drugu pojavu iz duhovnog sveta, recite Mi, da li je to dobra stvar? (Nije.) Ako neko može često da vidi stvari koje drugi ne mogu da vide odnosno ako kaže da često vidi anđele kako lete oko njegovog krova i kaže da su anđeli beli i čisti i da s njim često razgovaraju, šta treba da uradiš kad naiđeš na takvog čoveka? (Da se od njega što pre udaljim.) Od takvog čoveka moraš što pre da se udaljiš; ne raspravljaj s njim ni o čemu. Budeš li zainteresovan za tu stvar i s njim o tome razgovaraš, to je opasno. Nemoj mu govoriti: „U opasnosti si; ti uvek možeš da vidiš stvari koje drugi ne mogu. Izopačen si i više neću da se družim s tobom.” Ne moraš da kažeš te stvari; samo budi svestan u svom srcu – to je dovoljno. Đavoli i Sotona su se na njega već ustremili ili je taj čovek prirodno đavo, nije čovek. Ljudi ne mogu da se druže s đavolima. Za ljude koji se druže s đavolima postoji samo jedan krajnji ishod: da ih đavoli proždru. Kad naiđeš na ovaj tip čoveka koji doživljava natprirodne pojave, kakve god uvrnute ili bizarne stvari da govori, nipošto ne smeš da budeš radoznao. Odmah se takvih ljudi kloni; nemoj da ih posmatraš, da ih proučavaš niti da pokušavaš da ih promeniš, a kamoli da im propovedaš jevanđelje i navodiš ih da poveruju u Boga. Radiš li to, previše si glup. Čak ni Bog ne želi ljude koji su đavoli; a ti bi ipak da đavola dovedeš u Božju kuću i poveriš mu da izvršava dužnost. Može li to da koristi crkvenom radu? Ne samo da to neće doneti nikakvu korist, već će doneti i ometanje i prekid crkvenom radu. Iako to radiš s dobrim namerama, Bog to neće zapamtiti, nego će te čak i osuditi; to je zlo delo. Stoga takve stvari ne smeš nikada da radiš. Bilo da je to neko ko ti je blizak ili nije, bilo da je reč o tvojoj porodici, bliskim rođacima ili prijateljima, odnosno braći i sestrama s kojima sarađuješ – ako oni često viđaju da se neko šeta u njihovom dvorištu ili nekoga ko u njih uvek zuri kroz pukotinu u vratima, a ujedno često kažu da mogu da razgovaraju sa anđelima, da mogu da čuju šta im Bog govori, da već osećaju da su pobednički sinovi, da su prvorođeni sinovi, neko ko će biti uznesen na nebo – možeš li takvu osobu da i dalje posmatraš kao brata ili sestru? (Ne.) U tvom srcu mora da ti bude jasno; takve ljude nemoj da brkaš s braćom i sestrama, ne budi blesav. Ako si blesav i, videvši takve ljude, pomisliš: „Oni su pobednici, prvorođeni sinovi, ljudi koji su usavršeni; oni imaju istinu i s njima moram da se zbližim”, tada ne samo da si u opasnosti, nego će te ti ljudi i lako zaludeti, a to će biti problematično. Ne možeš da raspoznaš ljude niti da prozreš njihovu priroda-suštinu. Da li bi Bog izvršavao takvo delo? Bog ne spasava đavole i Sotone. Delo koje Bog izvršava jeste u tome da ljude opskrbljuje istinom, da im omogućava da, shvatanjem i primenjivanjem istine i pokoravanjem istini, postignu to da istinu imaju za svoj život i da steknu istinsko znanje i istinski strah od Boga, čime se u potpunosti oslobađaju od Sotoninog uticaja i postižu spasenje. To je delo koje Bog izvršava. Jedino istina može da spase ljude, a ne nikakve neobične izreke, jeresi ili laži. Te jeresi i laži nemaju nikakve veze s istinom; one mogu samo da zaluđuju i kvare ljude i nipošto ljudima ne mogu da omoguće da postignu spasenje. Da bi ljudi postigli spasenje, postigli pokornost Bogu i klonili se zla, jedini put jeste da prihvate istinu i da primenjuju istinu; drugi put ne postoji. Ne pokušavajte da neke ekstremne metode ili izreke odnosno besmislene i uvrnute izreke predstavite kao istinu ili da njima zamenite istinu kako biste postigli spasenje. Nijedan od tih puteva nije delotvoran; oni nisu od Boga.

Nakon što smo završili razgovor u zajedništvu o ispoljavanjima izopačenosti onih koji su reinkarnirani iz đavola, hajde da sad porazgovaramo o još jednom njihovom ispoljavanju – zlu. Ispoljavanja zla su slična ispoljavanjima izopačenosti, ali postoje i razlike. Ispoljavanja izopačenosti ne odgovaraju razmišljanju, savesti, razumu ili instinktima normalne ljudskosti, niti odgovaraju raznim urođenim stanjima normalne ljudskosti koje je odredio Bog za stvorena ljudska bića; naprotiv, ona prevazilaze ta razna urođena stanja normalne ljudskosti. Sveukupno ispoljavanje je u nenormalnosti, natprirodnosti, ekstremnosti i bizarnosti. Drugim rečima, ljudi sa razumom i savešću normalne ljudskosti takve pojedince smatraju veoma neobičnim, kako u smislu njihovih ispoljavanja i ponašanja, tako i u smislu njihovih misli i gledišta. Naprosto ne možeš da dokučiš zašto bi oni razmišljali ili postupali na taj način. Sada, kroz razgovor u zajedništvu, to razumete. Dakle, u čemu je osnovni uzrok? Uzrok je u njihovoj priroda-suštini i u tome da su po svom svojstvu đavoli. To su u osnovi ispoljavanja izopačenosti. Međutim, zlo đavola ne obuhvata samo neka spoljašnja ispoljavanja koja se uobičajeno viđaju, već neposredno obuhvata stav ovog tipa čoveka prema istini. On je još podliji i ozbiljniji od izopačenosti. Ispoljavanja zla se, naravno, odlikuju i načinom na koji se takvi ljudi odnose prema istini. Kao prvo, oni koji su đavoli su neprijateljski nastrojeni prema istini; to je prvo ispoljavanje zla. Drugo ispoljavanje zla, osim posedovanja neprijateljskog stava prema istini, jeste u tome da đavoli aktivno napadaju istinu. Treće ispoljavanje zla je u tome da, osim što su neprijateljski nastrojeni prema istini i napadaju je, đavoli odlaze i korak dalje i žele da zamene istinu. Njihova ispoljavanja zla se nikada neće naprosto zaustaviti na nivou neprijateljstva prema istini i napadanja istine; naprotiv, na temelju ova dva ispoljavanja, oni ujedno žele da zamene istinu. To im je suština. Mnoga ispoljavanja zla kod đavola su istovetna ispoljavanjima onih sa suštinom antihrista, o kojima smo prethodno razgovarali, pa nema potrebe da dublje zalazimo u te aspekte. Danas ćemo uglavnom raščlanjivati ova tri ispoljavanja zla kod đavola: neprijateljstvo prema istini, napadanje istine i nastojanje da se istina zameni.

Hajde da u zajedništvu prvo porazgovaramo o ispoljavanju neprijateljstva prema istini kod onih koji su đavoli. O temi neprijateljstva prema istini smo ranije već prilično razgovarali; ovo nije vaš prvi susret sa takvom temom. Ispoljavanje neprijateljstva prema istini veoma je očigledno kod onih koji su đavoli. Odnosno, oni ne mogu da prihvate nijednu pozitivnu stvar, ništa što je ispravno i u skladu sa savešću i razumom ljudskosti. Posebno kad je reč o nečemu što obuhvata istina-načela, oni su još manje u stanju da to prihvate. Njihova nesposobnost prihvatanja nije naprosto stvar toga da oni odmahuju glavom i odbijaju; naprotiv, u svom srcu oni osećaju odbojnost i gnušanje, baš kao i mržnju. Koliko je duboka njihova mržnja? Ako o istini bilo ko besedi konkretno i sa stvarnošću, njima se ta osoba ne dopada. To nije samo tek nešto ljubomore – to je neprijateljstvo. Šta je neprijateljstvo? To znači da se prema tebi ophode kao da si im ubio oca. U stvari, s njima možda nisi imao nikakve dublje interakcije, niti te oni nužno poznaju, ali ako shvataš istinu i o istini besediš, oni u svom srcu osećaju odbojnost. Odbojnost ne osećaju prema nekome ko izgovara reči i doktrine, ali imaju žestoku odbojnost prema svakome ko s njima besedi o istini, osećajući se kao da ih to ubija – njihova mržnja dostiže te razmere. Koja su njihova konkretna ispoljavanja? Kad drugi besede o istina-načelima ili o Božjim namerama, kad to čuju, oni počinju da osećaju odbojnost i ne mogu da sede mirno. Neki pronalaze izgovor da odu, dok drugi čak ustaju i bez ikakvog premišljanja odlaze. S druge strane, ljudi sa savešću i razumom normalne ljudskosti, čak i ako ne žude za ispravnim rečima niti ih odobravaju – posebno onim koje odgovaraju istini – u najgorem slučaju ih u svom srcu neće prihvatiti, ali i dalje mogu da odsede i to saslušaju kako bi sačuvali obraz. Međutim, oni koji su Sotone ne mogu da sede mirno. Čim čuju istinu, u svom srcu osećaju odbojnost i iznerviranost, a kad su u toj meri iznervirani oni ne mogu da ostanu na tom mestu, već odlaze. Ako to ne mogu da učine, na internetu gledaju video-priloge, dopuštaju svojim mislima da odlutaju i bave se nekim radnjama koje im odvraćaju pažnju, menjaju temu i prepuštaju se praznim razgovorima ili uzdižu svoju „slavnu” prošlost i o njoj svedoče, pri čemu druge omalovažavaju i drže im pridike. Ukratko, ako besediš o istini, oni osećaju odbojnost; njihov stav prema istini je izrazito neprijateljski. Ako ne besediš o istini, već besediš samo o nekim administrativnim ili opštim poslovima, pričaš neke dogodovštine sa propovedanja jevanđelja ili ćaskaš o spoljašnjim stvarima, oni mogu da sede mirno i da sa svima drugima ćaskaju, delujući prilično usklađeno. Međutim, čim se besedi o istini, posebno kad se čitaju Božje reči, na svetlo dana izlaze njihova suština i njihovo pravo lice. Iznerviraju se i ako to budu slušali još koji sekund duže, osećaju se kao da će im glava eksplodirati. Što više čitaš Božje reči, oni sve više osećaju kao da im se sudi, sve više osećaju da će biti osuđeni i uklonjeni, i da im je život u opasnosti. Što više čitaš Božje reči, oni u svom srcu osećaju sve veću odbojnost i gnušanje, kao da su se zarazili nekom bolešću. Recite Mi, nije li ovaj problem veoma ozbiljan? Mogu li takvi ljudi da i dalje budu spaseni? Posebno kad je reč o primeni istine i o tome da budu pošteni ljudi, oni koji streme ka istini, budući da žele da budu pošteni, obučavaju sebe da govore istinu, da se otvore i sebe ogole. Kad đavoli to čuju, oni u svom srcu osećaju odbojnost, preziru te i mrze. Smatraju da si nizak jer primenjuješ istinu, dok su oni časni – i plemenitiji i veći od tebe – zato što ne primenjuju istinu. Kakvo je ovo gledište? Zar se time crno ne pretvara u belo? Upravo takvi jesu oni koji su neprijateljski nastrojeni prema istini. Ako besediš o istini ili o nekom načelu primene, ne samo da te oni u svom srcu preziru, već i prema tebi osećaju odbojnost; neće te čak pogledati u oči. Ako sa njima želiš da razgovaraš o crkvenom radu, uvek te izbegavaju; ne žele s tobom da razgovaraju i osećaju da vi nemate ništa zajedničko. S njima možeš da razgovaraš o bilo kojoj temi osim o temama koje obuhvataju istinu odnosno Božje delo spasavanja čoveka; o tim temama ne žele da razgovaraju. Na primer, ako im kažeš: „Hajde da u zajedništvu razgovaramo o tome kako da odano izvršavamo svoju dužnost, da raspravimo o tome koji problemi u ovoj fazi i dalje postoje u vršenju naše dužnosti i kako da ih rešimo”, čim to čuju, oni se osećaju kao da će im glava eksplodirati, u svom srcu osećaju izuzetnu odbojnost, a oči čak mogu da im sevaju od besa dok prema tebi počinju da osećaju neprijateljstvo. Oni su spremni da istrpe svaku patnju kako bi bili odani Sotoni, ali ih Bog i istina naročito odbijaju, ni najmanje ne prihvataju istinu. Ko god da s njima besedi o istini, oni to ne mogu da slušaju. Ako od njih zatražiš da proučavaju nauku ili čuvena književna dela, izrazito su spremni, osećajući da su vrlo plemeniti. Ali kad slušaju propovedi ili druge ljude kako besede o istini, to im je kao da ih neko zlostavlja ili kao da im se sudi u sudnici. Najveću odbojnost imaju prema čitanju Božjih reči i besedi o istini. Prema tome, iako će u svom svakodnevnom životu obavljati neke opšte poslove i stvari koje koriste njihovom statusu, ugledu i izgledima za dobijanje blagoslova, takvi ljudi nikada ne čitaju Božje reči niti se bave duhovnom posvećenošću. Tokom okupljanja, oni takođe nikada ne besede o istini i nikad sa drugima ne dele svoje lično iskustveno znanje; njihovo prisustvo na okupljanjima puka je formalnost. Ako od njih zatražiš da besede o svom poznavanju Božjih reči ili o istini, oni ne mogu da izgovore ni jednu jedinu reč i u svom srcu osećaju odbojnost, pomišljajući: „Beseda o božjim rečima i o istini je stvar za domaćice i za ljude iz nižih društvenih slojeva. Kako bi velika ličnost poput mene mogla da radi takve stvari? Ja sam neko ko radi velike stvari i obavlja veliki posao, neko ko će dobiti velike blagoslove. Kad uđem u carstvo, biću stub i oslonac u božjem carstvu. Neko sam ko preuzima ogromnu odgovornost. Šta mislite, ko ste vi? Za mene je poniženje čak i da prisustvujem okupljanjima u istoj crkvi kao i vi!” Pogledajte koliko su samo oholi! Njihovo neprijateljstvo prema istini jeste neprijateljstvo prema svim ljudima i stvarima povezanim sa istinom, kao i prema postupcima i izrekama povezanim sa istinom; čak su neprijateljski nastrojeni i prema pozitivnim stvarima. Na primer, pomeneš li da braća i sestre u crkvi treba da imaju pristojnost sveca, da kontakti među polovima – bilo na poslu ili u svakodnevnom životu – treba da se odvijaju unutar određenih granica, da svi treba da budu dostojanstveni i pristojni, da se ne prepuštaju nepromišljenom očijukanju i da poštuju odnose između muškaraca i žena i da poštuju brak, da u tom smislu čovek mora da postupa prema Božjim rečima, te da Božja kuća ne zagovara seksualnu slobodu, šta će oni pomisliti kad to čuju? „To je prevaziđena izreka, običan kliše. U kom smo mi veku sada, pa da i dalje govorimo o pristojnosti sveca i o granicama između muškaraca i žena! Carevi su u prošlosti u svojim palatama imali čitave hareme za sebe – kako je to samo bilo veličanstveno! Da imam sposobnost i sredstva, čak i da ne mogu da imam harem, makar bih imao njih desetak s kojima bih se spanđao!” Nikad ne prihvataju nijednu pozitivnu stvar, nijednu ispravnu izreku, posebno reči istine, čak su im one u velikoj meri odbojne i mrze ih. Prema tome, na temelju svog neprijateljstva prema istini, ti ljudi neprekidno napadaju istinu i pozitivne stvari. O kojem god aspektu istine ili konkretnom Božjem zahtevu da se besedi, oni uvek imaju mnoštvo jeresi i laži kojima to kritikuju i osuđuju. Zar ta kritika i osuda nisu napad? (Jesu.) Ma koliko ljudi da prihvata istinu i pozitivne stvari, oni to nikada neće prihvatiti. Oni smatraju da su to što Božja kuća zagovara i to što istina ljudima nalaže da praktično sprovode sve redom krilatice i formalnosti, a da su svetovni trendovi ono što zaista ispunjava ljudske potrebe; šta god da svetovni trendovi sad zagovaraju, to je najviša istina. Zar ovo nije veličanje zla? Dakle, o kojem god aspektu istine da besediš, oni su prema tome subjektivno neprijateljski nastrojeni i, osim toga, to će osuđivati, napadati i na to će huliti. Na primer, Bog od ljudi zahteva da budu pošteni. Kako oni definišu poštenog čoveka? „Biti pošten čovek je stvar za budale; jedino budale praktično sprovode poštenje. Jedino budale drugima govore šta misle u svom srcu, o svojim privatnim stvarima. Jedino budale govore istinito. Jedino budale svoju sudbinu stavljaju pod tuđu kontrolu. Ja nisam budala; moja je sudbina u mojim rukama i drugi nemaju pravo da se u to upliću! Drugi nemaju pravo da se upliću u to da li želim da kažem šta mislim u svom srcu ili ne želim. Ako je to nešto što ljudima ne želim da kažem, možeš samo da sanjaš o tome da ćeš to i saznati!” Zar to nije odbojnost prema istini i mržnja prema istini? (Jeste.) Ljudi koji su đavoli ne prihvataju istinu i ne primenjuju je. Osim što su prema istini neprijateljski nastrojeni i napadaju je, oni odlaze i korak dalje i koriste razne sotonske otrove, kao i gledišta i postupke od Sotone, da bi zamenili istinu. Na primer, koriste spletke, laži, razna sredstva ili masku trpljenja teškoća i plaćanja cene da bi druge zaludeli, kao uslove za zadobijanje blagoslova i za pogađanje sa Bogom. Smatraju da u svojoj veri u Boga, čovek ne mora da bude poštena osoba, ne mora da bude odan svojoj dužnosti i da ne mora da prihvati istinu i da je primenjuje; dokle god čovek istrpi malo više patnje, plati veću cenu, obavi više posla, obavi više dobrih stvari i nakupi više zasluga, učini više stvari koje zavređuju ljudsko odobravanje i veliko poštovanje, pa na ovaj način zadobije poverenje braće i sestara, kao i uzdizanje i podršku od njih, u tom slučaju on može da postigne cilj da sve to razmeni za blagoslove nebeskog carstva. Nije li ovo gledište neverovatno apsurdno? (Jeste.)

Bilo da je reč o donošenju sudova o istini i njenom osuđivanju, neprijateljstvu prema istini i njenom napadanju ili o večitoj želji da se koriste Sotonine jeresi i laži da bi se zamenila istina, sve ovo su konkretna ispoljavanja načina na koji se đavoli ophode prema istini. Kakva god da su konkretna ispoljavanja, sva ona u potpunosti razotkrivaju zlu suštinu đavola. Neprijateljstvo prema istini, napadanje istine i nastojanje da se zameni istina – to su postupci koje jedino đavoli mogu da učine. Jedino se đavoli prema istini i Bogu ophode uz takvu mržnju, sud i osudu i u stanju su da posegnu za bilo kojim sredstvom da bi ljude zaluđivali, obmanjivali i namamljivali što dalje od istine i što dalje od Boga. Jedino će đavoli smišljati svaki mogući način da na prevaru pridobiju ljudsko poverenje, podršku i veličanje, kako bi postigli svoj cilj da osvoje ljudsko srce i kontrolišu ga, u pokušaju da u srcu ljudi zamene Božje mesto. Ukratko, činjenicom da đavoli usvajaju takav stav prema istini i prema onima koji streme ka istini razotkriva se da je njihova suština zla. Pozitivne stvari i istina jesu ono za čim žude i što vole sva stvorena ljudska bića, a pozitivne stvari i istina su dostojni i da ih ljudi cene. Naravno, oni su takođe ono što je ljudskim bićima najpotrebnije. Ovo je stoga što je istina osnovna stvar kako bi se ljudski rod oslobodio Sotoninog uticaja, išao pravim putem i bio u stanju da se boji Boga i kloni zla. Da bi normalni ljudi postigli spasenje, neophodan je proces stremljenja ka istini, prihvatanja istine i primenjivanja istine; drugi način ne postoji. Čak i ako im je zbog posedovanja iskvarenih naravi teško da prihvate i primenjuju istinu, iz ugla njihovog najdubljeg bića i njihove subjektivne volje, normalni ljudi nisu neprijateljski nastrojeni prema istini; njihov subjektivni stav neće odražavati neprijateljstvo prema istini, niti namerno napadanje istine ili pokušaje da na sve moguće načine jeresima i lažima zamene istinu. Jedino Sotona može to da učini; njegova suština neprijateljstva prema istini istovetna je onoj kod velike crvene aždaje. Koja god da je pozitivna stvar, šta god da obuhvata istinu, Sotona to poriče, osuđuje i odbacuje. Čak i ako mu te istine ne predstavljaju nikakvu pretnju, on je prema njima svejedno neprijateljski nastrojen i mrzi ih; to mu nalaže njegova priroda. Budući da đavoli imaju zlu prirodu, za njih je istina njihov neprijatelj. Šta podrazumeva reč „neprijatelj”? Ona podrazumeva da neprijatelji ne mogu nikada da budu kompatibilni, nikada ne mogu da budu prijatelji, nikada ne mogu da budu istomišljenici. Baš kao u slučaju velike crvene aždaje. Prema onima koji veruju u Boga ona se ophodi s naročitom mržnjom i neprijateljstvom. Ukoliko prestaneš da veruješ u Boga i Boga vređaš, u društvu možeš da počiniš bilo koje zlo – nije je briga da li kradeš, pljačkaš ili se baviš razuzdanim aktivnostima; možeš s njom da se udružiš i da učiniš bilo koju lošu stvar. Međutim, ako veruješ u Boga i ideš pravim putem, ona to neće dozvoliti; uhapsiće te, progoniće te, pa ćete čak i ubiti. Naprosto ti neće dozvoliti da postojiš. Sve dok postojiš, ti si joj trn u oku; svakog dana dok postojiš, ona se u sebi oseća uznemireno i nelagodno. Tek kad te uništi, kad prestaneš da postojiš, ona se oseća pobednički, opušteno i spokojno. Stav prema istini onih koji su đavoli po svojoj prirodi je isti kao i mržnja velike crvene aždaje prema istini. Ako stremiš ka istini, primenjuješ istinu, radiš sve prema načelima, imaš stav i podržavaš načela, nećeš im se dopadati i mrzeće te. Ako postanu starešine i steknu moć, smišljaće svaki mogući način da pronađu nekakvo preimućstvo da te muče, pa čak i da ti smeste neki prestup ne bi li te odstranili. Kad izopšte sve one koji streme ka istini, pa u crkvi preostanu samo smetenjaci i oni koji istinu ni najmanje ne shvataju, takvi ljudi se osećaju sigurno, osećaju da im ništa ne predstavlja pretnju i da im dani prolaze glatko. Prema tome, oni koji su đavoli nisu samo neprijateljski nastrojeni prema istini, već su neprijateljski nastrojeni i prema onima koji vole istinu i ka njoj streme. Zar to ne pokazuje da imaju zlu prirodu? (Da.) Nakon što su ih đavoli osuđivali, izopštavali i mučili, neki ljudi kažu: „Nisam ih uvredio, pa zašto im se ne dopadam?” Nije li ovo smeten govor? Nije li ovo neuspeh da se stvari prozru i nesposobnost da se ljudi raspoznaju? Da li velika crvena aždaja hapsi i progoni hrišćane zato što hrišćani krše zakone i čine krivična dela? Ili zato što hrišćani učestvuju u političkim aktivnostima da bi je srušili i oduzeli joj političku moć? (Ni jedno ni drugo.) Pa, zašto to radi? Mi ne učestvujemo u politici, ne protivimo se velikoj crvenoj aždaji niti je razotkrivamo, a ponajmanje se bavimo političkim aktivnostima kako bismo joj oduzeli moć. Pa, zašto ona na ovaj način potiskuje i hapsi one među nama koji veruju u Boga? Ona te mrzi naprosto zato što slediš Boga, prihvataš istinu, poštuješ Boga kao velikog i obožavaš Ga. Ona smatra da si je izdao; ne slediš je, ne obožavaš je i ne pokoravaš joj se, pa te mrzi. Stoga želi da te potisne i ukloni, s ciljem da učini da nestaneš. Naprosto zato što je zli đavo i ima priroda-suštinu koja je neprijateljski nastrojena prema istini, ukoliko slediš Boga, ona će prema tebi biti neprijatelj, mrzeće te i isprobaće svaki mogući način da te muči, ukloni i otme od Boga. To joj je cilj. Prestaneš li da slediš Boga, prema tebi neće biti toliko neprijateljski nastrojena. Naravno, i dalje će nastojati da te upropasti, iskvari, da se tobom poigrava i kontroliše te. Ako možeš da je obožavaš i slediš, onda će biti zadovoljna i neće te mučiti, ali, na kraju, s njom možeš jedino da budeš sahranjen. Niko ko obožava Sotonu nikad nema dobar kraj!

Sotonina priroda protivljenja Bogu nikada se neće promeniti. Zašto su oni koji su od Sotone, a koji su antihristi, toliko neprijateljski nastrojeni prema istini i prema Bogu? Recite Mi, koliko je samo zla njihova priroda-suština? Oni, bez izuzetka, ne prihvataju istinu, Božje delo, nijednu pozitivnu stvar niti ispravnu izreku i postupak. Ne samo da u svom srcu osećaju odbojnost i odbijaju da ih prihvate, već ujedno aktivno čine zlo kako bi se opirali Bogu i šire razne neosnovane glasine i laži kako bi osudili istinu i pozitivne stvari. Takvi zli ljudi takođe žele da verom u Boga zadobiju blagoslove; uvlače se u Božju kuću, ali budući da ni najmanje ne prihvataju istinu, bivaju otkriveni i uklonjeni. Na primer, prihvatanje orezivanja je pozitivna stvar. Kad normalni ljudi učine nešto pogrešno i budu orezani, oni će o sebi razmisliti. Ako je njihovo nedelo izazvano pogrešnim namerama ili iskvarenom naravi, oni će tragati za istinom da to razreše. Ako je njihovo nedelo nastalo zbog toga što im je kov loš i stvari nisu jasno videli, oni će takođe aktivno tražiti put da to reše, pronalazeći ljude dobrog kova koji shvataju istinu da im pomognu i usmeravaju ih. Ukratko, pod vođstvom i usmeravanjem svoje savesti i razuma, oni će se ispravno odnositi prema tome što ih orezuju. Međutim, kako se oni koji su đavoli odnose prema tome što ih orezuju? Sami đavoli su neprijateljski nastrojeni prema istini, ali se uz svoju zlu prirodu oni nipošto neće zaustaviti samo na neprijateljstvu; oni će istinu takođe osuđivati, opiraće joj se i na nju će huliti. Dakle, kad ih orezuju, oni energično pokušavaju da se raspravljaju i da sebe uzimaju u odbranu. Ne samo da istinu poriču, već ujedno napadaju i osuđuju one koji ih orezuju, pa čak raspredaju i ovakve priče: „Previše je teško verovati u boga! Oni među nama koji su lošeg kova i koji ne shvataju istinu naprosto će završiti tako što će biti izbačeni. Nije lako nastojati da živiš od božje kuće! Za ljude lošeg kova ne postoji put napred; ne možemo ništa da učinimo, osim da nas drugi muče. Koliko god da nas drugi gnjave, to naprosto moramo da istrpimo. Na šta, osim na sopstveni loš kov, možemo da svalimo krivicu? Ako ti je kov loš, u odnosu na druge si niži!” Ne samo da oni ne prihvataju orezivanje niti da o sebi razmišljaju i sebe spoznaju, već ne tragaju ni za načelima primene ili putem primene kako bi ovaj problem razrešili. Ako im je kov zaista loš, kako oni mogu da, na temelju svojih urođenih stanja, daju sve od sebe da dobro izvršavaju svoju dužnost i ponude svoju odanost? Da li bi na ovaj način razmišljali? Oni su neprijateljski nastrojeni prema istini, pa na ovaj način nipošto ne bi razmišljali. I ne samo to, intenziviraće stvari i prepuštaće se osudi i kleveti, pa će u svom srcu čak potajno proklinjati one koji ih orezuju: „Uf! Danas mi je zbog tebe neprijatno. Jednoga dana ću ti pokazati! Misliš li da mi je kov loš? Već godinama verujem u boga, dok ti veruješ tek nekoliko godina! Ne dopadam ti se? Jednoga dana ćeš snositi posledice, ima da umreš užasnom smrću!” Vidiš, kad ih orezuju, iako ništa ne govore, pa se čak i osmehuju, srce im kipti od ogorčenosti, mržnje i kleveta. Neki ljudi pokazuju svoju nespremnost da prihvate orezivanje, povremeno izgovarajući pritužbe, napadačke ili osuđujuće reči. Ne samo da su oni neprijateljski nastrojeni prema orezivanju, već takođe preuzimaju inicijativu da napadnu one koji ih orezuju, odbijajući da popuste pred onima koji to čine. Neke žene mogu biti sitne građe i, gledano spolja, mogu delovati prilično krhko, ali kad ih neko zaista orezuje, one se razbesne: „Verujući u boga sve ove godine tako mnogo sam istrpela – je li to bilo lako? Ne dopadam ti se? Pa, ja sam propovedala jevanđelje i pre nego što si ti rođen! Pokušavaš li da me maltretiraš samo zato što sam starija? Da ti kažem, to se neće dogoditi! Idi i raspitaj se – kome sam u celom svom životu ikada popustila?” Mogu li ljudi sa ovakvom naravi da prihvate istinu? Sasvim sigurno ne mogu. Ne samo da oni ne prihvataju da budu orezani, već i proklinju one koji ih orezuju. Zar nisu previše zlonamerni? Ljudi koji su đavoli i Sotone su prepredeni, ljigavi, varljivi i lukavi. Pošto se njihov stav prema istini ogleda u neprijateljstvu i napadanju, nakon što njihova zla dela budu razotkrivena i oni se suoče s uklanjanjem ili izbacivanjem, bez nade da će dobiti blagoslove, nipošto se neće tako lepo ponašati niti će biti pitomi, već će posegnuti za raznim sredstvima da pruže otpor. Neki izmišljaju laži, govoreći kako ih starešine i delatnici muče, podstičući druge da im stanu u odbranu, namerno ometajući crkveni rad. Drugi se pretvaraju da su pokorni, govoreći: „Kako god da se božja kuća prema meni ophodi, čak i ako budem poslat u grupu B ili uklonjen, svejedno ću i dalje izvršavati svoju dužnost. Odan sam bogu i nikada neću poreći ovaj put niti ću odustati od svoje dužnosti.” Ovaj čovek navlači masku kako bi ljude prevario, da bi delovalo kao da se pokajao, kao da može da prihvati i pokori se bez obzira na to kako se Božja kuća prema njemu odnosi, te da neće odustati od svoje dužnosti. Zapravo te obmanjuje i s tobom se poigrava. U sebi razmišlja: „Hm! Ti bi da me koristiš da pružam uslugu? Nema šanse! Kad ti izrazim svoju rešenost i kažem da sam spreman da izvršavam svoju dužnost, to je samo formalnost, samo vas zamajavam!” Gledano spolja, on deluje naročito pitomo i poslušno, navodeći ljude da pomisle da je spreman da izvršava dužnost. Ali, kad mu zaista organizuješ da vrši dužnost, on je površan, poseže za smicalicama i obmanjuje te, pa još nestane bez traga. Može proći i više od deset dana otkako mu je dodeljen zadatak, a neće biti nikakvog napretka. Neki ljudi su neuki i nemaju sposobnost raspoznavanja, pa će se pred ovim zbuniti, razmišljajući: „Bio je prilično iskren kad je to prihvatio, govoreći da je spreman da vrši svoju dužnost. Nije delovalo kao da laže. Kako to da ga sada nigde nema?” Dozvoli Mi da ti kažem istinu: on je samo jedan veliki prevarant, on je đavo. Kako oni koji su đavoli posmatraju vršenje dužnosti? Oni dužnost posmatraju tako kao da ih Božja kuća koristi da pružaju uslugu, kao da se njima poigrava. Ovo je mentalni stav onih koji su đavoli prema vršenju dužnosti. Šta je u tebi vredno da se iskoristi? U najboljem slučaju razumeš ponešto u određenoj profesiji. Ako Božja kuća ima potrebu za radom u toj oblasti, to u najboljem slučaju znači da si prikladan da vršiš tu dužnost. Činjenica da tvoje izvršavanje dužnosti služi za to da budeš procenjen i da ti se postave zahtevi predstavlja tvoje uzdizanje. Ako odbiješ i ne prihvatiš, ti onda ne ceniš dobrotu. Razum u toj meri ne dopire do onih koji su đavoli. Oni traže da izvršavaju dužnost, a kad im crkva uredi posao, oni su mišljenja da Božja kuća hoće da ih iskoristi. Ako zaista imaš određenu vrednost koja se u crkvi može iskoristiti, je li to za tebe srećna ili nesrećna okolnost? (Srećna okolnost.) Je li to za tebe loša sreća ili je blagoslov? (Blagoslov.) Zašto kažete da je blagoslov? (Mogućnost da se Bogu pružaju usluge jeste uzdizanje od Boga, pa je to, dakle, blagoslov.) Ovo moraš da shvatiš: pružanje usluga Bogu jeste uzdizanje od Boga. Šta označava uzdizanje? To znači da imaš to nešto profesionalne vrline koja se u radu Božje kuće može iskoristiti, što je prilika koju ti Bog pruža; to znači da ti je Bog pružio priliku da Mu pružaš usluge, priliku da postigneš spasenje i da je to osnovni uslov da bi bio blagosloven. Tek kad poseduješ ovaj osnovni uslov možeš da imaš priliku da prihvatiš istinu i da istinu primenjuješ korak po korak, i postigneš spasenje. Ako nemaš nikakva svojstva kojima možeš da se iskupiš, tada si u Božjoj kući beskoristan. Hoće li Božja kuća i dalje besplatno da brine o tebi? Ako u Božjoj kući za tebe nema dužnosti, u tom slučaju ti nedostaju odgovarajuće i opravdano sredstvo i osnovni uslov da očuvaš normalan odnos sa Bogom. Ako ni za jedan konkretan posao u Božjoj kući ne možeš da budeš iskorišćen, to znači da s Bogom nisi uspostavio nikakav odnos, a time da nemaš priliku da dođeš pred Boga, nikakvu priliku da prihvatiš bilo koji korak ili bilo koji period dela koje Bog obavlja kako bi spasao ljudski rod. Da li onda i dalje imaš priliku i uslove da postigneš spasenje? Dakle, ako se kaže da imaš vrednost koja se može iskoristiti, u svetu nevernika to možda zvuči neprijatno i možda reč „iskoristiti” tamo označava negativan pojam – međutim, u Božjoj kući moraš da pogledaš ko te iskorišćava. Kako ovo „korišćenje” treba tumačiti? Ako te Bog koristi, to dokazuje da još uvek imaš određenu vrednost i da i dalje Bogu možeš da pružaš usluge. Kad Bogu pružaš usluge, zar te Bog time ne uzdiže? (Da.) Ovim ti Bog pruža priliku, Bog te uzdiže. To je dobra stvar; to dokazuje da Bog prema tebi ima određeno poštovanje i da još uvek želi da ti pruži priliku. Dakle, da li je sramno da te Bog koristi? Je li to gubitak? Trpiš li gubitak jer si iskorišćen? Da li zbog toga gubiš svoj integritet ili dostojanstvo? Ne, zadobijaš znatno više. Ovim ti se pruža prilika da dođeš pred Boga da prihvatiš istinu i Božje spasenje. Ne trpiš nikakav gubitak; stičeš veliku prednost. Međutim, oni koji su reinkarnirani iz đavola to na ovaj način ne vide. Oni imaju zlu prirodu. Koliko god da ih Sotona iskorišćava i kvari, tome ne prigovaraju; time su prilično zadovoljni. Ako ih državni službenici iskorišćavaju, to smatraju srećnom okolnošću, uspehom. To ne raspoznaju, tome se ne protive, ne pružaju otpor niti to odbijaju. Ali u crkvi, ako budu unapređeni da vrše dužnost, oni to smatraju pružanjem usluge, smatraju da sebe prodaju i da ih crkva iskorišćava. Na primer, izvesna žena shvata ponešto o određenoj profesionalnoj veštini, pa crkva za nju uredi da obavi posao u ovoj oblasti. Ne samo da ona to ne može da prihvati od Boga, već u svom srcu oseća naročitu odbojnost: „Nastojiš da me iskoristiš? Dobro razmisli! Nisam toliko glupa! Već sam dovoljno proživela i niko me nikada nije iskoristio. Nije se još uvek rodila osoba koja bi mogla da me iskoristi!” Nema potrebe da se toliko uzbuđuješ. Ako si spreman da izvršavaš svoju dužnost, onda to prihvati od Boga i dobro izvršavaj svoju dužnost. Ako nisi spreman da izvršavaš svoju dužnost, onda napusti Božju kuću. Vrata Božje kuće su otvorena; u svakom trenutku možeš da je napustiš i da odeš kud god poželiš. Bog ljudima besplatno daruje istinu. Božje darovanje istine i Njegovo opskrbljivanje ljudi životom su svi besplatni. Da li ti je On zatražio ijedan dinar? (Ne.) Obavljaš tek neku sitnu dužnost, a ipak to doživljavaš kao da te Bog iskorišćava. Nije li ovo odsustvo savesti, znak da ne ceniš dobrotu koja ti je ukazana? Pa šta ako te Bog iskorišćava? Je li to pogrešno? Taj tvoj život ti je dao Bog. Zar Bog nije dostojan da te iskoristi? Zar nije podoban? Možeš li da se ponašaš umišljeno i moćno samo zato što razumeš ponešto o nekoj profesiji? Mora li Bog da ti podilazi, da te s poštovanjem preklinje, da ti stvari obećava, da te podržava i postavlja na presto – da li bi te to usrećilo? Ljudi bez normalne ljudskosti ne mogu ispravno da shvate pitanje izvršavanja dužnosti. Oni uvek govore: „Božja kuća me iskorišćava. Nisam budala; samo su budale spremne da ih bog iskorišćava!” Vidiš, ova misao je ujedno i izopačena i zla, i krajnje nerazumna! Kako se treba odnositi prema takvim ljudima? Lako je: ili ih uklonite ili ih rasporedite u grupu B, samo ih odstranite. Ako se toliko plašiš da ne budeš iskorišćen, zašto se i dalje čvrsto držiš Božje kuće i govoriš da želiš da vršiš dužnost? Zar to nije licemerje i obmanjivanje ljudi? Ako se plašiš da ne budeš iskorišćen, Božja kuća te neće nikad koristiti za vršenje dužnosti; Božja kuća ljudima ne nameće stvari. Sada je trenutak kad se svako raspoređuje prema svojoj vrsti. Ostaće svako ko je spreman da izvršava svoju dužnost; onaj koji nije voljan da vrši svoju dužnost treba što pre da ode iz crkve i da se više ne vraća. Božja kuća nikoga ne prisiljava. Božji izabrani narod jesu samo oni koji svojevoljno izvršavaju svoju dužnost. Oni koji nisu voljni da vrše svoju dužnost svi su Sotonine sluge, ovde su da ometaju crkveni rad. Neki ljudi bi želeli da vršenjem dužnosti zadobiju blagoslove, ali se istovremeno plaše da ne budu iskorišćeni. Jesu li to ljudi sa savešću i razumom? (Nisu.) Oni se uvek plaše da ne istrpe gubitke, uvek osećaju da ih Božja kuća iskorišćava, da trpe ogroman gubitak. Zar ovo nije neuspeh da prepoznaju šta je za njih dobro? Kakav si gubitak istrpeo? Ako nastojiš da svoje tehničke veštine razmeniš za istinu i za spasenje, kažem ti da tu razmenu ne možeš da obaviš; nisi dostojan, nisi podoban. Božje reči su život; one su najmoćnije oružje kako bi ljudski rod odbacio iskvarene naravi i oslobodio se Sotoninog uticaja. Jedino Božje reči, jedino istina, mogu da iskorene stari ljudski rod koji poseduje priroda-suštinu Sotone. Jedino Božji život, jedino istina, mogu ovom ljudskom rodu da omoguće da nastavi da opstaje i da okonča Sotoninu sudbinu. Božji život i istina su neprocenjiva blaga; nijedna materijalna stvar na svetu i ništa što ljudi smatraju dragocenim ne mogu se za njih razmeniti. Čak i ako ljudi ponude svoj život, on se za njih ne može razmeniti, a kamoli njihova oskudna tehnička veština. Istina nije na prodaju; Božja kuća ne prodaje istinu, ne prodaje život. Pa, šta ljudi treba da urade kako bi zadobili život? Samo prihvatanjem istine, pokoravanjem istini, nudeći svoju odanost i iskrenost Bogu i ispunjavanjem dužnosti stvorenog bića, oni mogu da zadobiju život.

Ljudi sa zlom suštinom Sotone imaju naročito zlonamerne naravi. Ne samo da oni ispoljavaju neprijateljstvo prema istini i istinu napadaju, već ujedno žele da korišćenjem sopstvenih jeresi i laži zamene istinu. Glavno ispoljavanje im je da mrze i napadaju svakoga ko ih orezuje ili razotkriva, zagorčavajući toj osobi život. Ova narav-suština je previše zla, zlonamernija od one kod bilo koje svirepe životinje. Iako tigrovi i lavovi imaju svirepu narav, kad nisu gladni odnosno kad im ne predstavljaš pretnju, oni te ignorišu i ne žele da ti naude. Međutim, đavoli su drugačiji. Čak i ako ih ignorišeš, dokle god predstavljaš opasnost po njihov status, oni te neće ostaviti na miru; preuzeće inicijativu da te napadnu – a tim pre će to učiniti ako ih razotkrivaš i orezuješ. Ne samo da oni nikad ne prihvataju da budu orezani, već odbijaju i da slušaju bilo kakve ispravne izreke ili predloge. Umesto toga smišljaju razne načine da se drugoj strani osvete kako bi poraz pretvorili u pobedu, stičući preimućstvo u svakoj borbi i nadmetanju, pretvarajući pasivnost u inicijativu. Pretpostavimo da u crkvi vidiš nekoga ko ne poštuje pravila, koga ne vezuju nikakva ograničenja, ko ne može da podnese da ga iko kritikuje ili naljuti, ne prihvata kad iko besedi o istini, opire se i raspravlja kad ga orezuju i mrzi i napada svakoga ko ga razotkriva – to je đavo. Pojedini ljudi u svom poslu naprave nekoliko grešaka, pa i pre nego što drugi uopšte počnu da ih zbog bilo čega kritikuju ili razotkrivaju, oni napadaju preventivno, iznalazeći svaki mogući način da smisle razloge ne bi li sebe opravdali i odbranili, navodeći da postoje razlozi i objašnjenja za njihov loš rad i da ga je neko sabotirao, nastojeći na sve načine da odgovornost svale na druge i da skinu sramotu sa svog imena. Naročito su osetljivi kad god neko besedi o svojim sopstvenim iskvarenim naravima i analizira ih, smatrajući da se to zapravo odnosi na njih same, pa nastoje da na svaki mogući način zaštite sopstveni ego i prikriju sopstvene greške, čak kritikujući i osuđujući one koji besede o istini. Takvi ljudi neće nipošto nikada priznati sopstvene greške niti će o sebi razmišljati, a još manje će se pokajati. Naprotiv, oni smišljaju svaki mogući način da sebe prikriju, da u tuđim očima budu savršeni ljudi i besprekorni pojedinci, ljudi koje drugi vide kao nepogrešive. Bilo da izgovore neki pogrešan izraz, upotrebe neku pogrešnu reč ili da u svom radu imaju neka odstupanja ili mane odnosno da razotkriju određene iskvarene naravi i namere koje drugi otkriju, oni osećaju da je to loš predznak, kao da će se nešto užasno dogoditi, da im život visi o koncu ili da se bliži kraj sveta. Zatim smišljaju razne načine da sebe opravdaju i odbrane; to im je instinktivna reakcija. Na sebe čak navlače određene maske, govoreći stvari koje odgovaraju ljudskim predstavama i uobraziljama, reči koje osvajaju ljudsko srce, kako bi ljude oko sebe prevarili. Naročito se plaše da će ljudi videti njihovo pravo lice, njihove nedostatke i mane i posebno se pribojavaju da će njihovo pravo stanje biti razotkriveno. Nikad ne priznaju da im je kov loš niti da imaju probleme u svojoj ljudskosti i, naravno, još manje priznaju greške koje su napravili ili iskvarene naravi koje su otkrili. Sve to dobro skrivaju u sebi, starajući se o tome da im ništa ne promakne. Njihov je cilj da zaštite sopstveni status i ugled, da u ljudskom srcu zauvek održe slavnu, besprekornu sliku o sebi samima, navodeći ljude na pomisao da u svojoj ljudskosti oni nemaju nikakve nedostatke, da vole istinu i ka njoj streme, da mogu da primenjuju istinu, da mogu da istrpe patnju i plate cenu, te da nemaju nikakve iskvarene naravi. Takvi ljudi su đavoli, a ne ljudi. Đavoli naprosto ne prihvataju istinu, pa još i smišljaju svaki mogući način da sebe predstave kao samo oličenje istine, pravi uzor savršenstva. Ovo je u isto vreme izopačeno i zlo, zar ne? Koliko god godina da veruju u Boga, sebe uvek predstavljaju kao savršene ljude, bez ikakvih nedostataka. Čak i ako su negativni, slabi ili imaju predstave, nikad se ne usuđuju da ih razotkriju, već ih drže u tajnosti. Kad ih neko razotkrije, tu osobu mrze i smišljaju razne načine da bi je mučili, istovremeno koristeći razne metode i načine da sliku o sebi poprave. Na primer, neki ljudi se uvek brane, govoreći neke zaluđujuće đavolske reči, namerno pretvarajući crno u belo i mešajući ispravno i pogrešno, kako bi zaludeli određene ljude bez sposobnosti raspoznavanja, čime menjaju ljudsku percepciju o sebi i ljude navode da preispitaju način na koji su ih okarakterisali. Takvi ljudi su pravi đavoli, bez trunčice ljudskosti. Koliko god da se đavoli lepo ponašaju, kakva god da su im gledišta o raznim stvarima, ukratko, budući da imaju zlu prirodu, oni će prema istini biti neprijateljski nastrojeni. Odnosno, iz dubine svog srca, oni nikada ne prihvataju istinu niti pozitivne stvari. Ne slušaju Božje reči niti Božje reči prihvataju; njihova priroda-suština je u tome da mrze Boga. Ma šta Bog rekao, oni osećaju odbojnost. Njihovu odbojnost možda ne možeš da otkriješ; gledano spolja, oni takođe prisustvuju okupljanjima i čitaju Božje reči, i ne iskazuju stav neprijateljstva prema svakoj istini. Ipak, kad se dogodi nešto što ne odgovara njihovim predstavama ili nešto što se tiče njihovih interesa, oni će osuđivati Boga, Božju kuću i istinu, osuđivaće i napadaće one koji streme ka istini, i osuđivaće svaku pozitivnu stvar – razotkriće svoju zlu prirodu. U tom trenutku ćeš otkriti da je njihova tvrdnja da su voljni da prihvate istinu samo obična maska; duboko u svom srcu, oni istinu preziru, gade je se i nimalo je ne prihvataju. Međutim, pošto su dobri u prerušavanju, polazi im za rukom da neke ljude obmanu, baš poput fariseja.

U onima koji su reinkarnirani iz đavola ne postoji ništa osim neprijateljstva prema istini, osude istine i napadanja istine; uz takav mentalni stav, njima je nemoguće da prihvate istinu. Kad je reč o radnim aranžmanima Božje kuće, oni ih samo ovlaš naglas pročitaju kako bi ih drugi čuli, a zatim tu stvar smatraju završenom. Kad je reč o izvršavanju stvarnog posla, oni uopšte ne postupaju shodno načelima koja se zahtevaju u radnim aranžmanima, već naprotiv prema sopstvenoj volji, prema sopstvenim predstavama i uobraziljama. Čak će sprovoditi samo one radne aranžmane koji idu u prilog njihovom statusu i ugledu; ako ti radni aranžmani ne koriste njihovoj slavi, dobitku i statusu, oni ih neće sprovoditi makar i da poseduju kov da to učine. Zašto je to tako? Zato što kad radni aranžmani budu sprovedeni, ljudi će znati da je to učinila Božja kuća i zahvaljivaće jedino Bogu, a ne njima; ljudi će smatrati da Bog voli čoveka, a neće smatrati da ovi pojedinci imaju ikakve zasluge, što znači da oni neće zadobiti nikakav ugled, status niti ikakve povlastice. Ovo je jedan razlog. Drugi razlog je u tome što, budući da imaju prirodu koja je neprijateljski nastrojena prema istini, đavoli neće činiti ništa što je u skladu sa istina-načelima, već će radije postupati shodno sopstvenim ambicijama, željama i instinktima. Koji su Sotonini instinkti? Da čini zlo i opire se Bogu, da prekida Božje delo i da ljude navodi da se od Boga udalje, da Boga izdaju, a da njega obožavaju. Cilj Sotoninog dolaska u crkvu je u tome da ometa i uništava crkveni rad. On će učiniti bilo šta što u crkveni rad može da unese haos i ometanje. Čak i ako u tome nema nikakve koristi za njegov status ili ugled, sve dok time može da se prekida crkveni rad, da se on ometa i nanosi mu se šteta, njegov cilj je ostvaren. Na primer, Božja kuća nalaže crkvama na svim lokacijama da svakog meseca tačno i istinito prijavljuju broj ljudi koji su zadobijeni propovedanjem jevanđelja. Mogu li oni to pošteno da urade? Ne, oni će smišljati svaki mogući način da varaju i prijavljuju lažne brojeve, prijavljujući ovog meseca dodatnih stotinu ljudi, sledećeg meseca dodatnih dvesta ljudi, pa ako to niko ne otkrije, prijaviće još nekoliko stotina ljudi više. Oni nikada ne postupaju u skladu sa radnim aranžmanima i sa kakvim god problemima da se suoče, ne tragaju za istina-načelima; u načinu na koji se vladaju ili postupaju nemaju nikakvih moralnih granica. Oni su đavoli. Kako god da se besedi o istini, oni je neće prihvatiti. Savest im je lišena svakog osećanja; oni su stvorenja bez savesti. Radnim aranžmanima Božje kuće se propisuju načela za raspodelu knjiga Božjih reči – ko treba da ih dobije, a ko ne. Mogu li oni da postupaju prema ovim načelima? (Ne.) Radnim aranžmanima se propisuje koliko je ljudi neophodno za osnivanje crkve, koliko crkava sačinjava okrug, koliko okruga sačinjava region i koji su uslovi i načela za postavljanje starešina na svim nivoima. Mogu li oni da postupaju prema ovim načelima? (Ne.) Oni neće uraditi nijedan posao koji je od koristi radu Božje kuće odnosno život-ulasku braće i sestara. U sebi razmišljaju: „Ako ovaj posao za tebe uradim dobro, pa sva braća i sestre ostvare rast u životu i raspoznaju me, hoću li i dalje moći da održim svoje uporište i da zadržim svoj status? Zbog tebe se zasigurno neću zamarati! Radiću stvari nasumično. Božja kuća nalaže da pedeset ljudi oformi crkvu, ali ću ja insistirati na osamdeset ili devedeset ljudi. A kad je reč o tome kako se biraju starešine, to će zavisiti od toga šta meni ide u prilog. Ako mi izabrani crkveni starešina nije po ukusu, u tom slučaju ću imenovati nekog ko me sluša i ko mi se povinuje.” Uz njih koji rade na ovaj način, može li da nastane normalan crkveni život? Biće potrebna večnost. Bez normalnog crkvenog života, mogu li braća i sestre da ostvare brz rast u život-ulasku? Mogu li novi vernici da brzo uspostave temelj? (Ne.) Drugim rečima, te lažne starešine i antihristi koji su đavoli neće uraditi ništa što je od koristi život-ulasku braće i sestara. Vidiš ih kako se nečim prilično energično bave, međutim, šta oni rade? Rade jedino stvari zarad sopstvene slave, dobiti i statusa. Rade sve ono što požele dokle god im je to od koristi, dajući sebi odrešene ruke. Kakve god ambicije i želje da imaju, ostvariće ih u punom obimu kad sebi obezbede vlast; tu priliku neće nipošto ispustiti. A kad je reč o crkvenom životu, život-ulasku braće i sestara, crkvenom poretku i o tome da li rad na jevanđelju Božje kuće i rad u drugim oblastima napreduje ili se glatko odvija – ništa od toga ih se ne tiče. Na primer, ako im se kaže kako i kome crkva treba da raspodeljuje knjige, oni razmišljaju: „Nema potrebe za ovolikom strogoćom. Naprosto ću ih raspodeljivati onako kako ja hoću i to je to.” Kad ih upitaju da li je bezbedno mesto na kome crkva čuva knjige, oni kažu: „Koga je briga je li bezbedno ili nije? U svakom slučaju imamo mesto za čuvanje knjiga, pa je to u redu.” Vidiš, u odnosu na politike koje dolaze sa viših instanci oni imaju svoje protivmere. Ne sprovode nikakve radne aranžmane niti konkretna načela primene koje su dobili od Božje kuće; umesto toga, postupaju shodno sopstvenim zamislima i metodama. Nije li ovo nastojanje da istinu zamene sopstvenim postupcima? Padnu li u ruke takvih đavola, pripadnici Božjeg izabranog naroda će patiti – đavoli će raditi šta im se prohte i svi će morati da ih slušaju, baš kao da su oni razbojnički poglavari, lokalni tirani, gospodari ili carevi. Pripadnicima Božjeg izabranog naroda biće nemoguće da imaju normalan crkveni život, biće im nemoguće da brzo uspostave temelj na istinitom putu i nemoguće da u raznim istinama ostvare brz napredak. Ti đavoli neće učiniti ni jednu jedinu dobru stvar. Gde god da crkva trpi ometanja od strane zlih ljudi i antihrista i u njoj nastaje haos, to dokazuje da su starešine te crkve nesposobne da izvršavaju stvarni posao i da su obične marionete. I pre nego što uspostave temelj, braću i sestre koji su novi u veri antihristi zaluđuju, a crkveni život takođe dospeva u stanje haosa. Sve to je izazvano činjenicom da lažne starešine ne rade stvarni posao. Da li je moguće da lažne starešine nemaju vremena da obavljaju stvarni posao? (Ne.) Da žele da obavljaju ovaj suštinski važan posao, imali bi i više nego dovoljno vremena, ali ga oni naprosto ne obavljaju. Ovim se razotkriva zla priroda đavola. Za đavole nema većeg straha od činjenice da se crkva ne nalazi u stanju haosa, dok priželjkuju da ona postane krajnje haotična, dok žude da crkveni rad dospe u stanje haosa i stagnacije i dok se nadaju da će svi pripadnici crkve biti poslušni zlim ljudima i antihristima i da će ih antihristi, zli ljudi i đavoli zaluđivati, te da ovi neće slediti Boga. Upravo bi to oni želeli i bili bi srećni i zadovoljni. Kad braća i sestre imaju normalan crkveni život, kad mogu normalno da jedu i piju Božje reči i da u zajedništvu razgovaraju o istini, i kad pri svakom učešću u crvenom životu mogu nešto da zadobiju, ovi pojedinci se zbog toga osećaju neprijatno. Jer ako stalno nešto zadobijaju i u životu postepeno rastu, ljudi će te pojedince raspoznati i odbaciti, pa će ovi izgubiti svoj status, a to je ishod koji ne žele da vide. Oni smatraju da što je crkva u većem haosu, veće su im mogućnosti da pokažu svoje talente, imaju više prostora da svoje talente iskoriste, da mogu više da budu u svom elementu i da u haosu traže pobedu. Ovo je zaista đavolja smicalica! Tamo gde su đavoli prisutni, ne mogu se sprovesti nijedno istina-načelo ni konkretan radni aranžman. Braća i sestre ne mogu da čitaju radne aranžmane i nemaju put u izvršavanju svoje dužnosti. Kad u crkvi nastane haos, ove lažne starešine i antihristi koji su đavoli to naprosto ne rešavaju, nego se čak potajno raduju. Čak smišljaju svaki mogući način da izazovu neku nevolju, imenujući kao starešinu još jednog đavola ili antihrista, što u crkvi dovodi do još većeg haosa; zbog toga su još srećniji. Nije li ovo istovetno načinu na koji velika crvena aždaja radi stvari? Velika crvena aždaja ljudima ne dozvoljava da veruju u Boga, da Boga slede ili da izvršavaju svoju dužnost; ljudima dozvoljava jedino da slušaju Partiju i da slede Partiju. Mogu da jedu, piju, vesele se i počine bilo koji zločin; kakav god zločin da počine, ona ih ne ograničava. U društvu ima mnogo lokalnih siledžija, huligana i prostitutki; ljudi žive u grehu i prepuštaju se zadovoljstvima greha, pa stoga nikoga nije briga za nacionalne poslove i niko ne istražuje koliko zla je iza kulisa KPK učinila. To nazivamo skretanjem pažnje. Tokom mnogih godina svoje vladavine u Kini, najdelotvornija taktika velike crvene aždaje bila je u tome da iz raznih zemalja u Kinu uvede razne zle trendove i zle misli i gledišta. Nakon toga, Kinezi su se u pogledu seksa potpuno oslobodili, um im se otvorio, a otvorio se i način na koji o seksu razgovaraju. Po ceo dan razmišljaju o ovim stvarima. U šta se pretvorio život običnih ljudi? Vrti se oko hrane i seksa, njihovih prirodnih želja. Svi obični ljudi su zarobljeni u takvom začaranom krugu, pa im opada budnost prema politici i vladarima, neosetljivi su na politiku i na vladare i više ih za njih nije briga. Kao i kod zavisnika od opijuma, moć njihove volje opada. Muškarci više nemaju ambiciju da grade karijeru, a žene više nemaju želju da budu dobre supruge ili brižne majke. Ljudi ne idu pravim putem niti se bave poštenim poslom. Niko ne učestvuje u politici i svi su potpuno potčinjeni velikoj crvenoj aždaji. Na taj način se režim velike crvene aždaje učvršćuje, jer je takvim ljudima lako vladati. Šta znači izraz „lako je vladati”? On znači da koliko god da velika crvena aždaja tlači obične ljude, oni nemaju nikakve primedbe i to moraju da istrpe. Nije li to upravo efekat koji je sada postignut? (Jeste.) Pogledajte kineske filmove ili video-priloge na internetu; osamdeset ili devedeset odsto njih je o seksualnoj želji ili o odnosima između muškaraca i žena. To na ljude užasno utiče; ne štite se deca ni maloletnici. Zapadnjaci u tom smislu imaju stroge propise; oni štite decu i maloletnike i za njih imaju uspostavljene preventivne mere. Kineska omladina danas odrasta u takvom društvenom okruženju. U najranijem uzrastu, um im je zatrpan stvarima poput romantike, ljubavi, seksa i braka. To je zastrašujuće! Bude li ljudski rod živeo u takvom društvenom kontekstu, pa kroz uslovljavanje i obrazovanje od strane društvenog okruženja Sotona do izopačenosti iskvari normalne fiziološke potrebe ljudskog roda, onda će ljudsko srce biti rđavo i izopačeno. Jedno od ispoljavanja rđavosti i izopačenosti jeste u tome da ljudi povodom toga nemaju osećaj stida odnosno da je u tom smislu opalo njihovo merilo za osećaj stida. Budući da imaju savest i razum, neki ljudi u svom srcu imaju granicu koju neće preći; to je maleni osećaj stida koji njihova oskudna savest i razum mogu da postignu. Međutim, nakon što počnu da veruju u Boga, ti ljudi i dalje nose senke i belege odrastanja u tom društvenom kontekstu. Sve do danas, neki ih se postepeno oslobađaju, dok drugi u toj senci i dalje žive i iz nje nisu izašli. Kad su u pitanju ljudi koji odrastaju u takvom društvenom okruženju i sredini, njihova unutrašnja želja za pozitivnim stvarima, za pravdom, kao i njihova odlučnost, rešenost ili čežnja da idu ispravnim putem bivaju u određenoj meri razoreni. Šta znači „razoreni”? To znači da su, budući da su uslovljavani i obrazovani od strane takvog društvenog okruženja, rešenost, istrajnost i snaga volje takvih ljudi da žude za pozitivnim stvarima i da streme ka svetlosti i pravdi veoma slabi; oni ne mogu da izdrže nikakve oluje, nikakve prepreke niti ikakve poraze. Nalik ljudima koji su pušili opijum; čak i ako prestanu, šteta od te droge se tu ne zaustavlja. Kad se suoče sa preprekama ili neuspesima, kad se osećaju obeshrabreno ili negativno, mogu tome da se vrate i da ponovo koriste opijum kako bi umrtvili svoj um i pobegli od raznih teškoća u životu. Odnosno, nemoguće im je da jednom zasvagda prekinu svoju zavisnost od droge; na svom putu će se tome vraćati, vraćaće se svojim starim navikama i koristiće isti metod za rešavanje raznih problema u životu. Ti ljudi koji su odrasli u tako zlom društvenom okruženju i sredini primili su brojne jeresi i laži od Sotone, i one su se duboko ukorenile u njihovom srcu. Njihova je volja da streme ka istini i dalje veoma krhka i ne mogu da izdrže zaluđivanje i namamljivanje sotonskih zlih sila, kao ni njihovih raznih iskušenja. Drugim rečima, iako ovi ljudi slede Boga, njihov pogled na život, njihov sistem vrednosti, njihov pogled na ljubav i njihov pogled na sreću svi redom su pod dubokim uticajem i uslovljavanjem zlih trendova, pa su tim stvarima čak vezani i okovani. Neki i dalje žele da teže srećnom braku, svetu udvoje i da se vrate svetovnim zlim trendovima kako bi se prepustili seksualnoj želji. Vrlo lako će se desiti da ovi ljudi nanovo budu prožeti tim zlim mislima i gledištima ili da dospeju pod njihovu kontrolu. Posebno kad vide neke filmove o ljubavi i braku, ljudima srce oslabi, zavide nevernicima koji žive u braku i ljubavi i uživaju u životu, pa gube želju da streme ka istini i da izvršavaju svoju dužnost. Ovo je vrlo zastrašujuća stvar. Iz ovih stvarnih situacija može se videti da nijedan čovek, iako je prošao kroz brojne teškoće kako bi sve do danas sledio Boga, i dalje nije bezbedan. Možda osećaš da si u stremljenje ka istini, u prihvatanje istine i primenu istine već uložio svu svoju snagu, ali posledice Sotoninog pustošenja čoveka u tebi i dalje nisu iskorenjene, pa si još uvek u velikoj opasnosti.

Hajde da nastavimo razgovor u zajedništvu o zlim ispoljavanjima đavola. Zla ispoljavanja đavola su previše brojna; moglo bi se reći da su sveprisutna – pronaći ćete ih u svakoj grupi ljudi. Razna zla ispoljavanja đavola mi procenjujemo prvenstveno shodno istini kako bismo okarakterisali njihovu zlu suštinu. To je najprecizniji način. Sudeći prema raznim stavovima koje đavoli imaju prema istini – da su prema njoj neprijateljski nastrojeni, da je napadaju i da nastoje da je zamene – priroda-suština ovog tipa čoveka jeste zla suština, suština đavola. Oni se nikada neće promeniti, jer nikada ne prihvataju istinu i istinu nikada ne posmatraju kao pozitivnu stvar. Zašto istinu ne posmatraju kao pozitivnu stvar? Zato što nemaju ljudskost i zato što su đavoli; oni ne mogu da prihvate istinu i nemaju sposobnost za prihvatanje istine, niti imaju ikakvu potrebu da prihvate istinu. Pa, koja je onda njihova potreba? Da rade zle stvari, stvari koje su antagonističke prema Bogu i prema istini, i stvari kojima se napada i zamenjuje istina. To je njihova misija i to im nalaže njihova priroda-suština. Prema tome, takvi ljudi se na kraju mogu jedino ukloniti iz crkve. U Božjoj kući za njih nema mesta, niti ikakvih dužnosti koje bi oni izvršavali. Božja kuća za njima nema nikakvu potrebu. Oni koji u Božjoj kući iskreno izvršavaju svoju dužnost, bez obzira na to da li istinu vole ili je ne vole, makar su subjektivno spremni da prihvate istinu, nisu neprijateljski nastrojeni prema istini, nikada neće poricati istinu i nikada Boga neće osuđivati, neće Ga napadati niti će na Njega huliti. Naravno, oni takođe neće namerno izgovarati nikakve izjave niti se prepuštati ikakvim ponašanjima ili postupcima kojima se zamenjuje istina. Zla ispoljavanja Sotone i đavola – neprijateljstvo prema istini, napadanje istine i zamena istine – dovoljna su da dokažu da Sotona ima zlu suštinu; oni ne mogu da ostanu u crkvi. Kako pripadnici Božjeg izabranog naroda sve više budu shvatali istinu i kako većina ljudi bude zadobijala sposobnost raspoznavanja raznih vrsta ljudi koji imaju odbojnost i neprijateljstvo prema istini, priroda-suština onih koji su đavoli sve jasnije će se razotkrivati i ljudi će je sve jasnije i tačnije prepoznavati i raspoznavati. Stoga će ostali sve više odbijati ove ljude, a oni će sve manje biti u stanju da se sa drugima prijateljski slažu i skladno sarađuju. U tom slučaju, na kraju, oni mogu samo da budu postupno uklonjeni. Da li ste spremni da vidite uklanjanje takvih ljudi? (Da.) Njihovo postupno uklanjanje je dobra stvar. Kao prvo, to dokazuje da je većina pripadnika Božjeg izabranog naroda stekla veći rast i da raspoznaje one koji su đavoli, da ih više ne smatra Božjim vernicima niti braćom i sestrama. Kao drugo, sve više se razotkrivaju stvari koje čine oni koji su đavoli. Ljudi razotkrivaju njihovu priroda-suštinu i svi vide da nisu podobni čak ni da pružaju usluge; u crkvi jedino izazivaju prekide i ometanja i nemaju nikakvo pozitivno dejstvo. Kad jednom budu uklonjeni i izbačeni, crkveni rad normalno napreduje. Oni koji su đavoli nemaju ljudskost; gori su od zveri. Pojedine zveri umeju da slušaju svoje gospodare, marljivo rade i svojim gospodarima ne prave probleme. Zveri imaju nekakav razum, ali đavoli to ne mogu da postignu. Ako ih koristiš da vrše dužnost, svejedno moraš da organizuješ da ih nekoliko ljudi nadzire. Kad bi mogli poslušno da pružaju usluge, to bi bilo prihvatljivo, ali oni neće pružati uslugu kako treba. Čak i ako ih nadzireš, uvek će biti trenutaka kad nećeš moći da ih posmatraš. Ako i na trenutak s njih skreneš pogled ili neku stvar previdiš, đavoli će taj propust iskoristiti i izazvaće haos i nevolju crkvenom radu. Da bi njih nadgledao koristiš nekoliko ljudi, a na kraju ti je potrebno još nekoliko ljudi da počisti nered koji su oni napravili. Osetićeš da to što ih koristiš za izvršavanje dužnosti izaziva prevelik gubitak, da toga nije vredno, te da je previše zamorno i izluđujuće da ih koristiš. Posmatrati njih kako rade isto je kao da posmatraš zveri kako rade; nikada ne mogu da urade ono što normalni ljudi mogu. Na kraju ćeš ih prozreti: takvi ljudi su zveri, oni su đavoli; nikada se neće promeniti. Zveri i đavoli neće nikada prihvatiti istinu. Tu stvar konačno jasno uviđaš i naposletku odlučuješ da đavole više nećeš koristiti i odstranjuješ ih. Mogu li zveri i đavoli da postanu ljudi? To je nemoguće. Nemoguće je naterati veliku crvenu aždaju da odloži mesarski nož; njena priroda je priroda đavola – ona ubija ljude a da ni okom ne trepne. Đavoli i Sotona su od iste sorte. Način na koji posmatraš veliku crvenu aždaju je isti onaj na koji treba da posmatraš ove zveri i đavole; to je ispravno. Ako đavole posmatraš drugačije od načina na koji posmatraš Sotonu i veliku crvenu aždaju, to dokazuje da i dalje temeljno ne razumeš suštinu đavola; ako se prema njima i dalje ophodiš kao da su ljudi, veruješ da imaju ljudskost, da imaju neke osobine vredne pohvale i da i dalje mogu da se iskupe, pa im još uvek pružaš prilike, u tom slučaju si neuk, ponovo si naseo na njihovu prevaru i za to ćeš morati da platiš cenu. Kako bi izbegao da nasedneš na njihovu prevaru, moraš temeljno da ukloniš đavole. Bez imalo milosti! U redu, to bi bilo sve u današnjem razgovoru u zajedništvu o zlim ispoljavanjima đavola. Doviđenja!
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Kako stremiti ka istini (16)

Sadržina našeg nedavnog razgovora u zajedništvu odnosila se na raspoznavanje različitih tipova ljudi – na pravljenje razlike između njihovih različitih kategorija i klasifikacija na temelju njihovog porekla, a zatim i na raspoznavanje suštine raznih tipova ljudi na osnovu raznolikosti njihovih ispoljavanja u stvarnom životu. Sticanje sposobnosti raspoznavanja raznih tipova ljudi je korisno u pogledu činjenice kako da se prema njima ispravno ophodiš i kako da se ispravno ophodiš prema sebi, zar ne? (Jeste.) Zar razgovorom u zajedništvu o ovim stvarima nisu takođe razrešene pređašnje ljudske predstave i uobrazilje o onima koji veruju u Boga? Na primer, mnogi ljudi su se prema svim vernicima nekada ophodili kao prema braći i sestrama. Dokle god je neko bio u crkvi, sve dok je u izvršavanju svoje dužnosti bio pun elana, ma koliko zla da je on počinio, koliko god da mu je bila užasna ljudskost odnosno koliko god da mu je bila nadmena, lukava ili lažljiva narav, ti ljudi su se prema njemu tada ophodili kao da je brat i sestra i pomagali su mu s ljubavlju. Imaju li takvi ljudi sposobnost raspoznavanja? (Ne.) Tokom nekoliko proteklih godina zalivanja i hranjenja, vaša su se gledišta značajno promenila, zar ne? (Jesu.) Sada kad su vam se gledišta promenila, zar niste relativno principijelni u ophođenju prema raznim tipovima ljudi? (Jesmo.) Zar vaša gledišta i vaši stavovi prema različitim tipovima ljudi nisu drugačiji nego ranije? (Da, drugačiji su.) Pre besede o ovim pitanjima, ljudi nisu imali nikakvu sposobnost raspoznavanja raznih tipova ljudi, smatrajući da je neko dobra osoba sve dok veruje u Boga, da je pripadnik Božje kuće, pa su čak i oni sa lošom ljudskošću smatrani ljudima koje Bog namerava da spase. Posmatrajući to sada, da li je to slučaj? (Nije.) To sada nije slučaj. Dakle, posmatrajući to sada, ima li više dobrih ili loših ljudi? (Mislim da ima više loših ljudi. Ranije sam mnoge ljude posmatrao kao prilično dobre, ali na osnovu Božje besede i na osnovu povezivanja te besede sa ispoljavanjima raznih tipova ljudi, smatram da ima više loših ljudi.) Ranije ste, u najboljem slučaju, imali određenu sposobnost raspoznavanja onih koji su očigledno bezvernici, oportunisti, zli duhovi, prljavi demoni i onih koji bi mogli da izazovu očite prekide i ometanja, znajući da oni nisu dobri ljudi niti da su braća i sestre. Sada, kroz takvu besedu, osim što ste u stanju da raspoznate one sa očiglednim ispoljavanjima, zar u osnovi niste u stanju da sve ljude raspoznajete na osnovu njihovih otkrivanja i ispoljavanja? (Jesmo.) Dakle, nakon takve besede, kad ponovo dolazite u kontakt s ljudima, zar osećaj nije drugačiji nego ranije? (Pomalo je drugačiji. Kad sada dolazim u kontakt s ljudima, usredsređujem se na posmatranje njihovih otkrivanja i na to koja gledišta izražavaju kad se susreću sa stvarima, kako bih procenio jesu li oni reinkarnirani iz ljudi, životinja ili đavola. Počeo sam da se usredsređujem na raspoznavanje ljudi na osnovu njihove suštine i klasifikacije.) To znači da ste naučili da raspoznajete ljude. Možete li onda da raspoznate sebe? (Pomalo.) Ukratko, razgovor u zajedništvu o ovoj temi je koristan za raspoznavanje ljudi. On može da vam pomogne da raspoznate ponašanja i gledišta raznih tipova ljudi i da prozrete suštinu tih ljudi. Na taj način, prema raznim tipovima ljudi ćete se ophoditi u skladu sa načelima, a pri susretu sa nekim posebnim ljudima, događajima ili stvarima, prema njima se nećete odnositi na osnovu predstava i uobrazilja, i moći ćete da dokučite neka osnovna načela za rešavanje problema, čime ćete praviti manje gluposti. Na primer, kad biste ranije viđali neke ljude koji se nenormalno ponašaju ili imaju izopačene misli i gledišta, možda biste pomislili da su takvi ljudi lošeg kova i da nemaju sposobnost shvatanja odnosno da su čuli samo nekoliko propovedi i da im je temelj previše plitak, pa da stoga treba da se potrudite da ih malo više zalivate i da im više pomognete. Sada, kroz razgovor u zajedništvu, pošto ste stekli sposobnost raspoznavanja onih koji su reinkarnirani iz životinja i onih koji su reinkarnirani iz đavola, napustićete te pređašnje glupe postupke i više se nećete baviti zadacima koji ne donose rezultate. Dakle, možete li prema ljudima da se ophodite u skladu sa istina-načelima? (Da, možemo donekle.) Hoće li u vašem praktičnom postupanju biti odstupanja? (Ako suštinu nekog čoveka ne mogu tačno da prosudim, moglo bi da dođe do odstupanja u mom praktičnom postupanju.) U kojim okolnostima bi moglo da dođe do odstupanja u vašem praktičnom postupanju? Pretpostavimo da spoljašnje ponašanje tog čoveka u velikoj meri odgovara predstavama većine ljudi – on može da plati cenu i da sve napusti, često govori ispravne stvari i neretko daje milostinju i drugima pomaže – u smislu ljudskosti, ovaj čovek se smatra dobrim, ali, istovremeno, on naprosto nije normalan i često ispoljava neka ekstremna ponašanja i pokazuje neka natprirodna ispoljavanja – da li biste bili u stanju da takvog čoveka raspoznate? Znate li kako da se prema njemu ophodite? (Samo zahvaljujući Božjoj besedi od prošlog puta znam da je takav čovek jedan od onih koji su reinkarnirani iz đavola.) Njegovu suštinu možeš da okarakterišeš kao đavolsku i tu činjenicu možeš da prozreš, no, da li možeš da odrediš koji je odgovarajući način da se prema njemu ophodiš na osnovu njegovih ispoljavanja u svakodnevnom životu i na osnovu njegovog trenutnog stanja? To obuhvata načela za ophođenje prema ljudima. Dakle, koji je odgovarajući način ophođenja prema ovom tipu čoveka? Ako je stanje njegovog života u osnovi normalno, on nije izazivao ometanja crkvenom radu i nije druge ometao, onda se prema njemu ophodi ispravno – ako može da pruža usluge, dozvoli mu da to čini; ako to ne može i drugima je izazivao ometanja, i većina ljudi je prozrela njegova ispoljavanja i otkrivanja i može da odredi da je njegova suština đavolska, onda nije kasno da s njim postupiš tako što ćeš ga odstraniti. Zar ovo nije načelo? (Jeste.) To je načelo; u svom srcu moraš da budeš načisto s tim. Bez obzira na to kako se s njim postupa kasnije, trenutak mora biti odgovarajući. Pretpostavimo da ga ti prozreš, ali većina ljudi s njim nije bila u kontaktu, a kamoli da ga je prozrela. Ako ga tada direktno okarakterišeš i s njim postupaš bez besede o istini i bez objašnjenja kako da se on raspozna, onda je to ishitreno. I pretpostavimo da nakon što prozreš njegovu suštinu, ti prema njemu počneš da osećaš odbojnost, pa zatim iznalaziš prilike da ga orezuješ ili ga svojim rečima i postupcima uvek napadaš, kao i onda kad besediš o istini – je li to dobar način postupanja? (Nije.) Zašto nije? (Zato što ako se prema njemu ophodimo na ovaj način, većina ljudi neće znati šta se dešava i stvari bi mogla čak pogrešno da razume. Suština tog čoveka se mora otkriti i ogoliti kroz činjenice i tek onda kad ga ljudi raspoznaju biće odgovarajući trenutak da se on razotkrije i analizira odnosno da bude orezan – tada će svi razumeti. Ako taj čovek nije neko ko stremi ka istini, ali ne izaziva ometanja i može i dalje da pruža neke usluge, u tom slučaju treba da mu dozvolimo da pruža usluge. Ako znamo da on nije neko ko stremi ka istini, a ipak ga neprekidno orezujemo, to će se odraziti na obavljanje njegove dužnosti.) Takav način postupanja nije u skladu sa načelima. Pri ophođenju prema onima reinkarniranim iz đavola i onima reinkarniranim iz životinja, čak i ako si, kroz kontakt ili posmatranje u dugom vremenskom periodu, prozreo njihovu suštinu, treba da pokažeš malo mudrosti i da se prema njima ophodiš shodno načelima. U redu je pokazivati mudrost, ali ne smete da kršite načela. Postoji mnogo pojedinosti koje se odnose na ophođenje prema takvim ljudima u skladu sa načelima. Jedna od njih je i ta da čak i ako jasno vidiš da su to ljudi koji imaju odbojnost prema istini, čija je suština đavolska, ne smeš stalno da im pronalaziš mane, da cepidlačiš kako bi ih orezivao niti da ih na svakom koraku razotkrivaš. Oni neće znati šta se dešava; biće im nejasno i neće znati zašto ih orezuješ i napadaš. Takvo postupanje će se odraziti čak i na njihovo obavljanje dužnosti. Makar i da time što radiš ili kažeš u očima drugih ne činiš ništa pogrešno, takvo postupanje ne samo da ne daje rezultate nego čak dovodi do štetnih posledica i nije u skladu sa istina-načelima. Stoga, bez obzira na to s kojim tipom čoveka imaš posla, prema njemu treba da se ophodiš u skladu sa načelima i nepristrasno; nemoj da postupaš na osnovu sopstvenog osećanja. U redu je pokazati malo mudrosti, ali prema tom čoveku moraš da se ophodiš u skladu sa načelima. Takvim se postupanjem, s jedne strane, pridržavaš reda i poštuješ pravila, i manje je verovatno da ćeš izazvati prekide; s druge strane, to takođe dokazuje da imaš bogobojažljivo srce, da ne postupaš nekontrolisano čineći nedela, te da stvari ne obavljaš samovoljno ili nesmotreno shodno sopstvenim namerama. U svom ophođenju prema svakom tipu čoveka, nužno je da imate načela. Bilo da su to đavoli, životinje ili ljudi, prema njima morate da se ophodite u skladu sa načelima. Morate biti u stanju da ove tipove ljudi raspoznate i da dokučite načela za ophođenje prema ljudima. Kad je reč o ovoj stvari, ne treba da imate izopačeno shvatanje, zar ne? (Tako je.) Ne činite ništa što ima prekidajući karakter. Budeš li radio išta što izaziva prekide ili ometanja, onda si previše glup; to nije ono što čovek treba da radi. Je li to jasno? (Jasno je.)

Prethodno smo u zajedništvu razgovarali o ispoljavanjima suština onih koji su reinkarnirani iz životinja i onih koji su reinkarnirani iz đavola, koji pripadaju dvema različitim klasifikacijama. To je ljudima pomoglo da vide da se, iako svi tipovi ljudi imaju ljudski izgled, razlike u njihovoj suštini i njihovoj klasifikaciji mogu raspoznati kroz različite stavove koje oni imaju prema istini. Kakav god da je spoljašnji izgled nekog čoveka – možda neko ima skladne crte lice, deluje prilično prefinjeno i dobrodušno odnosno deluje obrazovano, lepo vaspitano, poseduje status i gracioznost, pa čak izgleda kao da ima dostojanstvo, da je prilično velika, a ne obična osoba – ništa od toga nije osnova da se okarakteriše njegova suština. Kako god da on izgleda, da li je visok ili nizak, debeo ili mršav, koja mu je boja kože odnosno da li je u životu bogat ili siromašan, ništa od toga ne može da pokaže kakva mu je zaista suština. Karakterizacija čovekove suštine se ne može zasnivati na merilima ljudske tradicionalne kulture ili na izrekama o moralnom vladanju, niti se ona može zasnivati na parolama ili čuvenim izrekama poznatih ljudi koje su kroz istoriju ljudi rezimirali ili na zaluđujućim izjavama vladajućih partija. Pa, na čemu onda treba da se zasniva? Da bi procenjivali i određivali suštinu raznih tipova ljudi, ljudi kao osnovu moraju da koriste Božje reči, istinu koju Bog izražava i Božje zahteve prema ljudima. Ljudi se nipošto ne smeju procenjivati na osnovu njihovog spoljašnjeg izgleda, njihovih talenata ili znanja koje su dokučili, i sasvim sigurno ne na osnovu statusa nekog čoveka ili uloge koju on ima u društvu i među ljudima. Svi takvi načini procenjivanja ljudi su pogrešni. Ljudi se moraju procenjivati na osnovu Božjih reči; jedino su Božje reči istina. Kao prvo, to procenjivanje se mora zasnivati na istini; a kao drugo, ono se mora zasnivati na stavu čoveka prema istini i na tome da li on može da shvati istinu. Raspoznavanje suštine čoveka i određivanje njegove klasifikacije najtačnije se može učiniti na osnovu istine. Zasigurno neće biti nikakve greške.

Nakon razgovora u zajedništvu o ispoljavanjima ova dva tipa ljudi – onih reinkarniranih iz životinja i onih reinkarniranih iz đavola – u nastavku treba da razgovaramo o ispoljavanjima onih koji su reinkarnirani iz pravih ljudi. Sada smo stigli da najvažnijeg dela. Oni koji su reinkarnirani iz životinja imaju određena ispoljavanja i karakteristike da to i pokažu, baš kao i oni koji su reinkarnirani iz đavola. Dakle, da li i oni koji su reinkarnirani iz ljudi imaju takođe odgovarajuća ispoljavanja i karakteristike? (Da.) To je sigurno. Pomenuli smo neka od osnovnih ispoljavanja i karakteristika ljudskosti koje poseduju pravi ljudi. Danas ćemo razgovarati o konkretnim ispoljavanjima i karakteristikama onih koji su reinkarnirani iz ljudi. Imajući u vidu to da je klasifikacija ovog tipa osobe čovek, pre zvaničnog razgovora, hajde da prvo razmislimo o tome koje su osnovne karakteristike toga da je neko čovek. Odnosno, na osnovu brojnih godina komunikacije i druženja s ljudima, koje ste karakteristike primetili kog ovog tipa osobe sa klasifikacijom čoveka? Koja su njena ispoljavanja? Izvolite. (Ovaj tip osobe sa klasifikacijom čoveka poseduje savest i razum. Na primer, ako uradi nešto pogrešno ili nekome učini nepravdu ili ako učini nešto čime se krši istina, ta osoba u svojoj savesti oseća prekor.) (Ovaj tip osobe može makar da shvati istinu, voli pozitivne stvari i prezire negativne stvari. Njena savest i njen razum su zdravi.) Biti u stanju da shvatiš istinu jeste relativno visoko merilo. Pre nego što se susretne sa istinom, koje karakteristike ljudskosti poseduje ovaj tip osobe? Koje su karakteristike njenih postupaka, govora i načina na koji se vlada i ophodi prema svetu? Koja su ispoljavanja i otkrivanja normalne ljudskosti koje ona pokazuje? Odnosno, kad s ljudima komunicira i druži se, koja to ispoljavanja pokazuje koja drugima omogućavaju da vide da je ona pozitivna ličnost? (Ta osoba je relativno racionalna, dobrodušna je, ne radi stvari kojima druge vara ili ih povređuje, i nema nameru da druge povređuje.) To što vam pada na pamet jesu ona pozitivna ispoljavanja koja su relativno usklađena s ljudskošću, a to su ispoljavanja dobre osobe u ljudskim mislima. Da budeš dobrodušan, da druge ne varaš niti da ih povređuješ, da se držiš svoje reči, da imaš osećaj odgovornosti, da si sposoban da se s drugima dobro slažeš, da čezneš za pozitivnim stvarima i da prezireš negativne stvari – sve to su neka pozitivna ispoljavanja ljudskosti. Ima li ih još? (Tu je i posedovanje duhovnog razumevanja – sposobnost da se shvate Božje reči.) Posedovanje duhovnog razumevanja nije povezano s ljudskošću, o čemu trenutno razgovaramo. Uglavnom razgovaramo o raznim gledištima ljudi sa ljudskošću u rešavanju stvari, kao i o ispoljavanjima suštine ličnog vladanja i ophođenja prema drugima, o njihovim načelima i minimalnim merilima kad su u pitanju lično vladanje i postupci i tako dalje. Pozitivna ispoljavanja ljudskosti koja ljudi mogu da vide i da nauče su malobrojna. Čini se da su među ljudskim rodom prava retkost oni koji shvataju kako da se vladaju. Nije ni čudo što mnogi kažu da su u ličnom vladanju zakazali. Pogledajte kako glumci u filmovima i televizijskim serijama dočaravaju pozitivne junake – kad treba da otkriju određeno gledište, ispoljavanje ili stav u nekoj stvari, glumci ne znaju kako to da odglume ili izraze i njihovo je shvatanje u toj oblasti prazno. Ako od njih zatražiš da odglume nekog huligana, siledžiju, mafijaškog bosa, prostitutku, raskalašnu ženu ili poznatu ili veliku ličnost, tu ulogu mogu dobro da odglume, dočaravajući svaki gest, svaku reč i svaki postupak tih ljudi, čak i jedan jedini pogled, s krajnjom živopisnošću i preciznošću. Nakon što ih vide u toj negativnoj ulozi, neki gledaoci čak greškom poveruju da su oni zaista loše osobe iz te serije, pa će poželeti da ih udare ako ih ikada budu videli. Neki će ih čak i pljunuti. Vidite kako su živopisno dočarali svoju ulogu, tu lošu osobu su zaista oživeli. A kad je reč o tome da se odglumi neka dobra osoba? Mogu li ljudi da dobiju nekakvo nadahnuće iz njihovog izvođenja, saznajući kako da budu osoba s ljudskošću? Takvih glumaca zaista nema. Kad je reč o tome kako da se bude osoba s ljudskošću, ljudski rod je prazan. Ne samo da su scenaristi i režiseri prazni, već je i publika prazna – niko ne shvata šta znači imati ljudskost. Pa se stoga u filmovima i televizijskim serijama ljudskost dočarava s krajnjom ispraznošću. Na primer, kad glumac glumi pripadnika Komunističke partije koji neposredno pred smrt zatvara oči, gledaoci kažu: „On sasvim sigurno još uvek nije mrtav, nije platio svoju partijsku članarinu!” I zaista, nije prošao ni sekund, a on otvara oči i drhteći vadi nekoliko novčića iz džepa i kaže: „Ovo je moja partijska članarina. Ne mogu da dugujem partiji. Neka partija bude mirna. Kad pređem na drugu stranu, i dalje ću biti odan partiji, nepokolebljivo, čak i do smrti!” I tek onda umire. Osoba s ljudskošću je na ovaj način dočarana u filmovima i televizijskim serijama. U očima publike, to je zapravo potpuno isprazno. U stvarnom životu takvi ljudi ne postoje i ljudima je vrlo teško da to postignu. Ljudski rod stoga naprosto ne razume šta je prava ljudskost i ljudima je vrlo teško da definišu merilo ljudskosti. Ili je to merilo postavljeno previsoko i krajnje je šuplje, ili ljudi nemaju pojma i postavljaju ga proizvoljno. U stvari, ljudskost koju poseduje pravi čovek je sasvim jednostavna. Na koji način je jednostavna? Ona je nešto što ti je dostižno, nešto što možeš da postigneš. Šta znači to da ti je dostižna? To znači da je ona veoma praktična, vrlo stvarna, veoma objektivna, nimalo šuplja. Pošto je ona veoma objektivna i praktična, ljudi smatraju da je sasvim obična i da uopšte nije vredna pomena, a još manje smatraju da su ta ispoljavanja ono što ljudski rod treba da pokaže. Ovaj ljudski rod se zalaže za stvari koje su veličanstvene, uzvišene i impresivne. Mnogi ljudi ne samo da ne poseduju ispoljavanja prave ljudskosti, već ih ujedno preziru zato što su ispoljavanja normalne ljudskosti veoma praktična, veoma obična, vrlo uobičajena, pa umesto toga teže znanju i poštuju ga. Ovim se u celom društvu oformio zli trend, i to onaj koji ispoljavanja istinskog čoveka prezire i na njih gleda s visine. Čak ni ona osoba koja zaista poseduje ljudskost ne smatra da ovakvo lično vladanje znači da je ona istinski čovek ili osoba s ljudskošću. Naprotiv, ona traga za tim da postane takozvana plemenita i izvanredna osoba za koju se zalažu zli trendovi društva. Time se poriče i prikriva ljudskost-suština koju poseduju neki ljudi koji imaju ljudskost. Šta ovde znači reč „prikriva”? Ona znači da te niko ne smatra osobom s ljudskošću. Znači da, čime god se ti bavio, ostali te isključuju i na tebe gledaju s visine, kao i to da među ljudima za tebe nema mesta da upotrebiš svoje talente, nema mesta da govoriš i nema prilike da iskažeš svoje vrline. „Poricati” znači da među iskvarenim ljudskim rodom tvoja normalna ljudskost naprosto nije vredna pomena. Posedovanje ljudskosti nije nešto što ljudski rod zagovara. Šta on zagovara? Ljudski rod zagovara to da se s masom poigravaš, da budeš spretan igrač, da laskaš i ulaguješ se, da lažeš i obmanjuješ, da budeš u stanju da kažeš bilo šta ma koliko to zvučalo odvratno sladunjavo ili suprotno tvojim pravim osećanjima. To što govoriš istinu neće te odvesti nikud u ovom društvu. Koliko god da je dobra tvoja ljudskost, ovo društvo se za nju ne zalaže i poricaće je. Ako kažeš neke pozitivne, pravedne ili pravične stvari ili reči koje dolaze iz savesti, ako kažeš neke racionalne stvari dok zauzimaš svoje pravo mesto, ljudi će te izopštavati, poricati i omalovažavati. Ima čak i nekih koji će ti se rugati, ismevati te, ponižavati, a zatim će okupiti sve rđave snage i sile da te napadnu i izopšte, da bi te na kraju naveli da se osećaš suviše posramljeno da bi pokazao lice, da bi te naveli da sebe porekneš. Na kraju ćeš pomisliti: „Ništa ne valjam, ne mogu da se prilagodim društvenim trendovima, niti ovim ljudima. Ne znam kako da sprovodim zavere, ne umem da smišljam spletke ili smicalice, pa mi je veoma teško da među ovim ljudima preživim.” Počinješ da se osećaš krajnje inferiorno, da se osećaš nesposobnim da se među te ljude uklopiš. Ti zapravo nisi u stanju da usvojiš njihove filozofije za ovozemaljsko ophođenje, njihove metode i načine za rešavanje stvari i njihov način opstanka. Nakon što te ovaj zli trend i ovi zli ljudi poreknu, ti poričeš sopstvenu ljudskost, a zatim svim raspoloživim sredstvima nastojiš da im se prilagodiš, da ih slediš, da se uklopiš u društvo, da se uklopiš u ove zle ljude i da se uklopiš u ovaj zli trend. Nastojiš da oponašaš kako drugi koriste smicalice, intrige i spletke i takođe pokušavaš da oponašaš kako drugi izgovaraju laskave reči, odvratne sladunjavosti i reči suprotne njihovim pravim osećanjima. Međutim, ma koliko da nastojiš da te stvari oponašaš i ma koliko da se jako trudiš, u krajnjoj liniji, osećaš da to nisu reči koje želiš da kažeš niti da su to stvari koje želiš da uradiš. Svaka reč koju izgovoriš suprotna je tvojim pravim osećanjima i zbog svake stvari koju uradiš u svojoj savesti osećaš prekor; osećaš da to nije ono što treba da kažeš ili da uradiš. Tako živiš iz dana u dan, noseći masku. Iako u smislu ponašanja, govora ili nekih misli i gledišta deluje kao da si se uklopio u ovaj zli trend i kao da si se uklopio u ovaj iskvareni ljudski rod, duboko u sebi osećaš bol, potisnutost i ogorčenost. Nakon što doživiš takvo životno iskustvo, počinješ da čezneš za pravičnim i pravednim ophođenjem, za pozitivnim stvarima i za svetlošću. Dakle, koje karakteristike ljudskosti poseduje takva osoba, a koje joj omogućavaju da među drugim ljudima i zlim trendovima ima takva osećanja i takva iskustva? Stvar je zapravo veoma jednostavna: kad poseduje ljudskost-suštinu savesti i razuma, ta osoba će dok živi među ljudima imati takva iskustva.

Savest i razum su dve najosnovnije stvari koje bi trebalo da poseduju oni sa ljudskošću. Iako je o ove dve stvari više puta raspravljano, one su za ljude izuzetno važne i ujedno su najvažniji kriterijumi za procenjivanje da li je neki čovek klasifikovan kao ljudsko biće. Na šta se, konkretno, odnosi savest? Prethodno sam rekao da je savest sposobnost koja nastaje u ljudskom srcu, da ona postavlja određene zahteve prema ljudima i da se prvenstveno ispoljava u načelima ličnog vladanja i minimalnim merilima za lično vladanje. Konkretno, nečije uverenje u pogledu ličnog vladanja, njegova načela za lično vladanje i ophođenje prema svetu i otkrivanja njegove ljudskosti mogu da dokažu da li taj čovek ima ili nema savest. Upravo sada, kad sam pitao na šta se savest konkretno odnosi, vi niste mogli da odgovorite. Usredsređujete se jedino na ono što smatrate dubokim istinama, ali kad je reč o istinama ove vrste, smatrate da su one previše male, suviše obične i suviše beznačajne da bi bile vredne pomena, pa na njih naprosto ne obraćate pažnju i ne shvatate ih ozbiljno. Ako neki čovek ima savest, to znači da njegova ljudskost poseduje dve karakteristike: jedna je čestitost, a druga dobrota. Na osnovu spoljašnjeg izgleda nekog čoveka možda nećeš moći da zaključiš da li je on dobar ili nije, ali ako je čovek dobrodušan, to ćeš znati čim s njim počneš da se družiš. Koja je osnova za procenjivanje toga da li je neki čovek čestit? To su njegova načela za lično vladanje i ophođenje prema svetu. Ako je taj čovek izdajnički nastrojen, lukav, podmukao, prevejan, te spletkari i nedokučiv je u načinu na koji se vlada i ophodi prema svetu, onda taj čovek sasvim sigurno nije čestit. Ako je način njegovog vladanja i ophođenja prema svetu veoma jednostavan, veoma direktan, veoma neposredan, ako se drugima obraća sasvim otvoreno, ne prepušta se nepoštenju ili lažljivosti kad dolazi u kontakt s ljudima, ako govori i postupa bez ikakvih laži – crno naziva crnim a belo belim, vrlo jasno pravi razliku među tim stvarima – može da se pridržava pozitivnih stvari i ne pravi kompromise sa zlim silama, onda je taj čovek prilično čestit. Ako je čovek i čestit i dobar, onda taj čovek ima savest, on poseduje minimalne karakteristike ljudskosti. Još jedna karakteristika ljudskosti jeste razum. Razum je takođe pojam i tema o kojima često raspravljamo, ali niko nikada nije izričito definisao šta je razum. Šta je obuhvaćeno razumom i kakva ispoljavanja predstavljaju ispoljavanja posedovanja razuma – da li vam je to jasno? Većini ljudi to nije naročito jasno; njihovo shvatanje u ovoj oblasti i dalje je relativno neodređeno. Dakle, šta znači imati razum? To znači biti u stanju da kažeš ono što treba reći i da uradiš ono što treba uraditi i da pritom zauzmeš ispravan stav; to je posedovanje razuma. Ako si čovek sa ljudskošću, onda će tvoj govor i tvoji postupci biti odmereni. Znaćeš koje reči treba da kažeš, koje stvari treba da uradiš, kakav treba da ti bude stav dok te reči izgovaraš i koji način govora treba da koristiš da bi izrazio određenu stvar, unutar trenutnog okruženja i na osnovu svog identiteta i statusa. U svom srcu ćeš imati merila i umerenost za te stvari. Odnosno, tvoj razum će biti u stanju da reguliše tvoje reči i ponašanje, čineći tvoje reči i ponašanje primerenim, tako da će ih drugi spolja videti kao racionalne i odmerene, a tvoj govor i tvoji postupci biće ispravni i ljudima poučni. Bez obzira na to da li su, u smislu tvog kova, nivoa tvog obrazovanja, odnosno tvojih godina, reči koje kažeš i stvari koje radiš u potpunosti prikladne ili nisu, ti ćeš u svom srcu makar imati granice, merilo koje te drži pod kontrolom, omogućavajući ti da govoriš i postupaš u racionalnom stanju. To znači imati razum. Bez obzira na to sa kim se čovek sa razumom susreće – sa nekim bogatim ili siromašnim ili sa nekim sa statusom ili bez njega – njegov govor i njegovi postupci ni u jednoj situaciji nisu ograničeni time da li je on dobro ili loše raspoložen, niti on razmatra to da li mu je ta stvar korisna ili nije; u svom srcu on uvek ima uzdržanost, merilo ili granicu koji služe tome da ga regulišu. On neće namerno iznositi izvrnute argumente, niti će biti nerazumno problematičan. Čak i ako je ponekad ljut i u sebi vrlo uznemiren, pa njegov izbor reči nije sasvim prikladan, stvari koje govori ne predstavljaju izvrnute argumente niti zablude; naprotiv, one su kako treba i drže vodu. Šta znači to da „drže vodu”? To znači da čak i ako to što on kaže nužno ne odgovara istini, u očima većine ljudi, to „rezonovanje” može da se održi; generalno se prepoznaje kao nešto ispravno i niko mu se ne protivi. Takav čovek jeste neko s razumom.

Oba ova aspekta, savest i razum, jasno su objašnjena. Dva glavna ispoljavanja posedovanja ljudskosti jesu sledeća: jedno je posedovanje savesti, a drugo je posedovanje razuma. Recite Mi, jesu li ova dva aspekta šuplja ili nisu? (Nisu.) Zar nisu veoma stvarna? (Jesu.) Ona su vrlo stvarna i nisu šuplja. Pa, zašto ih ljudski rod onda ne zagovara? Zato što čovek sa savešću poseduje čestitost i dobrotu, a čestiti i dobri ljudi se, među zlim trendovima i među zlim, iskvarenim ljudskim rodom, smatraju odbojnim, kao i izuzetno beznačajnim i svi na njih gledaju s visine. Ako si čestit i dobar čovek, ljudi će te zapravo čak i ispitivati: „Koja je svrha toga što si čestit i dobar? Poseduješ li znanje? Imaš li društveni status? Da li u društvu imaš ugled ili moć?” Ti kažeš: „Nemam nikakav ugled niti moć; samo sam donekle čestit i dobar čovek.” Svi ljudi će ti se smejati i s gnušanjem te odbaciti. U njihovim očima, to što imaš savest, i to što si čestit i dobar ne predstavlja kapital – bez znanja, statusa i ugleda, ili bez moći, u društvu nećeš ništa postići. Oni kažu: „Imaš savest, međutim, koliko savest vredi? Šta umeš da radiš? Možeš li da koristiš intrige i spletke ili da obmanjuješ ljude? Možeš li da osvojiš ljudska srca i da stekneš ljudsku naklonost?” Ne možeš ništa od toga. Ako poseduješ savest, ako poseduješ čestitost i dobrotu – ova dva aspekta ljudskosti – ti onda nećeš biti zainteresovan za te stvari koje se nalaze u zlim društvenim trendovima, te trendove nećeš slediti, pa u društvu nećeš nikud dospeti i ljudi će te izopštavati. Zašto će te izopštavati? Budući da većina ljudi poštuje zle trendove i zli trendovi su preovladali u društvu – budeš li postupao shodno svojoj savesti i sve u svakom aspektu budeš nepristrasno rešavao, onda ćeš u očima drugih biti neprilagođen i oni će te izopštiti. Ako, u crkvi, možeš da se osloniš na svoju savest i da se u svom govoru i svojim postupcima pridržavaš istina-načela, pa se usudiš da razotkriješ i analiziraš zle ljude, onda će oni koji su od đavola izgubiti svoje uporište i biće otkriveni; njihove intrige i spletke, kao i njihova sotonska priroda koja mrzi istinu, biće sasvim ogoljeni. Prema tome, ti ljudi koji su od đavola naročito se plaše da u crkvi ima onih koji se pridržavaju istina-načela. Kad god vide nekoga ko shvata istinu, oni ga izopštavaju i potiskuju, pošto se veoma plaše da će oni koji shvataju istinu ustati da ih razotkriju, usled čega će ovi biti otkriveni i uklonjeni. U takvom ponašanju pokreće ih njihova sotonska priroda. U Božjoj kući, oni koji su od đavola ne mogu da budu postojani, upravo zato što u Božjoj kući istina ima moć, Bog je taj koji ima moć. Međutim, stvari su drugačije u svetu nevernika. Budući da u svetu preovlađuju ateizam i zli trendovi, među zlim trendovima i među zlim, iskvarenim ljudskim rodom ljudi sa ljudskošću ne mogu da pronađu svoje uporište. U međuvremenu, oni koji su u svojim taktikama nemilosrdni, koji su podmukli i lukavi često su vođe, oni koji se ističu, takozvana elita među ljudima. Bez obzira na svoj kov, svoje darove, vrline ili talente, čovek sa ljudskošću je izopšten i nema mogućnost da napreduje. Dokle god on bude govorio nekoliko poštenih reči ili nepristrasno rešavao stvari, ti zli ljudi i đavoli će ga mučiti. Prema tome, ovaj zli ljudski rod, koji je od đavola, na savest se ne obazire; samo oni s ljudskošću poseduju savest. A kad je reč o razumu, ispoljavanje posedovanja razuma je u tome da šta god nekog čoveka zadesi, on prema tome može da se odnosi racionalno, da govori i postupa pravedno, on neće postupati shodno svojim osećanjima ili svom ugledu ili statusu, i neće druge prisiljavati niti ih sputavati. U stanju je da se prema nekoj stvari odnosi racionalno: ako je tačna, tačna je; ako je netačna, netačna je; ako je ispravna, ispravna je; ako je pogrešna, pogrešna je. On stvari procenjuje nepristrasno i radi ih pravedno, u skladu sa načelima i ne prelazi moralne granice ljudskosti. To je ispoljavanje posedovanja razuma. Te dve stvari, savest i razum, u društvu ne opstaju, posebno u zlim zemljama i među zlim trendovima, gde još i manje opstaju i gde su neodržive. Međutim, savest i razum jesu upravo dve glavne karakteristike koje normalna ljudskost poseduje, i ujedno su karakteristike koje bi ljudski rod trebalo da ima. Pravi si čovek jedino kad poseduješ te dve karakteristike. Ako si čovek sa savešću i ljudskošću, onda ćeš, pre svega, biti naročito principijelan u načinu svog vladanja i moći ćeš prema ljudima da se ophodiš na relativno pravedan način. Kakav god da je tvoj odnos sa nekom osobom odnosno bez obzira na to da li te je ona povredila, prema njoj možeš da se ophodiš ispravno i da je objektivno procenjuješ. To je čestitost, karakteristika ljudskosti. Osim toga, ako poseduješ dobrotu, još jednu karakteristiku ljudskosti, u tom slučaju ćeš imati određenu granicu u postupanju s ljudima ili u obavljanju stvari, a ona će moći da te obuzda da govoriš ili postupaš protivno svojoj savesti. Na primer, zli ljudi uvek govore izvrnute reči i izražavaju izvrnute argumente, izokreću crno i belo i izvrću činjenice. Svakome ko je za njih štetan, ko ih je povredio ili ih je napao, oni zameraju i iznalaze prilike da tu osobu muče i da joj se osvete. Međutim, kad je reč o čoveku s ljudskošću, budući da on poseduje čestitost i dobrotu, koji su sastavni delovi savesti, čak i ako ga je neko povredio ili prevario, te poželi da mu uzvrati i osveti mu se, i u trenucima plahovitosti bi mogao da kaže nešto grubo poput „Mrzim ga do srži!”, nakon što mu se ukaže prava prilika za osvetu, njemu će srce smekšati i on će popustiti; on sebe ne može da natera da to učini, nema srca za to. I posle nekog vremena, on tu mržnju više ne može da prizove. Takav je neko ko je dobar čovek. Ako te je neko prevario ili povredio, pa ti se ukaže prilika za osvetu, prilika da vidiš kako tvoj neprijatelj trpi kaznu i odmazdu, da li bi bio u stanju da stupiš u akciju i preduzmeš stvari da mu se osvetiš? U trenutku ogorčenosti, mogao bi da kažeš: „Sasvim sigurno ću mu se osvetiti! On je krajnje užasan i nemilosrdan!” Međutim, kad se prilika za osvetu zaista ukaže, ti ne možeš da se nateraš da to i uradiš. Reći ćeš: „Ma, zaboravi na to, bilo je to tako davno. Stavljam tačku na to.” Nećeš tu stvar ganjati beskonačno, niti ćeš istrajavati u tome da vidiš kako tvoj neprijatelj trpi kaznu ili kako ga sustiže neki loš kraj. Nećeš živeti s neprekidnom mržnjom u svom srcu; posle nekog vremena, ta mržnja će splasnuti. Ovo je ispoljavanje posedovanja dobrog srca. Dobrota je karakteristično ispoljavanje čoveka koji ima savest, a ujedno je karakteristika nekoga ko je klasifikovan kao čovek. Naravno, u očima nekih ljudi, dobrota je slabost. Neki nevernici bi čak mogli da pomisle da si beskičmenjak, pa će te još i provocirati, govoreći: „Moraš da budeš nemilosrdan i hladnokrvan. Kad ti se ukaže prilika za osvetu, treba da mu vratiš milo za drago, da ga pokoriš sebi i da svog neprijatelja ubiješ rođenim rukama.” Ali ti razmišljaš: „Ubijem li svog neprijatelja rođenim rukama, zar time ne bih učinio zlo? Njegov život nema uticaja na mene; uradio je samo jednu stvar kojom je prešao granicu i povredio me, ali je sve to u prošlosti.” S vremenom, ti otkrivaš da ga više ne mrziš. Neki ljudi ti govore da si prevelika kukavica, da nisi dovoljno nemilosrdan. A i tebi samom je to zbunjujuće: „Zašto ne mogu da budem nemilosrdan? Zašto sam prema svojim neprijateljima uvek popustljiv i nisam u stanju da im zamerim?” U očima nekih ljudi, imati dobro srce je slabost ljudskosti. Ali u stvarnosti, to je karakteristika ljudskosti, zar ne? (Jeste.)

Nećemo detaljnije razmatrati savest i razum, te dve važne komponente karakteristika ljudskosti. Hajde da razgovaramo o druga dva, najkonkretnija aspekta koja se lako previde ili kojih ljudi nikada nisu bili svesni. Kažemo li samo da neki čovek poseduje savest i razum ljudskosti, ljudima to deluje relativno uopšteno i biće vrlo teško odrediti koje stvari koje je neki čovek uradio ili koja ispoljavanja koja on ima pokazuju da on zaista ima savest i razum, i neće biti lako proceniti da li on zaista ima normalnu ljudskost. Prema tome, u zajedništvu nećemo razgovarati iz ugla konkretnih ispoljavanja savesti i razuma, već iz ugla druga dva aspekta. Odnosno, ako neki čovek poseduje ljudskost-suštinu, tada on, pre svega, može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno i, osim toga, ujedno zna šta je tačno a šta netačno. To da li neko poseduje ta dva aspekta dovoljno je da pokaže da li on poseduje savest i razum. Time se na konkretniji način detaljno analizira da li nečija ljudskost poseduje savest i razum. Tek kad neki čovek poseduje ta dva aspekta – da raspoznaje ispravno u odnosu na pogrešno i da zna šta je tačno a šta netačno – to zaista pokazuje da on poseduje savest i razum ljudskosti. Ako ta dva aspekta ne poseduje, u tom slučaju njegova je tvrdnja da ima savest i razum lažna i nije usklađena s činjenicama. Hajde da prvo pogledamo sposobnost da se raspozna ispravno u odnosu na pogrešno. „Raspoznati” znači razumeti, znati, biti svestan i shvatati. Šta znače „ispravno i pogrešno”? Ispravno i pogrešno se odnose na pozitivne i negativne stvari. Šta onda znači znati šta je tačno a šta netačno? Na primer, „Bog je stvorio ljudski rod.” Da li je ova izjava tačna ili netačna? (Tačna je.) „Ljudski rod je evolucijom nastao od majmuna.” Da li je ova izjava tačna ili netačna? (Netačna je.) Ako možeš da raspoznaš i prosudiš koja su gledišta tačna a koja netačna, to označava poznavanje toga šta je tačno a šta netačno. Đavoli kažu: „Ljudski rod je evolucijom nastao od majmuna.” Nakon što to čuješ, ti kažeš: „To nije tačno. Bog je stvorio ljudski rod.” U tom slučaju, po ovom pitanju ti nisi smeten i znaš šta je tačno a šta netačno. Postoji li onda razlika između tačnog i netačnog, s jedne strane, i ispravnog i pogrešnog, s druge? (Postoji.) „Bog ima suverenost nad sudbinom celog ljudskog roda.” Da li je ova izjava tačna ili netačna? (Tačna je.) „Ljudski rod drži sudbinu u svojim rukama.” Da li je ova izjava tačna ili netačna? (Netačna je.) „Koliko dugo će čovek živeti zavisiće od toga kako brine o sebi i svom zdravlju.” Da li je ova izjava tačna ili netačna? (Netačna je.) „Čovekov životni vek je određen od Boga.” Tačno ili netačno? (Tačno.) Sada znate šta znači znati šta je tačno a šta netačno, zar ne? (Da.) Hajde da sad pogledamo šta znači raspoznavati ispravno u odnosu na pogrešno. Na šta smo upravo rekli da se odnosi „ispravno i pogrešno”? (Na pozitivne i negativne stvari.) Na primer, biti poštena osoba – je li to pozitivna ili negativna stvar? (To je pozitivna stvar.) A šta je sa izjavom „Svet se vrti oko novca”? (To je negativna stvar.) Ko može da navede još neki primer? (Savršeno je prirodno i opravdano da ljudi obožavaju Boga. To je pozitivna stvar.) A šta je onda sa paljenjem tamjana i obožavanjem Bude? (To je negativna stvar.) Traganje za istinom pri obavljanju stvari. (To je pozitivna stvar.) Slediti sopstvenu volju i donositi jednostrane odluke u svemu što radiš. (To je negativna stvar.) Ti znaš koje su stvari pozitivne a koje negativne i možeš takođe da prosudiš koja su gledišta tačna a koja netačna – to nazivamo sposobnošću da se raspozna ispravno u odnosu na pogrešno i da se zna šta je tačno a šta netačno. Kad imaš ovaj uvid i shvatanje i poseduješ sposobnost da u svom srcu te stvari raspoznaš – to ukazuje na to da si neko sa kvalitetom ljudskosti. Sposobnost da se raspozna ispravno u odnosu na pogrešno i da se zna šta je tačno a šta netačno znači da unutar čovekove ljudskosti postoji urođena sposobnost da prepozna neke pozitivne i negativne stvari. Osim toga, u njegovom srcu takođe postoje izvesna svest i izvesno osećanje o tome da li su određene stvari tačne ili netačne. Čak i da taj čovek nije čuo istinu niti je razume, njegova ljudskost poseduje takvu sposobnost raspoznavanja. Makar i da on to ne može da izrazi, u svom srcu zna koje su stvari pozitivne a koje negativne, i zna da su negativne stvari netačne. Tim bolje ako u svom srcu on takođe ima osećaj gnušanja i te stvari može da odbaci i da ih ne sledi. Kad ne razume istinu, čak i ako pozitivne i negativne stvari ne može jasno da raspozna, on u svom srcu ima različita osećanja i različite načine ophođenja prema pozitivnim i negativnim stvarima. Na primer, u vezi sa nekim zlim trendovima u društvu, kad te zle trendove vide, ljudi s ljudskošću u svom srcu osećaju ogromno gnušanje. Oni osećaju da te stvari nisu pravi put, da nisu pozitivne stvari i da nisu stvari kojima bi ljudi trebalo da streme ili da ih čine. Uprkos činjenici da, kao neko ko živi u ovom društvenom okruženju, ti ljudi nemaju izbora osim da slede zle trendove, duboko u sebi oni ih preziru. I dok ih preziru, oni ujedno traže svaku mogućnost da iz tog okruženja pobegnu ili smišljaju svaki mogući način da ga izbegnu i da te zle trendove odbace.

Za čoveka je veoma važno da raspoznaje ispravno u odnosu na pogrešno. Pošto se ispravno i pogrešno odnose na pozitivne i negativne stvari, koje od stvari biste naveli kao pozitivne, a koje kao negativne? (Verovanje u Boga, sleđenje Boga, obožavanje Boga, pokoravanje Bogu, kao i to da se izvršava sopstvena dužnost i da se bude poštena osoba – sve to su pozitivne stvari. Laganje i obmanjivanje, opiranje Bogu, buntovništvo protiv Boga, izdaja Boga – to su negativne stvari.) (Pozitivne stvari prvenstveno dolaze od Boga i usklađene su sa istinom. Na primer, razni rezultati ostvareni Božjim delom, kao i to da ljudi istinski poznaju Božju narav i suštinu, sve su to pozitivne stvari i sve su usklađene sa istinom.) Nemojte zamišljati pozitivne stvari tako šupljim ili tako uzvišenim. U stvarnosti, pozitivne stvari su razni pozitivni i ispravni ljudi, događaji i stvari koji su ljudima korisni. Pozitivna stvar je sve ono što je ljudima korisno, sve što koristi njihovom normalnom životu, a ne donosi mu štetu. Na primer, da li su prirodna pravila i zakoni pozitivne stvari? (Jesu.) Božje reči su sve redom istina i sve su pozitivne stvari; sve što se odnosi na istinu jeste pozitivna stvar. Božja opskrba ljudskog roda životom i istinom, kao i sadržaj Božjeg dela upravljanja ljudskim rodom i njegovog spasavanja, jesu pozitivne stvari koje su povezane s istinom. Svi Božji zahtevi prema ljudima, svaka reč Božja, načela praktičnog postupanja za razne istine – sve to su pozitivne stvari. Osim Božjeg dela upravljanja ljudskim rodom, postoje i mnoge druge pozitivne stvari koje su korisne za ljudski opstanak i koje ljudima nisu štetne. Možete li da ih vidite? Možete li da ih prepoznate? Možete li da ih prihvatite i odobrite iz dubine svog srca? Možete li da ih se pridržavate, da im se prilagodite i da ih sledite? Na primer, jesu li zakoni četiri godišnja doba pozitivne stvari? (Jesu.) U proleće, postaje sve toplije i cveće cveta, sve stvari rastu i ožive, a led i sneg se tope. Je li to pozitivna stvar? (Jeste.) U leto, sunce žarko sija, njegovi zraci prže i sve stvari brzo rastu, kupajući se u sunčevoj svetlosti. Je li to pozitivna stvar? (Jeste.) U jesen, vrelina koja prži postepeno ustupa mesto vedrom nebu i svežem vazduhu; razne biljke postepeno sazrevaju, donoseći semenje i plodove, spremne za berbu. Je li to pozitivna stvar? (Jeste.) U zimu, temperatura naglo pada, vreme postepeno postaje hladno, a ponekad pada sneg. Iako nije tako prijatno, udobno ili komotno kao u druga godišnja doba, tokom zime sve stvari mogu da očuvaju svoju energiju, a ljudski rod se takođe odmara i oporavlja. Pa, je li ovaj zakon onda pozitivna stvar? (Jeste.) U zoru, ševe pevaju, ptice ranoranilice cvrkuću, podsećajući ljude da je jutro i da je vreme za ustajanje, da moraju da počnu da rade za život, za sredstva za život i za neprekidni opstanak ljudskog roda. Da li je to pozitivna stvar? (Jeste.) Ljudski rod ustaje na poziv ptica ranoranilica i ševa i započinje svoj dnevni rad. To je pozitivna stvar. Noću, razni insekti i stvorenja, u skladu sa svojim sopstvenim zakonima, prepuštaju se svakojakim aktivnostima – neki izlaze da traže hranu a neki drugi počinju da se oglašavaju. U tom trenutku, ljudski rod se smiruje i tone u san. Slušajući cvrkut cvrčaka, ispraćen dozivanjem raznih stvorenja i njihovim noćnim aktivnostima, ljudi tonu u zemlju snova, spavaju tako slatko, tako blaženo i spokojno. Da li je ovo pozitivna stvar? (Jeste.) Za ljude, sve ove pozitivne stvari jesu one koje se često dešavaju. Možeš da primiš njihove razne znakove i signale, a možeš i da osetiš koristi koje one donose u tvoj život, kao i razne promene i uticaje koje ti donose dok živiš. Ako ispravno reaguješ na postojanje raznih pozitivnih stvari oko sebe i ispravno ga shvataš, te ako imaš ispravan način da se odnosiš prema tim pozitivnim stvarima, to pokazuje da si čovek koji donekle razume ispravno i pogrešno, da reaguješ na životno okruženje sačinjeno od svih stvari koje je stvorio Bog, da si prema njemu osetljiv i da ga zapažaš, kao i da imaš srce koje je zahvalno prema uticaju svih tih stvari oko tebe ili prema tome što te one prate u životu. To pokazuje da možeš da osetiš da su Božje postojanje i sve stvari koje je On stvorio tako neporecivo stvarni, da osetiš koristi svih stvari za sebe i njihov uticaj na tebe u raznim aspektima. Ako možeš da dobiješ takve poruke i imaš ta osećanja, onda si čovek koji može da razume razliku između ispravnog i pogrešnog i koji poseduje ljudskost. Možeš ispravno da shvatiš pozitivne stvari, možeš da im se prilagodiš, da ih se pridržavaš i da naporedo s njima postojiš. I nije samo stvar u tome da ti te stvari nisu odbojne; naprotiv, budući da veruješ u Boga i da razumeš neke istine, čak si sve više uveren u to da sve te pozitivne stvari potiču od Boga, od Stvoritelja, i možeš da budeš zahvalniji zbog postojanja tih pozitivnih stvari. Shodno tome, u svom srcu osećaš odbojnost i gnušanje prema negativnim stvarima. Dakle, koje su neke od negativnih stvari? (Zagađivanje životne sredine, prekomerna ekstrakcija prirodnih resursa.) Uništavanje i zagađivanje životne sredine, neselektivna seča šuma, prekomerna ekstrakcija i eksploatacija prirodnih resursa – sve to su negativne stvari. Osim toga, za koje još stvari smatrate da su negativne i koje od njih izazivaju očigledno gnušanje u vašem srcu? Ljudski rod uvek želi da pobedi prirodu – je li to pozitivna ili negativna stvar? (Negativna stvar.) Na primer, neka mesta često pogađaju uragani, pa neki ljudi uvek razmišljaju: „Ovi uragani svuda podižu prašinu, uništavajući kuće i polja. Moramo da damo sve od sebe da izgradimo zid i da ih zaustavimo, kako bismo pokazali da je ljudska tehnologija napredna i da su ljudske sposobnosti postale snažnije.” Je li to pozitivna ili negativna stvar? (Negativna stvar.) Nakon što ovo čujete, kako se u svom srcu osećate? (Osećam da ljudi precenjuju svoje sposobnosti.) Upravo je tako. Neka mesta su prekrivena ogromnim pašnjacima, pa neki ljudi kažu: „Stočari žive nomadskim životom na pašnjacima, pa tokom cele godine jedva da pojedu neki pristojan obrok. Po pola godine su uvek napolju, na otvorenom, čuvajući stoku i ovce na pašnjacima. Kada će doći kraj tim teškim danima? Moramo da pronađemo načine da poboljšamo život stočara, da travnate površine i pašnjake pretvorimo u zgrade i gradove, kako stočari više ne bi morali da preživljavaju čuvajući stoku. Tada će uživati u boljem životu i biće zahvalni zemlji i državnim organima.” Je li ovo pozitivna ili negativna stvar? (Negativna stvar.) Možete li da osetite da bi učiniti takvo nešto bila negativna stvar? Da se travnate površine pretvore u zgrade i gradove – to su pogrešna misao i pogrešno gledište; takvo praktično postupanje je tako apsurdno! Ovu stvar ne možete da prozrete, zar ne? Razmišljate: „To je posao državnih organa, mi tu ništa ne možemo” i u vezi s tim ništa ne osećate. Osim toga, ljudski rod neprekidno čini napore da istraži svemir, želeći uvek da ode na Mesec, da istraži Mars i Jupiter. Želi čak da istraži Sunce, no, budući da je temperatura Sunca previsoka, tamo ne može da ode. Ljudi zato izrađuju svemirske letelice da prevaziđu Zemljinu gravitaciju i odlete na Mesec i Mars. Je li to pozitivna ili negativna stvar? (Negativna stvar.) To je negativna stvar. Dakle, ima li ijedne pozitivne stvari koja je u vezi sa naukom? Ima li ijedne tvrdnje koja je pozitivna i usklađena sa prirodnim zakonima svih stvari koje je stvorio Bog? (Neki alati izumljeni i proizvedeni naučnim sredstvima, poput računara, mogu da poboljšaju naš radni učinak. To su pozitivne stvari.) To nisu ni pozitivne ni negativne stvari. To su samo alati. Oni se ne odnose na konkretnu misao, teoriju ili argument. Pozitivne i negativne stvari o kojima razgovaramo odnose se na suštinu i osnove stvari, kao i na motive u pozadini raznih naučnih istraživačkih projekata koje sprovodi ljudski rod. Na osnovu toga utvrđujemo da li je nešto pozitivno ili negativno. Dakle, koje još negativne stvari postoje? (U današnje vreme, ljudski rod ne poštuje zakone razvoja svih stvari, već naučna sredstva koristi da te zakone promeni. Na primer, kokoške se hrane hranom obogaćenom hormonima i spremne su za prodaju u roku od trideset dana, a povrće i voće se gaji kad mu nije sezona. Deluje kao da su nauka i tehnologija uznapredovale, ali se time krše zakoni razvoja svih stvari i zadovoljava se ljudska želja za hranom. To je negativna stvar.) To je negativna stvar. Neki ljudi žele da pokore tigrove i lavove. Vide da tigrovi izgledaju zastrašujuće – ljudi se prestrave čak i kad tigar zevne – pa žele da ih pokore, a zatim im iščupaju očnjake i te tigrove drže u svom dvorištu, primoravajući ih da im poput pasa čuvaju kuću. Je li ovo pozitivna ili negativna stvar? (Negativna stvar.) To je negativna stvar. Sve što ljudi rade i razne stvari koje osmišljavaju u potrazi za telesnim uživanjem koristeći razna naučna sredstva i kršeći prirodne zakone, sve su to negativne, a ne pozitivne stvari, jer u prevelikoj meri škode ljudskom rodu, a šteta koju nanose ljudskoj životnoj sredini je previše ozbiljna. Na primer, na nekim mestima vlada ekstremna suša, pa državni organi koriste avione za raspršivanje agenasa za formiranje oblaka kako bi se izazvala kiša. Je li ovo pozitivna ili negativna stvar? (Negativna stvar.) Na nekim mestima ima previše padavina koje izazivaju poplave, pa državni organi koriste avione za rasterivanje oblaka kako bi se kontrolisala kiša. Zar se ovim ne krše i ne uništavaju prirodni zakoni? (Da.) Uništavanje prirodnih zakona, kršenje prirodnih zakona, nepoštovanje prirodnih zakona, to da svako radi šta mu se prohte, hvalisanje naprednom ljudskom tehnologijom – to su negativne stvari. Osim njih, koje još negativne stvari postoje? Da li je sprovođenje istraživanja o biološkim agensima i genetskoj modifikaciji pozitivna ili negativna stvar? (Negativna stvar.) Zahvaljujući sprovedenim naučnim istraživanjima u oblasti genetike, ljudi mogu da jedu više genetski modifikovane hrane. Dakle, da li je genetski modifikovana hrana pozitivna ili negativna stvar? (Negativna stvar.) Zašto kažete da je negativna? Neki ljudi kažu: „Ovo je naučno dostignuće sa ciljem da se većem broju ljudi omogući da imaju dovoljno hrane i da ne gladuju. Osim toga, ljudi već decenijama jedu genetski modifikovanu hranu, pa su visoki i krupni – posebno je današnja omladina viša u odnosu na prethodnu generaciju. Sve to je zahvaljujući tome što nauka doprinosi ljudskom rodu. Pošto genetski modifikovana hrana donosi toliko koristi ljudima, zašto se za nju kaže da je negativna stvar?” Možete li to da objasnite? (Iako su ljudi sada viši, njihova se konstitucija pogoršava i podložniji su sve većem broju bolesti – sve to je izazvano činjenicom da ljudi jedu tu naučno prerađenu hranu. Dakle, to je negativna stvar.) Na površini, deluje da genetski modifikovana hrana ljudima koristi – ljudi su viši i krupniji – ali je njihova konstitucija propala. Sve u svemu, ta hrana negativno utiče na ljude, donoseći im više štete nego koristi. Bez obzira na to da li je ljudi doživljavaju kao korisnu ili štetnu, ta hrana je negativna stvar, nikako nije pozitivna, jer se njome krše prirodni zakoni stvoreni od Boga, i ona se kosi sa funkcijama koje bi razna izvorna živa bića stvorena od Boga trebalo da imaju u ljudskom telu. Njen uticaj na ljude se isprva možda neće osetiti, ali nakon dvadeset godina, štetne posledice postaju očigledne: mnogi ljudi se razbolevaju od svakojakih neobičnih bolesti, a čak im je i plodnost ugrožena. To je dovoljno da dokaže da takva hrana nije pozitivna stvar. Iako iz ljudske perspektive genetski modifikovana hrana jeste proizvod tehnologije, naučni doprinos ljudskom rodu, iz perspektive pozitivnih i negativnih stvari, ona nikako nije pozitivna stvar.

Ljudski rod stalno nastoji da istraži Mesec i da ispita da li su druge planete podobne za ljudsko nastanjivanje. Da li je to naučno istraživanje, to gledište, pozitivna ili negativna stvar? (Negativna stvar.) Zašto je negativna stvar? (Bog je stvorio ljude da žive na Zemlji; On nikada nije nameravao da mi živimo na drugim planetama. Ljudi su oduvek ambiciozni i žele svuda da odlaze. U krajnjoj liniji, to je uzaludan trud i oni ne mogu nikuda da odu.) Iz ljudske perspektive, istraživanje tih stvari je sasvim normalno; to je stvaranje životnih uslova za budućnost ljudskog roda, a to je dobra stvar. Mnoge od funkcija koje je Bog uspostavio na Zemlji su uništene; često se događaju razne nesreće, životna sredina na Zemlji je oštećena, vazduh, voda i zemljište su svi redom ozbiljno zagađeni, a razne vrste živih bića se suočavaju sa izumiranjem. Na Zemlji je postalo teško živeti. Stoga su neke naučno-istraživačke institucije započele istraživanje drugih planeta, u nadi da će ljudski rod moći da ode na druge planete i da se tamo nastani. Kako bi potomstvo ljudskog roda opstalo, oni veruju da ljudi moraju unapred da se pripreme – ne pripreme li se sad i ljudski rod u budućnosti ne bude mogao da preživi na Zemlji, zar to ne znači da za ljudsku rasu neće biti izlaza? Dakle, da li je ovo gledište, ovo naučno istraživanje, u krajnjoj liniji negativna ili pozitivna stvar? (Negativna stvar.) Na temelju čega kažete da je to negativna stvar? (Na temelju činjenice da na drugim planetama Bog naprosto nije pripremio gostoljubive uslove za ljude. Ostavimo li po strani druge planete, čak ni neka izrazito vrela i izrazito hladna mesta na Zemlji nisu prikladna za ljudsko nastanjivanje. Ipak, ljudi su oduvek ambiciozni, želeći stalno da se oslobode Božjeg suvereniteta i Božjih orkestracija, želeći da odu da žive na drugim planetama – to se kosi sa Božjim uređenjima i onim što je Bog odredio. Stoga je to negativna stvar.) Bog je stvorio Zemlju – predivnu životnu sredinu – za ljude, ali ljudi njome dobro ne upravljaju. Stalno razvijaju nauku i modernu industriju i kao rezultat toga su uništili Zemljinu ekološku sredinu i zagadili su vazduh, vodu, pa čak i zemljište. Ljudi više nemaju pristup organskim žitaricama i povrću, pa se razbolevaju od svakakvih bolesti. Na Zemlji je postalo teško preživeti, pa ljudi sad razmišljaju o odlasku na druge planete, ne razmatrajući činjenicu da li je njihovo umiruće telo uopšte u stanju da ode tamo. Za ljude, ta umiruća telesna bića, pogodno je da nastanjuju samo Zemlju i mogu to da učine jedino na Zemlji. Tako je Bog odredio. Oslanjajući se jedino na svoja razna urođena stanja, kuda bi ljudi uopšte mogli da odu? Ptice mogu da mašu krilima i da odlete hiljadama metara visoko, ali ljudi tamo ne mogu da odlete; potrebna im je pomoć aviona. Ipak, letenje avionom je ponekad opasno. Stoga je za ljude najprikladnije da žive na Zemlji. Ljudske fizičke osobine su kompatibilne sa zemljištem na Zemlji, kao i sa svim aspektima životnih uslova na Zemlji, kao što su sve stvari, četiri godišnja doba i prirodni zakoni. Stoga se pripadnici ljudskog roda mogu nazvati jedino Zemljanima. Ovi zakoni ljudskog opstanka i ovi životni uslovi su unapred određeni za ljude kad je Bog stvarao sve stvari. Stoga je za ljudski rod pogodno da preživljava jedino na Zemlji, a ne da naseljava druge planete. Ljudski rod je uništio i oštetio Zemlju u toj meri da nju više nije moguće nastanjivati, pa ljudi naprosto žele da odu i da s njom raskrste, u stalnom nastojanju da nastane druge planete. To je uzaludna borba. Takvo praktično postupanje nije u skladu sa prirodnim zakonima koje je Bog odredio za Zemljane; naprotiv, njime se krše zakoni fizičkog opstanka za Zemljane i ono predstavlja nimalo mudru praksu. To je dakle negativna stvar. Čak i ako postoji nekoliko planeta na kojima ima vazduha, pa Zemljani tamo mogu da odu i da stvari osmotre, to ne znači da ljudski rod na tim planetama može da preživi. Čak i na Zemlji, ti možeš da odeš na Južni pol ili na Severni pol da ih osmotriš, tamo možeš da kročiš, ali ako bi tamo živeo godinama, da li bi to mogao da podneseš? Postoje i neka relativno vrela mesta na kojima je temperatura tokom cele godine preko šezdeset stepeni Celzijusa; ni ona nisu pogodna za ljudski opstanak. Na još nekoliko mesta na Zemlji dugoročni opstanak za ljude nije pogodan usled njihovih posebnih geografskih sredina, a kamoli to da ljudi žive na drugim planetama. To nije deo Božjih uređenja. Na osnovu karakteristika ljudskog tela, za ovaj ljudski rod je prikladno jedino da živi na Zemlji; to je sasvim utemeljeno. Bog je stvorio Zemlju sa ciljem da za ljudski rod uredi prikladnu životnu sredinu. Ako iz te sredine želiš da pobegneš i da pronađeš neki izlaz, to će dovesti jedino do propasti. Stoga je to negativna stvar. Ako znaš da je neprekidno istraživanje mogućnosti nastanjivanja drugih planeta negativna stvar, ali to što ljudski rod sprovodi naučna istraživanja radi pronalaženja načina života na drugim planetama u svom srcu ipak odobravaš, onda to dokazuje da postoji problem s tvojom ljudskošću, da ne shvataš razliku između ispravnog i pogrešnog, te da ne možeš da raspoznaš šta je tačno a šta netačno. Znaš li jasno da je taj put neizvodljiv, a ipak za tim čezneš i očekuješ da ćeš u narednom dobu moći da živiš na drugim planetama, u tom slučaju nisi normalan čovek, već čudak.

Čovek koji razume razliku između ispravnog i pogrešnog može, pre svega, da voli i prihvati pozitivne stvari i jasno ih shvata. Osim toga, on može da raspozna negativne stvari i, budući da ima ljudskost i razum, u svom srcu oseća odbojnost i gnušanje prema negativnim stvarima. Naravno, on ujedno može da ih prezire, kritikuje i poriče na temelju činjenice da shvata neke istine. Ako to ne možeš da uradiš, onda nisi čovek koji razume razliku između ispravnog i pogrešnog. Ujedno se može reći da si manjkav u smislu ljudskosti. Ako ti u tvojoj ljudskosti nedostaje sposobnost da raspoznaš ispravno u odnosu na pogrešno, u tom slučaju tvojoj ljudskosti nedostaje vrlo važan uslov, veoma bitna komponenta. To znači da nemaš normalnu ljudskost i ne možeš se nazvati pravim čovekom. Neki bi ljudi mogli reći: „Ovi primeri koje si upravo naveo odnose se na neke stvari koje su povezane sa osnovnim potrepštinama u ljudskom svakodnevnom životu i takođe se tiču nauke. Ako su te stvari negativne i od nas zahtevaju da ih raspoznamo, treba li onda da ih odbacimo?” To nije neophodno. Raspoznavanje ispravnog u odnosu na pogrešno znači da u svom srcu imaš sposobnost da raspoznaš pozitivne i negativne stvari. Unutar svoje ljudskosti, ti imaš merilo za rasuđivanje i znaš koje su stvari pozitivne a koje negativne. Takođe imaš jasan stav, znajući kako da se odnosiš prema pozitivnim i negativnim stvarima. Pozitivne stvari možeš da prihvatiš, da ih se pridržavaš i da im se prilagodiš, te u svom srcu prema njima nemaš nikakav otpor niti odbojnost. A kad je reč o negativnim stvarima, iz dubine svog srca možeš da ih raspoznaš, možeš da ih prezireš, da prema njima imaš odbojnost i da ih se gnušaš, pa čak i da o njima imaš sopstvena gledišta, koja koristiš da bi ih kritikovao. Ovo su stav i ispoljavanje koje treba da ima čovek koji može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno. Ipak, pretpostavimo da u sebi mrziš i gnušaš se stvari koje su očigledno pozitivne, da ih čak smatraš nevažnim u odnosu na negativne stvari, kao i previše običnim, uobičajenim i nedovoljno vrednim pomena. U sebi se takođe diviš negativnim stvarima, za njima žudiš i ka njima stremiš, pa te negativne stvari u društvu i u svetu još i odobravaš. I bez obzira na to koliko se besedi o istini ili o načelima raspoznavanja, te stvari ne možeš da usvojiš niti da ih prihvatiš. U tom slučaju, tvoja ljudskost nije normalna. Ako moć zapažanja ili jasna gledišta u vezi sa pozitivnim i negativnim stvarima nemaš zato što si mlad i fali ti životno iskustvo ili uvid, ili zato što te ove stvari nisu doticale ili nisu ušle u tvoj život, u tom slučaju se još uvek ne može reći da si čovek koji ne može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno. Ipak, nakon besede o tome šta su pozitivne a šta negativne stvari, ako i dalje iz dubine svog srca ne možeš da prihvatiš pozitivne stvari niti da ih se pridržavaš, već umesto toga prema njima osećaš odbojnost i prezireš ih, dok zdušno tragaš za negativnim stvarima i za njima čezneš, onda ti nisi čovek koji može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno. Posmatrajući to iz ovog ugla, više je nego jasno da takav čovek nema ljudskost. Ovom sposobnošću raspoznavanja ispravnog u odnosu na pogrešno otkriva se čovekova orijentacija prema pozitivnim i negativnim stvarima, što nam omogućava da odredimo kojoj klasifikaciji taj čovek zaista pripada. Šta god bilo to sa čime se taj čovek susreće, ako on naginje prema negativnim stvarima, a ne prema pozitivnim stvarima, onda je jasno da on nema ljudskost i da ne poseduje savest i razum. Zašto to kažem? On čezne za zlim stvarima, žudeći za raznim poduhvatima, istraživačkim projektima ili za određenim aspektima tehnologije koje Sotona i zli ljudski rod zagovaraju, koje oni odobravaju i njima se bave, umesto da čezne za izvornim pravilima i zakonima pozitivnih stvari, koji potiču od Boga, i da ta pravila i zakone sledi. U tom slučaju, takvi ljudi svakako nisu ljudi. Je li to jasno? (Jeste.)

Upravo smo govorili o sposobnosti raspoznavanja ispravnog u odnosu na pogrešno unutar ljudske ljudskosti, odnosno, o tome da li ljudi mogu da prepoznaju pozitivne i negativne stvari. Nevelik broj ljudi ima ovu sposobnost raspoznavanja, a ipak u svom životu ljudi često dolaze u kontakt kako sa pozitivnim tako i sa negativnim stvarima. Na primer, da li su normalne ljudske emocije – radost, bes, tuga, sreća – pozitivne ili negativne stvari? (Pozitivne stvari.) A šta je sa ljudskim buntovništvom prema Bogu? Je li to pozitivna ili negativna stvar? (Negativna stvar.) A šta je sa prekomernim željama koje ljudi imaju prema Bogu? Jesu li one pozitivne ili negativne stvari? (Negativne stvari.) Kad je reč o brojnim stvarima s kojima se susreću u svom svakodnevnom životu, ljudi zapravo nemaju nikakvu moć zapažanja. Neke pozitivne stvari uvek prate ljude u njihovom životu i postojanju; one igraju vrlo važnu ulogu u njihovom životu i njihov pozitivan uticaj na ljudski opstanak ne može se zameniti uticajem nijedne negativne stvari. Međutim, ljudi često previđaju te pozitivne stvari, verujući umesto toga da su brojne negativne stvari uvek uz ljude, da one održavaju njihov život i prate ih u njihovom postojanju. Na osnovu ovoga se može videti da mnogi ljudi zapravo ništa ne osećaju prema pozitivnim stvarima. Nebitno je ako prema tim stvarima ništa ne osećaš. Nakon što saznaš da su to pozitivne stvari, sve dok prema njima nemaš odbojnost, pa još možeš iz dubine srca da za njima žudiš i da ih voliš, to onda pokazuje da tvoja ljudskost žudi za onim što je pozitivno. Pretpostavimo da znaš šta su pozitivne a šta negativne stvari, ali i dalje ne možeš da se nateraš da ti se pozitivne stvari dopadaju. Naprotiv, u srcu ti se dopadaju negativne stvari, za njih si čak naročito zainteresovan, pa ćeš, odlazeći korak dalje, sigurno ka njima stremiti i nastojati da ih dobiješ ukoliko su uslovi za to pravi i za to imaš priliku. To pokazuje da, kad je reč o tvojoj orijentaciji prema pozitivnim i negativnim stvarima, voliš ono što je negativno, a ne ono što je pozitivno. Ako ne voliš pozitivne stvari, to pokazuje da nisi pozitivna ličnost. Ako nisi pozitivna ličnost, onda, svakako, nisi neko sa savešću i razumom; ti si negativna ličnost. Ako nisi neko sa savešću i razumom, onda si nečovek, nisi osoba. Na primer, neki čovek uzgaja paradajz. On čuje da, nakon što izraste, paradajz preko noći može da se pretvori iz zelenog u crven samo dodavanjem neke hemijske supstance i da je tada odmah spreman za prodaju. Taj čovek zatim pomisli: „To je sjajno. Svi drugi ga tako prodaju, pa ću i ja. Na taj način mogu da se obogatim, a mogu i da jedem paradajz znatno ranije. To je savršeno!” I tako on prodaje taj paradajz, a i sâm ga jede. Neko ga podseti da je paradajz koji je sazreo uz pomoć hemijskih supstanci štetan za ljude i da se prodavanjem takvog paradajza drugima nanosi šteta, ali ovaj čovek odbija da to prihvati, govoreći: „Kako to može da nanosi štetu ljudima? To je rezultat naučnog istraživanja; to je pozitivna stvar. Nauka je u službi ljudskog roda, a pošto su te stvari izumljene uz pomoć nauke, njih u ljudskom životu treba naširoko primenjivati. Čovek u životu ne može bez nauke; na nju moramo da se oslonimo.” Neki ljudi se prema nauci ophode čak kao da je istina, pa druge ljude uče tome da nauku vole, da je savladaju i koriste, kao i da sve zasnivaju na nauci. Neki ljudi su sada možda otkrili da nauka nije nužno tačna, te da su neke stvari koje su izumljene uz pomoć nauke štetne za ljude – na primer, hemijsko i napredno oružje je u stanju da izazove pokolj ljudskog roda, a genetski modifikovana hrana predstavlja naročito beskrajnu pošast za ljudski rod. Međutim, mnogi ljudi tako ne misle, govoreći: „Može li nauka da bude pogrešna? Da je nauka pogrešna, da li bi je država podržavala? Svi pripadnici ljudskog roda usvajaju i koriste nauku – da li je moguće da ceo ljudski rod greši?” Da li je ova izjava tačna? Oni smatraju da, budući da ceo ljudski rod poštuje i koristi nauku, i da je to društveni trend, ma koliko nauka bila negativna, ona može da postane pozitivna stvar. Jesu li to ljudi koji mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno? (Nisu.) Kakve su to reči koje oni izgovaraju? (Zablude.) To su zablude, jeresi i izvrnuti argumenti. Iako se među zlim ljudskim rodom većina ljudi slaže sa tim izrekama i priznaje ih, koliko god ljudi da ih priznaje i odobrava, ono što je pogrešno zauvek će biti pogrešno, negativne stvari će zauvek biti negativne stvari, a izvrnuta argumentacija će zauvek biti izvrnuta argumentacija. Za njih je nemoguće da postanu pozitivne stvari, niti one ikada mogu da postanu istina.

Zar ljudi koji stalno prate društvene trendove i kojima se dopada da govore zablude nisu oni koji naročito vole negativne stvari? (Jesu.) Mogu li oni da prihvate istinu i pozitivne stvari? (Ne.) Oni ne mogu da prihvate pozitivne stvari. Na primer, neki ljudi se razbole i ta njihova bolest bi se zapravo mogla izlečiti fizičkom vežbom i nekim prilagođavanjima u njihovoj dnevnoj rutini, međutim, oni su uporni u tome da koriste moderna, najsavremenija sredstva i metode lečenja. Ti im možda kažeš: „Iako je medicina danas uznapredovala i to lečenje pokazuje očigledne rezultate, ono će izazvati prateće pojave, čije će posledice biti nepovratne. Treba da koristiš prirodan metod – kao što su fizičke vežbe, da prilagodiš svoju dnevnu rutinu, da prilagodiš svoje navike i obrasce u ishrani – kako bi svoje telo postupno doveo u normalan, prirodni ritam, nakon čega će se neki simptomi postepeno ublažiti.” Neki ljudi mogu da prihvate ovakvo gledište, ali drugi ne mogu. Oni razmišljaju: „Ma, to je zastareo pristup. To su način i filozofija kojima je ljudski rod lečio bolesti pre više hiljada godina. Zamisao da se ozdravljenje sastoji trideset odsto od lečenja a sedamdeset odsto od oporavka naprosto više ne prolazi! Medicina je danas uznapredovala, a najsavremeniji tretmani donose brze rezultate. Lekovi te izleče očas posla!” Prema njihovim gledištima, dokle god je medicina napredna, sve dok može da izleči razne bolesti ljudskog roda i da ljudima omogući da žive duže, ona je u tom slučaju postala pozitivna stvar, ljudi treba da veruju u medicinu i da veruju u nauku, da nauci dozvole da ima suverenost nad njihovom sudbinom. Koliko god da se ljudi usled raznih bolesti razbolevaju, oni smatraju da razloga za strah nema – uz najsavremenija sredstva, sve komplikovane i teško izlečive bolesti mogu da se izleče, a čak i da ima pratećih pojava, o njima ne treba brinuti. Da li su ova gledišta tačna? Ona su zablude. Recite Mi, ako sa ovakvim čovekom razgovarate o tome šta su pozitivne stvari, možete li do njega da doprete? Može li on to da prihvati? (Ne, do njega ne možemo da dopremo.) Jedan od razloga zašto do njega ne možete da doprete je u tome što on nije u stanju da prihvati pozitivna gledišta. A drugi je u tome što je ceo ljudski rod širom sveta, bez ijednog izuzetka, zahvaćen zlim trendovima. Iako ljudi veruju u Boga, duboko u svom srcu oni ne prihvataju istinu, ne prihvataju pozitivne stvari i ne posmatraju ljude i stvari na osnovu Božjih reči. Umesto toga, oni i dalje koriste gledišta Sotone i zle trendove Sotone kao osnovu za posmatranje svake stvari i za svoje postavljanje prema njoj. Prema tome, iako ovakav čovek dugi niz godina veruje u Boga, iako je čuo neke propovedi i izvršava svoju dužnost, i tvrdi da je spreman da prihvati istinu, gledišta koja on u stvarnom životu ima o stvarima nisu se promenila, niti se on sâm promenio u pogledu onoga što bira između negativnih i pozitivnih stvari. Negativne stvari koje je prihvatio uveliko su pustile koren u njegovom srcu, te čak i ako zna da te stvari nisu istina, on će ih se i dalje držati. To u velikoj meri pokazuje da ono što u svom srcu on zaista voli jesu negativne stvari, a ne istina. Iako je čitao Božje reči i slušao propovedi o istini, i u smislu doktrine shvata da su te reči tačne i da su istina, i dalje nije spreman da odustane od negativnih stvari koje je još odavno prihvatio u dubini svog srca i Božje reči nikad ne koristi kao osnovu da bi raspoznavao negativne stvari. Kad se susretne s konkretnim stvarima, on se u svom srcu i dalje čvrsto drži svojih prvobitnih, netačnih gledišta i negativne stvari i dalje posmatra kao pozitivne, a netačna gledišta kao tačna. A kad je reč o pozitivnim stvarima, iako izričito ne kaže da su one negativne, u svom srcu nije spreman da se odrekne negativnih stvari i da prihvati one pozitivne, budući da smatra sledeće: „Čini se da pozitivne stvari imaju suviše mali uticaj i premalo ljudi može da ih prihvati. One u društvu nisu održive – to je objektivna činjenica.” To dokazuje da on u svom srcu nema sposobnost da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno, i da postoji problem s njegovom ljudskošću. Takav čovek nije zainteresovan za pozitivne stvari i često želi da promeni prirodu, da promeni zakone opstanka prirodnog sveta, da promeni zakone ljudske fiziologije i da promeni zakone ljudskog opstanka, želeći uvek da osvoji prirodu i da osvoji razna živa bića. Na primer, on uvek razmišlja na sledeći način: „Na koji način bismo psima mogli da damo mačije gene, pa da psi mogu da love miševe kao što to mačke rade? I zar ne bi bilo predivno kad bi mačke mogle i da love miševe i da čuvaju kuću poput pasa?” „Kad bi kokoške mogle i da snose jaja i da kukuriču, u tom slučaju bismo morali da gajimo samo kokoške – kako bi to bilo sjajno!” Vidiš, on uvek razmišlja o neprikladnim stvarima. Da je u pitanju neko ko može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno, on bi razmišljao ovako: „Životinje koje je stvorio Bog su tako divne! Petlovi mogu da kukuriču i da kokoškama prave društvo, kokoške mogu da snose jaja i da izležu piliće, a ljudi mogu da jedu meso i od petlova i od kokošaka. Psi mogu da štite dom i da svojim vlasnicima prave društvo, a mačke mogu da love miševe i da ponekad postanu neupadljivi članovi porodice. Sve životinje su sjajne, svaka od njih ima sopstvenu funkciju – dobro je sve što je stvorio Bog!” Međutim, oni koji ne mogu da shvate pozitivne stvari će koristiti Sotonina gledišta da ih poriču i osuđuju, pa će čak pokušavati da, na osnovu Sotoninih gledišta, promene zakone opstanka raznih stvorenja, da promene razne zakone prirodnog sveta i čak da promene zakone ljudskog opstanka, sve to kako bi omogućili da nauka ima moć. Takvi ljudi zasigurno nemaju normalnu ljudskost. Njihovoj ljudskosti nedostaje karakteristika da su u stanju da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno. Osim toga, oni ne znaju kako da upravljaju svojim životom u skladu sa prirodnim zakonima i stalno žele da rade stvari saglasno ljudskoj volji, koristeći tehnološka sredstva ili veštačke metode da promene normalne zakone fizičkog života. Na primer, da bi bio pun energije i da bi bio u stanju da izdrži dan ispunjen životom i radom, normalnom čoveku je potrebno sedam ili osam sati odmora dnevno, ali ovakav čovek razmišlja: „Zar ne bi bilo sjajno kad bi ljudi svakoga dana mogli da normalno žive i rade a da nemaju potrebu da spavaju ili jedu? Pitam se, kojim bi se najsavremenijim sredstvima to moglo postići?” U umu ovog čoveka se naprosto rađaju smešne i neobične ideje. On ne razmišlja kako da se prilagodi tim zakonima iz perspektive normalne ljudskosti i kako da ih poštuje i time ispravno reši različite potrebe i probleme tela, već umesto toga uvek želi da ove zakone promeni, da bude drugačiji od običnih ljudi, da bude u stanju da prevaziđe svoje fizičke instinkte i da postigne sposobnost da ga sopstveno telo ne kontroliše niti sputava. Zar to nije zastrašujuće? On uvek želi da se istakne u masi. Ostali spavaju osam sati dnevno, ali on želi da spava samo deset minuta, ili najviše jedan sat ili dva, te da i dalje ima dovoljno energije za ceo dan. To je nešto što normalni ljudi ne mogu da postignu. Prirodni zakoni ljudskog tela su već utvrđeni Božjim određenjem. Koliki je čovekov apetit, kakvi su zakoni funkcionisanja njegovih unutrašnjih organa, koliko energije čovek poseduje, koliko posla u toku dana može da obavi, o koliko stvari njegov mozak uspeva da razmisli u toku dana i koliko dugo o njima može da razmišlja – sve to je utvrđeno. Iz perspektive ljudskosti, ti zakoni su zapravo normalni i oni su pozitivne stvari. Jedino poštujući određene zakone, ljudski rod može iz godine u godinu da nastavi da živi, može da nastavi da se iz generacije u generaciju razmnožava i živi, i može da se nastavi opstanak ljudskog roda. To važi za sva živa bića. Jedino poštovanjem određenih prirodnih zakona i određenih zakona života, kroz smenu perioda i odmora i aktivnosti, može da se održi neprekidni tok ljudskog života. Ako čovek krši prirodne zakone, neprekidni tok njegovog života će se suočiti s problemima, i on možda neće živeti naročito dugo. Nastane li problem u čovekovom fizičkom stanju, to će se odraziti na njegov normalan život, njegove svakodnevne obroke, kao i na njegovo normalno razmišljanje, normalno rasuđivanje, na količinu posla koju može da obavi u toku dana i tako dalje. Prema tome, prirodnim zakonima ljudskog roda štiti se normalan opstanak ljudskog roda. To su pozitivne stvari i ljudi ne bi trebalo da ih preziru, niti da prema njima imaju odbojnost. Naprotiv, oni treba da ih poštuju i slede. Oni neljudi koji su od Sotone uvek pomišljaju: „Ako poštuju te prirodne zakone ljudskog roda, ljudi deluju krajnje nesposobno i beskorisno! Ti prirodni zakoni nas uvek ograničavaju – kad si umoran, moraš na spavanje; kad si gladan, moraš da jedeš. Ne radiš li te stvari, tvoj um ne može da održi korak s tvojim ustima, ruke počinju da ti se tresu, srce počinje da ti dobuje, a noge ti postaju slabe i ne možeš čvrsto da stojiš. To je tako problematično! Zamisli kad bi mogao da samo popiješ neki lek i živiš normalno ili kad bi mogao da budeš pun energije čak i ako se nisi odmarao nekoliko dana, što bi te učinilo neverovatnijim čak i od robota. Ili zamisli da, kad si gladan, naprosto možeš da pritisneš određenu akupunkturnu tačku i da u trenutku više ne osećaš glad. Ili zamisli da ne jedeš nekoliko dana i da se još uvek osećaš dobro, telo ti ne propada, i dalje je normalno i zdravo, a ni energija ti ne opada. To bi bilo zadivljujuće!” Ljudi uvek žele da promene ove prirodne zakone. Zar to nije poricanje pozitivnih stvari i protivljenje tim pozitivnim stvarima? (Jeste.) Postojanjem ovih pozitivnih stvari obezbeđuje se normalno postojanje ljudskog roda i održava se normalan život ljudskog roda, tako da ljudi ne samo da treba da ih poštuju, već i da se prema njima odnose racionalno. Ne treba da se protiv njih okreću, da ih potiskuju ili da se s njima sukobljavaju, a još manje da im se suprotstavljaju. S druge strane, te stvari koje su van domašaja prirodnih zakona ljudskog roda, ljudske uobrazilje, neke od ljudskih nenormalnih ideja i neobičnih ponašanja, sve su to negativne stvari. Pošto su sve to negativne stvari, ljudi treba da ih raspoznaju i odbace, a ne da ih prihvataju. Ako imaš sposobnost raspoznavanja pozitivnih i negativnih stvari i, dok živiš, možeš ispravno da se prema njima odnosiš i da se racionalno prema njima postaviš, u tom slučaju ti je ljudskost normalna. Ako često na sebi ne osećaš pozitivne efekte tih pozitivnih stvari, često želiš da im se suprotstaviš i da radiš stvari koje su im suprotne, i neretko pokušavaš da te pozitivne stvari promeniš na osnovu nekih negativnih izreka i gledišta, kršeći objektivne zakone stvari, onda to dokazuje da, u smislu svoje ljudskosti, nemaš sposobnost da shvatiš razliku između ispravnog i pogrešnog. Pošto smo besedili na ovaj način, da li sada razumete? (Da.)

Ako čovek poseduje ljudskost, zar ne bi trebalo da razume šta su pozitivne stvari i da ih prihvati? (Da.) I zar ne bi trebalo da ujedno bude u stanju da raspozna negativne stvari i da je istovremeno u stanju da ih prezire i odbaci iz svog srca? (Da.) Dakle, koje još stvari ljudi nisu u stanju da prepoznaju kao pozitivne ili negativne? Da li je vera u Boga i sleđenje Boga pozitivna ili negativna stvar? (Pozitivna stvar.) Da li je Božja suverenost nad čovekovom sudbinom pozitivna ili negativna stvar? (Pozitivna stvar.) Božja suverenost nad čovekovom sudbinom je pozitivna stvar. Dakle, koja su glavna gledišta kojima se potkrepljuje protivljenje iskvarenog ljudskog roda Božjoj suverenosti i orkestracijama? (Ljudi veruju da je čovekova sudbina u njegovim rukama, te da se znanjem može izmeniti čovekova sudbina.) To su gledišta kojima se potkrepljuje poricanje Boga i protivljenje prema Bogu od strane iskvarenog ljudskog roda; to su zaista negativne stvari. Dakle, kako bi ljudi trebalo da shvate to pitanje da Bog ima suverenost nad čovekovom sudbinom? Iako u doktrinarnom smislu priznaju da je izjava „Bog je suveren nad čovekovom sudbinom” tačna i da je pozitivna stvar, neki ljudi, svejedno, i dalje u svom srcu veruju da čovek svojim naporima može da izmeni sopstvenu sudbinu, da njegova sudbina može da bude u njegovim rukama, te da on u tome ima poslednju reč. Smatraju da, ako ne uče vredno i ne trude se marljivo, neće moći da se upišu na dobar univerzitet, da neće imati dobar posao, dobre izglede ili dobre uslove za život. Jesu li ovo ljudi koji mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno? (Nisu.) Iako su proživeli dvadeset ili trideset godina, oni još uvek ne znaju šta znači izjava „Bog je suveren nad čovekovom sudbinom”. Tolike godine veruju u Boga, a i dalje misle da je njihova sudbina u njihovim sopstvenim rukama, da znanjem mogu da promene sopstvenu sudbinu, te da ako žele dobro odredište, da uživaju u lepim stvarima i da vode dobar život, moraju da se oslone na sopstvene napore – baš kao što nevernici kažu: „Da bi pobedio, moraš sve da staviš na kocku”. Da li je ovo čovek koji može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno? (Nije.) Da li je čovek koji ne može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno ljudsko biće? (Nije.) On uživa u lepom životu, lepo se hrani i oblači, u društvu o njemu imaju visoko mišljenje i smatra da za život kakav sada ima treba da zahvali sopstvenom napornom radu. On stoga veruje da je izjava „Da bi pobedio, moraš sve da staviš na kocku, čovekova sudbina zavisi od njega samog a ne od drugih” istinita i da predstavlja tačno gledište. Da li je ovo ispoljavanje normalne ljudskosti? (Nije.) Pre nego što ljudi steknu znanje, oni ove stvari ne razumeju, ali čim steknu određeno znanje, oni sasvim poriču izjavu „Bog je suveren nad sudbinom ljudskog roda” i umesto toga misle: „Čovekova sudbina je u njegovim rukama; čovek sopstvenim rukama može da stvori sreću”. Da li ovakav čovek može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno? (Ne.) Pa, kakvo je stvorenje takav čovek? Zar nije lišen ljudskosti? (Lišen je.) Takav čovek je neko bez savesti i razuma, a neko ko je bez savesti i razuma ne može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno. Čak i nakon što je istinski iskusio životne činjenice, on i dalje zapravo ne može da shvati šta su pozitivne stvari, niti može zaista da uvaži koja je suština pozitivnih stvari. To pokazuje da nije u stanju da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno. Takav čovek nema ljudskost; on apsolutno nije ljudsko biće. Ima i nekih ljudi koji mogu da deklamuju doktrinu, govoreći: „Zakoni svih stvari potiču od Boga, oni su pozitivne stvari, ljudskom rodu su korisni i jesu ono što bi ljudski rod trebalo da sledi, kao i ono za čime bi ljudski rod trebalo da žudi i ka čemu bi trebalo da stremi”, ali nakon što dođu u kontakt sa nekim informacijama o najnovijoj tehnologiji i visokotehnološkim stvarima, njihovo gledište o tim stvarima se menja. U kakvo gledište se pretvara? Oni kažu: „Mi, Božji vernici, uvek govorimo o zakonima života, zakonima svih stvari i zakonima opstanka svih stvari i mislimo da su to pozitivne stvari. To je tako nazadno! To pokazuje nedostatak znanja, poput suženog pogleda na stvari! Tehnologija je sada toliko uznapredovala; postoje mnoge stvari koje ne moraš sâm da radiš, jer tehnološki proizvodi mogu da ih obave umesto tebe – to se naziva naprednim! Pogledaj, neki automobili su u stanju da sami voze. Nakon što uđeš u auto, podesiš odredište, izgovoriš jednu reč i auto kreće samostalno da vozi. To je zaista visoka tehnologija, vredno divljenja! Ljudski rod je razvio naprednu tehnologiju i mi smo postali gospodari svih stvari a da ništa ne radimo. Dakle, samo je nauka apsolutna istina! Ljudi koji su bez obrazovanja i znanja i koji ne shvataju nauku su nazadni i nekulturni!” Njihovo se gledište promenilo, zar ne? U svom srcu, oni nisu raspoznali razliku između pozitivnih i negativnih stvari. Ima i nekih ljudi koji, nakon posete vazduhoplovnom muzeju, uzviknu: „Opa! Ovo mi je zaista otvorilo oči, nauka je toliko napredna! Mi obični ljudi smo se tamo osećali kao da tome nismo dorasli – ništa od toga ne možemo da razumemo. Ne možeš ni da zamisliš u kojoj meri se nauka danas razvila. Mi čak nismo ni dolazili u dodir sa tim modernim, naprednim tehnološkim stvarima! I još uvek verujemo u Boga i razgovaramo o prirodnim pravilima i zakonima – toliko smo nazadni!” Nakon što vide te zaslepljujuće stvari modernog društva, takvi ljudi iz dubine srca sasvim poriču teorije o pozitivnim i negativnim stvarima koje su prethodno razumeli. Oni pozitivne stvari ne određuju još jasnije, već umesto toga veruju da su pozitivne stvari nazadne i da zaostaju za modernom tehnologijom i modernim tempom ljudskog razvoja. I ne samo to, oni takođe naročito odobravaju te negativne stvari i za njima žude, nadajući se da će postati jedni od onih koji razvijaju modernu, naprednu tehnologiju. Da li ovakav čovek može da shvati razliku između ispravnog i pogrešnog? (Ne može.) Imajući u vidu da je sposobnost raspoznavanja ispravnog u odnosu na pogrešno karakteristika ljudskosti, iz toga sledi da je ona nešto što je svojstveno i urođeno ljudskosti, a ne nešto što se kasnije formira. Odnosno, sposobnost raspoznavanja ispravnog u odnosu na pogrešno, ova karakteristika ljudskosti, neće se promeniti s protokom vremena niti sa promenama u geografskoj sredini ili u ljudima, događajima i stvarima. Niko ne može da je promeni, i ništa ne može da je promeni niti da je ukloni. U dubini srca onih ljudi koji mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno, pozitivne stvari jesu zauvek ono za čim oni žude, dok su negativne stvari zauvek ono što im je odbojno i što preziru, i nisu ono što je njihovoj ljudskosti potrebno. Šta je tim ljudima potrebno? Potrebne su im stvari koje su korisne zakonima fizičkog života i njihovom fizičkom opstanku, stvari koje su prirodne, zbog kojih se ljudi osećaju spokojno i smireno, i koje su u skladu sa potrebama savesti i razuma normalne ljudskosti, a ne stvari koje su veličanstvene, uzvišene i impresivne. Vidiš, kad je u pitanju način ličnog vladanja, nekim ljudima se dopada da im život bude malo jednostavniji i skromniji; ne dopada im se da žive izuzetnim životom, već naprosto vole smirenost, da imaju spokoj i radost, da žive svoj život veoma tiho. Drugim ljudima se, međutim, to ne dopada; njima se dopada da žive izuzetnim životom, dopadaju im se stvari koje su veličanstvene, uzvišene i impresivne, dopada im se da nastupaju, da se ističu u gomili i da budu poznati, a ne dopada im se običnost ili prirodnost. To pokazuje razliku u ljudskosti među ljudima.

Ljudi koji ne mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno se možda slažu s nekim ispravnim i pozitivnim izjavama ili, gledano spolja, možda slede druge u tome da im se dopadaju neke pozitivne stvari i da za njima žude. Međutim, kad prođe neko vreme, okruženje se promeni, a promene se i ljudi, događaji i stvari, te pozitivne stvari će u dubini njihovog srca odmah postati negativne stvari, dok će negativne stvari, koje im se zaista dopadaju, tada postati pozitivne stvari, pretvarajući se u predmete njihovog stremljenja. Drugim rečima, pre nego što vide ijednu negativnu stvar koja im se dopada, za njih su pozitivne stvari samo doktrina i oni mogu da se prepuste okolnostima i da slede stado, ali kako budu starili i vreme bude prolazilo, stvari koje u svom srcu zaista vole i njihova stvarna gledišta će prirodno izbiti na površinu. Na primer, neki ljudi često kažu: „Dobro je verovati u Boga; oni koji veruju u Boga idu pravim putem i ne čine zlo; svi oni su dobri ljudi.” Ali nakon što u Boga veruju nekoliko godina i vide da sve propovedi i besede u Božjoj kući ljudima poručuju da budu pošteni, da streme ka istini i pokoravaju se Bogu, kao i da izvršavaju dužnost stvorenog bića, oni prema tome počinju da imaju odbojnost i smatraju da je vera u Boga besmislena, žele da napuste crkvu i da se vrate u svet; srce im nije u crkvi. Takvi su ljudi koji ne vole istinu. U stvari, ovaj tip čoveka ne voli pozitivne stvari i u svom srcu ima brojne izvrnute argumente i jeresi. Za njega su ti izvrnuti argumenti i jeresi pozitivne stvari, dok u dubini srca ima odbojnost prema uistinu pozitivnim stvarima, gnuša ih se i prezire ih, i nikada ih ne prihvata. I baš zato što nikad ne prihvata pozitivne stvari i zato što mu se dopadaju negativne stvari, ljudskost ovog tipa čoveka ne poseduje sposobnost da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno. Baš poput nekih ljudi koji su, na početku vere u Boga, u tome jedino radi blagoslova. Nakon što godinama slušaju brojne propovedi, oni napokon shvate: „Vera u Boga znači da se od ljudi zahteva da budu pošteni, da budu posvećeni i spremni da plate cenu u vršenju svoje dužnosti, da budu iskreni prema Bogu, da ne postupaju nepromišljeno i svojevoljno, te da podržavaju interese Božje kuće. Posebno kad su interesi Božje kuće u sukobu sa njihovim vlastitim, oni moraju da podrže interese Božje kuće i da napuste svoje lične interese.” Nakon što saznaju za sve različite aspekte istine, oni zažale što veruju u Boga, govoreći: „Mislio sam da vera u Boga znači da imaš neku veliku grupu, moćnu silu na koju možeš da se osloniš i da, dokle god mnogo toga napuštaju, pate i plaćaju cenu, ljudi mogu da uđu u carstvo i imaju dobro odredište, te da munjevito uđu u naredno doba, da budu njegovi gospodari i da vladaju kao carevi. Ali se ispostavlja da to nije tako. Vera u Boga se svodi na podučavanje ljudi tome kako da se vladaju i kako da se pokore Bogu i klone zla. Konkretno, ako ljudi veruju u Boga, od njih se uvek traži da budu pošteni i da govore pošteno, i uvek se traži da primenjuju istinu; nije im dozvoljeno da imaju poslednju reč. Koja je onda svrha verovati u Boga?” U njihovom srcu tad nastaju pritužbe i žele da odustanu od svoje vere. Ali, onda pomisle: „Već nekoliko godina verujem u Boga; ako sad prestanem, zar nisam uzalud verovao?” U tom trenutku nisu voljni da odustanu. Ali ako nastave da veruju, nisu zainteresovani za istinu. Božja kuća uvek govori o stremljenju ka istini i ulasku u stvarnost, o pokoravanju Bogu, traganju za istinom i postupanju u skladu sa načelima. Umorni su od slušanja o tim stvarima i više za njih ne žele da čuju. Posebno kad Božja kuća govori o primenjivanju istine, u sebi osećaju uznemirenost i bol; kad se pomenu pozitivne stvari, oni u svom srcu osećaju odbojnost i preziru ih i nisu voljni da slušaju. Nakon što shvate da neće zadobiti istinu ili dobro odredište čak ni ako veruju do samoga kraja, neki ljudi naprosto prestaju da veruju. Neki od njih odlaze da pronađu posao ili da pokrenu sopstveni posao, a neki se vraćaju kući da se venčaju. Prestaju da veruju u Boga zato što ne vole istinu. Božja kuća stalno govori o istini i besedi o istini, prema kojoj oni naročito imaju odbojnost. To pokazuje da ovaj tip čoveka nema ni savest ni razum, i da ne može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno. Nesposobnost da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno znači da u svojoj ljudskosti on nema merilo i sposobnost da prepozna pozitivne i negativne stvari; to je nešto što ne poseduje. Dakle, ima li ovaj tip čoveka normalnu ljudskost? (Nema.) On je nečovek. Ako neko zaista ima ljudskost, to se može dokazati jednom stvari: on u svom srcu voli pozitivne stvari i za njima žudi. Čak i kad ne shvata istinu, on žudi za pravednim društvom u kome nema tame, žudi za pozitivnim stvarima i žudi za tim da istina ima moć. Međutim, ovo zlo društvo mu ne obezbeđuje taj prostor, i ljudi bivaju izopšteni i potisnuti ako otkrivaju nešto što je pozitivno. U tim okolnostima, ljudi s ljudskošću ne mogu da zadobiju pozitivne stvari koje im se dopadaju i za kojima žude, pa se u svom srcu osećaju uznemireno. Ali nakon što počnu da veruju u Boga, čitajući Božje reči i slušajući propovedi, oni shvataju brojne istine, a te istine su dosledne i podudaraju se sa pozitivnim stvarima koje njihova ljudskost voli, zadovoljavajući upravo njihove potrebe za pozitivnim stvarima. Stoga, njihovo srce još više žudi za pozitivnim stvarima. Iako sada ne mogu u potpunosti istinu da sprovode u delo – usled ograničenja okoline, svog malog rasta ili zato što su sputani i vezani određenim iskvarenim naravima – oni ipak imaju rešenost i želju da jednog dana budu u stanju da u potpunosti praktično postupaju u skladu sa istinom i Božjim rečima, postižući time pokornost Božjim rečima i zadovoljavajući svoje potrebe koje nastaju iz njihove ljubavi prema pozitivnim stvarima. Takvi su oni ljudi čija ljudskost poseduje kvalitet sposobnosti raspoznavanja ispravnog u odnosu na pogrešno; oni su ljudi sa ljudskošću. Ako samo tvrdiš da voliš pozitivne stvari i na rečima potvrđuješ da je sve što Bog radi dobro, to je naprosto izgovaranje doktrina i uzvikivanje parola. Svako može da izgovara prijatne reči i ispravne teorije ili da prosipa bombastične reči. To ne pokazuje da zaista voliš pozitivne stvari. Međutim, kad čuješ istinu, ako možeš da je voliš i da za njom žudiš i, što više čuješ istinu, da za njom sve više žudiš i sve veći ti je poriv da za njom tragaš i sve jača postaje tvoja vera da slediš Boga i postigneš spasenje; i ako tokom procesa vere u Boga ostvariš dobitke u svojim raznim stremljenjima, tvoje iskvarene naravi bivaju postepeno odbačene i bude sve manje i manje tvojih postupaka opiranja Bogu i buntovništva prema Bogu – onda si ti neko ko voli pozitivne stvari, neko ko poseduje istina-stvarnost. Takvi ljudi ubiru plodove i ostvaruju dobitke u svojoj veri u Boga. Možeš da osetiš da si se promenio i da je tvoj stav prema Bogu i istini drugačiji nego ranije. Ranije si se bunio protiv Boga, nisi se pokoravao Bogu i nisi mogao da primenjuješ istinu čak ni u sasvim malim stvarima. Ali tokom ovih godina stremljenja, tokom ovih godina izvršavanja svoje dužnosti i kroz sopstvene napore u svim aspektima, shvatio si ponešto istine, pa kad se susretneš s raznim stvarima, ti možeš da tragaš za istinom i da se pobuniš protiv želja svog tela. U nekim važnim stvarima koje se tiču načela, možeš takođe da se pridržavaš načela i da ne postupaš shodno svojoj volji, te možeš da podržavaš interese Božje kuće i da podržavaš crkveni rad. To znači da imaš određeni rast, da imaš određeno praktično postupanje i ulazak u pobunu protiv sebe i u prihvatanje istine i pokoravanje istini, te da su se razne tvoje iskvarene naravi u određenom stepenu takođe promenile. Ovo je ispoljavanje raspoznavanja ispravnog u odnosu na pogrešno kod ljudi koji zaista imaju ljudskost.

Ljudi koji ne mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno možda takođe žele da prihvate istinu i da budu voljni da streme spasenju, ali kad se susretnu sa raznim stvarima, oni istinu ne mogu da sprovode u delo. I dalje žive prema svojim iskvarenim naravima, često se buneći protiv Boga i opirući Bogu bez ikakve svesti da to čine. Tako su se bunili protiv Boga pre deset godina, a deset godina kasnije, to i dalje mogu da čine. Oni istinu ne prihvataju niti je primenjuju. Za to postoje dva razloga: prvi je u tome što uopšte ne shvataju šta je istina, i samo se čvrsto drže svog sopstvenog rezonovanja, svojih sopstvenih izreka i svojih sopstvenih gledišta. Drugi je u tome što oni nisu uopšte ljudi koji prihvataju istinu. Na koji god način da su se pre deset godina bunili protiv Boga, i deset godina kasnije i dalje je to isti način buntovništva, bez ikakvih promena. Koliko god godina da veruju u Boga, oni nemaju nikakvo svedočanstvo o prihvatanju istine i pokoravanju Bogu, a kamoli ikakvo svedočanstvo o buntovništvu protiv tela i protiv svojih iskvarenih naravi. To pokazuje da oni nisu ljudi koji prihvataju istinu. Takvi ljudi nisu oni koji raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno. Ujedno se može reći da oni nisu ljudi s ljudskošću – narodski rečeno, oni nisu ljudska bića. Nakon što čuju ove reči, neki ljudi u svom srcu nisu uvereni. Kažu: „Verujem u Boga preko deset godina i oduvek izvršavam svoju dužnost. Naprosto se desi da povremeno napravim neku grešku i bivam podvrgnut delimičnom orezivanju. Zar to nije sasvim normalno? Svi imaju iskvarene naravi; ima li nekog da ne greši? Kako bilo, ja sam istinski vernik. Kako možeš da kažeš da nemam ljudskost?” Tačno je da si istinski vernik, no, da li to što si istinski vernik znači da možeš da prihvatiš istinu? Da li to što si istinski vernik znači da možeš da se pobuniš protiv tela i da nećeš biti samovoljan? Da li to što si istinski vernik znači da možeš da se pokoriš Bogu? Ne znači. Nije sve u tome da budeš istinski vernik i to ne znači da možeš da postigneš spasenje. Postizanje spasenja u ključnoj meri zavisi od toga da li tvoja ljudskost može da prihvati istinu i da li možeš da raspoznaš ispravno u odnosu na pogrešno. To što su ljudi istinski vernici nije najvažniji uslov da bi oni na kraju postigli spasenje, niti je to osnovni uslov. Kažeš da si istinski vernik, no, koliko si istine shvatio i zadobio? Kad je reč o interesima Božje kuće, u koliko prilika si ih podržao? Ako misliš da si istinski vernik, da imaš savest i ljudskost, i da si pravi čovek, ako si povodom iste stvari pre deset godina mogao da se pobuniš protiv Boga, možeš li i sada da se protiv Njega i dalje buniš? Jesi li se promenio? Jesi li se pobunio protiv tela? Ako se nisi pobunio protiv tela, možeš li to da uradiš u narednih deset godina? Ako i dalje ne možeš da se pobuniš protiv tela i još uvek možeš da se buniš protiv Boga, onda to pokazuje da postoji problem s tvojom ljudskošću. Ne možeš da primenjuješ istinu, pa je beskorisno čak i ako kažeš da si istinski vernik. Kažeš da si spreman da patiš i platiš cenu, i da si spreman da posvećeno izvršavaš svoju dužnost, ali je ta spremnost bezvredna. To je samo preduslov da bi mogao da primenjuješ istinu i pokoriš se Bogu, no, da li ćeš na kraju istinu moći da sprovedeš u delo zavisiće od toga da li imaš ljudskost. Ako tvoje srce zauvek nije u stanju da obuzda i kontroliše tvoje iskvarene naravi, pa odabereš da podržavaš sopstvene interese, i umesto pozitivnih stvari odabereš one negativne, onda to pokazuje da tvoja ljudskost ne voli istinu i da nema sposobnost da kontroliše tvoje iskvarene naravi. Može se oprostiti ako nisi imao sposobnost da kontrolišeš ispoljavanja svojih iskvarenih naravi dok nisi shvatao istinu. Stvari su sada drugačije. Godinama si slušao propovedi o istini, a ipak i dalje ne možeš da obuzdaš svoje iskvarene naravi tako da možeš praktično da postupaš u skladu sa istina-načelima i da, suočen s raznim stvarima, praviš ispravne izbore. Jasno vidiš kako zli ljudi ometaju rad crkve, a ipak ne možeš da ustaneš da odbraniš interese Božje kuće. Međutim, kad neko naudi tvojim sopstvenim interesima, možeš da uradiš sve što je u tvojoj moći da bi ih odbranio. To je dovoljno da dokaže da u tvojoj ljudskosti nema savesti niti razuma da bi te regulisali i obuzdavali tako da biraš ispravan put i načela primene. Radiš li takve nerazumne stvari, a ipak tvrdiš da si čovek, to pokazuje da ti savest i razum više ne funkcionišu. Ti onda nisi normalan čovek, zato što u tvojoj ljudskosti nema ni savesti ni razuma, niti ičega što može da ti omogući da praviš ispravne izbore. Je li to jasno? Neki ljudi kažu: „Sada sam mali rastom. Zbog svog porodičnog okruženja i vaspitanja sam samovoljan, samopopustljiv i gord. Ali u stvarnom životu znam šta su pozitivne a šta negativne stvari, i znam šta treba a šta ne treba da radim. Radi se samo o tome da, budući da sam mali rastom i da nisam imao nekog ko shvata istinu da me prosveti, nadzire i podstiče, ja istinu nisam sprovodio u delo i počinio sam neke prestupe, pa se u sebi pomalo kajem.” U stvarnom životu takvi ljudi mogu da koriste svoju savest da bi regulisali sopstveno vladanje i da bi se obuzdali tako da idu pravim putem. Oni su ljudi koji mogu da budu spaseni. Ovo je stoga što mogu da prihvate istinu, zato što nešto istine mogu da sprovedu u delo i zato što su se donekle promenili. Radi se samo o tome da je tempo njihovog napretka nešto sporiji od proseka, a njihov rast je nešto manje obiman, ali se menjaju. To je baš kao kad neko seme raste brzo u dobrom zemljištu, dok neko drugo raste sporije i sa većim poteškoćama u pesku ili u pukotinama stena; međutim, ono će rasti sve dok u njemu ima života. Isto je i sa ljudima. Dokle god njihova ljudskost poseduje savest i razum koje ljudi treba da imaju, to dokazuje da oni imaju ljudski život – nakon što prihvate istinu, promeniće se. Čak i ako je ta promena spora – za deset godina drugi ostvare veliki napredak dok oni za dvadeset ili trideset godina naprave tek mali – uprkos toj sporosti, oni se razvijaju u pozitivnom smeru, menjaju se i njihov život neprekidno raste. Koliko god brzo ili sporo da raste, ovakav tip čoveka poseduje kvalitet ljudskosti. Međutim, postoji još jedan tip čoveka koji dugi niz godina veruje u Boga, ali nije ostvario nikakav život-rast. Ko god da besedi o istini, on oseća odbojnost i nije voljan da sluša. Kakvo god okruženje da Bog uspostavi, on ne traga za istinom, ne može iz toga da izvuče pouke i iz toga ne može da zadobije pozitivno usmeravanje ni pomoć. U svom srcu ima odbojnost prema pozitivnim stvarima. Njegova narav i životni stil da radi šta mu se prohte nikada se nisu promenili. Takvi su oni ljudi koji su bez savesti i razuma. Oni nisu ljudi, već su neljudi. Kad to objašnjavam na ovaj način, da li vam je jasnije i razumljivije? (Jeste.)

Postoji još jedan tip čoveka: on zna da je dobro verovati u Boga, ali ne shvata šta su pozitivne i negativne stvari; osim toga, nije ni blizu tome da svoju savest koristi kako bi regulisao ili obuzdavao svoj govor i postupke. Takve je ljude lakše raspoznati. Oni nisu ni blizu tome da vole pozitivne stvari, niti su blizu shvatanja smisla stvari. Sve to im je smeteno. Pitaš li ih šta su pozitivne stvari, govoriće u smislu doktrina i reći da su pozitivne stvari sve ono što Bog kaže i radi. To što kažu lepo zvuči, ali kad se susretnu s raznim stvarima, oni ne mogu da ih dovedu u vezu sa Božjim rečima niti da ih raspoznaju; um im postaje poput kaše, oni postaju smeteni i ništa im nije jasno. Pitaš li ih koje su istine zadobili iz svoje dugogodišnje vere u Boga, oni kažu: „Bog ima suverenost nad svim stvarima, sve ono što On radi za čoveka je dobro i Bog voli čoveka. Sotona se opire Bogu, i Sotona povređuje, progoni i zlostavlja čoveka.” Pitaš li ih šta su još zadobili, oni kažu: „Moramo dobro da izvršavamo svoju dužnost, da više patimo i platimo veću cenu.” Ako ih zatim pitaš koja načela pri izvršavanju svoje dužnosti čovek treba da sledi, oni kažu: „Treba da slušamo sve što nadređeni kažu i da radimo sve što se od nas zatraži. Čak i ako je posao prljav i zamarajući, moramo dobro da ga obavimo; ne smemo da izazivamo prekide i ometanja niti da pravimo nevolje. Moramo da radimo stvari koje su svima korisne i koje su korisne Božjoj kući.” Sve ove doktrine koje izgovaraju su tačne, u njima ni jedna jedina reč nije pogrešna. Međutim, kad se susretnu s raznim stvarima, ti ljudi ne otkrivaju ništa osim nekih izopačenih i glupih gledišta i, ma koliko puta da ih ispraviš, ne mogu da se promene. U kakve jadnike spadaju takvi ljudi? (Oni su smetenjaci.) Da li su smetenjaci ljudi? (Nisu.) Šta su smetenjaci? (Zveri.) Civilizovan naziv za to je „životinja”, a narodski naziv je „zver”. Koliko god propovedi da čuju, oni ne shvataju šta je istina, šta su pozitivne a šta negativne stvari. Koliko god stvari kojima se bune protiv Boga da urade, oni u svom srcu o tome nemaju nikakvu svest i još uvek osećaju da su prirodno dobrodušni i da imaju saosećajno srce. Kad vide da neko pati, u svom srcu osećaju bol i požele da umesto njega mogu da pate. Kad vide nekog ko nema šta da jede ili obuče, požele da mu daju sopstvenu odeću i hranu. Koliko god Božjih reči kojima se razotkriva iskvarenost ljudskog roda da čuju, i dalje osećaju da su veoma dobri, bolji od svakog drugog. Ma koliko pogrešnih stvari da urade, ne znaju u čemu su pogrešili i nikad ne priznaju da imaju iskvarenu narav. Pitaš li ih: „Da li si ti iskvaren čovek? Imaš li iskvarenu narav?”, oni kažu: „Da, imam. Svako je iskvaren, kako ne bih bio i ja? Pričaš gluposti!” Čak te nazivaju glupim. Ali kad učine nešto pogrešno, to ne priznaju, već na druge svaljuju krivicu. Šta god pogrešno da su učinili, to ne priznaju i, ma koliko da su ozbiljna nedela koja su učinili, uvek imaju izgovore i razloge da sebe opravdaju. Imaju li takvi ljudi ikakav razum? Jesu li oni ljudi koji mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno? (Oni nemaju nikakav razum i ne mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno.) Deluje da se svakodnevno jako trude, slušajući propovedi i čitajući Božje reči od jutra do mraka, ali ne mogu da shvate ni jednu jedinu rečenicu istine, ne mogu da urade ni jednu jedinu stvar koja je u skladu sa istina-načelima i ne mogu da izgovore ni jednu jedinu reč koja je u skladu sa istinom. Na stranu reči koje su u skladu sa istinom – oni ne mogu da izgovore čak ni reč koja je u skladu sa savešću i razumom ljudskosti; izgovaraju jedino smetene i apsurdne reči i samo prosipaju izvrnute argumente. Takvi ljudi nisu ni blizu tome da poseduju savest i razum; naprosto su smetenjaci prepuni izvrnute argumentacije. Nakon što su čuli brojne propovedi, mogu da izgovore neke duhovne reči. Kad ih čuješ da izgovaraju duhovne reči, smatraš da su prilično vešti i rečiti, ali kad je u pitanju rešavanje stvari, otkrivaš da su podjednako smeteni koliko su i apsurdni. Kad prosipaju izvrnute argumente, u stanju su da te ostave bez teksta. Šta znači da te „ostave bez teksta”? To znači da ne možeš da zamisliš da bi neko mogao da kaže tako apsurdne reči ili da na taj način razmišlja, da ti je to naprosto nepojmljivo, te da naposletku možeš da odgovoriš samo ćutanjem, a to je i najbolji način da s njim imaš posla.

Ako je neko čovek i poseduje normalnu ljudskost, u tom slučaju je ključna sposobnost raspoznavanja ispravnog u odnosu na pogrešno. Kad on nije dobio opskrbu Božjim rečima i ne shvata istinu, on može da koristi svoju savest i svoj razum da razume neke jednostavne pozitivne i negativne stvari. Kad je reč o nekim pozitivnim i negativnim stvarima sa kojima dolazi u kontakt u stvarnom životu, on ima određenu sposobnost raspoznavanja i kognitivnu sposobnost. Poseduje određenu sposobnost raspoznavanja u odnosu na stvari koje spadaju u osnovni ljudski zdrav razum, u odnosu na zakone ljudskog opstanka i u odnosu na određene ljude, događaje i stvari s kojima se često susreće. Nije neko ko živi na smeten način, već ima sposobnost raspoznavanja i kognitivnu sposobnost kad su u pitanju pozitivne i negativne stvari u ljudskom svetu i, naravno, u odnosu na te stvari takođe ima određene misli, gledišta i ispravne stavove. Nakon što napune trideset godina, takvi ljudi počinju postepeno da se susreću sa raznim pitanjima života. Čak i ako nisu čitali Božje reči niti su dobili opskrbu Božjim rečima, u vreme kad zađu u pedesete ili šezdesete godine, oni mogu postupno da rezimiraju šta su pozitivne a šta negativne stvari, a zatim da žive prema tim pozitivnim stvarima koje mogu da shvate, te da slede određene zakone pozitivnih stvari. A kad je reč o nekim negativnim stvarima, osim što su u stanju da ih raspoznaju, oni takođe iz dubine svog srca u odnosu na njih mogu da se distanciraju. Kad nemaju drugog izbora nego da slede svetovne trendove ili neke filozofije za ovozemaljsko ophođenje i izreke koje kruže među ljudima, oni osećaju da idu protiv svoje savesti i njihova će ih savest prekorevati. Takva gledišta ne prihvataju iz dubine srca; tako postupaju samo radi opstanka ili privremenih koristi. Njihova prvobitna namera nije u tome da te stvari rade; naprotiv, to je izbor koji je nametnut njihovoj volji. Nakon što počnu da veruju u Boga, takvi ljudi su zainteresovaniji za ono što Božje reči tačno poručuju o svakakvim pitanjima, kao što su pitanja koja se tiču ljudskog života i opstanka, za to koje su zapravo tačne Božje izjave u vezi sa teškim problemima u ljudskom životu i za to šta Bog tačno traži od ljudi da oni učine kad se s tim problemima suoče. Oni žude za odgovorima na ova pitanja. Kad dobiju odgovore, ne smatraju da je praktično postupanje prema Božjim rečima isuviše teško ili previše suprotno potrebama ljudskosti. Naprotiv, osećaju da su jedino ove istine pravi put, ono što ljudi treba da poseduju i postignu i obličje koje u životu ljudi treba da imaju. Osećaju da ako ljudi žive na ovaj način, time zaista mogu da budu zadovoljene potrebe njihove savesti i ljudskosti i da jedino živeći na ovaj način oni ne idu protiv svoje volje, i da samo tada mogu da se osećaju utemeljenim i da imaju radost i spokoj. Ujedno osećaju da će samo tada ljudi imati nadu i biti spremni da nastave da žive, i da jedino tada mogu da se oslobode raznih zlih sila, raznih zlih trendova i ispraznog stanja u kome živi ljudski rod. Pod uticajem svoje savesti duboko u svom srcu, njima se dopadaju razne izjave, učenja i opskrbe u Božjim rečima i iz dubine svog srca ih prihvataju. Imaju želju da streme ka zadobijanju istine. Osim toga, kako se Božje reči sve više izražavaju, a opskrba Božjim rečima postaje sve praktičnija i detaljnija, njihova žudnja za istinom i za pozitivnim stvarima sve više je zadovoljena. Ovde nije reč o tome da što više slušaju, oni postaju sve nespokojniji, sve više to smatraju isuviše detaljnim ili da se osećaju sve smetenijim. Naprotiv, što više slušaju, stvari deluju sve jasnije i oni sve više osećaju da mogu da prozru stvari i da imaju put. Osećaju da pred njima postoji nada, da vide svetlost i da imaju put da primenjuju istinu i postignu spasenje. U srcu se osećaju sve utemeljenije i sve više osećaju da je put vere u Boga ispravan, te da je cena koju su platili, energija i celo srce koje su davali verujući u Boga, svakim danom sve do danas, da je sve to bilo vredno i smisleno. To biva potvrđeno u dubini njihovog srca. Iako im se želja ispunila i njihova žudnja za istinom je donekle zadovoljena, ljudi koji istinski žude za istinom iskazaće rešenost i napraviti planove, zahtevajući od sebe da primenjuju sve aspekte istine i da u njih uđu, da u sebi primenjuju Božje reči, različita istina-načela i razne Božje zahteve, omogućavajući Božjim rečima da postanu kriterijumi za njihove postupke i lično vladanje u stvarnom životu, te da postanu njihova život-stvarnost. U prošlosti, kad nisu shvatali istinu, jedino su mogli da izgovaraju neke reči i doktrine. Kad bi se suočili s raznim stvarima, o njima su imali samo jednostrano gledište, kao u paraboli o slepcu i slonu; nisu bili u stanju da vide suštinu problema i nisu znali šta da urade. Osećali su da je život vrlo dosadan, bez ikakvih ciljeva kojima bi se težilo i bez ikakve nade, i živeli su smeteno. Međutim, sad je drugačije. Božje reči se izgovaraju sve jasnije i jasnije i o istini se besedi sve jasnije i jasnije. Osećaju da put postaje svetliji i jasniji, i da postoji put napred. I imaju Božje reči koje treba da slede kao osnovu za svaku reč koju izgovore, za svaku stvar koju urade i za svaki tip čoveka s kojim se susretnu. Osećaju da su Božje reči tako praktične i tako dobre i potvrdili su da je vera u Boga pravi put, da vera u Boga može da dovede do spasenja i da vera u Boga na ovaj način može da im omogući da prožive ljudsko obličje, te da je to tako smisleno i vredno! Dok žude za istinama i primenjuju ih, oni ujedno neprekidno ulaze u te istine i neprekidno žanju dobre žetve. I dok žudnja i potreba njihove savesti i ljudskosti za pozitivnim stvarima bivaju zadovoljene, njihov unutrašnji život se takođe postepeno menja. Iako često otkrivaju iskvarene naravi i bune se protiv Boga, i neretko, pri susretu s raznim stvarima – uprkos sebi – postupaju u skladu sa svojim iskvarenim naravima, sa svojim telom i sa svojim glupim, lažnim mislima i gledištima, istovremeno se javlja i jedna dobra pojava: kad to rade, u svojoj savesti često osete nelagodu, i smatraju da su njihove iskvarene naravi duboko ukorenjene i da ih je teško promeniti. Zatim, pod uticajem svoje savesti, često u svom srcu osećaju prekor, osećajući krivicu i žaljenje. Često razmišljaju o tome gde su tačno pogrešili i često se kaju. Sve su to dejstva savesti. Ako imaju savest, ljudi će imati ova osećanja i ova ispoljavanja; ako ljudi imaju savest, živeće na ovaj način, često razmišljajući o sebi, često se kajući i menjajući svoj dotadašnji kurs. Iako se često suočavaju s neuspesima i preprekama i često se zbog pogrešnih postupaka suočavaju s orezivanjem, sudom i grdnjom, budući da se često pokaju i promene, njihov cilj stremljenja ka istini ostaje isti, pa će na kraju imati dobar rezultat i ubraće plodove. Oni često osećaju prekor i krivicu, i često menjaju dotadašnji kurs i kaju se. To je dobra pojava – to pokazuje da su već na pravom putu i da će naposletku imati prave dobitke. Pre svega, njihove iskvarene naravi su donekle ublažene i njihovo se buntovništvo prema Bogu smanjilo. Ranije, kad bi se susreli sa stvarima koje nisu usklađene s njihovim predstavama, oni bi se žalili, ali se sada više ne žale i mogu da tragaju za istinom; znaju da je ophođenje prema Bogu i Božjem delu koje je zasnovano na predstavama i uobraziljama apsurdno, smešno i pogrešno. Osim toga, dok bi suočeni s teškoćama ranije bili negativni, sada više nisu negativni; prema njima mogu ispravno da se odnose i da se pokoravaju Božjim orkestracijama i uređenjima. Iako ponekad mogu da budu negativni, to ne utiče na obavljanje njihove dužnosti i u izvršavanju svoje dužnosti su postali posvećeni. Njihova savest će im reći da je takvo postupanje ispravno. Kad ovako postupaju, imaće spokoj u srcu i nikakav osećaj optužbe, i sve više će osećati da je to način na koji bi trebalo da postupaju. Što više praktično postupaju na ovaj način, sve više shvataju važnost traganja za istinom i primene istine u svim stvarima i sve više osećaju da treba da tragaju za istinom i praktično postupaju shodno istina-načelima, da je taj put ispravan i da takvo praktično postupanje donosi dobitke. Kad imaju takve dobitke, ljudi otkrivaju da se njihov odnos s Bogom menja, da se život u njima menja i da njihove iskvarene naravi sve više gube svoje uporište, da se smanjuju ropstvo i ograničenja koje te naravi imaju nad njima; takođe otkrivaju da njihova želja da streme ka istini i njihova žudnja za istinom postaju snažnije, te da se uvećava i njihova snaga da primenjuju istinu i prevaziđu svoje iskvarene naravi. Na ovaj način, ljudi će imati određenu vrstu osećanja, a ono je u tome da za njih postoji nada da odbace iskvarene naravi i postignu spasenje, da je put kojim idu ispravan i da su prihvatanje istine, primenjivanje istine i pokoravanje istini ispravni. To je stav koji prema istini imaju ljudi koji poseduju savest i razum ljudskosti. To je ispoljavanje koje ljudi imaju dok postupno prihvataju istinu. To je najnormalnije ispoljavanje. Kad je reč o onima koji nemaju ovo ispoljavanje, njihova savest ne može da obavlja nikakvu regulatornu ulogu – čak ni to. Ako imaš savest, tvoja savest će sigurno obavljati regulatornu ulogu. Ako tvoja savest ne može da obavlja regulatornu ulogu, onda ta tvoja savest i nije savest – nemaš savest. Ako imaju savest, ljudi će biti u stanju da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno, da pozitivne stvari raspoznaju u odnosu na negativne, izabraće pozitivne stvari, a napustiće negativne. Ako imaju savest i mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno, ljudi će odabrati da prihvate istinu, da primenjuju istinu i da se pokore istini i postupaće shodno istina-načelima. Ako ovoga puta ne primenjuju istinu, njihova savest će ih prekoriti, a ako ni sledećeg puta ne budu primenjivali istinu, ponovo će biti prekoreni. Ako imaš osećaj savesti i shvataš razliku između ispravnog i pogrešnog, pošto si čuo tako mnogo istina, kad uzastopno budeš radio nešto pogrešno, tvoja savest će te u tom slučaju još i više prekorevati i optuživati, pa ćeš moći da se pokoriš osećaju svoje savesti i da napraviš pravi izbor. Neki ljudi kažu: „I mene moja savest prekoreva kad radim nešto pogrešno, ali čak ni nakon deset ili dvadeset godina prekorevanja ja i dalje ne želim da izaberem da primenjujem istinu.” U tom slučaju kažem da ta tvoja savest i nije savest. Kažeš da osećaš da te tvoja savest prekoreva, međutim, tolike godine nisi bio u stanju da promeniš kurs niti da se pokaješ, pa tvoja takozvana savest nije uspela da te reguliše tako da izabereš pravi put. Onda tvoja savest nije savest i ti nemaš nikakvu ljudskost. Kažeš: „Ja znam šta je tačno a šta netačno – kako možeš da kažeš da nemam savest?” To može značiti samo to da ti je srce previše nepopustljivo i da tvoja savest više ne funkcioniše. Ako zaista poseduješ savest ljudskosti, kad učiniš nešto pogrešno i tvoja savest te prekori, tvoja ljudskost će naginjati prema pozitivnom, a tvoja će te savest iznutra optuživati, poručujući: „Ovo je pogrešno, u ovome nema nimalo ljudskosti!” Ako te ona na ovaj način stalno prekoreva, kakav bi to čovek morao da budeš pa da to uopšte ne zapaziš? Ovakvo zapažanje nedostaje samo onima bez savesti. Ako zaista imaš savest, kad te tvoja savest prekori, možeš li i dalje da budeš nepopustljiv? Ako kažeš: „Savest me prekoreva već deset ili dvadeset godina i nisam osetio ništa određeno”, onda nisi čovek sa savešću. Zar nije tako? (Tako je.) Nemaš nikakvu savest, a ipak tvrdiš da imaš ljudskost – zar ovo nije obmanjivanje ljudi? Ako imaš ljudskost, kako bi mogao da nemaš savest? Ako nemaš nikakvu savest, u tom slučaju nemaš nikakvu ljudskost. Znak odsustva ljudskosti je u nerazumevanju toga šta su pozitivne a šta negativne stvari. Kažeš da imaš savest, pa zašto onda nisi u stanju da raspoznaš ispravno u odnosu na pogrešno? Čuo si tako mnogo propovedi, pa zašto ne žudiš za tim da stremiš ka istini? Kažeš: „Srce mi je voljno da stremi ka istini i voljno je da primenjuje istinu” – pa, koje si onda istine primenio? Gde je dokaz? Ako tvoje srce voli istinu i voljno je da stremi ka istini, zašto onda ne primenjuješ istinu? Zar ovo nije obmanjivanje ljudi? Zar ovo nije poput laži nekog obmanjivača? To je baš kao u slučaju velike crvene aždaje koja stalno objavljuje da je sve što radi sa ciljem da bi služila ljudima i omogućila im da žive srećnim životom, ali kad ljudi veruju u Boga i idu pravim putem, ona ih sumanuto hapsi i progoni. Ljudima ne dozvoljava da slede Boga, ne dozvoljava im da prihvate istinu i postignu spasenje – jedino im dozvoljava da slede Partiju i budu poslušni njenim naredbama, što dovodi do toga da završe u paklu i budu kažnjeni, čime se velika crvena aždaja naslađuje. Dakle, da li su reči velike crvene aždaje da ona „služi ljudima” istina ili laž? Sotona stalno govori da je to što radi za dobrobit ljudi, ali on ljude ne može da opskrbi istinom, niti može da ih usmeri na pravi put u životu. U ljude samo usađuje jeresi i laži, navodeći ih da se prepuštaju razvratnom životu, da idu putem zla, da streme svetovnom, da streme slavi i dobitku i da se jedni protiv drugih bore i međusobno se povređuju, ne dozvoljavajući ljudima da idu pravim putem i preotimajući ljude od Boga. Na kraju ljudi ostvare slavu i dobitak, ali su im telo i um sasvim uništeni; ispunjeni su Sotoninim jeresima i lažima, nemaju Boga u svom srcu i više ne veruju da je Bog stvorio ljudski rod. Počinju Boga da poriču i prema Njemu postaju neprijateljski nastrojeni. Radi li Sotona ovo za dobrobit čoveka? Zar ovim ljude ne povređuje i ne uništava ih? Pa ipak, ljudi koji nisu u stanju da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno te stvari ne mogu da prozru.

Neki ljudi kažu: „Ja imam ljudskost i mogu da raspoznam ispravno u odnosu na pogrešno, a od većine ljudi imam više savesti.” U tom slučaju uporedi sebe sa sadržajem današnje besede, pa vidi da li imaš savest, da li možeš da prihvatiš i primenjuješ istinu, da li osećaš kajanje i krivicu kad učiniš nešto pogrešno i da li si se zaista pokajao i promenio. Ako nemaš ova ispoljavanja život-ulaska, to dokazuje da tvoja savest nije funkcionisala uprkos tome što si godinama slušao propovedi otkako si počeo da veruješ u Boga. Šta je u pozadini toga što ti savest ne funkcioniše? Ovaj problem se može objasniti samo jednim razlogom: ti si čovek bez savesti. Neki ljudi kažu: „Iako nemam život-ulazak, ja razumem sve istine.” Ako razumeš istinu, zašto je ne primenjuješ? Zašto nisi ostvario nikakav ulazak? Kako to da se čak ni sada tvoj unutrašnji život još uvek nije promenio? Razumeš istinu, ali je ne primenjuješ – gde ti je savest? Neki ljudi se čak raspravljaju: „Tolike godine verujem u Boga. Da nemam savest, da li bih mogao da toliko toga napustim, da toliko patim i platim tako veliku cenu? Da li bih spremno mogao da izvršavam svoju dužnost?” Ako imaš savest, kakvo je onda dejstvo ona imala nakon što si čuo tako mnogo istina? Može li ona da te obuzda tako da postupaš shodno istina-načelima? Može li da upravlja tvojim ponašanjem i mislima? Tolike godine si slušao propovedi, možeš da izgovoriš brojne doktrine, toliko si patio i platio si tako veliku cenu – pa, zašto onda tvoja savest nema nikakvu ulogu u upravljanju tvojim ponašanjem, u tome da te natera da postupaš shodno načelima i spreči te da kršiš načela? Ako imaš toliko savesti i ljudskosti, i shvatio si tako mnogo istina, zašto ne možeš da ih sprovedeš u delo? Kako možeš otvoreno da kršiš načela i da otvoreno ometaš crkveni rad? Ako imaš savest, nakon što tolike godine izvršavaš svoju dužnost, da li se tvoj unutrašnji život promenio? Nisi se promenio i nemaš nikakav ulazak u istinu; to pokazuje da nemaš nikakvu savest. Neki ljudi kažu: „Da nemam savest, da li bih mogao da izvršavam svoju dužnost?” Ti ne izvršavaš svoju dužnost; ti službuješ. Za službovanje savest nije potrebna; dovoljno je uložiti mali napor. Upravo ovo potvrđuje izreku: ljudi koji službuju jesu ljudi bez savesti; oni ne streme ka život-ulasku niti ka istini i jedino tragaju za tim da službuju i spremni su da ulažu napor. Koje su karakteristike službovanja? Spremnost da se trpe teškoće i plati cena, traženje sopstvene radosti, osećaja važnosti i vrednosti u trpljenju teškoća i plaćanju cene, nastojanje da se zadovolji sopstvena želja za blagoslovima i sopstvena ambicija da se napravi dogovor s Bogom, i pokušaj da se dobiju blagoslovi u zamenu za sopstvenu patnju i žrtvu. Ako od takvih ljudi zatražiš da u radu ulože napor, da trpe teškoće i plate cenu, za to će biti prepuni snage; ali ako zatražiš da postupaju shodno načelima i da primenjuju istinu, oni postaju tromi, zbunjeni i ne znaju kako da praktično postupaju. Neki ljudi čak osećaju da su dovedeni u tešku poziciju, pa pomisle: „U redu je ako od mene tražiš da uložim napor, da trpim teškoće i da platim cenu. Mogu da izdržim sve moguće teškoće i, ma koliko bio umoran, neću se žaliti. Ali da od mene tražiš da postupam shodno načelima – zar mi time ne otežavaš stvari? Već je dovoljno dobro što sam u stanju da bespogovorno uložim napor, da trpim teškoće i platim cenu – zašto od mene još zahtevaš da postupam shodno načelima? Tvoji su zahtevi prema ljudima preveliki! Dozvoli ljudima da stvari rade onako kako žele; dovoljno je dobro ako je posao obavljen. Ako nije dobro urađen, s vremenom se naprosto može popraviti!” Oni su samo spremni da službuju i vrlo su energični dok službuju, ali postaju tromi kad je reč o primeni istine, a postaju još više zbunjeni kad je reč o život-ulasku. Međutim, oni svejedno misle da su dobri ljudi. Često kažu: „Ja sam čovek sa savešću i dobar sam. Svu svoju energiju ulažem u izvršavanje svoje dužnosti i nikad se ne uzdržavam. Mogu da napustim porodicu i karijeru da bih se davao za Boga. Kako mogu da imam takvu pokretačku snagu? Prirodno sam dobar čovek!” U stvari, oni ne razumeju nikakvu istinu, a još manje mogu da postupaju shodno istina-načelima. Znaju jedino da koriste grubu silu, a ipak misle da su dobri. Čak ni u ovoj fazi, oni u svojoj savesti i razumu nemaju nikakav osećaj. Da zaista imaš savest, kako bi mogao da izbacuješ takve izvrnute argumente? Kako bi mogao da nemaš čisto shvatanje istine? Da imaš savest i ljudskost, kako bi mogao da ne slušaš pažljivo Božje reči, koji su kriterijumi koje Bog zahteva od ljudi i koja načela treba slediti u svakoj stvari koju radiš? Ako slušaš a ne razumeš, i obamro si u odnosu na istinu, onda si neko bez savesti i ljudskosti. Misliš li da svoj grubi napor možeš da razmeniš za istinu i život, za spasenje? To je nemoguće; taj put ne funkcioniše. Čak i ako si spreman da ulažeš napor, iskreno se trudiš, možeš pomalo da patiš i u očima ljudi si donekle posvećen, i dalje je teško reći možeš li da budeš posvećen do samoga kraja. Ne može se reći kad će se tvoja zverska priroda rasplamsati, pa ćeš izazvati nevolje i stvoriti prekide i ometanja, a zatim ćeš morati da budeš odstranjen. Zar nekoliko ljudi nije nedavno pročišćeno iz crkve? Ovakvi ljudi govore izrazito prijatne reči i svi koji ih slušaju misle da oni razumeju istinu, ali oni istinu naprosto ne primenjuju. Izgovaraju milozvučne stvari, ali ne izvršavaju stvaran posao. Ne samo da se ljudima suprotstavljaju, već se suprotstavljaju i Božjoj kući. Nije li to opiranje Bogu? Može li Božja kuća da ih primi? Ako su spremni da izvršavaju svoju dužnost, to treba da čine poslušno i poštujući pravila, ali oni to ne rade. Oni nastoje da budu glavni i da imaju moć, pa čak izazivaju ometanja i uništavaju. U kojoj meri izazivaju ometanja? Čak i kad Ja nešto radim, oni nastoje da se mešaju, kritikuju ovo i ono, remete i ometaju. Pokušavaju da ometaju Moje postupke – da li bih mogao da im pokažem milost? Da samo ometaš Moj lični život, mogao bih da te ostavim po strani i ignorišem, ali Ja radim u Božjoj kući, obavljam neki stvaran posao za Božji izabrani narod, a ti i dalje pokušavaš da ga ometaš i podrivaš. U čemu je ovde problem? Šta treba učiniti s takvim čovekom? (On treba da bude odstranjen.) Božja kuća ima načela za postupanje s ljudima, i takve ljude treba odstraniti. Neki ljudi kažu: „Učinjena mi je nepravda! Nisam znao da Te time vređam. Nisam znao da je to prkošenje Višnjem i prkošenje Bogu. Nisam to namerno uradio.” Činjenica da si mogao da uradiš takvu stvar pokazuje da si to uradio namerno. Koliko godina slušaš propovedi? Imaš li savest – imaš li ljudskost? Da si čovek, da imaš ljudskost i poseduješ savest i razum, takve stvari ne bi uradio, ni namerno niti ikako drugačije. Ja izvršavam posao, a on ga namerno ometa i nastoji da ga podriva. Je li uopšte čovek? Zar nije đavo? Ako ljudi zaista imaju savest i razum, i zaista imaju ljudskost, makar i da je u pitanju nešto što radi običan čovek, sve dok je to korisno za crkveni rad i za braću i sestre, ti ljudi znaju da to treba da podrže i da ne treba da podrivaju, a kamoli kad je to nešto čemu se Ja lično posvećujem. Pa ipak, oni su uporni u tome da izazivaju ometanja i da pokušavaju da to sabotiraju, i niko ne može da ih zaustavi. Postali su pravi pravcati đavoli, zar ne? Kažem da je zlodelo takvih likova ozbiljno – prema njima ne smemo da budemo popustljivi; Božja kuća ima načela za postupanje s ljudima i sa njima treba postupiti tako što će biti uklonjeni. Je li to prikladan način da se prema njima postupi? (Jeste.) Ako oni samo u svom svakodnevnom životu slede sopstvene lične sklonosti, to je prihvatljivo. Na primer, mogao bih da kažem: „Volim da jedem rezance”, na šta bi oni odgovorili: „Ja ne volim da jedem rezance. Kad budem kuvao, za Tebe ću napraviti malo rezanaca, a sebi ću napraviti pirinač.” Ta stvar se ne tiče crkvenog rada, niti se odnosi i na jedno istina-načelo, a još i manje se odnosi na nečiju ljudskost ili savest. U ovom slučaju je u redu da slediš svoje lične sklonosti, ali kad je reč o stvarima koje se tiču crkvenog rada, to nije prihvatljivo. Ako bezobzirno činiš nedela i izazivaš prekide i ometanja, ti kršiš upravne odluke. Kakav to čovek može drsko da krši upravne odluke? Kakav to čovek može otvoreno da prkosi istini i Božjoj kući? (Đavoli.) Ti nepromišljeni smetenjaci i zveri mogu da prkose i da ometaju na ovaj način, a đavoli su još i više kadri da to učine. Šta god da Božja kuća radi, đavoli uvek nastoje da to ometaju – izazivaju ometanja kao da su zaposednuti, uopšte se ne obazirući na posledice. Mogu u toj meri da izazivaju ometanja a da toga ne budu svesni, osećajući i dalje da nisu izazvali ometanja, da su krajnje nedužni, pa se još i brane. Sa takvim ljudima nema potrebe besediti o bilo čemu; ispravno je samo ih ukloniti. Takvi ljudi, koji nemaju savest i razum ljudskosti, pravi su pravcati đavoli; nikada se neće promeniti. Od tebe se ne traži da stremiš ka istini, niti se traži da u svim stvarima primenjuješ istinu, ali makar moraš da znaš da poštuješ pravila. Ako ne shvataš čak ni pravila i ne razumeš upravne odluke Božje kuće, pa ne znaš čak ni kad kršiš upravne odluke, imaš li u tom slučaju ljudskost? Nemaš nikakvu ljudskost; ti si đavo. Kad đavoli čine zlo, oni tome ne mogu da odole. Njihov otpor prema Bogu, njihovo osuđivanje Boga i njihovo bogohuljenje su prirodna otkrivanja njihove prirode. I bez toga da ih iko podstiče ili indoktrinira, oni mogu prirodno da čine ovakvo zlo. To je zato što njima gospodari njihova đavolska priroda.

Danas smo u zajedništvu razgovarali o pitanju raspoznavanja ispravnog u odnosu na pogrešno, što je sastavni deo ljudske savesti i razuma. Na osnovu ovog razgovora, da li sada jasno vidite ovaj aspekt? Pravi čovek ima savest i može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno; njegova savest funkcioniše. S kakvim god ljudima, događajima ili stvarima da se susretne i kakav god problem da nastane, njegova savest je, makar, prva linija odbrane. Kao prvo, tvoja savest će ti pomoći da donosiš sudove o tome šta su pozitivne a šta negativne stvari i da ih raspoznaješ; kao drugo, ona može da ti pomogne da proveriš i prekontrolišeš put pred sobom kako se ne bi spustio ispod najmanjih merila ličnog vladanja, i naposletku će ti pomoći da se opredeliš i odabereš pravi put. Naravno, ljudi koji shvataju istinu ili koji dugi niz godina veruju u Boga i imaju temelj u svojoj veri će, pod uticajem svoje savesti, na kraju odabrati pozitivne stvari i izabrati da tragaju za istinom i prihvate je. Prema tome, savest ima glavnu ulogu unutar ljudskosti; ona ima ulogu da ljude usmerava prema pravom putu i da ljude reguliše tako da biraju pozitivne stvari. Ako neki čovek nema savest, onda se podrazumeva da ne samo da on neće biti u stanju da izabere pozitivne stvari i pravi put, već će mu u svemu što radi nedostajati minimalno obuzdavanje i regulisanje koji dolaze od savesti. Takav je čovek u velikoj opasnosti; najverovatnije će činiti zlo i opirati se Bogu. Ako je on reinkarnacija životinje, mogao bi da radi stvari koje rade zli demoni, a ljudi koji su zli demoni i đavoli mogu da čine čak i veće zlo, što je krajnje zastrašujuće. Dakle, vrlo je važno posedovati savest. Je li to jasno? (Jeste.) Ako neki čovek nema savest koja bi regulisala njegovo ponašanje i usmeravala ga da ide pravim putem, onda će put koji on bira neizbežno biti pogrešan i to što radi biće negativne stvari – posledice će biti nezamislive. Ako može drsko da krši istinu i zakone razvoja stvari, da ujedno bezobzirno huli, osuđuje istinu i celokupno delo koje Bog izvršava, da se čak otvoreno opire Bogu i krši Božje upravne odluke, te da smelo proklinje i osuđuje Boga i da na Njega huli, onda je on potpuno isti kao đavoli i Sotona. On može da učini svako zlo koje čine đavoli i Sotona, da uradi sve stvari koje rade đavoli i Sotona, i da izgovori sve laži, jeresi i izvrnute argumente koje izgovaraju đavoli i Sotona. Ti ljudi su pravi pravcati đavoli i Sotone.

Šta ste razumeli iz današnjeg razgovora u zajedništvu? (Razumeo sam da ljudi sa ljudskošću poseduju savest i razum i da mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno. Kad je reč o raspoznavanju ispravnog u odnosu na pogrešno, koristeći različite primere, Bog je s izuzetnom jasnoćom objasnio šta su pozitivne a šta negativne stvari, tako da, kad se budemo susretali s raznim stvarima, možemo da donosimo tačne sudove i da u isto vreme imamo tačnu perspektivu u pozadini svog stremljenja – treba da žudimo za pozitivnim stvarima i da ka njima stremimo, a da negativne stvari mrzimo i odbacimo ih.) Savest i razum unutar ljudskosti jesu najosnovniji uslovi da bi neki čovek postigao spasenje. Ako poseduješ ova dva uslova, ali ne stremiš ka istini, i ne primenjuješ to malo istine koju razumeš, te naposletku ne možeš da postigneš pokornost istini, svejedno nećeš moći da postigneš spasenje. Savest i razum su samo osnovni uslovi za spasenje; a kad je reč o putu kojim ćeš ići, to će zavisiti od tvog izbora. Ako si čovek koji zaista ima savest i razum, imaćeš priliku da, pod regulacijom sopstvene savesti, odabereš da kreneš putem stremljenja ka istini. Ako te tvoja savest reguliše i usmerava tako da izabereš pravi put, ali ti nisi spreman da patiš i platiš cenu, nisi voljan da se pobuniš protiv tela i otpustiš stvari povezane sa svojim telesnim interesima, i nisi krenuo putem stremljenja ka istini, tada za tebe i dalje neće biti nade da ćeš postići spasenje. Nada za postizanje spasenja je, s jedne strane, direktno povezana sa savešću tvoje ljudskosti; s druge, ona je takođe direktno povezana sa cenom koju možeš da platiš u stremljenju ka istini i sa tvojom odlučnošću i željom da primenjuješ istinu. Savest ti pruža samo osnovni uslov da budeš spasen, a ujedno ti stvara brojne mogućnosti da primenjuješ istinu, pružajući ti priliku da kreneš pravim putem pod regulacijom sopstvene savesti. Odnosno, tvoje će šanse da kreneš pravim putem biti relativno velike, i nada za postizanje tvog spasenja biće takođe relativno velika, iznad pedeset odsto – ipak, to neće biti zagarantovano. Prema tome, čak i ako smatraš da imaš savest i ljudskost, nemoj time da budeš samozadovoljan, razmišljajući da i samim tim što imaš savest i razum to znači da si dobar čovek i da možeš da postigneš spasenje, da je to u tvojoj šaci. Razmišljaš li na ovaj način, u tom slučaju ti kažem da postoje odstupanja u tvom shvatanju ove stvari. Ako poseduješ savest i imaš ljudskost, to samo potvrđuje da si neko koga je Bog odabrao i pozvao. Međutim, najvažniji odlučujući faktor u tome da li ćeš na kraju moći da postigneš spasenje leži u tvom sopstvenom stremljenju. Čak i ako je tvoja savest uobičajeno aktivna, često reguliše tvoje ponašanje i tebe reguliše tako da biraš pravi put, ako često kršiš svoju savest i ne biraš pravi put, i ne biraš da primenjuješ istinu, već umesto toga često štitiš svoje lične interese, svoj lični ugled i ponos, i često razmatraš sopstvene lične izglede, ambicije i želje, onda će nada da na kraju postigneš spasenje biti vrlo mala – malo pomalo ćeš je uništiti. A to bi bilo veoma tragično. Da li razumete? (Da.) U redu, to je sve za naš današnji razgovor u zajedništvu. Doviđenja!
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Kako stremiti ka istini (17)

Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o ispoljavanjima i karakteristikama ljudi koji su reinkarnirani iz ljudi – to jest, da poseduju savest i razum i da mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno i da znaju šta je tačno, a šta netačno. Danas ćemo nastaviti razgovor na temu od prošlog puta. Pre toga, dozvolite Mi da vam ispričam jednu priču. Pre nekoliko godina, čuo sam za nešto što se dogodilo. Jedna lepa mlada žena radila je probno snimanje i neko je usputno primetio: „Imaš prilično debele noge!” Ova mlada žena je pomislila u sebi: „Kažeš da su mi noge debele, zar mi time naprosto ne govoriš da sam debela? Ako sam debela, hoću li izgledati dobro pred kamerom? Zar to neće biti neprijatno?” Stoga je počela da razmišlja o tome kako bi svoje noge mogla da učini mršavijim, tako da pred kamerom izgleda vitko i zgodno. Da bi postigla taj cilj, posvetila se pronalaženju svakakvih informacija i isprobala je razne metode da izgubi na težini, pa je tako svakoga dana, umesto redovnih obroka, jela samo dijetalnu hranu ili je jela samo voće i povrće – ukratko, jela je sve ono što bi joj moglo pomoći da izgubi na težini. Čula je da je ispijanje kafe brz i delotvoran način da se izgubi težina, pa je ponekad jedino pila kafu. Neki ljudi su govorili da manje spavanja pomaže u brzom gubitku težine, tako da je ona spavala svega dva ili tri sata dnevno. Nakon mnogo muke i pokušaja, zaista je uočila rezultate. Izgubila je kilograme, figura joj je postala vitka, a noge mršavije. Oku je delovala prijatno i lepo i pristojno, ali je u fizičkom smislu počela da oseća neke loše reakcije. Koje loše reakcije? Često je osećala vrtoglavicu i bilo joj je mutno u glavi i, dok je tokom dana izvršavala svoju dužnost, uvek je bila kao omamljena. Dok bi stajala, njihala se, a dok je sedela, osećala je slabost u celom telu. Nije mogla da pregura dan i osećala je izuzetnu fizičku patnju. Da li je većina ljudi zainteresovana da zna trenutno stanje ove mlade žene, kao i to da li je ona još uvek živa i da li je dobro? Želite li da čujete o njenom iskustvu i razmišljanju povodom gubljenja težine? (Ne.) Živeći u ovom svetu, ljudi ne znaju kako da žive ispravno i uravnoteženo, kako da se postave prema raznim ljudima, događajima i stvarima sa kojima se susreću. Kad čuju neko zapažanje ili nešto dožive, ne znaju koji je pristup tome prikladan i koji ih može zaštititi od štete, kako bi živeli na zaista ispravan i dostojanstven način. A da ne pominjemo nevernike, jer ni većina vernika ne zna ove stvari. Kad se susretnu sa informacijama i vestima, kao i sa raznim mislima, gledištima, jeresima i lažima iz spoljašnjeg sveta, ljudi naprosto nemaju sposobnost da ih raspoznaju i nikakvu sposobnost da im se odupru. Naravno, nemaju ni ispravne misli ni gledišta, a kamoli ispravan način da se sa njima nose iz pozitivne perspektive. Prema tome, ljudi žive vrlo žalosno. Uzmimo za primer tu mladu ženu koju sam upravo pomenuo. Recite Mi, da li je njen život zamoran? Da li je žalostan? (Žalostan je.) Zašto je žalostan? U čemu je ona pogrešila postupajući na ovaj način? Zar svi ljudi ne streme tome da budu lepi i da žive pristojno? Da li je pogrešno želeti da se drugima dopadaš i da te pri susretu oni hvale i uvažavaju? Kakvo je vaše gledište po ovom pitanju? (To što je ona radila zbog spoljne lepote i hvale bilo je štetno za njeno sopstveno telo. Pošto nije poštovala zakone uspostavljene od Boga, to je naposletku dovelo do oštećenja svih njenih telesnih funkcija. Vrtoglavica i osećaj da joj je mutno u glavi bili su posledice koje je sama na sebe navukla. Mislim da je ova osoba smetena.) Da li je to slučaj? (Jeste.) Ljudi se rađaju sa sopstvenim delićem ljudske inteligencije, pameti i misli. Zatim stiču neka znanja, ovladaju nekim veštinama i nauče ponešto o tome kako da izgledaju kao dobre osobe. Je li to dovoljno da se oni nose sa raznim mislima, gledištima, jeresima i lažima, kao i sa raznim ljudima, događajima i stvarima koji dolaze iz spoljašnjeg sveta? Može li to da ti omogući da se ispravno suočiš s tim stvarima? (Ne.) Nipošto ne može. U toj meri su ljudi jadni i tragični kad ne shvataju istinu; to naposletku dovodi do mnoštva užasnih posledica. Oni nemaju sposobnost raspoznavanja u odnosu ni na jednu jeres i laž ili misao i gledište iz spoljašnjeg sveta, niti imaju ispravne misli i gledišta kad je reč o ljudima, događajima i stvarima s kojima se susreću. Kad ih stvari zadese, postaju zbunjeni, a njihova se glupost ispoljava na nebrojeno načina. Kad im se ništa ne događa, deluju kao da razumeju neke doktrine i kao da imaju nekakvo ljudsko obličje, ali kad ih stvari zaista zadese, to je sasvim druga priča – u njihovom srcu se otkrivaju izobličene, ružne, apsurdne misli i gledišta. Kad je zaista reč o sopstvenom vladanju, o opstanku ili čak o određenoj misli ili gledištu u životu, ljudi su toliko neuki i tupi, a njihovi su stavovi i gledišta tako apsurdni. Dakle, mnogi ljudi godinama veruju u Boga, dugi niz godina slušaju propovedi, a ujedno izvršavaju svoje dužnosti, i nikada namerno nisu učinili bilo šta da izazovu prekide ili ometanja, niti su namerno izgovorili ikakve reči kojima se protive Bogu ili na Njega hule – gledano spolja, ne može im se pronaći nikakva zamerka, ali kad se suoče sa raznim pogrešnim mislima i gledištima iz spoljašnjeg sveta, posebno sa nekim relativno popularnim, u dubini svog srca prema njima ne osećaju odbojnost, niti im se opiru ili ih odbacuju, već osećaju naklonost i odobravanje, i čim se stvori neko prikladno okruženje ili prilika, oni će te stvari nesvesno prihvatiti i primenjivati ih u sopstvenom životu. Zar ta mlada žena koju smo ranije pomenuli nije očit primer za to? (Jeste.) Da li je ovo način praćenja zlih trendova? (Jeste.) Ne samo da ih je ona pratila, već ih je krajnje temeljno primenjivala. Zar današnji svet ne zagovara ideju da treba budeš seksi, šarmantan, vitak i da imaš gracioznu figuru? Ove su ideje popularne u svim delatnostima, u svakoj grupi ljudi, pa čak i među ljudima od vere. Bilo je nekoliko starijih žena koje su verovale u Gospoda i koje su se, uprkos činjenici da su u proseku bile starije od 60 godina, međusobno i dalje nadmetale koja od njih bolje izgleda. Upitale su jednu mladu devojku pored sebe: „Šta misliš, koja od nas najbolje izgleda u ovoj haljini?” Ta devojka je odgovorila: „Devojke, sve tri u njoj prelepo izgledate!” Iako su zagazile u svoje šezdesete, htele su da ih nazivaju „devojkama”; nisu bile srećne ni oduševljene da ih nazivaju „gospođama”. Iza njihovih leđa, ta devojka je drugima govorila: „Imaju preko šezdeset godina; koliko dobro bi i dalje mogle da izgledaju?” Ipak, ova grupa starijih žena i dalje je uživala u tome. Jesu li imale ikakav osećaj stida? (Ne.) Godinama su verovale u Boga, a ipak su se na te stvari još uvek usredsređivale. Zar im ljudskost nije nenormalna? Kad nemaju savest i razum, ljudi mogu da rade brojne apsurdne stvari, mnoge stvari koje su ljudima prezrive i ogavne, i mnoge stvari koje otkrivaju njihov nizak karakter. Zašto mnogi ljudi nemaju nikakvu sposobnost raspoznavanja u vezi sa stvarima u zlim trendovima i nikakvu sposobnost da im se odupru, pa ih one posledično zaluđuju i ponesu? To je zato što ne streme ka istini i što ne razumeju čak ni delić istine. Šta god da ih zadesi, oni to ne mogu da prozru i čim se suoče sa iskušenjem, bivaju otkriveni i u tome zaglibe. Pogledajte šta se danas izučava i šta je popularno u svim slojevima društva. Jedan radio-reporter je intervjuisao nekog dečaka i pitao ga je: „Koja ti je omiljena dečja pesma?” Taj dečak se počešao po glavi, a zatim je rekao: ’Mesec predstavlja moje srce’.” Ljudi koji su to čuli nisu znali da li da se nasmeju ili da zaplaču. Zašto nisu znali da li da se nasmeju ili da zaplaču? Je li to dečja pesma? (Ne, to je ljubavna pesma.) To je ljubavna pesma, ali je ovo dete greškom mislilo da je to dečja pesma. Na osnovu ovog događaja, možemo da vidimo šta je popularno u društvu. Ovo je jedna od pojava zlih trendova u društvu, koji starijim ljudima i deci podjednako duboko škode i u koje oni duboko tonu. Među onima koji slede Boga, iznenađujuće je mnogo onih koji te trendove slede i koji na sebe takođe primenjuju misli koje ti trendovi zagovaraju. I šta se na kraju dešava? Da li to dovodi do dobrih ili loših posledica? (Do loših.) To dovodi do loših posledica – to je ono što proizlazi iz praćenja zlih trendova. Ljudi su zaglavljeni u seksualnoj želji svog tela, u telesnim osećanjima, kao i u jelu, piću i veselju, živeći u izmaglici uživanja. Nemaju ispravne misli niti gledišta i nikakav ispravan stav prema postojanju pomoću kojih bi se suočili sa životom. Bez ikakve svesti žive u tom stanju i nemoćni su da se tome odupru. Na kraju, mogu samo da tonu sve dublje i dublje, nesposobni da se izvuku. I koji je krajnji rezultat? Sotona ih u potpunosti proždire, oni postaju njegova hrana.

Kad je reč o bilo kome ko živi u ovom ljudskom rodu, ako ne znaš kako da raspoznaš šta su pozitivne, a šta negativne stvari, onda će ti u ovom haotičnom svetu, ovom složenom ljudskom svetu, biti veoma teško da se čvrsto držiš ispravnih misli i gledišta o životu, i biće ti veoma teško da se čvrsto držiš ispravnog puta u životu za kojim čezneš; nakon što čuješ određenu reč ili se susretneš s određenim događajem, nikad nećeš znati kad će te bez tvoje volje poneti zli trendovi. Ako nemaju sposobnost da ispravno raspoznaju od pogrešnog, ljudi ne mogu čak ni da dobro upravljaju sopstvenim životom, a kamoli raznim važnim pitanjima ispravnog i pogrešnog na koja nailaze na putu opstanka, sa kojima im je još teže da se nose. Ako ljudi ne shvataju šta su pozitivne, a šta negativne stvari, neće znati kako da upravljaju svojim životom i neće imati ispravan način života. Budu li videli raznorazne informacije o zdravom životu, neće znati kako da ih raspoznaju ili koje da prihvate a koje da odbace, kako da usvoje ispravne, pozitivne izjave ili kako da odbace one pogrešne. Može se čak reći da takvi ljudi ne mogu ni da zaštite svoje sopstveno fizičko zdravlje. Neki ljudi idu iz krajnosti u krajnost, dok neki drugi neprekidno žive u jednoj krajnosti. Na primer, neki ljudi čuju sledeće: „Zdravo je jesti mnogo voća. Ono obezbeđuje vitamine, čini ti kožu hidriranom i glatkom, pa se zbog toga svima dopadaš.” Dakle, oni u to poveruju i počinju da jedu sve voće koje im dopadne šaka, usvajajući nenormalne navike u ishrani. Posle nekog vremena, stalno se osećaju loše, a na kontroli u bolnici otkriju da imaju povišen nivo šećera u krvi. Zbunjeni su: „Obično se hranim prilično zdravo, pa zašto imam povišen nivo šećera u krvi? Drugi su govorili da unos velike količine voća obezbeđuje vitamine, pa kako sam mogao da pogrešim ako sam se toga pridržavao i ako sam jeo mnogo voća?” Lekar mu kaže: „Voće sadrži vitamine, ali ima i visok sadržaj šećera. Ne može da zameni osnovne namirnice i ne može se jesti kao zamena za redovan obrok. Možeš da ga jedeš umereno ili skromno. Čak i da ga uopšte ne jedeš, neće ti nedostajati nikakve hranljive materije, pošto žitarice i povrće već sadrže sve ove hranljive materije.” Izjava ovog lekara je pravilna. Zar ovo ne ukazuje na to da je životni stil tih ljudi problematičan? (Ukazuje.) Upravo je to ona vrsta greške koju neki ljudi prave. Misliš li da bi trebalo da je prave? (Ne.) Neki ljudi kažu: „Čak i ako imam povišen nivo šećera u krvi, ja se na Boga ne žalim.” Šta mislite o ovoj izjavi? Zar nije lišena svakog razuma? Da li povišen nivo šećera u tvojoj krvi ima ikakve veze sa Bogom? Nije li to nešto što si sâm sebi naneo? Jedeš nesmotreno i bez načela. Smatraš da je voće ukusno, pa ne možeš da prestaneš da ga jedeš, ili smatraš da je meso ukusno, pa ne jedeš nikakvo povrće, nimalo se ne suzdržavaš i kao rezultat toga se razboliš. Zar to nisi sâm na sebe navukao? Misliš li da to što se ne žališ na Boga znači da si plemenit, da voliš Boga, da si čist? U stvari, neke bolesti ljudi sami sebi izazivaju i one nemaju nikakve veze sa Bogom, a izazvane su tvojom sopstvenom glupošću i neznanjem. Postoje i neki ljudi koji kažu: „Jaja, meso i mlečni proizvodi su hranljivi i mogu da povećaju tvoj unos proteina. Pirinač i brašno imaju malu hranljivu vrednost, pa čovek treba da jede više mesa, jaja i mlečnih proizvoda.” Kad to čuju, neki ljudi kažu: „Sticajem okolnosti ja volim da jedem meso. Pošto se za meso kaže da je hranljivo, ješću ga još više. Drugi pojedu 110 grama dnevno, ali ja ću pojesti 220 grama, i to najmanje po dva obroka dnevno!” Oni ovako jedu bez ikakvog ograničenja, jedući sve više i više, konzumirajući dva ili tri puta više hrane dnevno od ostalih, a uz to i grickalice kasno uveče. S vremenom, kapacitet njihovog želuca se proširi, a sa većim kapacitetom želuca, veći im je i apetit. I šta se događa na kraju? Oni jedu sve dok se ne razbole, postaju gojazni, uvek su pospani i osećaju se omamljeno. Nemaju drugog izbora nego da odu u bolnicu na pregled, a rezultati pokazuju da imaju povišen krvni pritisak, povišen nivo šećera u krvi i povišen nivo lipida u krvi. Razmišljaju: „Zar svakoga dana nisam pojeo samo koji zalogaj više mesa? Zar nisu rekli da je za telo dobro jesti više mesa i da će to čoveku omogućiti da izbegne neuhranjenost? Pa, gde sam pogrešio? Zašto mi je krvni pritisak povišen? Tako je teško brinuti o ovom mom starom telu! Ne mogu da pojedem čak ni koji zalogaj više mesa!” Po obroku jedeš 220 grama mesa – je li to zaista samo koji zalogaj više? I obično mnogo sediš i ne vežbaš, a ipak toliko jedeš. Na kraju imaš zdravstvene probleme i u svom srcu počinješ da osećaš nelagodu. Ti ljudi čak razmišljaju: „Ovo me Bog oplemenjuje. Nije to ništa, s vremenom ću biti dobro. Neću se žaliti na Boga!” S kojim bi se pravom žalio na Boga? Da li je tvoja bolest Božji način da te oplemenjuje ili si je sâm na sebe navukao? Ugojio si se i razboleo zato što si jeo meso i misliš da te Bog ovim oplemenjuje i da Bog ispituje tvoju veru. Da li bi te Bog oplemenjivao na ovaj način? (Ne.) Dakle, čime je izazvan ovaj rezultat? (Izazvan je ljudskom glupošću.) Sami ljudi nemaju sposobnost raspoznavanja, ne znaju kako da upravljaju sopstvenim životom, ne shvataju koje su pozitivne a koje negativne stvari, ne znaju kako da se ispravno odnose prema svom fizičkom životu, ne znaju kako da se pridržavaju zakona opstanka koje je Bog ustanovio za ljude i ne znaju kako da poštuju zakone različitih urođenih fizičkih stanja. Uvek se upuštaju u glupe i apsurdne postupke, uvek su puni predstava i uobrazilja o Bogu i ne manjkaju im prekomerne želje. I šta se događa na kraju? Uvek idu zaobilaznim putevima, uvek greše i neprekidno pogrešno razumeju Boga. Nije li ovo veoma problematična stvar? (Jeste.)

Živeći u telu i u materijalnom svetu, ljudi će dolaziti u kontakt sa mnoštvom informacija, mnoštvom misli i gledišta i ujedno sa mnoštvom različitih ljudi, događaja i stvari. Ako ne znaju kako da raspoznaju da li su razni ljudi, događaji i stvari pozitivni ili negativni, ako ne znaju kako da izaberu šta da prihvate a šta da odbace, ako ne znaju kako da se čvrsto drže pozitivnih stvari, ne znaju zašto su one ispravne i ne znaju kako da odbace negativne stvari – a još manje su svesni negativnog svojstva tih stvari – nije li takav život veoma opasan? (Jeste.) Nije preterano reći da oni rizikuju da u bilo kom trenutku izgube svoj život. Ljudi ne mogu čak ni da pravilno upravljaju sopstvenim fizičkim životom i zdravljem, tako jednostavnim stvarima; potrebni su im drugi da o tim ljudima i stvarima brinu, potreban im je Bog da ih štiti i da na njih pazi ili će u suprotnom nastaviti da prave greške, skrećući previše ili u jednom ili u drugom smeru. Nakon što prihvate ideje zlih trendova u društvu, neke žene razbijaju glavu razmišljajući kako da sebe učine lepima, nimalo ne obraćajući pažnju na posledice. Neke neselektivno uzimaju preparate iz tradicionalne kineske medicine, neke neselektivno uzimaju preparate iz zapadnjačke medicine, neke nepromišljeno uzimaju tonike, a neke nepromišljeno jedu određenu hranu. Kao rezultat toga, imaju stomačne probleme i svoje dane provode uzdišući i izgledajući bolesno i slabo. Ne samo da im ne polazi za rukom da se ulepšaju, nego čak postaju odvratne za gledanje. Neki ljudi imaju prilično dobru kožu, ali ipak nisu zadovoljni, pa su uporni u tome da se mažu svakakvim kozmetičkim preparatima. U nekom trenutku, oni upotrebe kozmetičke preparate lošeg kvaliteta i na kraju budu unakaženi, lice im postane puno fleka a ten neujednačen, pa ih je strašno gledati. Neki ljudi idu i na tretmane lepote i na plastične operacije – neki od njih pokušavaju da podignu koren nosa i ne samo da ne uspevaju da ga podignu, već na kraju završe deformisanog nosa, a nekima ugradnja filera u bradu krene po zlu, pa izgledaju smešno kad god se nasmeju ili zevaju, zbog čega se plaše da rade i jedno i drugo – ovo je tako jadno, to je tako zamoran način života! Zar time sebi ne stvaraju problem? Pojedine žene, nezadovoljne sopstvenom visinom, traže da im se donji delovi nogu slome, a zatim da ponovo srastu i budu produženi, ali operacija krene po zlu, pa nekada savršeno dobre noge postaju osakaćene. Nije li to tragično? (Jeste.) Nastupile su sve vrste štetnih posledica – i to se po njih loše svršilo. Svaka misao ili gledište koje zagovaraju zli trendovi je lažna i rđava, ona je zaista izuzetno štetna. Ukusna hrana i tretmani za lepotu koje ti trendovi zagovaraju zaista nisu dobri; svi su rđavi i na kraju ljudima škode i zarobljavaju ih. Ove neuke žene su spremne da istrpe ovu štetu i nemaju sposobnost da se odupru ovim rđavim mislima i gledištima. Jedu šta god im se kaže da jedu i rade šta god im se kaže da rade, čak ni najmanje ne raspoznajući stvari, već samo to slepo slede. Koliko su samo poslušne! I šta se na kraju dešava? Retko koju od njih zadesi dobar ishod. Ukoliko na pola puta ne postanu svesne sopstvene greške i na vreme se ne preokrenu da smanje gubitke, ako nastave da slede ove zle trendove i da prihvataju ove rđave misli i gledišta, na kraju će postati sve izopačenije, sve nesposobnije da dobro razlikuju od lošeg i po svom izgledu sve sličnije đavolima, lišene svog ljudskog obličja. Može se reći da devedeset devet odsto ljudi nema nikakvu sposobnost raspoznavanja u odnosu na pozitivne i negativne stvari i da dragovoljno prihvata zle trendove. Pogledajte šta žene govore kad zajedno kupuju odeću. Neke kažu: „To ti dobro ne stoji; u tome ti lice nije svetlo niti to ističe tvoju figuru. Nećeš izmamiti ničiji pogled. Mislim da ona haljina tamo izgleda seksi i da će izmamiti tuđe poglede!” Druge kažu: „Ova nije privlačna. Moraš malo da se razgolitiš, moraš da budeš seksi i oku privlačna – jedino ćeš tako nešto postići. Ako si uvek tako smerna i pristojna, nikom se nećeš dopasti.” Neke majke su čak uporne u tome da im kćerke postanu glumice. Kćerka kaže: „Na estradi je pravi haos! Ne želim da budem glumica.” A njena majka je onda prekoreva: „Zar nemaš nikakvu ambiciju? Uz svoju visinu, izgled i kožu, imaš tako sjajne prirodne prednosti! Ne zaradiš li novac kao glumica, od čega ćemo živeti? Dokle god možeš da postaneš poznata i da zarađuješ novac, u redu je da s bilo kim spavaš. U suprotnom, protraćićeš svoj dobar izgled! Mi smo te do sada odgajali, pa tvoj otac i ja čekamo da se baškarimo u tvom uspehu! Bude li nam čak i to uskraćeno, zbog čega smo te onda napravili?” Da li je ispravno da roditelji ovako vaspitavaju svoju decu? (Nije.) Koje su posledice kad se deca ovako vaspitavaju? (Deca trpe štetu.) Jednoga dana, kad takvo dete shvati stvari i proživi toliku patnju i bol, ono neizbežno počinje da mrzi svoju majku i da joj zamera, govoreći: „Sve to je tvoja krivica! Nisi me izvela na pravi put! Rekla sam da ne želim da budem glumica, ali si ti bila uporna. Pogledaj me sada – imam skoro četrdeset godina, još uvek ne mogu da pronađem muža i niko me ne želi. Oni koji su jurcali za mnom samo su se zabavljali i nikad nisu nameravali da se mnome ožene. Nije li ceo moj život upropašten?” Ta deca tako mnogo pate, a roditelji su glavni krivci i koren su tog problema. Naudili su rođenoj deci.

Ako su Božji vernici baš poput nevernika u sopstvenoj nesposobnosti da se izvuku iz zlih trendova, onda to ukazuje na problem. Ako nemaš nikakvu sposobnost raspoznavanja u odnosu na bilo koje zle trendove, bilo koje rđave, negativne izjave ili bilo koje razne postupke kojima se ljudi prepuštaju, bez obzira na to šta je u pitanju, pa ih još i slediš i svesno ih sâm isprobavaš, onda su u Božjim očima sve to znaci sramote. Šta će Bog reći? On će reći da, kao osoba, ti nemaš nikakvu sposobnost da ispravno razlikuješ od pogrešnog, da nemaš stvarnost prihvatanja pozitivnih stvari i, još i više, da se ne prepuštaš radnjama i postupcima odbacivanja negativnih stvari. Reći će da ti nisi čovek i da ne ispunjavaš osnovni uslov posedovanja ljudske savesti i razuma. Reći će da nisi čovek i da te carstvo neće prihvatiti. Ako nisi čovek, tebi je nemoguće da prihvatiš istinu, zato što su ono što si u svom srcu subjektivno voljan da prihvatiš sve redom rđave stvari od Sotone i tvoje se srce u potpunosti opire i protivi pozitivnim stvarima i odbacuje ih; prema njima nikad nisi imao stav prihvatanja. Prema tome, Bog kaže da nisi čovek, da nemaš ljudskost. Bog ne želi ljude bez ljudskosti. Nemoj da razmišljaš na sledeći način: „Ako me Bog ne prihvata, onda ću naprosto malo više patiti i platiću malo veću cenu da bih Boga dirnuo i izmenio Njegov stav prema meni.” Bog ne želi određeni način izvršavanja stvari; ono što Bog želi jeste da imaš stav prihvatanja istine iz dubine svog srca, kao i stvarnost prihvatanja istine i dokaz da je primenjuješ. Moraš da budeš osoba koja zaista ima ljudskost – ta ljudskost nije nešto što je lažno. Ako zaista imaš neke znakove normalne ljudskosti, odnosno, ako imaš brojna ispoljavanja razlikovanja ispravnog od pogrešnog, ako činjenice pokazuju da voliš pozitivne stvari i ako postoje slučajevi da si prihvatio pozitivne stvari, a odbacio negativne stvari, i može se videti da imaš ispoljavanje proživljavanja istine, onda će Bog reći da imaš ljudskost i nazivaće te čovekom. Ako kažeš: „I ja imam ljudskost, mogu da raspoznam pozitivne i negativne stvari”, ali nemaš ispoljavanje proživljavanja istina-stvarnosti i tvoje reči ne potkrepljuju dokazi, onda je to problematično. U doktrinarnom smislu ti priznaješ da: „Sve što Bog kaže i čini jesu pozitivne stvari i istina, a sve što Sotona kaže i čini jesu rđave, sve su to negativne stvari; sve što potiče od Boga jesu pozitivne stvari, sve što potiče od Sotone jesu negativne stvari i sve što potiče od ljudi u društvu jesu rđave, negativne stvari” – odnosno, u doktrinarnom smislu ti govoriš ispravno, bez ikakvih problema, te se u onome što kažeš ne može pronaći nikakva zamerka – ali kad se suočiš sa stvarnim situacijama, ti nikad ne prihvataš pozitivne stvari, nikad se čvrsto ne držiš pozitivnih stvari i ne pridržavaš se pravila i zakona pozitivnih stvari. To dokazuje da si osoba koja ispravno ne raspoznaje u odnosu na pogrešno. Samim ljudima je u sopstvenom srcu jasno da li ova ispoljavanja imaju ili nemaju. Kad čuješ neku rđavu, negativnu misao ili gledište odnosno kad čuješ informaciju o nekom zlom trendu, kakav je tvoj stav? Koje su tvoje misli i gledišta? Čemu naginješ? Da li se s time slažeš ili ti je to odbojno? Planiraš li da to u svom srcu zadržiš i da, po potrebi, koristiš ili prema tome imaš odbojnost i to u svom srcu osuđuješ i apsolutno odbijaš da to prihvatiš? U svom srcu, trebalo bi da znaš kakav ti je tačno stav. Ako neko kaže da ne zna, ima li on srce? Ako čoveku nije jasan čak ni njegov sopstveni stav – da li je to normalan čovek? Ako u svom srcu znaš da ništa ne valjaš i znaš da si veoma zainteresovan za razne zle trendove i rđave izjave, uvek želiš da ih slediš i da u njima učestvuješ, ali se osećaš primoranim da se pomalo suzdržiš jer te ograničavaju razna istina-načela Božje kuće i tvoj sopstveni ponos zbog vere u Boga, dok te zapravo u najdubljem delu srca pozitivne stvari odbijaju i odbacuješ ih, u tom slučaju čak i ako tvrdiš da voliš pozitivne stvari i ne dopadaju ti se zli trendovi, to se kosi sa tvojim pravim osećanjima. Evo jednog primera. Neki pojedinci kažu: „Nije dobro jesti previše mesa, nezdravo je. Meso treba da jedeš u malim porcijama, da jedeš više pirinča, namirnica na bazi pšenice i povrća.” Neki ljudi to mogu da prihvate. Oni ne smatraju da je to što jedu manje mesa protivno njihovoj volji; zbog toga se ne osećaju uznemireno niti zaista iznervirano. Umesto toga razmišljaju: „Tako je ispravno postupiti. Nakon što sam neko vreme to isprobavao, osećam da je to dobro za moje telo. Poboljšalo mi se sveopšte mentalno stanje i fizički sam zdraviji nego ranije. Ovakav način ishrane je sjajan!” Međutim, za neke ljude je protivno njihovoj volji da ovo prihvate. Oni su još odavno odlučili: „Zašto je nezdravo jesti mnogo mesa? To što jedeš više povrća ne znači nužno da ćeš biti zdraviji. Kako god da gledaš na to, meso ima bolji ukus i slasnije je! U redu je pojesti malo povrća ako nema mesa – bolje to nego da gladuješ – ali ako ima mesa, treba puno da ga jedeš. Svi ste vi budale, svi samo glumatate. Jedino ja ne glumatam. Niko od vas nije iskren kao ja. Kažem ono što mislim. Meso je naprosto jako ukusno!” Za svaki obrok, ti ljudi pojedu vrlo malo povrća, a poprilično mnogo mesa. Recite Mi, da li u svom srcu prihvataju pozitivne izjave? (Ne.) Ne prihvataju ih niti su u stanju da ih praktično primenjuju. U njihovom srcu, one su im krajnje odbojne. Kažu: „Kako ove izjave mogu da budu pozitivne? Kako to da ja ne osećam da su one pozitivne? Šta je dobro u vezi sa njima? Šta je pogrešno u tome da pojedem više mesa? Nisam umro i niko od vas ne živi ništa bolje od mene!” Oni ne prihvataju činjenice i ne priznaju da je jesti previše mesa loše za njihovo zdravlje. Ne mogu čak ni da prihvate ispravne izjave, pa kako bi mogli da prihvate činjenice? Za tako nešto postoji još manje izgleda. Za takve ljude, prihvatanje pozitivnih stvari je u velikoj meri suprotno njihovoj volji. Osećaju da je to veoma bolno i teško učiniti. To pokazuje da postoji problem u njihovoj ljudskosti i da u svom srcu oni ne vole istinu. Kad čuju ispravne reči koje su pozitivne stvari, neki ljudi mogu s lakoćom da ih prihvate, govoreći: „Zbog ovoga sam naprosto brinuo i nisam znao kako da tome pristupim, nisam imao put primene. Srećom, ti si to rasvetlio. Čim sam te čuo, osetio sam da je taj pogled na stvari ispravan, da je to gledište čisto, objektivno i praktično i da je u skladu sa ljudskošću.” Nakon što ga čuju, oni mogu odmah da ga sprovedu u delo. Iako povremeno umeju sebi da ugađaju i mogu da budu samovoljni, brzo će se vratiti na pravi put. Oni pozitivne stvari izvršavaju bez potrebe da ih drugi nadgledaju ili proveravaju i takvo postupanje ne smatraju protivnim svojoj volji, niti se zbog njega osećaju uznemireno. Baš kao što se ovcama dopada da pasu travu. Ako ovci daš meso, ona ga neće pojesti, ali ako joj daš travu, ona će je slasno pojesti, zato što je ovca biljojed i ono što joj je iznutra potrebno jeste trava. Međutim, vukovi su drugačiji. Oni za jelo konkretno traže meso; ne jedu travu i smatraju da osim mesa ništa ne može da im zadovolji apetit. Ovo su prirodna ispoljavanja njihove prirode, koju niko ne može da promeni. To nije nešto što su stekli kasnije u životu, niti je to nešto čemu ih je potrebno naučiti. Ovce su rođene da pasu travu, a vukovi su rođeni da jedu meso. Niko ne može da nauči ovcu da postane životinja koja jede meso niti da nauči vuka da postane životinja koja pase travu. To je ispoljavanje njihove suštine. Ono što ti je potrebno i ono što voliš određeno je tvojom ljudskošću. Ako tvoja ljudskost nema potrebu za pozitivnim stvarima, ti nećeš voleti pozitivne stvari. Ako voliš negativne stvari, to znači da su tvom srcu potrebne negativne stvari. To je određeno tvojom priroda-suštinom, nema potrebe da ti to drugi usađuju. Ako neko želi da ti pomogne da se preokreneš i besedi ti o nekim istina-načelima, ti možda privremeno budeš u stanju da to prihvatiš da ne bi izgubio obraz ili zato što želiš da izbegneš neprijatnost, pa na rečima izražavaš svoju saglasnost, međutim, način na koji iza kulisa razmišljaš i postupaš u potpunosti je određen tvojom prirodom. Ne možeš to da odglumiš, a ni tvoji roditelji ne mogu da te promene. Da li u tvojoj ljudskosti postoji komponenta ljubavi prema pozitivnim stvarima i mržnje prema negativnim stvarima nije nešto o čemu bilo ko može da odluči; o tome odlučuje jedino tvoja sopstvena suština. Da li je ova stvar sada jasna? (Jeste.) Prema tome, to da li čovek može ispravno da raspozna u odnosu na pogrešno umnogome govori o njegovoj ljudskosti. Ako se tvoje raspoznavanje ispravnog u odnosu na pogrešno prirodno otkriva, onda si rođen da budeš naročito zainteresovan za neke pozitivne stvari. Veoma si voljan da slušaš kad neko govori nešto ispravno i samo bi želeo da ta osoba nastavi da još više govori, tako da možeš još više da čuješ i zadobiješ, pa da što manje skrećeš s puta ili da sa njega uopšte ne skrećeš. A kad naiđeš na neke rđave, negativne stvari, u svom srcu osećaš odbojnost, izbegavaš ih i nisi spreman da u njih budeš uključen – ne želiš čak ni da za njih čuješ. Ti sâm ne znaš razloge za to; naprosto ne možeš da se nateraš da ti se dopadaju negativne stvari, ali si veoma voljan da slušaš kad neko govori nešto ispravno, pa čak i kad te neko ismeva, tebe nije briga – ne znaš odakle dolazi ovaj poriv. Neki ljudi vide ovaj tvoj iskreni poriv, preziru te i rugaju ti se, smatrajući da si budala, ali se ti s tim ne slažeš. Razmišljaš: „Dokle god je ono što neko kaže ispravno, ja to prihvatam. Šta je tako teško u tome?” Ovo je prirodno otkrivanje ljudskosti. Posedovanje ovog prirodnog osećanja ljubavi prema pozitivnim stvarima i odbojnosti prema negativnim stvarima u tvojoj ljudskosti jesu karakteristika i ispoljavanje normalne ljudskosti. Jedino kad imaš ovo osećanje i ovakvu ljudskost ti možeš da budeš ispravan i dobar, i možeš sa ispravnog stanovišta i iz ispravnog položaja da kažeš ono što treba reći i da uradiš ono što treba uraditi. Kad poseduješ aspekt ljudskosti u raspoznavanju ispravnog u odnosu na pogrešno, ti poseduješ osnovni uslov da prihvatiš istinu i da prihvatiš razne izričite izjave od Boga koje se odnose na istina-načela. Ako ne poseduješ aspekt ljudskosti u raspoznavanju ispravnog u odnosu na pogrešno, tada savest i razum nisu prisutni u tvojoj ljudskosti i ti nemaš osnovni uslov da prihvatiš istinu, da prihvatiš Božje reči i da prihvatiš sve pozitivno usmeravanje i ispravne puteve od Boga. Ne poseduješ čak ni osnovni uslov da prihvatiš istinu i da prihvatiš pozitivne stvari, pa je i svako pominjanje tvoje sposobnosti da se pokoriš naprosto apsurdno, obična maštarija.

Ako neko ne zna šta su pozitivne a šta negativne stvari i ipak kaže: „Ja imam savest i veoma sam ispravan i dobar”, zar to ne pokazuje odsustvo samosvesti? Odakle dolazi tvoja ispravnost? Tvoj um je ispunjen isključivo negativnim stvarima – čime možeš da dokažeš da si ispravan? Gde ti je dokaz? Na temelju čega kažeš da si ispravna osoba? I kako tu svoju takozvanu dobrotu možeš da sprovedeš u delo? Unutar tebe nema ničega osim rđavih, negativnih misli i gledišta. Možeš li da budeš dobar? Činio bi dobro ako ljude ne navodiš u klopku i ako ih ne povređuješ. Kako bi dokazali da imaju ljudskost i da su ispravni i dobri, neki ljudi sebi dodeljuju imena poput Dženg Vang, Dženg Džang, Dženg Džou, Dženg Gang[a] – iako ta imena sasvim sigurno zvuče „ispravno”, znače li ona da je ta osoba zaista ispravna? Odakle potiče istinska ispravnost? Ona potiče iz ljudskosti. Jedino onda kad čovekova ljudskost poseduje sposobnost ili osnovne uslove da ispravno raspoznaje u odnosu na pogrešno, on može biti ispravan. Ako ne znaš čak ni šta su pozitivne stvari ili ako pozitivne stvari naprosto ne voliš i nikad nisi prihvatio ni jednu jedinu pozitivnu stvar ili pozitivnu misao i gledište, a ipak tvrdiš da si ispravan, zar to nije besramno? Na temelju čega tvrdiš da si ispravan? Neki kažu: „Moj pogled na svet, moje vrednosti i moj pogled na život, svi redom su ispravni.” Ima li ovo ikakve veze sa istinom? Da li to što ima ispravan pogled na svet, vrednosti i pogled na život znači da neka osoba poseduje istinu? Neki drugi kažu: „Imam ’pozitivnu energiju’. Stvari koje kažem i koje činim su prizemne i za ljude poučne. Nikad ne govorim stvari kojima ljude oštro kritikujem, nikad ne govorim ništa čime bih ljude pokolebao i stvari kojima bih ljude posramio ili zbog kojih bi se oni osećali negativno i slabo, kao ni stvari koje ih obeshrabruju. Sve što kažem, ljude ohrabruje, motiviše ili ih nadahnjuje. Da li se to računa kao ’pozitivna energija’? Ovaj izraz ’pozitivna energija’ sada je veoma popularan u društvu. Kako je to veličanstvena, moderna i otmena zamisao da ’budeš pun pozitivne energije’!” Neki drugi kažu: „Pogledaj kako vrvim od duha pravednosti. Kad tamo stanem, izgledam poput nekog vojnika – oči su mi svetle, a pogled prodoran, nisam lakomislen. Te lokalne barabe, ogavni zlikovci i zli ljudi se ne usuđuju da mi priđu. Kad se nađu preda mnom, otkriva se njihovo pravo lice, oni pokazuju svoj kukavičluk i deluju nisko. Kad se u mojoj blizini nađe prosečna osoba, ona mora lepo da se ponaša i ne usuđuje se da postupa nepromišljeno. Vidiš, ovaj moj pravedan duh može da suzbije rđavost!” Da li ovo znači da je neko ispravan? (Ne.) U društvu je popularno pljačkati bogate da bi se pomoglo siromašnima, postupati hrabro radi ispravnog cilja, biti ljubazan i davati milostinju i biti junak time što spasavaš dame u nevolji. Nakon što te stvari učine, neki ljudi sebe smatraju junacima i mnogi drugi se pred ovim junacima klanjaju. Neki drugi kažu: „Ljude nikad ne iskorišćavam, ispunjen sam duhom pravednosti, odlučno sam ispravan i nepristrasan i mogu da razlikujem dobro od zla. Kad se dvoje ljudi posvađa i traže od mene da im rešim spor, ja ravnopravno kaznim obe strane i ne pokazujem pristrasnost. Pogledajte ovaj pravedni duh kojim sam ispunjen, svi mi se dive!” Da li se ovo računa kao ispravnost? (Ne.) Iako su prethodno pomenute zamisli o „ispravnim pogledima na svet, vrednostima i pogledu na život” i o „pozitivnoj energiji” popularne kineske izreke, ova poslednja se – biti ljubazan i davati milostinju, nakupljati zasluge i činiti dobre stvari, i postupati hrabro radi ispravnog cilja – verovatno univerzalno, u svim zemljama i među svim narodima, izrazito poštuje. Ljudi stoga smatraju da je ovo duh pravednosti, da je to ispravnost. Čak i većina Božjih vernika smatra da je to veoma ispravno, govoreći: „Pogledajte našeg narodnog heroja, tog i tog. Položio je svoj život radi pravednosti i velikog cilja nacije, žrtvujući sebe tako što je u vazduh podigao bunker da bi zaštitio naciju. Bio je ispunjen duhom pravednosti. E, to znači imati ljudskost!” Posmatrajući to sada, je li to gledište ispravno? (Nije.) Po čemu ono nije ispravno? Ove vrste ispravnosti, za koje ljudi veruju da to upravo jesu odnosno koje ljudi izrazito poštuju, procenjuju se prema merilima zasnovanim na ljudskoj čežnji za stvarima koje su dobre i relativno pozitivne. Zbog svojih telesnih predstava i uobrazilja, kao i zbog toga što ne shvataju šta su pozitivne stvari, ljudi one koji radi drugih mogu da žrtvuju svoje sopstvene interese i koji se prepuštaju lepom ponašanju – ili one koji druge aktivno ne dovode u klopku niti ih povređuju, koji za druge ne predstavljaju pretnju i koji nisu izazvali nikakve loše posledice – smatraju dobrim ljudima, izrazito ih poštuju i karakterišu kao ispravne. Ova definicija „ispravnosti” zasniva se na ljudskim predstavama o ispravnosti, kao i na ljudskoj mržnji prema zlim trendovima i rđavom ljudskom rodu, te na ljudskoj čežnji za predivnim stvarima. Budući da većina ljudi u ljudskoj rasi druge potiskuje, maltretira, hvata u klopku i povređuje, i budući da je ovaj svet tako zao, mračan i da se u njemu ne može pronaći ni trunka pravičnosti ili pravednosti, kad se takvi junaci ili takozvani dobri Samarićani i dobročinitelji pojave, ljudi su skloni tome da ih veoma poštuju, definišući ih najboljim mogućim rečima. Da li su načela ove definicije tačna? (Nisu.) Sama načela i osnova te definicije sami po sebi nisu tačni. Na primer, u grupi postoji neko koga većina drugih maltretira, ali je tu određeni pojedinac koji ga ne maltretira. Osoba koju maltretiraju kaže: „Onaj koji me ne maltretira je dobra osoba.” Je li ta izjava tačna? (Nije.) Da li je logična? (Nije.) Recite Mi, šta s njom nije u redu? (Toj osobi koja ovu drugu ne maltretira možda ta druga osoba naprosto nije mrska ili je ne maltretira zato što objektivna situacija i okolnosti za to nisu pogodni. To ne znači da je ona dobra osoba.) Gledište te osobe koju maltretiraju sadrži logičku grešku. Zamisao da su ljudi koji te maltretiraju loši ljudi, tako da su ljudi koji te ne maltretiraju zasigurno dobri ljudi, logička je pogreška, zar ne? (Tako je.) Većina ljudi koji druge maltretiraju nisu dobri ljudi, ali tvoje merilo za definisanje značenja maltretiranja drugih nije nužno tačno, stoga tvoja definicija da su ljudi koji te maltretiraju loši ljudi takođe nije nužno tačna, a takođe je netačno reći da su ljudi koji te ne maltretiraju zasigurno dobri ljudi. Može postojati nekoliko situacija u kojima te neko ne maltretira. Možda taj ne želi da na tebe obraća ikakvu pažnju, pa se neće gnjaviti time da te maltretira. Možda te ne poznaje, pa ne može da te maltretira. Možda oseća da si od njega strašniji, pa se ne usuđuje da te maltretira. Postoji nekoliko takvih mogućih situacija. Tvoja osnova da ga definišeš kao dobru osobu gradi se na temelju činjenice da te on nije maltretirao, pa je i osnova ove definicije sama po sebi pogrešna. Šta je prava osnova da bi se neko definisao kao dobra osoba? Ako ta osoba voli pozitivne stvari, ako se prema drugima ophodi pravično i uz načela, te ujedno ima načela u načinu na koji obavlja stvari, u tom slučaju, čak i ako ti se ponekad grubo obrati, oštrim tonom ili te kritikuje, ta osoba te ne maltretira. Ona postupa shodno načelima i o stvarima sudi na osnovu činjenica. Stoga je ona istinski dobra osoba i u stanju je da se prema ljudima ophodi shodno načelima. Međutim, neki ljudi nisu takvi. Kad vide da imaš status i da si zastrašujuć, oni ti se ulaguju. Kad vide da nemaš status i da si u nepovoljnom položaju, oni te maltretiraju, po tebi gaze i kad govore stalno te povređuju. Ako uradiš nešto ispravno, na tebe su ljubomorni. Ako uradiš nešto pogrešno, ismevaju te i omalovažavaju. Takvi ljudi su loši ljudi. Ako dobro i loše procenjuješ na osnovu pozitivnih stvari i istina-načela, onda će merila prema kojima stvari procenjuješ i rezultati tvojih procena biti ispravni. Procena ili definicija pozitivnih i negativnih stvari u svetu i u društvu sama je po sebi izokrenuta. Većina ljudi u društvu oseća idolopoklonstvo prema vođama koje im se dopadaju, prema poznatim ljudima ili zvezdama. Šta god da ti poznati ljudi, zvezde i vođe kažu, oni to smatraju ispravnim i niko to ne razotkriva niti se tome protivi. Koliko god da ti ljudi gospodare običnim ljudima i prema njima su bezobzirni, diskriminišu siromašne ili od njih iznuđuju stvari ili čak bezobzirno uništavaju ljudske živote kao da su oni bezvredni, niko ne ustaje da protiv njih protestuje ili da demonstrira. Ako urade nekoliko dobrih stvari da bi stekli političke poene, mnogi će o njima tada pevati hvalospeve i veličati ih. Pojavi li se čovek koji se bori za pravdu i razotkrije sotonski režim ili poznate ljude i velike ličnosti, u tom slučaju će ga široke mase združeno napasti, u očajničkoj nadi da će ga eliminisati i učiniti da on nestane. Šta ovo pokazuje? Da društvo radi sve na nepravedan, perverzan način; ono izvrće ispravno i pogrešno. Merila prema kojima iskvareni ljudski rod definiše dobro i zlo, kao i pozitivno i negativno, sva su pogrešna, pa su i zaključci koje ljudi izvlače takođe nerazumni.

Pogledajmo jedan primer. Postoje oni koji provaljuju u tuđe kuće i pljačkaju ih – pljačkajući bogate da bi pomogli sirotinji. Nakon što imućnima opljačkaju imovinu, oni pružaju pomoć običnom narodu. Kad od toga ima korist i kad to iskoristi, običan narod je srećan i te ljude veliča kao junake i kao čestite ljude. Međutim, ako analiziraš stvari koje su uradili ti takozvani čestiti ljudi, jesu li oni zaista čestiti? Neki imućni ljudi su stekli svoje bogatstvo marljivim rukovođenjem i trudom, a postoje čak i neki koji su samo nakupljali svoje bogatstvo kroz nekoliko generacija onih koji su rukovodili i ulagali trud. S kojim pravom im pljačkaš stvari? Oduzeo si im ličnu imovinu – to je pogrešno. Ako si sposoban, idi i sâm zaradi novac. Korišćenje novca koji si sâm zaradio kako bi pomogao sirotinji – to se može smatrati milosrđem. Ali ti od bogatih kradeš njihovu ličnu imovinu, uzimajući ono što drugima pripada kao da je tvoje, a zatim pomažeš sirotinji. U očima sirotinje, to se smatra čestitim. Nije li to krajnje apsurdno gledište? Sirotinja i običan narod takve ljude poštuju kao junake, a ti „junaci” uživaju u toj tituli i u toj časti kao da im one pripadaju. Nije li to bestidno? Nije li to krajnje apsurdno? (Jeste.) Oni sami nemaju ono što je potrebno da bi zaradili novac, ogorčeni su prema bogatašima, pa se služe nasiljem da od bogataša opljačkaju njihovo bogatstvo i raspodele ga običnom narodu, tako da ih običan narod veliča. Zapravo, stvari koje oduzimaju nisu uopšte ono što su oni zaradili sopstvenim radom, a ono u čemu sirotinja uživa nisu stvari koje pripadaju tim pljačkašima, već su to stvari koje pripadaju bogatima. Pa zašto bi, samo zato što su ove stvari prošle kroz njihove ruke, običan narod i sirotinja morali da im budu duboko zahvalni? I da li je ispravno da običan narod bez grižnje savesti u tim stvarima uživa? Jesu li ove stvari ono što zaslužuješ? Jesi li ih zaradio svojim radom? Bez grižnje savesti uživaš u stvarima koje su od drugih opljačkane i koje nisi zaradio, pa još osećaš da bogati treba da budu opljačkani i da ti treba da uživaš u tim opljačkanim stvarima. Te stvari dobijaš besplatno, ne plaćajući nikakvu cenu i u njima uživaš bez grižnje savesti. Nije li ovo bestidno? (Jeste.) Ovi takozvani junaci uživaju u ovom ljudskom divljenju i u ovoj časti. Te stvari rade kako bi zadovoljili sopstvenu sujetu. Što ih više ljudi veliča i obožava, postaju sve sumanutiji, pa čak pljačkaju palate, kradu blago koje se u njima nalazi, rasprodaju ga, a zatim bacaju novac u dvorište sirotinje. Sirotinju pomažu tako što pljačkaju bogate. Nije li to krajnje apsurdno? (Jeste.) A da ni ne pominjemo to da li se pljačkanjem tuđe lične imovine krši zakon, da je to, u smislu morala i ljudskosti, neprihvatljivo i da to nije takozvana čestitost. Te stvari koje su oni opljačkali nisu nipošto stvari koje bi oni trebalo da poseduju. One su stečene niskim, prljavim, sumnjivim, nezakonitim i radikalnim radnjama. Ti ljudi ih razmenjuju za nešto novca, a zatim pomažu onima kojima pomoć uopšte nije potrebna ili onima za koje misle da im treba pomoći, a zatim od tih ljudi dobijaju pohvale i u toj časti uživaju. Nije li to bestidno? Pa ipak, oni su na sebe veoma ponosni i sebe nazivaju junacima koji pljačkaju bogate da bi pomogli sirotinji. U društvu su takvi ljudi naročito popularni. U davna vremena postojali su neki takozvani junaci poput ovih i o njima se sve do danas ispredaju priče. Nije li to apsurdno? (Jeste.) Među celokupnim ljudskim rodom, vrlo je malo onih koji zaista shvataju šta su pozitivne a šta negativne stvari. Ljudi te stvari ne mogu da raspoznaju. Koliko dana običan narod može da uživa u stvarima koje su opljačkali „junaci”? Je li to ono što zaslužuješ? Je li to ono što si zaradio? Niti si to zaradio niti to zaslužuješ – to se naziva neosnovanim bogaćenjem. Da li je časno da u tim stvarima uživaš? Siromašan si zato što si lenj ili si nesposoban. Čovek sa savešću i razumom treba da bude zadovoljan time što ima hranu i odeću, i treba da uživa jedino u onome što može da zaradi. Bog ti daje sredstva da preživiš, stoga bi trebalo da budeš zadovoljan. Vidiš li nekog ko je bogat, ko ima obilje stvari, ko je imućan i stalno želiš da i tebi pripadne jednak deo, da li je to razumno? Sama po sebi, ta zamisao nije racionalna. Sotona kontroliše društvo i nad njim ima moć, pa naravno da nema nikakve pravičnosti. Siromašnih je u društvu mnogo, a bogatih svega nekoliko – šta god da je razlog tome, činjenica je da su neki ljudi bogati a neki su siromašni. Takvo je društvo – moguće je da se ne obogatiš čak i ako jesi sposoban, a mogao bi zapravo da živiš životom bogataša čak i ako nisi sposoban. Niko te stvari ne može jasno da objasni, međutim, bilo kako bilo, i to je Bog odredio. Stvari opljačkane od drugih tebi ne pripadaju, a čak i ako ih pribaviš, one nisu tvoje i, pre ili kasnije, ti ćeš ih izgubiti. Pogledajte one koji, pod izgovorom viteštva i pravde, provaljuju u tuđe domove i pljačkaju ih, i koji pljačkaju bogate da bi pomogli sirotinji. Iza kulisa čine svakojaka loša dela: žderu, opijaju se, kurvaju, kockaju i drogiraju, a neki čak počine ubistvo ili silovanje. Da bi ih zatim, samo zato što su obavili nekoliko činova pljačkanja bogatih radi pomaganja sirotinji, običan narod poštovao kao junake. Zar ovo nije slučaj u kome podli likovi prosperiraju? Običan narod – ogavni likovi, proste široke mase i rulja – osećaju se srećno kad god ostvare i najmanju korist i veličaju svakog ko im te koristi obezbeđuje. A šta je sa tim „junacima”? Običan narod im ukazuje nekakvu počast i nagrađuje ih, smatra ih junacima, pa ovi zato misle da je to venac sa lovorikama, da su zaista junaci i da im nema premca. Stoga oni nastavljaju da pljačkaju i, kao rezultat toga, bivaju ubijeni jednim metkom kad opljačkaju kraljevsku palatu. Zaista su smatrali da imaju ogromnu sposobnost i da su nadljudi, da su prava retkost i da su iznad običnih ljudi, dok, u stvari, nisu bili sposobni čak ni da izbegnu metak, pa su na kraju izgubili život. Nisu li to zaslužili? (Jesu.) Čin pljačke sâm po sebi nije častan. Nizak je. Oslanjati se na pljačku da bi obezbedio veličanje od strane običnog naroda, da bi obezbedio dobar ugled, da bi obezbedio neku malenu počast – kako je to samo ogavno. Na kraju, oni čak sami sebe hvale: „Običan narod ne može da preživi i ljudi su u nebranom grožđu, a sve to zbog funkcionera. Pogledajte koliko duha pravednosti posedujem; saosećam sa običnim narodom niže klase!” Jesu li takvi ljudi čestiti? (Nisu.) I običan narod koristi nepošten rečnik i osmehuje se kad nešto malo dobije. Ako od tebe ne dobije ništa, u kakvoj god nevolji da se nađeš, na tebe neće obraćati pažnju. Ali ako im činiš usluge, omogućavajući im da dobiju nešto opipljivo, biće srećni i govoriće: „Tako si dobra osoba! Ti si zaista milosrdan!” Govore stvari koje veoma lepo zvuče, ali ni jedna jedina reč od onoga što kažu nije istina. Ne mogu da kažu čak ni ispravne reči. Kako su uopšte čestiti? U stvari, sve što kažu je laž.

Neki ljudi za sebe smatraju da su ispunjeni duhom pravednosti, da su ljudi sa savešću i ljudskošću. No, da li je taj njihov pravedan duh uopšte vredan pomena? I ne samo to, to nipošto nije duh pravednosti; to je vrsta čestitosti koju su sami za sebe nestvarno izmaštali, a koja nema nikakve veze sa pozitivnim stvarima o kojima Bog govori God niti sa ijednim istina-načelom. To nije čestitost; to su izvrnuto rezonovanje, jeresi i laži. Može se reći da su izreke koje oni promovišu, poput pozitivne energije, ispravnog pogleda na svet, vrednosti i pogleda na život, kao i jedinstvenog, prodornog uvida, naizgled ispravne i tačne, ali one to zapravo nisu. Da budem precizan, sve su to pogubni trendovi i zli uticaji, izvrnuto rezonovanje i jeresi; sve su to negativne stvari, i sve su to jeresi i laži koje su u potpunoj suprotnosti sa pozitivnim stvarima. Prema tome, ako se saglašavaš sa ovim izrekama nevernika i stalno se u svom srcu čvrsto držiš tih gledišta, to dokazuje da ti, baš kao i nevernici, nisi čestit čovek, da u tvojoj ljudskosti nema nikakve čestitosti. Sebe želiš da predstaviš kao čestitu osobu, baš kao što Sotona nastoji da sebe predstavi kao anđela svetlosti. Sotona govori neke milozvučne stvari, želeći da sebe predstavi kao Boga, kao čestitu osobu, i kao nešto pozitivno. I ti sebe predstavljaš kao nešto što nisi; stalno govoriš kako imaš ispravan pogled na svet, vrednosti i pogled na život, kako imaš pozitivnu energiju i pravedan duh, kako si junak, osoba prodornog i jedinstvenog uvida ili kako si čestit i da nemaš čega da se bojiš, da kud god da odeš sa sobom nosiš pravedan duh dok govoriš i s ljudima se ophodiš – uvek se tako predstavljaš. Pa, Ja kažem da si osoba koja nema uopšte mnogo savesti, da si neko ko sebe želi da predstavi kao da poseduje duh pravednosti, kao da je čestit i kao da ima ljudskost. Pošto glumiš da ove stvari imaš, to znači da ih ne poseduješ – inače, da li bi morao da glumiš da ih imaš? Da zaista imaš ljudskost, ne bi morao da glumiš da je imaš, niti bi ikako mogao da prihvatiš izreke kao što su takozvani ispravni pogled na svet, vrednosti i pogled na život, pozitivna energija, posedovanje duha pravednosti i posedovanje junačkog duha; ne bi prihvatio te negativne stvari – samo po sebi se razume da nakon što si do danas čuo tako mnogo propovedi, trebalo bi da imaš sposobnost da te stvari raspoznaš. Da imaš ljudskost, još odavno bi odbacio te negativne stvari. Kad bi neko zaista izneo ove izreke i argumente, čak i da nemaš nikakvu sposobnost raspoznavanja, iz dubine svog srca ti ih ne bi prihvatio. Smatrao bi kako su te stvari previše lažne, te da su stvari koje zagovaraju takozvani sociolozi, pedagozi i mislioci, takozvane slavne i velike ličnosti, i ti demoni i đavolski carevi iz sveta, sve redom one stvari koje ljudima poručuju da se pretvaraju. Poput one popularne izreke u društvu: „Kad bi svako pružio makar malo ljubavi, svet bi postao predivno mesto.” Vidiš, zli đavoli kažu da svako treba da pruži makar malo ljubavi, drugim rečima, da sav običan narod treba da pruži ljubav, da svi vole zle đavole, da svi popustljivo slušaju partiju i budu joj poslušni, te da ne izazivaju nevolje ili da zemlji i svojoj partiji prave probleme, pa će tada svet biti spokojan. Zapravo, kad je to običan narod izazivao nevolje? Jasno je da su đavoli ti koji podstiču nemire i nadmeću se za vlast i dobitak. Sotona je zaludeo i iskvario ljudski rod; svi ljudi slede đavole i Sotonu, i svi se klone Boga i protive Mu se. Dakle, može li ovo društvo da spozna spokoj? Recite Mi, da li izreka „Kad bi svako pružio makar malo ljubavi, svet bi postao predivno mesto” pije vodu? Sve su to reči kojima se deca obmanjuju. Ako te reči ne možeš da raspoznaš i veruješ u sledeće: „Za svet još uvek ima nade, u ovoj ljudskoj rasi je i dalje više dobrih nego loših ljudi, u budućnosti će svet postati divno mesto i ova će ljudska rasa krenuti prema lepoj sutrašnjici”, onda se tvoje misli i gledišta ni po čemu ne razlikuju od javnog mišljenja, i ti si naprosto nečovek. Jedna od karakteristika neljudi je u tome da naročito vole da se prerušavaju, da koriste milozvučne, kitnjaste, licemerne izreke da bi prikrili svoj izgled, dok su im dubine srca posebno prljave i mračne, a njihove ogavne, pogane taktike nižu se jedna za drugom. Oni nemaju nimalo ljubavi prema pravičnosti i pravednosti; naprosto vole da posežu za taktikama. Govore stvari koje veoma lepo zvuče; iza svojih osmeha kriju bodeže i preduzeće svako loše delo koje je moguće zamisliti. Takvi su ljudi lišeni ljudskosti. Ovo su upravo ispoljavanja onih koji su lišeni ljudskosti. Da li je to ispoljavanje čestitosti? (Nije.) Pošto ti ljudi nisu čestiti, misliš li da bi mogli da budu dobri? (Ne bi mogli.) Ostavimo li po strani dobrotu, bio bi već pravi razlog za slavlje ako bi učinili makar jedno loše delo manje, za sve na zemlji bio bi to blagoslov. A oni sebe ipak nazivaju čestitim! To oni sebi samima pevaju hvalospeve! Ne znaju čak ni šta su pozitivne stvari, a čak i kad za pozitivne stvari čuju, u srcu im se one ni ne dopadaju, nego su im čak odbojne i gade ih se. A ipak i dalje kažu da su čestiti i dobri. Koga oni to misle da zavaraju? Takozvana čestitost, dobrota i razum ljudskog roda nisu zasnovani na pozitivnim stvarima, niti su zasnovani na kriterijumima istine. Dakle, čestitost, dobrota, racionalnost i savest i razum ljudi na način na koji ih definiše ljudski rod, svi su netačni, nemaju osnovu u istini i svi redom su izvrnuto rezonovanje i jeresi.

Ako čovek ima savest i razum, onda je on, kao prvo, neko ko može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno. Kao drugo, on zna šta je tačno a šta netačno. Hajde da prvo porazgovaramo o raspoznavanju ispravnog u odnosu na pogrešno. Proceni sebe, a zatim proceni svoje roditelje i svoju braću i sestre – da li je iko od vas čovek koji može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno? Da li si ti takva osoba? Ako si neko ko može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno, onda će u budućnosti tvoje prihvatanje istine i pokoravanje istini biti nešto što se podrazumeva. Ulažući određeni trud, trpeći određenu muku i plaćajući neku malu cenu, moći ćeš to da postigneš – u tom slučaju postoji nada za tvoje spasenje. Ako nisi neko ko može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno, i u prošlosti si imao odbojnost prema istini, nisi mogao da je prihvatiš i nisi bio voljan da je primenjuješ, pa bi se na pomen prihvatanja i primene istine sasvim iznervirao i osećao bi se kao da ti glavu pritiska presa, izmučeno i bez slobode, onda ćeš u budućnosti povodom prihvatanja i primene istine imati isti taj osećaj; nećeš prihvatiti istinu. Tvoja nesposobnost da prihvatiš istinu i tvoja odbojnost prema njoj nisu zbog toga što u Boga veruješ kratak vremenski period, niti zato što te Bog nije disciplinovao ili za tebe nije preuzeo odgovornost. To nisu pravi uzroci. Šta je pravi uzrok? Ti nemaš sposobnost da raspoznaš ispravno u odnosu na pogrešno, taj osnovni uslov, pa u budućnosti i dalje nećeš moći da prihvatiš istinu i nećeš moći da postigneš pokornost istini. Neki ljudi kažu: „Ako ne mogu da prihvatim istinu niti da joj se pokorim, mogu li i dalje da dobijem spasenje?” I šta vi kažete – mogu li? (Ne mogu.) Moj odgovor glasi: „Jako je teško reći.” Zašto je to jako teško reći? Sada, pošto sam toliko toga rekao i naveo tako mnogo ispoljavanja, nije sigurno da li u odnosu na njih ti možeš da se uporediš ili da ih u sebi prepoznaš. Štaviše, takođe nije sigurno da li možeš da shvatiš te stvari i te aspekte istine o kojima sam govorio. Prema tome, čak i ako vam ne kažem da li možete da budete spaseni, svako od vas to može da utvrdi na temelju svog stava prema istini i prema pozitivnim stvarima. Nema potrebe da vam Ja to kažem tako jasno i tako iskreno; u svom srcu, svako od vas to već zna.

Sada kad smo završili razgovor u zajedništvu o raspoznavanju ispravnog u odnosu na pogrešno, u nastavku treba da razgovaramo o poznavanju toga šta je tačno a šta netačno, zar ne? (Tako je.) Poznavanje toga šta je tačno a šta netačno se sasvim sigurno razlikuje od raspoznavanja ispravnog u odnosu na pogrešno; u suprotnom, ne bi bilo potrebe da o njima posebno raspravljamo. Poznavanje toga šta je tačno a šta netačno znači da, iz perspektive ljudskosti, čovek mora da zna koja gledišta i koje reči su tačni, a koji su netačni. Onoga što je tačno treba se pridržavati, a ono što je netačno treba otpustiti. U umu normalnih ljudi postoje određene misli, gledišta i osnove za raspoznavanje onoga što je tačno i onoga što je netačno. Oni će biti istrajni u onome što je tačno, a protiviće se onome što je netačno ili će to čak odbaciti. Ako čovek ne može da uradi čak ni ovo, to pokazuje da u njegovoj ljudskosti nešto nedostaje; takođe se zasigurno može reći da su takvi ljudi lišeni ljudskosti. Kao čovek, ako kažeš da imaš ljudskost, ali ne znaš čak ni šta je tačno a šta netačno, kako onda možeš da se vladaš? Kako možeš pravilno da se vladaš? Kako svaku reč možeš da izgovaraš i da svaku radnju obavljaš unutar ljudskosti? Ako ne znaš šta je tačno a šta netačno, u tom slučaju nijedna tvoja reč i radnja nisu izgovoreni ni obavljeni unutar ljudskosti. Šta znači kad se ne postupa niti govori unutar ljudskosti? To znači da ove reči ne izgovaraš i da ove stvari ne izvršavaš racionalno, na osnovu ispravnih misli i gledišta koje bi ljudskost trebalo da ima – u tome je značenje toga kad ne govoriš ili ne postupaš unutar svoje ljudskosti. Neki ljudi kažu: „Ako čovek ne govori niti postupa unutar svoje ljudskosti, na osnovu čega on onda govori i postupa?” Grubo govoreći, postoje dve osnove. Jedna je govor i postupanje unutar demonske prirode, život prema sotonskoj naravi. Ljudi koji razumeju istinu mogu da vide da su misli, gledišta i stavovi tih ljudi u njihovim rečima i postupcima isti kao oni kod đavola, te da te stvari ljude zaluđuju, povređuju ih, iskušavaju i pogrešno usmeravaju, kao i da nisu pozitivne. To je jedna osnova: govor i postupanje unutar nečije demonske prirode. Druga osnova jeste govor i postupanje poput zveri, a zveri su još i više lišene ljudskosti. Biti lišen ljudskosti znači govoriti i postupati bez savesti ili razuma; u toj meri je jednostavno. Reči koje zveri izgovaraju su gomila smetenih, glupih, iskrivljenih reči; sve što one govore jesu neke iskrivljene doktrine. Vidiš, reči koje ti ljudi izgovaraju iste su kao misli i gledišta životinja – iskrivljene su i bezumne, glupe i smetene. Nakon što ih saslušaš, ne znaš da li da se nasmeješ ili da zaplačeš, pa kažeš: „Kako to može da kaže? Kao da je neko trogodišnje ili petogodišnje dete, govori besmislice i kao da ne zna za bolje. Ovo nisu reči koje bi odrasla osoba trebalo da govori! Njegove reči nemaju smisla, smešne su – previše je sramotno izgovoriti ih pred ljudima!” To je životinja, zver koja govori. On govori i postupa unutar prirode zveri, bez ikakvog osećaja ili ikakve razumnosti, a kamoli sa ikakvom savešću i razumom. Odnosno, govor mu je krajnje neracionalan, bez ikakve logike u pozadini. Ti ne znaš odakle potiču stvari koje on govori i, nakon što ih čuješ, potpuno si zbunjen i zatečen. Što više slušaš njegove reči i njegov opis stvari, sve haotičnije ti to izgleda i ne možeš uopšte da ih shvatiš. Kad govori, on uvek vrti istu priču, meša stvari, ponavlja se i unedogled naklapa o istoj stvari, a opet ne zna kako da završi priču. To je zver, životinja koja govori. Karakteristika takvih ljudi ogleda se u tome da šta god da rade, šta god da govore, koju god misao ili gledište da imaju odnosno koju god misao ili gledište da usvoje, čak ni oni sami ne znaju da li je to tačno ili netačno. To je karakteristika njihove ljudskosti. Karakteristika njihove ljudskosti je u krajnjoj liniji određena time da takvi ljudi nemaju ljudskost, odnosno, da nemaju savest i razum. Oni ne znaju čak ni šta je tačno a šta netačno, pa, misliš li da mogu da govore i da postupaju sa savešću? Ako ne znaju šta je tačno a šta netačno, mogu li da poseduju savest i razum normalnog čoveka? Mogu li da imaju razmišljanje normalne osobe ako ne mogu da raspoznaju šta je tačno a šta netačno? Nikad to neće imati. Sa takvom osobom normalni ljudi ne mogu da komuniciraju. Zašto ovo kažem? Da li zato što u tebi nema ljubavi? Ne, već zato što sa njima nemaš ništa zajedničko, s njima nemaš nikakve zajedničke misli ili gledišta. Komunikacija s njima je kao da komuniciraš sa životinjom, sa đavolom; nemoguća je. Reci Mi, ako sa đavolima i Sotonama razgovaraš o istini, da li do njih možeš da dopreš? Ako đavolima i Sotonama kažeš: „Treba da veruješ u Boga. Bog je stvorio ljudski rod. Kao stvorena bića, jedino je ispravno i pravilno da ljudi obožavaju Boga”, šta će oni reći? „Da obožavam boga? Ja želim da ljudi mene obožavaju! Koliko ću para dobiti ako obožavam boga? Uradiću to ako budem plaćen.” Kakve su ovo reči? Možete li da komunicirate sa đavolima? (Ne.) A šta je sa životinjama, možete li s njima da komunicirate? (Ni sa njima ne možemo da komuniciramo.) Vidiš, dok jedu, neke životinje su izrazito zaštitnički nastrojene prema hrani. Nakon što svoju hranu pojedu, čak će pokušati da preotmu hranu drugih životinja. Kažeš li im: „Nemojte da se svađate oko hrane, samo pojedite svoju”, mogu li one to da shvate? (Ne.) Kad dođe vreme jelu, i dalje će jedne od drugih otimati hranu, pa će čak početi da se međusobno bore i da jedna drugu ujedaju. S njima naprosto ne možeš da komuniciraš. Da bi ih zaštitio i sprečio da se oko hrane svađaju, moraš da preduzmeš mere i da prema njima budeš strog, hraneći ih pojedinačno kad dođe vreme jelu. Jedino je to pravi način da se njima upravlja. Zašto? Zato što su životinje, one nemaju racionalnost, a još manje samokontrolu, i ne mogu da prosude da li je to što rade ispravno ili neispravno, te koliko god da je ispravno to što ti govoriš, koliko god da to ima smisla i koliko god da je to za njih korisno, one to neće shvatiti. Takvi su i ljudi koji su reinkarnirani iz životinja. Ma koliko jasno da se besedi o istini, oni to ne shvataju, tako da nikad ne postupaju u skladu sa ispravnim načelima. Čak i ako učine nešto pogrešno, oni ne misle da je to pogrešno, u tome će biti istrajni i čak će to raditi celoga života. Zar nisu životinje? Takvi ljudi koji ne razumeju ljudski jezik su baš poput životinja – jedva da su malo bolji od toga.

Hajde da sada ne razgovaramo o životinjskoj i demonskoj prirodi, već da se samo usredsredimo na aspekt ljudskosti koji se odnosi na poznavanje toga šta je tačno a šta netačno. Poznavanje toga šta je tačno a šta netačno jeste ispoljavanje koje bi osoba s ljudskošću trebalo da ima, dok, u stvari, ono mnogim ljudima nedostaje. Ljudi često izražavaju izvrnutu argumentaciju, govore izvrnute reči, pa još i rade lažne stvari, radeći ih s posebnom upornošću, a prenoseći je, oni svoju izvrnutu argumentaciju mogu čak i da na druge šire. Argumentacija koju izražavaju je ozbiljno izvrnuta, a oni je drugima ipak prenose, ne nanoseći štetu jedino sebi, već i drugima. Na primer, ako im se ne dopada da jedu pirinač, reći će: „Pirinač nije hranljiv. Treba da jedemo rezance, zemičke na pari i hleb.” Kažu da pirinač nije hranljiv. Da li je ova izjava tačna? (Nije.) Da li si ti nutricionista? Da li si pirinač ispitao? Na temelju čega kažeš da pirinač nije hranljiv? Na primer, postoje mesta gde se uzgaja samo pirinač, a ne i pšenica, i tamošnji ljudi celog svog života jedu pirinač i žive sasvim dobro, pri čemu mnogi dostignu i poznu starost. Međutim, na temelju sopstvenog ukusa, ljudi koji izražavaju izvrnutu argumentaciju mogu da kažu da „pirinač nije hranljiv”, govoreći to tako da čak zvuči zdravorazumski. Da li je ovo zaista zdrav razum? (Nije.) Hajde da ne ulazimo u to da li je ova izjava usklađena s istinom – ona nije čak ni zdravorazumska. Kako mogu sebe da nateraju da izražavaju tako izvrnutu argumentaciju? Da li su oni ljudi? (Nisu.) Ova izjava je očito pogrešna; jasno je da je to izjava koja je izgovorena zbog sebičnih želja i pristrasnosti, izjava koja dolazi od nekoga ko govori na izvrnut način. Ni on sâm ne zna da li je ona tačna ili netačna, a ipak je javno obznanjuje, svuda je proglašavajući. Neki ljudi vole da jedu pirinač, a ne dopadaju im se namirnice na bazi pšenice. Kad vide da neko jede namirnice na bazi pšenice, ti ljudi kažu: „Namirnice na bazi pšenice nisu hranljive, pirinač je hranljiv. Ljudi koji jedu namirnice na bazi pšenice su bezvredni, dok su oni koji jedu pirinač plemeniti!” Oni ovu teoriju koriste kao osnovu da bi procenjivali svakojake ljude. Ako voliš da jedeš namirnice na bazi pšenice, oni te smatraju niskim, te da nisi plemenit kao oni. Ova izjava je očito pogrešna, a oni to nekako ipak ne mogu da raspoznaju i to čak na sve strane govore. Recite Mi, da li takvi ljudi imaju ljudskost? (Ne.) Kad im se više ne dopada da jedu pirinač i počnu da im se dopadaju namirnice na bazi pšenice, oni kažu: „Pirinač nije hranljiv, a namirnice na bazi pšenice jesu. Pogledajte koliko su snažni ljudi koji često jedu namirnice na bazi pšenice; treba da jedemo što više rezanaca i zemički na pari! Pirinač je namirnica koja rashlađuje, nije dobar za telo!” Da li je ova izjava tačna? (Nije.) Zar ovo nije pristrasnost? (Jeste.) Ovo je pristrasnost; nije činjenica. Na temelju čega oni to govore? Na temelju sopstvenih sklonosti i pristrasnosti, na temelju svojih lažnih misli i gledišta. Međutim, oni ne znaju da to nije tačno, pa to još govore i proglašavaju kao da je tačno. Ako bilo ko iznese drugačije mišljenje, oni će se suprotstaviti i još uvek istrajavati u svom pogrešnom gledištu. Zar ovo nije neupućenost u to šta je tačno a šta netačno? (Jeste.) Čak ni u tako jednostavnoj stvari, oni ne znaju šta je tačno a šta netačno – recite Mi, može li savest da im funkcioniše? Mogu li da budu čestiti? Čestita osoba mora da zna šta je tačno a šta netačno da bi mogla da podržava pravdu i da se pridržava načela; jedino tada je ono što podržava tačno. Ako čovek ne zna šta je tačno a šta netačno i uporno se čvrsto drži pogrešne izjave ili pogrešne misli i gledišta, da li je njegova tobožnja čestitost prava čestitost? To nije čestitost; to su izobličenost, apsurdnost i izvrnuta argumentacija. Dakle, recite Mi, postoji li kod takvih ljudi savest? (Ne.) Oni nemaju nikakvu savest. Kad ih nešto zadesi i u njima nastanu sebične želje, neki ljudi u svom srcu to mogu da shvate i njihova racionalnost može da ih obuzda. Oni znaju da su sebične želje pogrešne, pa mogu da se pobune protiv tela i da ih otpuste. Međutim, neki ljudi su drugačiji; naročito će oni koji ne znaju šta je tačno a šta netačno i koji su skloni tome da izražavaju izvrnutu argumentaciju glupo i tvrdoglavo istrajavati u pogrešnim gledištima. Na primer, nekim ljudima ne ide ples; kad plešu, pokreti im nisu koordinisani, nemaju osećaj za ravnotežu i ne mogu da uhvate ritam, pa od sebe uvek naprave budale. Zato kažu: „Ljudi koji ne vole da plešu su stabilne ličnosti. Ljudi koji vole da plešu svi redom su nestabilni, imaju lošu ličnost i raskalašni su. Venčaš li se s takvom osobom, život će ti zasigurno biti nestabilan.” Da li je ova izjava tačna? (Nije.) Zašto nije tačna? (Ljubav prema plesu nema nikakve veze s tim da li si stabilan ili nisi.) Ne ulazeći u to da li je ono što oni govore izrečeno zbog sebičnosti, ljubomore ili kao pokušaj klevete, bez obzira na njihovu nameru, da li su njihove reči usklađene sa objektivnim činjenicama? Da li su ljudi koji umeju da plešu i koji su dobri u plesu nužno nestabilni? Da li se takve reči zasnivaju na suštini ljudskosti tih ljudi? Da li je činjenica da su oni nestabilni? (Nije.) Osim toga, na šta se odnosi stabilnost? Da li to što je stabilan znači da je neko dobra osoba? Da li je stabilnost ispoljavanje čestitosti i dobrote, posedovanja ljudskosti? U najboljem slučaju, to je vrlina nečije ljudskosti ili njegova jača strana; ona ne može da ukaže na to da neko ima normalnu ljudskost. Ti ljudi izražavaju svoje gledište kao da je ono zdravorazumsko, kao da je ono tačna izjava. Zar ovo nije izražavanje izvrnute argumentacije? (Jeste.) Činjenica da mogu da izgovore takve reči dokazuje da ne znaju da li je ono što govore tačno ili netačno. Recite Mi, da li takvi ljudi imaju ljudskost? (Ne.) Zar nisu veoma problematični? (Jesu.) Da je to neko sa normalnom ljudskošću, čak i da je ljubomoran na nekoga ko lepo pleše, u najgorem slučaju, on bi rekao: „Vidi kako su mu spretne ruke i noge dok pleše. I ja želim da plešem, ali nemam taj dar, tu vrlinu; ne ide mi dobro ples. Zaista sam ljubomoran što ume tako lepo da pleše! Da mi je da imam njegove ruke i noge!” Sročiti to ovako je i dalje jedva prihvatljivo; to nazivamo izražavanjem čiste istine. U najgorem slučaju, u ovome ima ponešto od iskvarene naravi, ali to nije ispoljavanje nekoga ko nema zdravu ljudskost. Međutim, problem izražavanja izvrnute argumentacije je ozbiljan. Ti ljudi kažu: „Svi ljudi koji plešu su nestabilni i neozbiljni. Već na prvi pogled možeš da kažeš da nisu ljudi koji mogu da postignu velike stvari.” Činjenicom da mogu da kažu ove reči razotkriva se veliki problem u njihovoj ljudskosti. Koji veliki problem? Njihovoj ljudskosti nedostaje osnovni uslov poznavanja toga šta je tačno a šta netačno. Mogu da govore pogrešne stvari, izobličene stvari i izvrnute stvari kao da su to zdravorazumske i ispravne reči. To je dovoljno da pokaže da nemaju ljudskost. Oni govore šta god požele, a njihova savest to ne reguliše. I još su u stanju da izražavaju izvrnutu argumentaciju na tako otvoren način, s takvim osećajem opravdanosti, a da pritom ni ne znaju prirodu tih reči niti koje će biti posledice njihovog izgovaranja. To je ispoljavanje odsustva ljudskosti. Ljudi koji nemaju ljudskost često otvoreno govore takve pogrešne i apsurdne stvari. To je njihovo prirodno otkrivanje. Te stvari ne govore samo kad su u pitanju jedna ili dve stvari – tako govore u svim stvarima, izražavajući nekakve lažne misli i gledišta i verujući u njih u svom srcu. Nikada ne prihvataju ispravne ili pozitivne izjave, niti ikada traže ispravne ili pozitivne izjave, već su umesto toga istrajni u ovakvom govoru i u ovakvom sopstvenom vladanju. Dakle, takvi pojedinci su zasigurno ljudi bez ljudskosti. Uporni su u tome da govore na ovaj način, čime se u potpunosti razotkriva problem, činjenica: oni ne znaju šta je tačno a šta netačno, i smatraju da su tačne sve jeresi i zablude. Pitaš li ih: „Šta nije tačno?”, reći će: „Sve ono što je suprotno ovim izjavama je verovatno netačno.” A ako ih još upitaš: „A šta je s tim rečima koje su usklađene sa istina-načelima, koje odgovaraju objektivnim činjenicama? Jesu li one tačne?”, oni će reći: „Koga je briga? Ko zna jesu li one tačne ili nisu? Kako bilo, tačne su reči koje ja govorim!” Nepoznavanje toga šta je tačno a šta netačno – je li to ispoljavanje koje treba da ima osoba koja zaista poseduje savest i razum? (Nije.) Odgovor je krajnje očigledan: sasvim sigurno nije.

Neko ko je voleo da posluje svojevremeno je od nevernika kupovao određenu odeću na rasprodaji, a zatim ju je prodavao braći i sestrama, ostvarujući od toga izvesnu dobit. Kasnije je neko drugi kupio nešto viskozne tkanine, gaze i druge takve tkanine za letnju odeću i čuvao je u skladištu. Rekao sam: „Nije prikladno da je tamo čuvaš. Ako tamo bude predugo, mogli bi da je izgrizu pacovi ili da se ubuđa od vlage, a to bi bila prava šteta. Ako bismo od nje napravili odeću koju će braća i sestre da nose, o tome ne bismo morali da brinemo, zar ne?” Kasnije sam to počeo da organizujem. I dok smo to radili, ona osoba koja je prodavala odeću je tome prigovorila: „Ne, ne možemo to da uradimo! Crna tkanina upija toplotu. Braća i sestre često rade na suncu; budu li nosili crnu odeću, biće im pretoplo. Ko će biti odgovoran ako braći i sestrama pozli od toplote ili ako dobiju toplotni udar?” Da li ovo zvuči ispravno? Ne znate, zar ne? Ovde postoji jedna objektivna činjenica: te tkanine su bile vrlo tanke i prozračne, bile su vrlo rashlađujuće za nošenje. Čak i ako je crna tkanina nešto toplija za nošenje, sve dok je odeća napravljena tako da bude malo komotnija, ljudima zbog toga neće pozliti od toplote kao što je to neko tvrdio. Osim toga, ni sve ove tkanine nisu bile crne; neke su bile u svetlim bojama. U stvari, osoba koja je to govorila je imala skrivene motive. Zašto to kažem? Ako ne znaš kontekst, mogao bi zaista da pomisliš da je ta osoba bila obzirna prema braći i sestrama. Međutim, da ti je kontekst poznat, znao bi da je govoreći to taj čovek imao na umu svoj sopstveni plan. Da su braća i sestre nosili tu rashlađujuću odeću od viskozne tkanine, on ne bi mogao da proda odeću koju je nabavio; braća i sestre je ne bi kupovali. Sva odeća koju je on kupio bila je sa uličnih tezgi i sa rasprodaja, lošeg kvaliteta; noseći nju, izgledao bi kao prosjak. Još važnije, njegove cene nisu bile niske. Sad kad vam je poznat kontekst, možete li da naslutite da li je ono što je on rekao bilo tačno ili netačno? (Da.) Zašto je to rekao? (Pribojavao se da se njegova roba neće prodavati.) On nije rekao da ima sebične motive; koristio je masku brige o braći i sestrama i zabrinutosti da će njima pozliti od toplote kako bi sprečio izradu te druge odeće, kako bi taj posao osujetio. A tu je još jedna objektivna činjenica: na letnjoj vrelini on sâm je nosio farmerke od crnog teksasa i crnu odeću i nikad nije rekao da mu je vruće. Šta je zapravo bilo u pitanju? Ono što je on rekao ne odgovara činjenicama! Mi smo želeli da od viskozne tkanine za braću i sestre izradimo određenu odeću, a on je rekao: „Ne, crna tkanina je pretopla, zbog nje će braći i sestrama pozliti od toplote.” Crni teksas od kog su bile napravljene farmerke koje je on nosio bio je mnogo deblji od viskozne tkanine, pa kako onda njemu nije bilo vruće? Dakle, da li je tačna njegova izjava da je crna odeća previše topla i da će dovesti do toga da braći i sestrama pozli od toplote? Kad je to rekao, da li je on bio iskren? Nije bio iskren; radio je protivno onome kako se zaista osećao. Dakle, da li je to što je rekao bilo tačno ili nije? Da li je to odgovaralo činjenicama? (Nije odgovaralo činjenicama.) Pa, zašto je onda to rekao? Upravo zato što je cela ta stvar bila u sukobu s njegovim poslovanjem. U sebi je osećao zabrinutost, ali to nije mogao otvoreno da kaže, pa je jedino mogao da koristi ove reči da bi tu stvar sabotirao, da bi postigao cilj da zaštiti sopstvene interese. Ja sam bio taj koji je taj posao organizovao, a on ga je na ovaj način otvoreno prekidao. Da je imao ikakve primedbe u pogledu onoga što Ja organizujem, mogao je da Mi ih iznese direktno, ali on to nije učinio. Gledano spolja, pravio je veliku predstavu, kao da naizgled nema nikakve primedbe, ali je iza kulisa taj posao podrivao, nimalo se ne suzdržavajući. Šta je on rekao? „Sva braća i sestre imaju odeću za nošenje i odeveni su prilično dobro. Da li je potrebno koristiti tako mnogo ljudi i ulagati toliki trud da se izradi ova odeća?” Preda Mnom nije rekao ni reč; samo je iza kulisa na ovaj način podrivao taj posao. Kad je izgovarao ove reči, da li je u svom srcu znao jesu li one tačne? Da je to uradio nekom običnom čoveku i u svom srcu je znao da li je to tačno ili netačno, te da je to radio samo zato što je zaslepljen pohlepom i vođen ličnim motivima i ciljevima, bio bi to samo problem njegovog karaktera. Međutim, ovim postupkom on je ciljao na Mene i, nakon što je te stvari rekao kako bi taj posao potkopao, on nije znao da li su one tačne ili to nisu, u svom srcu on toga nije bio svestan, niti je osećao ikakav samoprekor, i nije znao prirodu svojih postupaka. Kakav je ovo čovek? Ima li on ljudskost? (Ne.) Počinio je tako gnusan čin, a u svom srcu nije ništa osetio. Recite Mi, da li je imao savest? (Ne.) Nije imao savest, to se jasno vidi. Čak i ako je u pitanju obična osoba koja se bavi ispravnim stvarima, čineći nešto korisno za braću i sestre u Božjoj kući, ti to treba da podržiš, a ne da potkopavaš – da bi se to završilo, svi treba skladno da sarađuju. A da ne govorimo o ovom poslu koji sam Ja pokrenuo; pa ipak, on se usudio da ga iza kulisa potkopava i usudio se da ispruži svoje demonske kandže. Priroda ovoga je previše ozbiljna! Nakon što je taj posao potkopao, i dalje se pretvarao da je dobra osoba, kao da se ništa nije dogodilo. Recite Mi, da li je on imao i trunčicu savesti? Povrh toga, i dalje je tvrdio da veruje u Boga. Da li je to obličje koje Božji vernik treba da ima? Jesu li to savest i ljudskost koje Božji vernik treba da ima? On čak nije znao ni u koga veruje i nije mogao da raspozna razliku između tačnog i netačnog. Koju dužnost bi mogao da izvršava? Takav čovek koji se još uvek nada da će biti blagosloven – je li to nekakva šala? Da je on ciljao na Mene lično sa primedbama o Meni i da sam video da nenamerno ometa i prekida crkveni rad i da na prihvatljiv način obavlja svoju dužnost, Ja bih u tom trenutku to istolerisao i nastavio bih da ga posmatram. Međutim, Ja sam radio nešto što je trebalo uraditi za Božju kuću i za Božji izabrani narod, nešto što je svima bilo od koristi, a on se pojavio da to ometa i potkopava, sprečavajući Me da to nastavim. Recite Mi, treba li prema njemu da budem blag? Da je on neko ko je mali rastom i ko bolje ne zna, ali njegovo obavljanje dužnosti obično donosi plodove, tada bih to mogao da tolerišem i pružim mu priliku da se pokaje. Da je bio spreman da se pokaje i spreman da pruža usluge za Božju kuću, mogao bih da ga poštedim i da se njime ne bavim. Da nije znao šta je za njega dobro, da je nastavio da širi jeresi i laži i da je nastavio da ometa i potkopava stvari, u tom slučaju mu ne bih pokazao nikakvu ljubaznost i njime bih se pozabavio u skladu sa načelima. Sve što se može učiniti sa zlim ljudima jeste da se s njima postupa u skladu sa načelima. Kad se očiste sve različite vrste gamadi koje ometaju crkvu, crkva će biti mnogo spokojnija. Kad se pozabavimo ovim neljudima, ona će biti tako spokojna! Stoku poput svinja, goveda i konja nije pogodno držati u kući. Ako se drži, kakve će biti posledice? Najverovatnije će kuću pretvoriti u smrdljivi svinjac, u mesto na kome vlada haos. Ako ti kažeš da bi to mogao da tolerišeš, voleo bih da vidim koliko dana bi mogao da izdržiš. Stvari koje nije prikladno držati u kući moraju se izbaciti napolje. Treba da ostanu tamo gde je za njih prikladno i problem je time rešen. Nije rešenje tolerisati ih; rešenje je jedino kad se problemi rešavaju, zar ne? (Da.) Koliko god da s ovim neljudima jasno razgovaraš u zajedništvu, oni ništa od toga naprosto neće sprovoditi u delo. Oni možda veruju u Boga deset ili dvadeset godina, ali kad ih stvari zadese, i dalje su poput nevernika; istinu uopšte ne prihvataju niti je primenjuju, nemaju nikakav život-ulazak i, kad im se nešto dogodi, samo ometaju i saobotiraju stvari. Dok takvi ljudi još uvek nisu pokazali svoje pravo lice, oni samo nerado pružaju nekakve usluge. Međutim, čim se otkrije njihovo pravo lice, treba ih brzo odstraniti – ne pokazujte im nikakvu ljubaznost. Ako to učiniš, okrutan si prema onima koji zaista imaju ljudskost – koji streme ka istini i koji su posvećeni u izvršavanju svoje dužnosti.

Jedna od očiglednih karakteristika ljudi koji su lišeni ljudskosti jeste u tome da, kad postupaju i govore, ne znaju šta je tačno a šta netačno; oni uvek izražavaju izvrnutu argumentaciju. Kažemo da oni ne znaju šta je tačno a šta netačno, međutim, oni naprosto nikada ne kažu niti urade ono što je tačno. Jedino govore netačne stvari; u stanju su da kažu bilo šta ma koliko to bilo netačno. Na primer, bio je jednom jedan takav čovek koji je kupio jedan odevni predmet koji mu nije pristajao i kad je video nekog drugog čoveka kom sopstvena odeća dobro pristaje, naljutio se i rekao: „Meni ovo ne pristaje – kako tebi tvoja odeća tako dobro pristaje?” Očajnički je želeo da ni drugima njihova odeća ne pristaje – u tom slučaju bi bio srećan. Bio je čak u stanju da izgovori takve stvari – zar to nije izvrnuta argumentacija? (Jeste.) Ako noću ne bi mogao da zaspi, a vidi da ti spavaš čvrstim snom, postao bi nesrećan i rekao bi: „Ja ne mogu da zaspim, pa kako ti možeš da spavaš? To je nerazumno! Ti spavaš tako čvrstim snom, je li to zato što nemaš nikakav osećaj bremena u vršenju svoje dužnosti? Moram to da prijavim crkvenom starešini, višnjem!” Zar ovo nije izvrnuta argumentacija? (Jeste.) Ne šalim se, upravo ovako govore oni koji nemaju ljudskost i koji ne znaju šta je tačno a šta netačno. Zašto kažem da on nije znao šta je tačno a šta netačno? On Mi je sâm to prijavio. Kad sam čuo šta je rekao, pomislio sam: „Ima nečeg čudnog u onome što ovaj čovek govori; to nije zdrav razum! To nije nešto što bi rekao neko ko ima ljudskost. On uopšte nije mlad i u Boga veruje više od deset godina, a ipak ne zna da li je to što govori tačno ili netačno; čak smatra da je zdravorazumski da tu osobu prijavi. Taj čovek ne samo da nije u stanju da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno – on čak ni ne zna šta je tačno a šta netačno. Nimalo ne valja.” Da vam je on sâm ovu stvar izložio, vi možda zaista ne biste bili u stanju da je raspoznate, a neki od vas bi možda naseli na to što je on rekao, verujući da je njegova argumentacija tačna. Sada, kad sam vam to opisao na ovaj način, možete li da zaključite da li je to tačno ili nije? (Možemo.) Zar takvi ljudi nisu izopačeni i apsurdni? (Jesu.) Ne znaju da li je to što kažu tačno ili netačno, a ipak to govore. Netačne izjave, misli i gledišta očito smatraju pozitivnim mislima i gledištima koje treba da izraze i prenesu. To nije poznavanje onoga šta je tačno a šta netačno. Oni se ne pretvaraju da ne znaju, niti ove reči koriste kako bi ljude zaluđivali, kako bi decu zavarali – očito je da ne znaju šta je tačno a šta netačno. Zato kažem da nemaju ljudskost. Čak ni u tako osnovnoj stvari oni ne mogu tačno da razlikuju od netačnog – da li imaju pravi razum? Mogu li i dalje da budu čestiti ljudi? Netačne stvari saopštavaju kao da su tačne, što je isto kao da za crno kažu da je belo. Mogu li u svojim postupcima da i dalje budu čestiti? Mogu li pravično da se ophode prema ljudima? Ne mogu pravično da se ophode prema ljudima, pa zar onda ljude ne povređuju? (Da.) Je li to dobrota? (Nije.) Oni možda ne žele da budu zli ljudi i ujedno bi želeli da prema drugima budu prijateljski nastrojeni, međutim, ne znaju čak ni šta je tačno a šta netačno, ne mogu ni crno da razlikuju od belog, pa kako bi prema drugima mogli da budu prijateljski nastrojeni? To im je nedostižno. Samo kad ima zdravu savest i razum, kad ima sposobnost raspoznavanja i u stanju je da bira ispravna načela primene, čovek može da bude dobar. Ako kažeš da si čestit i dobar, gde su ispoljavanja toga? Ako ti ne znaš čak ni šta je tačno a šta netačno, kako možeš da budeš čestit i dobar? Ne zavaravaj se! Je li tako? To nazivamo obmanjivanjem sebe i obmanjivanjem drugih. Osim toga, takvi se ljudi naročito dive sebi, smatrajući da im je karakter čestit, da su dobri i da se ne plaše autoriteta, da kad god vide da je neko uradio nešto pogrešno, oni mogu odmah da ga kritikuju. Koja ti je osnova za takvu kritiku? Ako tog čoveka kritikuješ na osnovu sopstvenih netačnih misli i gledišta, na kraju ćeš dobre ljude mučiti, izvrćući istina-načela Božje kuće. Zar to nije zaluđivanje ljudi? Ako u crkvi takav čovek drži vlast, to znači da Sotona ima vlast. Ako Sotona ima vlast, da li većina ljudi ima koristi ili oni pate? (Oni pate.) Većina ljudi će biti ozbiljno povređena i neće moći da žive.

Sve teme o kojima razgovaramo odnose se na neka uobičajena ispoljavanja u ljudskom svakodnevnom životu. Kako se osećate nakon što čujete razgovor o ovim temama? Imaju li ove teme ikakve veze sa istinom? Jeste li voljni da slušate? (Jesmo.) Da li je ovo samo ogovaranje? Znači li ovo govoriti loše o ljudima iza njihovih leđa? (Ne, to ima za cilj da nam pomogne da naučimo kako da raspoznajemo ljude.) Sada kad ste čuli ove besede, da li ste u stanju da raspoznajete ljude? (U odnosu na ranije, osećam da ljude mogu malo bolje da raspoznajem.) Sada bi trebalo da ljude donekle možete da raspoznajete. Sada kada sam na ovaj način besedio o istini i razmatrao primere, ako i dalje ne možete da raspoznate ljude, onda vam je kov previše loš i istina vam je nedostižna. Naravno, sasvim sigurno postoje takvi ljudi. Koliko god da slušaju, oni to ne shvataju, pa čak razmišljaju: „Sve to o čemu Ti govoriš jesu stvari iz svakodnevnog života – neću da slušam! Želim da slušam duboke istine trećeg neba. To o čemu Ti besediš nije istina, sve je to samo ogovaranje. Neću da slušam!” Ako zaista ne želiš da slušaš, ne moraš. Međutim, sve teme o kojima razgovaramo su neophodne. Svako ko unutar njih može da shvati istinu moći će da raspozna ljude. Ako zaista možeš da shvatiš, onda si blagosloven čovek. Ako, ma koliko slušao, ne možeš da shvatiš i, što više slušaš, postaješ sve smeteniji i sve više te boli glava, onda to ispoljavanje za tebe nije dobar znak niti je dobar nagoveštaj.

Upravo smo govorili o karakteristici u ljudskosti koja se odnosi na poznavanje toga šta je tačno a šta netačno. Postoje brojna različita ispoljavanja da ljudi ne znaju šta je tačno a šta netačno. Kad bi ljudi znali šta je tačno a šta netačno, to bi bilo dobro i ne bi bilo potrebe da o ovoj temi razgovaramo. Međutim, mnogi ljudi ne znaju šta je tačno a šta netačno, pa je korisno navesti neke primere da bismo raspoznali zašto ovaj tip čoveka ne zna šta je tačno a šta netačno, zašto ne može da raspozna stvari koje su tako očito tačne ili netačne. Taj tip čoveka je zapravo u stanju da izgovori tako apsurdne reči i da uradi tako besmislene stvari – o čemu se tu zapravo radi? O tome je korisno besediti i to raspoznati. Poznavanje toga šta je tačno a šta netačno jeste uslov koji bi čovekova ljudskost trebalo da poseduje. Nepoznavanje toga šta je tačno a šta netačno predstavlja nešto što ne bi trebalo da se javlja kod čoveka. Ako čovek zaista ne zna šta je tačno a šta netačno, onda je to prava šteta; to znači da je on lišen uslova koje bi čovek trebalo da ima. Upravo smo razgovarali o nekim konkretnim primerima i ispoljavanjima, a u slučaju nekih ljudi zaista je očigledno da ne znaju šta je tačno a šta netačno. Ako neko ljudima govori samo neke nerazumne, provokativne stvari ili neke lažne reči, ili ljudima izražava nekakvu izvrnutu argumentaciju, to se ne mora konkretno pominjati radi razgovora u zajedništvu i raspoznavanja, jer su ta ispoljavanja usmerena na obične iskvarene ljude. Međutim, ispoljavanje nekih ljudi da ne znaju šta je tačno a šta netačno usmereno je na Boga, na istinu i na pozitivne stvari. Kad je reč o ovom tipu čoveka koji ne zna šta je tačno a šta netačno, ako ne navedem neke primere da o njima besedim, možda niko i dalje neće biti u stanju da to raspozna i neće prozreti suštinu i ozbiljnost te vrste problema. Zato je neophodno da o tome govorim. Mnoge stvari su se dogodile – ako se one odnose na istinu, Ja moram da kažem istinu kakva jeste, navodeći ove negativne primere kako bih ljudima pomogao da shvate istinu i steknu sposobnost raspoznavanja, te da ujedno svima dozvolim da iz tih primera izvuku pouke. Ako se neka stvar tiče određene osobe, oni koji su time obuhvaćeni ne treba da se osećaju posramljeno. Ako se sad osećaš posramljeno, u tom slučaju nije ni trebalo da tada uradiš te stvari. U kojoj meri je ozbiljno to što neki ljudi ne znaju šta je tačno a šta netačno? Stvari koje oni rade – koje nastaju iz nepoznavanja toga šta je tačno a šta netačno, i koje su po prirodi veoma ozbiljne – nisu usmerene ni na jednu osobu, već na Mene. Sa većinom ljudi u crkvi nisam blizak i ne poznajem ih i postoje neke starešine i delatnici koje sam sreo samo jedanput ili dvaput, ali s ljudima retko razgovaram prisno jedan na jedan i licem u lice, zato što nemam mnogo slobodnog vremena. Među tim ljudima, sa nekima mogu sasvim dobro da se slažem, ali je sa nekima nemoguće komunicirati. Zašto je to tako? Pogledajmo u nastavku nekoliko primera.

Jedne jeseni, krompir uzgajan na poljoprivrednom gazdinstvu je ubran i osoba odgovorna za kuvanje je otišla na to gazdinstvo i donela korpu tog krompira. Krompiri na vrhu su izgledali otprilike veličine pesnice, što je bilo prihvatljivo. Međutim, svi oni ispod bili su mali, a neki su čak bili i truli. Bio sam zapanjen. „Kako su mogli da nam daju takav krompir? Zar takav krompir ne bi trebalo koristiti kao stočnu hranu? Da li ga je osoba na poljoprivrednom gazdinstvu greškom spakovala?” Da je to zaista bila greška, zašto bi krompir na vrhu bio dobar i normalan, a onaj ispod sitan ili truo? Ovaj događaj je na Mene ostavio dubok utisak. Gledano spolja, osoba koja je spakovala taj krompir nije bila razroka i izgledala je obično. Tog čoveka sam video nekoliko puta i s njim sam razmenio nekoliko reči, ali među nama nije bilo prave interakcije. Mogao bih gotovo reći da ga ne poznajem, tako da nema reči ni o kakvoj kritici, prekorima ili o orezivanju. Pa, zašto bi se taj čovek tako ophodio prema Meni, dajući mi tako sitne i trule krompire? Ako nije znao da su oni za Mene, zašto bi onaj dobar stavio na vrh, a onaj truo odozdo? Očito je to znao. Dakle, znajući da je krompir za Mene, zašto bi ipak stavio onaj koji je bio truo? Da li je u tom trenutku bio u nekom bunilu? Ili je đavo upravljao njegovim rukama? Ili ga je zaposeo neki zli duh? To baš i nije verovatno. Da ga je zaista zaposeo neki zli duh, on bi postao mentalno poremećen i naprosto Mi ne bi poslao krompir. Dakle, ako ga nije zaposeo zli duh, zašto bi taj čovek koji je delovao prilično normalno učinio nešto takvo? Zar nije znao da je to što radi čin obmane? Da je u svom srcu prema Meni gajio mržnju, onda je trebalo da napusti Božju kuću umesto da ovde izvršava svoju dužnost. Osim toga, da je prema Meni zaista gajio mržnju, koji bi bio razlog za to? S kojim bi Me razlogom mrzeo? Posmatramo li to u smislu ljudskosti, kao prvo, Ja sam njega video svega nekoliko puta; nisam znao kakav je on. Kao drugo, s njim nikada nisam imao nikakav pravi kontakt niti smo imali zajednička posla. Znao sam samo to da on obrađuje zemlju. Pa, zašto se onda prema Meni tako ponašao? Postoji samo jedna mogućnost: takvu bi stvar mogao da uradi samo ako je imao veoma snažne predstave o Meni i velike predrasude o Meni, ili ako ga je neko podstakao. Da takav čovek može da učini takvu stvar, da sebe može da natera da je učini – zar vam se to ne čini nezamislivim? Čak i da imaš posla sa običnom osobom, da li bi sebe mogao da nateraš da takvo nešto učiniš? Čak i da imaš svoju samoposlugu, ti ne bi mogao ljude da varaš i obmanjuješ; da bi zadržao svoje mušterije, morao bi da budeš pouzdan i da ne sabotiraš sopstveni put. I ne samo to, ti sada izvršavaš svoju dužnost, pa, da nešto takvo učiniš, posebno Meni – recite Mi, ima li za to opravdanja? (Nema.) Kakva je onda priroda takvog čoveka? Da li je on znao šta je tačno a šta netačno kad je to uradio? On nije imao nikakvu svest. Da je zaista imao svest, kad bi mu palo na pamet da uzme truo krompir, on bi pomislio: „Ne, ne mogu da uzmem truli krompir, moram da uzmem onaj dobar. Zar svi ne bi trebalo da jedu dobru hranu?” A da i ne pominjemo to da je taj krompir bio predviđen da ga Ja pojedem – ta pomisao da uzme truo krompir nije trebalo ni da mu padne na pamet, a kamoli da je sprovede u delo. Dakle, zar odgovor nije sasvim jasan? Zašto je on bio u stanju da to uradi? Zato što, bez obzira na to jesu li takvi ljudi reinkarnirani iz đavola ili iz zveri, oni u svojoj ljudskosti ne shvataju šta je tačno a šta netačno. U njihovoj ljudskosti ne postoji ništa što bi im pomoglo da razlikuju ispravne postupke i misli od onih koji to nisu ili da provere koje su radnje i misli ispravne a koje su neispravne. Ako nisu reinkarnirani iz životinja ili đavola, onda su oni hodajući leševi. U tom slučaju, koji je smisao da takav čovek veruje u Boga? On kaže: „Ja verujem u boga. Ti si samo čovek, šta mi možeš?” Ima li u ovim rečima ikakve racionalnosti? Da li je ovo istinska vera u Boga? Da li je ovakvo ophođenje prema Bogu usklađeno s Božjim namerama? Bog takvu veru ne želi. Možda će taj čovek reći i ovo: „Nije na tebi da kažeš da li me bog želi ili me ne želi!” Ja mu kažem: „To što govoriš nije tačno. Ako su reči koje izgovaram Božje reči, onda postoji problem u tome što se prema Meni ovako ophodiš. Tvoj ishod je određen Božjim rečima.” On kaže: „Otići ću na treće nebo i prijaviću te!” Ja kažem: „Ako zaista možeš da odeš na treće nebo, onda što pre to učini.” Kažite Mi, zar takvi ljudi nisu zastrašujući? Ko bi i dalje bio voljan da se druži s takvom osobom? Da zasad ne ulazimo u to na koga je on ciljao. Da on nije ciljao na Mene, već na čoveka, da li bi njegovi postupci bili usklađeni s merilom savesti? (Ne bi.) Kakav je problem to što je on bio u stanju da Mi takvu stvar uradi? Pošto je bio u stanju da takvu stvar uradi čak i Meni, da li bi to mogao da uradi i nekoj običnoj osobi? Kako tu stvar treba procenjivati? Bio sam zaista zapanjen da je ovaj čovek mogao da uradi takvo nešto. Zašto je to mogao da uradi? Da je to učinio nekoj običnoj osobi, i tada bih za njega imao karakterizaciju. To što je uradio bilo je pogrešno. Ne radi se o tome da je to ispravno raditi drugima a da je neispravno uraditi Meni – takva izjava nije pravična i ne stoji. Ako je to mogao da uradi Meni, onda to može da uradi i drugima, bilo kome. Koji je razlog za ovo? O tome vredi duboko razmisliti. On je rekao da veruje u Boga i da je pripadnik Božje kuće, pa zašto je prema Meni i dalje mogao da se tako ophodi? Kako je mogao da uradi tako nisku stvar? Kako je mogao da uradi nešto tako neshvatljivo? Sebe je smatrao izrazito dobrim, pa kako je onda mogao da drugima dâ truo krompir da ga pojedu? Zašto ga on sâm nije pojeo? Taj truo krompir, sitan krompir i nesazreli krompir je za ishranu životinja, pa zašto ga je dao ljudima za jelo? Čak i da tog čoveka ne procenjujem prema istini, već samo sa moralne tačke gledišta, njegovi postupci nisu bili prihvatljivi i stoga kažem da je on nečovek. Da li je ova karakterizacija tačna? Da li je pravična? (Tačna je i pravična.) Učinio je tako očigledno pogrešnu stvar, a toga ipak nije bio svestan, pa se čak osećao opušteno i u svom srcu nije osećao ni trunčicu samoprekora. Zašto je to tako? On nije imao savest, nije imao čak ni dušu; poput đavola ili zveri, nije imao nikakvu svest. Nije bio čovek, pa nije imao savest. Nije znao šta je tačno a šta netačno i, ma koliko da je ozbiljnu grešku počinio, uvek je smatrao da su njegovi postupci savršeno opravdani i nikad svoje greške nije priznavao, već je uporno nastavljao da se ponaša isto. Kad su ga drugi ljudi okarakterisali, govoreći da je to što je uradio pogrešno, on je i dalje mislio da je sasvim u pravu i osećao je da mu se nanosi nepravda. Ja kažem da ti se uopšte ne nanosi nepravda. Niko te, bez ikakvog uvida u činjenice, ne osuđuje niti te karakteriše kao osobu bez ljudskosti. Naprotiv, uz tako ozbiljne činjenice koje svi mogu da vide, ko bi i dalje mogao da kaže da imaš ljudskost? Uz ove činjenice kao dokaz, to niko ne bi mogao da porekne. Voleo bih da kažem da imaš ljudskost, da si dobar i čestit, ali je priroda onoga što si učinio previše podla; ista je kao i priroda Sotone koji ismeva Boga, to je izvrtanje crnog u belo, baš kao što je Sotona učinio pokazujući bogatstvo i slavu sveta i govoreći Mu: „Sve ću ti ovo dati ako padneš preda mnom i pokloniš mi se.” Sve na svetu i sve stvari stvorio je Bog. Bog je stvorio sve što postoji i sve drugo; u svemu tome treba Bog da uživa, a ne ti, ti za to nisi podoban. Ono u čemu uživaš darovano ti je od Boga. Treba ti da obožavaš Boga, a ne da Bog obožava tebe. Taj čovek nije shvatao čak ni tako očigledan i jednostavan koncept, pa je još mislio da Ja moram da procenjujem njegovo raspoloženje i da proveravam da li se on oseća srećno ili nesrećno samo da bih dobio nekoliko krompira. Da je bio loše raspoložen, on bi Mi dao nekoliko trulih krompira, kao da ima posla s nekim prosjakom. Trebalo je da trpim da Me maltretira – da li je to moguće? Da li bih to mogao da podnesem? (Ne.) Kako prema takvoj osobi treba postupiti? (Treba je odmah odstraniti.) S takvom osobom treba postupati prema upravnoj odluci. A ovo zaista nije jedini incident te vrste. Neki kažu: „Postoje li još ozbiljniji incidenti od ovog?” Naravno da postoje, zašto bih inače govorio da se ljudi međusobno razlikuju? Kad bi svako ko veruje u Boga mogao Boga da obožava, tad ne bi bilo potrebe da se svako razvrstava prema svojoj vrsti. Budući da mnogi ljudi ne veruju u Boga iskreno, i budući da postoje zli ljudi i smetenjaci koji ometaju rad crkve, koji su u stanju da učine svako moguće loše delo, kako se crkveni rad bliži svom kraju, svi oni bivaju otkriveni i razvrstani prema svojoj vrsti.

Hajde da porazgovaramo o još jednom primeru. Kukuruz na poljoprivrednom gazdinstvu je sazreo i jedan čovek je želeo da Mi ga donese. Jedna osoba u njegovoj blizini mu je rekla: „Po tom kukuruzu su gazili pacovi, nemoj da ga uzimaš!” Taj čovek je o tome razmislio, pa je rekao: „Pa šta ako su po njemu gazili pacovi? Zar i dalje ne može da se jede? U redu je ako ga odnesem!” On je jasno znao da su po tom kukuruzu gazili pacovi i da on nije prikladan za ljudsku ishranu, ali je bio uporan u tome da Mi ga donese. Koja je priroda ovoga? Ima li takav čovek ljudskost? (Nema.) Pa, kakav je onda to čovek? (Nije čovek, nego đavo.) Recite Mi, da li bi se on složio s tim da se kukuruz po kome su gazili pacovi dâ njegovim roditeljima ili detetu da ga pojedu? (Ne bi.) Zašto ne bi? (Znao je da nije čist i da bi za njihovo zdravlje bilo loše da ga pojedu. Ne bi bio spreman da svojoj porodici dozvoli da ga jede.) Znao je da ne može da ga dâ svojoj porodici, ali je bio uporan da ga Meni donese i drugi nisu mogli da ga spreče. Dakle, je li on znao da li je to ispravno ili pogrešno? (Nije znao.) U stvari, on je u svom srcu znao da ovo nije ispravno. Pa, zašto je i dalje želeo da Mi donese kukuruz? Jesam li mu Ja neprijatelj? Jesam li ga mučio ili ga povredio? Ne, nisam učinio ništa od toga. Nisam ga poznavao, a on je, ipak, bio uporan u tome da Mi donese kukuruz po kome su gazili pacovi. Recite Mi, koja je priroda ovoga? Ovo je zapravo nešto što je učinio neko ko veruje u Boga. To ti zaista otvara oči i proširuje vidike, povećava ti sposobnost raspoznavanja i navodi te da vidiš da bizarnostima zaista nema kraja u ovom ogromnom svetu. Recite Mi, kad je taj kukuruz spremio za Mene, da li je u svom srcu imao ikakvu svest? Da li je znao da to što radi nije ispravno, da je trebalo da donese neki dobar kukuruz, makar onaj kukuruz po kome nisu gazili pacovi? Da li je tako razmišljao? (Nije imao svest o tome.) Kad su u pitanju takve stvari, on o njima nije imao svest. Da je tako zaražen kukuruz donet njegovoj majci ili detetu, on bi imao tu svest. On nije imao svest o savesti koju bi ljudskost trebalo da ima, pa da li je imao ljudskost? Kakvo je stvorenje on bio? (Nije bio čovek.) Vidiš, u svojoj veri u Boga, on je izvršavao svoju dužnost, patio je i plaćao cenu, mogao je da obavlja fizički posao i takođe je prisustvovao okupljanjima i čitao je Božje reči, pa zašto je prema Meni bio tako neprijateljski nastrojen? Zašto sam mu Ja bio tako odbojan? S njim nisam nikada razmenio više od nekoliko reči, pa, na koji način sam ga onda uvredio? Neki od ljudi s kojima dolazim u kontakt su prilično dobri i prema Meni su sasvim prijateljski nastrojeni. Nisu svi poput njega. Međutim, Ja njega nisam uvredio, niti sam ga povredio, pa zašto Me je toliko mrzeo? U svom srcu imate odgovor na ovo pitanje. On nije mrzeo samo Mene; prema svima se ovako ophodi. On je upravo takvo stvorenje. Da je trebalo da vodi neko poslovanje, on bi sasvim sigurno varao i obmanjivao i učinio bi svakakva loša dela. U svojim interakcijama s ljudima, on nema nikakve granice savesti i nikakva načela; srce mu je obuzeto tim mračnim stvarima. Sasvim je očito da su to bili njegov dosledan metod i načelo u postupanju s ljudima; to su bili njegovo sredstvo i način rešavanja stvari. Neki ljudi kažu: „Činjenica da je to mogao da uradi znači da se prema Bogu nije ophodio kao da je Bog.” Da li je ova izjava tačna? (Nije.) Zašto je netačna? Čak i da si se prema Meni ophodio kao prema običnoj osobi, nije trebalo to da Mi učiniš. Čak i da si se pridržavao samo moralnih načela, nije trebalo to da uradiš. Ako su preko hrane zaista gazili pacovi ili ju je grizla neka životinja i u njoj ima bakterija, ona ne može da se prodaje čak ni u samoposluzi. Šta ako je neko pojede i nešto mu se dogodi? Bez obzira na to da li drugi za to znaju ili ne, to bi ti pritiskalo savest. Budući da za to znaš, ne bi trebalo da dozvoliš da je ljudi jedu. To se odnosi na nečiju prirodu i odnosi se na načela sopstvenog vladanja. Ti ne poseduješ čak ni najosnovnija moralna merila za lično vladanje, a ipak misliš da si čovek. Uopšte nisi čovek. Čak i zver zna da treba da zaštiti sve one koji je hrane i odgajaju. Uzmimo za primer psa – ako ga uvek hraniš, on će biti dobar prema tebi. Ako u tvoju kuću dođe neki stranac i želi nešto da uzme, pas će ga zaustaviti i štitiće te na svakom koraku. Čak i pas može da bude odan svom gospodaru i da ga zaštiti, pa kako je moguće da ta osoba nije uspela da dostigne taj nivo? Zar nije gora od psa? (Jeste.) Ako kažete da je on đavo, on bi zaista mogao da odbije da to prihvati. Stoga, recimo to sada objektivno: takav čovek nema ljudskost, jer je učinio takvu apsurdnu stvar, takvu moralno iskvarenu stvar, a ipak nema svest o savesti, i zbog toga ujedno nikad ne zažali i ne oseća se uznemireno. Čak i ako neko ovako postupa prema običnoj osobi, on treba da ima svest o savesti, u sebi treba da oseća uznemirenost i treba da zna da to što je uradio nije ispravno i da treba da prestane. To je još i više slučaj kad je reč o tome da se on ovako ophodi prema Meni, za šta ima još i manje opravdanja. Ja, naravno, nisam bio povređen zato što se on tako ophodio prema Meni. Moje srce nije tako lako povrediti. Radi se samo o tome da sam video da je načelo prema kome je on rešavao stvari previše ogavno. Ne samo da to nije ispunjavalo merilo savesti, već je ujedno bilo previše nisko i odvratno. Taj čovek apsolutno nije imao ljudskost! Počinio je tako pogrešan čin na tako otvoren način, opravdavajući sebe, i niko nije mogao da ga zaustavi. Svojom izjavom da on nema nikakvu ljudskost Ja mu ne nanosim nikakvu nepravdu, jer je to upravo takav postupak – postupak lišen ljudskosti – koji čine oni koji su bez ljudskosti. Sve to je sasvim u skladu s njegovom suštinom i s njegovim identitetom. Ako neko stvari radi kako treba i ima ljudskost i savest, za njega reći da nema ljudskost isto je kao da mu se nanosi nepravda. Ali ako zaista preduzima radnje koje su lišene ljudskosti, onda reći to da on nema ljudskost u velikoj meri odgovara njegovoj suštini. Time što mu se to kaže ne nanosi mu se nepravda, zar ne? (Tako je.) Kad Me čuju da izgovaram ove reči, neki ljudi dobijaju razne ideje i kažu: „Ti uvek govoriš o ovim stvarima, pa zbog toga gubimo obraz. Ima li neko da ne greši?” Da li je u redu razmišljati na ovaj način? (Nije.) Svi greše, ali se, po svojoj prirodi, te greške zaista razlikuju. Mnoge greške se odnose na probleme s ljudskošću, a brojne greške imaju veze sa priroda-suštinom neke osobe. Neke su greške samo ispoljavanja iskvarene naravi određene osobe i ne znače da u suštini te osobe postoji problem.

Hajde da porazgovaramo o još jednom primeru. Jednoga dana otišao sam na poljoprivredno gazdinstvo i sticajem okolnosti tamošnji ljudi su brali kruške. Neko Mi je doneo nekoliko krušaka. Ovlaš sam primetio da su te kruške prilično zelene i da nisu sasvim sazrele, ali sam zapazio da je čovek koji ih je brao u ruci držao svetložutu krušku i jeo je, govoreći za to vreme: „Tako je slatka. Ova kruška je ukusna!” On je zadržao one sazrele da bi ih pojeo, a one koje je ubrao za Mene sve su bile praktično nezrele. Na stranu to da li su kruške bile zrele ili nisu, taj čovek koji je brao kruške nije bio glup. Svaki dan je provodio pored tog drveća s kruškama i znao je koji su plodovi zreli, a koji nisu. Sticajem okolnosti Ja sam tamo otišao, a on je ubrao nekoliko nezrelih krušaka s drveta i dao Mi ih je. Ja zapravo ne volim da jedem sirovo voće niti voće koje je po prirodi rashlađujuće, a posebno ne mogu da jedem nezrelo voće, jer Mi to izaziva tegobe u želucu. Međutim, on Mi je dao nezrele kruške, pri čemu je on sâm izvadio zrelu krušku i zagrizao je. Ovaj događaj je na Mene ostavio dubok utisak. Znao sam da taj čovek može da razlikuje nezrele i zrele kruške. Pretpostavljao je da su drugi ljudi glupi i da to ne mogu da razlikuju, pa je pomislio: „Od mene je dovoljno dobro što ti dajem i nezrelu krušku. Dajem ti ih čak nekoliko. Ti ne znaš da li su te kruške zrele ili nisu, nemaš to znanje! Istinu možda propovedaš jasno i logično, ali zasigurno i dalje misliš da sam ja dobar i da se prema tebi lepo ophodim nakon što sam za tebe ubrao mnogo nezrelih krušaka.” Čovek koji je to uradio misli da su drugi ljudi glupi, a naročito da sam Ja glup. Da li je u njegovom srcu bilo ikakve svesti kad je učinio ovu glupost? (Nije.) Nije imao nikakvu svest. Mislio je da je druge obmanuo i da je izrazito pametan. Da li je bio pametan? (Nije.) Da je zaista bio pametan, kako bi mogao da uradi tu krajnje glupu stvar i da i dalje nema nikakvu svest? To je bio dokaz da on nije pametan, već da je umesto toga sitničav. Ubrao je nezrele kruške i dao ih Meni da ih pojedem, dok je on sâm u ruci držao zrelu krušku i jeo je. Zar taj postupak ne deluje smešno? Prešao sam preko toga, ali je to što je on uradio na Mene ostavilo dubok utisak. Činjenica da je taj čovek to mogao Meni da uradi – zar priroda toga nije veoma ozbiljna? U smislu njegovog gledišta, načela za rešavanje stvari i pristupa ovoj stvari, kakva mu je bila ljudskost? Da li je znao da to što radi nije ispravno, da postupati s ljudima na ovaj način nije ispravno? (Nije to znao.) Mislio je da je vrlo pametan. „Vidiš li koliko sam pametan, dao sam ti nezrele kruške, a ti to čak ni ne znaš! Sve zrele kruške sam zadržao za sebe i nećeš pojesti ni jednu jedinu koja je zrela! Budeš li ponovo došao, svejedno ti neću ubrati one zrele, već ću ti dati nezrele kruške!” I samo branje krušaka ga je otkrilo. Da li je ovaj čovek ništarija? (Jeste.) On je ništarija i ne zna šta je ispravno a šta pogrešno. Recite Mi, kakva je ovo ljudskost? Prema Mom mišljenju, ovaj čovek je zver i samo ima izgled čoveka, dok u stvarnosti nije dostojan da se naziva čovekom. To što je uradio i ta greška koju je napravio bili su krajnje jadni, ništa bolji od onoga što bi neka životinja uradila. Ljudi uvek govore kako su ljudi životinje višeg ranga, međutim, kako Ja to vidim, mnogi ljudi su čak i gori od životinja! I samo na osnovu onoga što je on učinio, na osnovu načela i pristupa u njegovim postupcima, povrh toga što nema ljudskost, on nije odan čak ni kao pas koji čuva svog gospodara. Kod kuće imamo pasa. Jednom prilikom on je jeo svinjsko uho, a Ja sam ga zadirkivao govoreći: „Zaista uživaš u tome, zar ne? Zašto i Meni ne daš zalogaj?” On je ispustio svinjsko uho i odgurnuo ga je prema Meni, kao da govori: „Izvoli.” Za psa su meso i kosti najveće poslastice. Čak i da njegovo rođeno štene to poželi, pas mu ne bi dao svinjsko uho da pojede, a Ja sam rekao da želim da ga pojedem i pas Mi ga je odmah dao. Vidiš, kad poseduješ psa, na osnovu toga vidiš zašto su psi divni. Ti o njemu brineš, prema njemu se lepo ophodiš i ti si mu porodica. Zatražiš li od njega najbolju stvar koju ima, on će ti je dati. Privržen ti je. Ljudi nisu u stanju da budu takvi – pa, kako su onda životinje višeg ranga? Đavoli kažu da su ljudi životinje višeg ranga. To su čista laž, izvrnuta argumentacija i jeres. Ako čovek nema ljudskosti, živeći u ovom sotonskom svetu, on može da učini svako moguće loše delo – može da bude loš, nizak, ružan i ogavan do krajnjih granica. Ako nema funkciju savesti i ne zna šta je ispravno a šta pogrešno, može da učini svako moguće loše delo i dopusti da mu svakakve pogrešne reči, izvrnuta argumentacija i jeresi pređu preko usta. Ljudi su užasniji od životinja. Životinje zapravo nisu užasne; krajnje su jednostavne, sasvim čiste i veoma neposredne. Taj mali pas kojeg imam, dok je bio mlad i jeo svinjsko uho, toliko je bio srećan kad bi Me video da bi počeo da vrti glavom i njiše repom. Znao je da Me usreći. Međutim, kad bih ga zadirkivao i tražio njegovu hranu, on Mi je ne bi davao već bi se brže-bolje sakrio i pojavio bi se tek nakon što bi je pojeo. Otkako je napunio dve ili tri godine, ponaša se drugačije, sad je razumniji. Kad zatražim nešto što on voli, on Mi to daje. Iskren je kad Mi to daje, nema nikakve zahteve prema Meni niti u odnosu na Mene ima ikakve skrivene motive. A kad Mi to ne daje, takođe je iskren, bez ikakve zlobe prema Meni. Bilo da Mi to daje ili ne, on je iskren. To su njegovi urođeni atributi i instinkti. Životinje nemaju iskvarene naravi. Ne poseduju ništa što je obradio Sotona, i sva njihova ispoljavanja su prirodna, vrlo direktna i jednostavna. Ne moraš da nagađaš njihove namere i u odnosu na njih ne moraš da budeš oprezan. Ako ti životinja nešto daje, ona ti to daje, a ako ti ne daje, u tom slučaju ti ne dâ. Ako je srećna, ona je srećna, a ako nije, onda nije. Neće dospeti pod kontrolu svojih emocija i neće prema tebi imati ikakve loše namere. Ljudi su drugačiji. Ljudi su užasni. Zaodenuti u ljudsku kožu, ako ne poseduju savest ili razum, oni ne mogu nikako da budu bolji od životinja, ali mogu da budu loši do krajnjih granica. Koliko loši mogu da budu? U toj meri loši da ćeš se osećati kao da si video živog demona, a to će dovesti do toga da to smatraš nezamislivim, to će preneraziti tvoju savest i pogodiće te duboko u srcu. Kad te stvari osetim, udahnem duboko i pomislim: „Je li to nešto što bi čovek trebalo da uradi? Kako ljudi mogu da budu toliko loši? On veruje u Boga, pa kako te stvari i dalje može da radi?” Kad izgubi svoju savest i razum, čovek može da bude loš do krajnjih granica. Ne samo da bude loš u meri u kojoj je to sada, već da postane još i gori i da nastavi da postaje sve izopačeniji. To što ljudi ne znaju šta je ispravno a šta neispravno početak je izopačenosti ljudskog roda, početak posrnuća ljudskog roda.

Ako neko ne zna šta je ispravno a šta pogrešno, on nema savest niti razum, a time nema ni ljudskost i moguće je da ima demonsku prirodu. Bez obzira na to šta kasnije otkriva odnosno šta proživljava u svom životu, ukratko, on neće biti iskupljen, nikada neće biti iskupljen. Ako neko nema savest ni razum – da budemo precizniji, ako nema ljudskost – onda je on nepopravljiv i ne može da bude iskupljen. Stvari zaista tako stoje. Ukoliko ne zna čak ni to šta je ispravno a šta pogrešno, kako može da uradi išta što je usklađeno sa savešću i razumom? Bilo bi apsurdno to i sugerisati. Neki ljudi su skloni ljubomori i sukobima. Ako je u pitanju sukob s drugim ljudima, mogao bi da pomisliš da priroda toga i nije baš ozbiljna, međutim, neki ljudi ulaze u sukob sa Mnom. U koga onda ti „Božji vernici” zaista veruju? Činjenica da sa Mnom mogu da budu u sukobu čini taj problem ozbiljnim. Kad ukažem na neki njihov problem, neki ljudi to nikad ne zaboravljaju, pa kasnije razmišljaju o tome koji metod bi mogli da iskoriste kako bi Mi pronašli neku manu i osvetili se. Na primer, jednom prilikom sam nekom čoveku rekao nešto poput: „Ti uvek skuvaš previše hrane, zašto naprosto ne napraviš odgovarajuću količinu?” On je o tome razmišljao: „Kažeš da ne mogu dobro da dokučim koju količinu hrane treba da napravim. Zar time ne nagoveštavaš da nisam baš bistar, zar mi ne govoriš da ništa ne valjam? Zašto onda ti ne pripremiš obrok!” Nakon što sam Ja kuvao, pa je i tada preostalo nešto malo hrane, on naglas nije ništa rekao, ali je u sebi pomislio: „Ni ti ne umeš da skuvaš odgovarajuću količinu, zar ne? Pronašao sam priliku da ti vratim istom merom. Razotkrio si moj problem, pa ću i ja razotkriti tebe!” On je stalno pokušavao da iznađe načine da Me napadne. Neki ljudi kažu: „Da li to znači da Ti zameraš svakom onom ko Te napadne? Dakle, u redu je da drugi budu napadnuti, ali ne i Ti?” Imaju li ti ljudi pravo kad to kažu? (Ne.) Nekom drugom prilikom zamolio sam nekoga da pospremi sto, a on je rekao: „Nisam ja taj koji je napravio ovaj nered na njemu!” Kazao sam mu: „Čak i da nisi, svejedno možeš da ga pospremiš.” On je rekao: „Čak i ako ga pospremim, moram jasno da stavim do znanja da nisam ja taj koji je napravio taj nered na njemu.” Zamolio sam ga da sredi stvari u kredencu, a on je rekao: „Te stvari u njemu nisam ja kupio!” Kazao sam: „Nisi ih ti kupio, ali zar ne možeš da ih pospremiš? Zašto kad god Ja nešto kažem, tome se ne pridaje veliki značaj? Da bi mogao da ih pospremiš, ti naprosto moraš da shvatiš ko je te stvari kupio?” Da li je on znao je li to što govori ispravno ili pogrešno? On je izražavao izvrnutu argumentaciju, zar ne? (Jeste.) Rekao sam mu da izražava izvrnutu argumentaciju, ali je u svom srcu on u to ostao neuveren, smatrajući da Moj poseban status znači da ostali moraju da trpe sve ono što kažem, kao da Ja zloupotrebljavam svoj autoritet. Je li njegovo razmišljanje bilo ispravno? (Nije.) Kasnije sam video da on uopšte ne prihvata istinu i da, ma šta Ja rekao, on u svom srcu to neće prihvatiti, pa na njega više nisam gubio vreme – mogao je da radi šta poželi, a Ja bih preko toga prelazio i to mu tolerisao. Iako imam ovaj identitet i status, postoji previše ljudi koji Me ne slušaju i koji Mi se protive. Lično sam video mnogo braće i sestara koji prema Meni nemaju poštovanja. Mnogo je ljudi koji su prema Meni prkosni i na Mene ogorčeni, mnogo je ljudi koji su na Mene ljubomorni i u svom srcu Me mrze, mnogo je ljudi koji Me gledaju s visine i omalovažavaju, mnogo je ljudi koji Me iza Mojih leđa osuđuju i mnogo je ljudi koji Me javno ismevaju i rugaju Mi se. Kako sam se prema njima ophodio? Tokom više od trideset godina Svog rada ni jednoj jedinoj osobi se nisam osvetio. Nikoga nisam mrzeo, niti sam, nakon što sam preuzeo Svoj status, ikoga mučio zbog činjenice da prema Meni nije imao poštovanja sve dok Moj identitet nije javno otkriven. Ni jedan jedini put nisam uradio takvo nešto. Štaviše, ti ljudi su Meni učinili neke grube ili štetne stvari, a Ja ih nikad nisam pozvao na odgovornost. Međutim, o ovakvim problemima moram da besedim povezujući ih s istinom kako bih svima pomogao da steknu sposobnost raspoznavanja – to je za sve korisno. Ipak, u vezi sa stvarima koje su ti ljudi uradili, mnogi ljudi nemaju sposobnost raspoznavanja. Oni te stvari ne shvataju ozbiljno, kao da one nisu vredne pomena. Zar to nije problem? Dakle, o takvim stvarima je i te kako potrebno besediti kako bi se na taj način svima pomoglo da steknu sposobnost raspoznavanja. Pošto kažeš da veruješ u Boga, prema tebi se ophodim kao da si vernik. Postavljam ti zahteve na osnovu dužnosti koju izvršavaš, pa zar to ne bi trebalo da uradiš? Zar ne bi trebalo da imaš pokornost? (Da.) Ja imam ovaj identitet i s pozicije ovog identiteta i statusa ti postavljam zahteve, pa prema onome što ti kažem treba da se odnosiš sa stavom stvorenog bića. Ti izvršavaš svoju dužnost; ne bi trebalo da daješ nikakve druge primedbe, ne bi trebalo da izražavaš izvrnutu argumentaciju i ne bi trebalo da Mi protivrečiš. To je minimum racionalnosti i ispoljavanja ljudskosti koje kao stvoreno biće treba da imaš. Ali tom čoveku ne samo da je nedostajao takav stav, nego je i koristio izvrnutu argumentaciju. Da li je on znao šta je ispravno a šta pogrešno? Nije. Ljudi koji ne znaju šta je ispravno a šta pogrešno su lišeni ljudskosti, zar ne? (Tako je.) Može se sa sigurnošću reći da oni nemaju ljudskost. Ako obična osoba od tebe zatraži da pospremiš sto i da središ kredenac, a ti to ne želiš da uradiš ili smatraš da je ta druga osoba obična osoba i da nema prava da od tebe traži da to uradiš, u tom slučaju možeš da izabereš da to ne uradiš. Međutim, te dve stvari koje si pomenuo, „Nisam ja taj koji je napravio ovaj nered na njemu!” i „Nisam ja kupio te stvari u kredencu!” – da li je to nešto što bi rekao čovek sa savešću i razumom? Zar to nije krajnje nerazumno? (Jeste.) Kad ti se ovako obrati obična osoba, ti se ponašaš prkosno, međutim, sad ti se Ja obraćam, a ti se i dalje usuđuješ da sa Mnom koristiš izvrnutu argumentaciju i da sebe braniš prividnom logikom. Šta činjenica da možeš da koristiš ovakvu izvrnutu argumentaciju govori o tvom karakteru? Rekao si: „Nisam ja taj koji je napravio ovaj nered na njemu!”, što znači: „Onaj ko je na stolu napravio ovaj nered treba i da ga pospremi; bilo kako bilo, ja to neću uraditi!” Odbio si da uradiš zadatak koji je trebalo da uradiš, pa si još koristio i izvrnutu argumentaciju. Da li je ovo način na koji čovek s normalnom ljudskošću treba da obavlja stvari? Ako je ovaj zadatak ono što treba da uradiš, zar ne bi trebalo da to ne govoriš? Zar to što si u stanju da to kažeš ne znači da ne znaš šta je ispravno a šta pogrešno? Ne bi li to odbio i kako tu stvar ne bi uradio, čak si iskaljivao sopstveni bes, govoreći kako nisi ti napravio taj nered, niti si ti taj koji je kupio te stvari, pa nećeš to ni da pospremaš. Smišljao si izgovore i koristio si izvrnutu argumentaciju da izbegneš da to uradiš. Nije li tvoje rezonovanje previše izvrnuto? Dopustio si da takva izvrnuta argumentacija pređe preko tvojih usta i to si učinio s drskom samouverenošću, pa čak i sa ohološću. Takav čovek ne zna šta je ispravno a šta pogrešno, zar ne? On nema ljudskost, zar ne? (Nema je.) Ja te nisam takvim okarakterisao zato što imam ovaj identitet i status i zato što si Mene napao. Čak i da si odbio i pokušao da se svađaš kad je neko drugi od tebe tražio da to uradiš, Ja bih te, kao posmatrač, i dalje procenio na ovaj način, zato što to što si rekao nije u skladu sa ljudskošću, nije ispravno, to je izvrnuta argumentacija, jeres je i laž. Ti to nisi smatrao pogrešnim, već si čak smatrao da je to zdravo rezonovanje; to je dovoljno da pokaže šta se nalazi unutar tvoje ljudskosti. Baš u tom trenutku ti to nisi mogao da zadržiš u sebi, nego ti je izletelo. To je prirodno ispoljavanje, a prirodno ispoljavanje odražava čovekovu ljudskost i suštinu. Zašto kažem da odražava čovekovu suštinu? To što gajiš takve misli i takva gledišta nije nešto privremeno, i takve misli i takva gledišta nisu bili izazvani nečim što sam Ja rekao; naprotiv, te misli i ta gledišta jesu nešto o čemu već dugo razmišljaš, danima i mesecima – povrh toga, budući da ti se neke stvari nisu dopale, stvorio si predstave, srce ti buja od nezadovoljstva i prkosa. Na trenutak si izgubio kontrolu i sadržaj tvog srca je bio razotkriven. Šta je bilo razotkriveno? To da nemaš savest i razum i da ti je ljudskost previše zla, previše zastrašujuća. Ako biste od gorepomenutog čoveka zatražili da prihvati istinu, on to ne bi mogao da učini. Ako biste od njega zatražili da spozna svoje iskvarene naravi, to bi mu još manje bilo moguće. Onaj koji nema ljudskost je na istom nivou kao zver. Ja tog čoveka nisam ovako okarakterisao zato što Mi je slučajno uradio nešto pogrešno ili zato što Mi je rekao nešto lažno; već zato što je to naprosto priroda onoga što je on uradio. Okarakterisati ga na ovaj način nije nepravično niti nepravedno. Čak i da je ovim rečima nekog drugog napao, da sam to video, Ja bih ga svejedno procenio na ovaj način. To je objektivna, pravedna izjava. Mogao je da kaže tako apsurdne stvari, da izrazi takvu besmislenu argumentaciju i to što je uradio je bilo prirodno ispoljavanje. Recite Mi, zar to nije razotkrivanje njegove priroda-suštine? Zar to nije razotkrivanje njegove prave ljudskosti? To ga je otkrilo. Šta je to otkrilo? Otkrilo je da on nema ljudskost. Ljudi bez ljudskosti ne znaju šta je ispravno a šta pogrešno, pa mogu da iznesu bilo kakvu izvrnutu argumentaciju i jeres, izgovarajući te stvari sa takvom drskom samouverenošću. Nakon što progovore, oni nikad ne znaju da su njihove reči pogrešne, i nikad ne priznaju šta je u njihovim rečima bilo pogrešno. Nikada o sebi ne razmišljaju niti prihvataju da budu orezani, i šta na kraju kažu? „Nisam to namerno rekao. Zar mi to u trenutku besa nije naprosto izletelo?” Da li je to uopšte moralo da bude namerno? Ti si to već prirodno otkrio i već je razotkriveno kakva ti je ljudskost. Činjenica da i bez razmišljanja to možeš da kažeš dokazuje da su te reči dugo prebivale u tvom srcu, pa kad se susretneš sa ovakvim okruženjem, one bivaju prirodno otkrivene. To u potpunosti može da odrazi tvoj karakter. Da si o tome razmislio pre nego što si to rekao, to možda nužno ne bi bila istina, i moglo bi da bude čak i pretvaranje, dok ovo još i više razotkriva tvoj karakter. Ljudi bez ljudskosti ne znaju šta je tačno a šta netačno, pa čak izvrću ispravno i pogrešno, i izražavaju izvrnutu argumentaciju kao da je zdrav razum. Kako god im ti predočavao činjenice i sa njima se ubeđivao, oni naprosto neće priznati da su pogrešili. „Kako mogu ja da pogrešim? Vi ste ti koji su pogrešili! Gledate me s visine, vidite da sam smeran, da nemam talente i da u društvu nemam nikakav uticaj niti status, pa me maltretirate!” Iznose gomilu izvrnutih argumenata i jeresi, ali nikad ne kažu prirodu pogrešnih stvari koje su uradili i iskrivljene argumentacije koju su izgovorili. Ma koliko pogrešnih stvari da urade, oni ih ne priznaju. Da li bi osoba sa normalnom ljudskošću imala ovakvo ispoljavanje? Ljude čiji su savest i razum zdravi ne moramo čak ni da pominjemo – svako sa imalo savesti i razuma bi zasigurno shvatio da ljudi tokom svog života prave brojne greške. Konkretno, neki ljudi govore ili rade stvari koje ne bi trebalo da kažu i urade, a zatim tokom celog svog života osećaju kajanje i uznemirenost, pa u svojoj savesti sebe optužuju i prekorevaju. Kad zađu u doba veće razumnosti i zrelosti, sve više znaju koje reči treba reći i koje stvari treba uraditi, a koje reči ne treba reći i koje stvari ne treba uraditi. Njihova savest i razum će neprekidno regulisati njihovo ponašanje i misli. A posebno ako čovek može da prihvati istinu, nakon što prihvati neke istine, njegova će se savest i njegov razum razvijati u pozitivnom smeru, a pogrešne reči koje je nekada izgovorio, lažna gledišta koja je nekad izrazio i pogrešne stvari koje je nekad uradio, malo pomalo, nastaviće da se pojavljuju u njegovim mislima. Stalno će o njima razmišljati, promišljati i razmatrati ih, a zatim će tražiti Božje reči i upoređivaće sebe s Božjim rečima, i sve više će osećati da je samo obična osoba, da je napravio mnogo grešaka i da je rekao mnogo pogrešnih reči, da ima brojne pogrešne misli i gledišta i da je u prošlosti uradio mnogo blesavih, neukih i glupih stvari, kao i stvari koje ljudi smatraju gnusnim. I bez posmatranja toga sa nivoa Božjih reči i istine, već samim posmatranjem toga sa razumevanjem stečenim na osnovu brojnih godina iskustva, čovek može takođe da neprekidno rezimira ove probleme u svojoj ljudskosti, i ove greške i prestupe. To je normalno i to jesu iskustvo i dobici koje osoba s ljudskošću koja zna šta je ispravno a šta pogrešno naposletku treba da ima nakon što dostigne određenu starost i prihvati određene istine. Međutim, oni koji ne znaju šta je ispravno a šta pogrešno, čak i ako dožive šezdeset ili sedamdeset godina, ostaju tako glupi, neuki i tvrdoglavi ljudi i neće se promeniti. Očekivati da se takvi ljudi promene, isto je što i očekivati da svinja poleti. To se naprosto neće nikada dogoditi. Takvi ljudi se neće promeniti, jer oni ne znaju čak ni šta je ispravno a šta pogrešno. Ako bi od osobe koja ne zna šta je ispravno a šta pogrešno zatražio da prihvati istinu, time bi joj zagorčavao život, jer joj je to naprosto nedostižno i ona ne zna šta je istina. Za nju je nemoguće da prihvati istinu. Kao da od daltoniste zatražiš da naslika sliku. Da li bi on normalnim bojama mogao da naslika sliku? (Ne bi.) Ako bi od čoveka koji nema sluha zatražio da peva, on bi uvek falširao. Kako god da peva, on ne može da peva a da ne falšira, pri čemu i dalje smatra da peva u tonalitetu, dok svi drugi falširaju. Njegovo merilo za procenjivanje nije ispravno, pa nikad neće znati šta je ispravno a šta pogrešno. Da li sada razumete? (Da.)

Ovim sadržajem o kome smo besedili, koja se činjenica saopštava ljudima? Saopštava im se da budući da ljudi koji su lišeni ljudskosti nemaju savest i razum, taj osnovni uslov, oni nemaju osnovno merilo za procenjivanje i regulisanje sopstvene ljudskosti. Kao rezultat toga, njihova ispoljavanja deluju veoma neobično onima koji imaju savest i razum. Oni uvek izražavaju izvrnutu argumentaciju i jeresi, i iskazuju neosnovana gledišta. Naprosto nisi u stanju da shvatiš šta se dešava. Sada ste dobili odgovor, zar ne? (Da.) Dostigne li ova osoba tačku u kojoj s njom postaje nemoguće složiti se, onda više ne treba da se družite. Ako ta osoba još uvek nije dostigla tu tačku, te i dalje možete da se složite u prihvatljivoj meri, nastojte da s njom razgovarate i komunicirate što je manje moguće kako biste izbegli da vam se ona popne na glavu. U svim oblastima rada trenutno ima mnogo posla, pri čemu mnogi zadaci zahtevaju veliku energiju. Neki ljudi smatraju da su prezauzeti i nemaju vremena da se zamaraju ovim jeresima i lažima. I ovo gledište je pogrešno, jer ne doprinosi sticanju sposobnosti raspoznavanja. Kad čuješ neku jeres ili zabludu i smatraš da u njoj ima nečeg čudnog, treba to da zabeležiš. Nakon toga tragaj za istinom kako bi to jasno raspoznao i saznao šta je zapravo pogrešno u vezi sa tom zabludom. Budeš li se obučavao na ovaj način i tako praktično postupao, steći ćeš sposobnost raspoznavanja. Međutim, kad je reč o pomenutom tipu čoveka, s njim nema potrebe besediti o istini kako bi se ispravila njegova gledišta, jer on naprosto to ne može da razume. To je kao da neko vidi da jaje padne s drveta, pa zatim govori kako jaja rastu na drveću. Zapravo je kokoška ta koja je na drvetu snela jaje. On nije video tu kokošku, već samo to jaje kako pada, pa je došao do ovog zaključka. Šta god da mu kažeš, on ne shvata i uporan je u tome da jaja rastu na drvetu. Nije li to glupo? (Jeste.) Možeš li da dopreš do takve osobe? (Ne.) Ako do nje ne možeš da dopreš, više joj se ne obraćaj. Ne gubi vreme. Za sve ove godine video sam previše apsurdnih ljudi. Većina tih ljudi je prilično puna elana; mogu da izvršavaju neku dužnost i nisu previše izdajnički nastrojeni niti zli, pa im ležerno nešto kažem i kakav bude rezultat? Kažem li im nekoliko reči istine, to im je nedostižno. Ako govorim o spoljašnjim stvarima, ne mogu da podnesu da to slušaju. Zato tim ljudima više ništa ne želim da govorim, jer je razgovor s njima previše zamoran, a Ja imam previše posla da obavim, previše važnih tema da o njima govorim. Ne mogu da stignem ni da prođem kroz sve važne teme, pa kako bih uopšte mogao da se gnjavim s ovim ljudima? Sada kada smo ovoliko besedili o istini, mnoge su stvari postale jasne, prave činjenice su izašle na videlo i različiti tipovi ljudi će zaista biti razvrstani prema svojoj vrsti. Kad je reč o ovom tipu apsurdnog čoveka, samo neka bude razvrstan i to je to. Mi nemamo vremena da se s njim ubeđujemo niti da ispravljamo njegova pogrešna gledišta, zar ne? (Tako je.) Hajde da za danas na ovom mestu završimo naš razgovor u zajedništvu. Doviđenja!

16. mart 2024. godine

a. U originalnom tekstu na kineskom jeziku, ime „Čeng” u sebi sadrži naznake o moralnoj ispravnosti.


Kako stremiti ka istini (18)

Sadržaj našeg razgovora u zajedništvu u poslednje vreme bio je prilično poseban. Odnosio se na ljudsko poreklo, na suštinu ljudi i na njihove klasifikacije. Raspravljali smo o ispoljavanjima tri tipa ljudi – onih koji su reinkarnirani iz životinja, onih koji su reinkarnirani iz đavola i onih koji su reinkarnirani iz ljudi – pri čemu svaki od njih ima različitu klasifikaciju. To je donekle uticalo na raspoloženje većine ljudi. Kako se većina vas oseća nakon što ste čuli besedu u tom pogledu? Ima li među vama nekoga ko nije spreman da sluša ovaj sadržaj i kaže: „Čini se da ove stvari nisu povezane sa istinom. Ima li ikakve svrhe znati za njih?” Kad čuju ove reči, da li će novi vernici najverovatnije formirati predstave? Da li je verovatno da će postati negativni i slabi? Bez obzira na to kako se ljudi osećaju kad čuju ove reči – da li formiraju predstave ili postaju negativni i slabi – kako bilo, za ljude je korisno besediti o ovim rečima. To ljudima makar omogućava da steknu određeni uvid i sposobnost raspoznavanja, da shvate ispravne misli i gledišta za lično vladanje, kao i da shvate osnovna načela za način ličnog vladanja. To ljudima tako mnogo koristi u smislu načina ličnog vladanja i načina života. Konkretno, to ljudima pomaže da znaju kako da se ophode prema drugima u skladu sa načelima. Na taj način, oni će biti u stanju da smanje broj gluposti koje prave i da što manje skreću s puta. Sadržaj našeg razgovora u zajedništvu u poslednje vreme odnosio se na ljudsko poreklo i na unutrašnju suštinu ljudi, a zaključili smo ga pričom o ispoljavanjima koja poseduju oni koji su reinkarnirani iz pravih ljudi. Oni koji su reinkarnirani iz pravih ljudi uglavnom poseduju dve karakteristike. Koje su to karakteristike? (Raspoznavanje ispravnog u odnosu na pogrešno i poznavanje toga šta je tačno a šta netačno.) Ovo su dva glavna ispoljavanja i karakteristike koje treba da poseduje nečija ljudskost. U širem smislu, oni jesu ono što najčešće nazivamo savešću i razumom. Međutim, ljudi često ne znaju kako da raspoznaju da li neko ima savest i razum, da li neki čovek zaista ima jedno ili drugo, da li su mu savest i razum normalni odnosno da li su to savest i razum koje poseduje normalna ljudskost. Kad ljudi ne shvataju ove činjenice o normalnoj ljudskosti, sva njihova gledišta o savesti i razumu ili njihovo razumevanje o njima veoma su uopšteni, pa smo koristili dva aspekta konkretnih ispoljavanja da bismo objasnili šta su ljudska savest i ljudski razum i da bismo potvrdili da li neki čovek ima ljudskost. Prvi je raspoznavanje ispravnog u odnosu na pogrešno, a drugi je poznavanje toga šta je tačno a šta netačno. Već dvaput smo razgovarali o ova dva aspekta. Raspoznavanje ispravnog u odnosu na pogrešno i poznavanje toga šta je tačno a šta netačno jesu kvaliteti ljudskosti, proživljeni aspekti ljudskosti i konkretna otkrivanja i ispoljavanja ljudskosti koje ljudi poseduju. Za ova dva aspekta – raspoznavanje ispravnog u odnosu na pogrešno i poznavanje toga šta je tačno a šta netačno – posebno sam naveo neke stvarne primere i govorio sam o nekim konkretnim ispoljavanjima ljudi unutar ova dva aspekta, i naveo sam vas da raspoznate jesu li to ispoljavanja posedovanja ljudskosti i da li oni koji ih poseduju jesu ljudi koji mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno i da znaju šta je tačno a šta netačno. Kad je reč o raspoznavanju ispravnog u odnosu na pogrešno, razgovarali smo o nekim slučajevima kako bismo analizirali način na koji se ljudi odnose prema pozitivnim i negativnim stvarima, a ujedno smo razgovarali o načinu raspoznavanja negativnih stvari i neljudskih ispoljavanja. Iako nisam naveo konkretnije primere da bih vam rekao šta su pozitivne a šta negativne stvari, analizom i razotkrivanjem nekih ljudskih ispoljavanja prema pozitivnim stvarima u svakodnevnom životu ljudi, pokazao sam kako čovek treba da se odnosi prema pozitivnim stvarima i koje stavove prema njima čovek treba da ima. Naveo sam i nekoliko primera kako bih razotkrio ljudske stavove i ispoljavanja prema negativnim stvarima, kako biste mogli da naučite da raspoznate kakva je priroda stavova i ispoljavanja tih negativnih karaktera, da li je njihova ljudskost zaista ljudskost ili to nije, i koja je suština njihove ljudskosti. U naša poslednja dva razgovora u zajedništvu nismo konkretno objasnili šta su pozitivne a šta negativne stvari, ali sudeći prema činjenicama koje su razotkrivene, zar sada ne bi trebalo da ste u stanju da definišete pozitivne i negativne stvari? Nakon što ste čuli taj razgovor u zajedništvu, da li ste rezimirali šta su tačno pozitivne a šta negativne stvari? Ako, nakon slušanja konkretnog sadržaja tog razgovora u zajedništvu, u svom srcu imate definiciju, znajući šta su pozitivne a šta negativne stvari i ako razumete istinu u tom smislu, u tom slučaju ćete znati kako da raspoznate pozitivne i negativne stvari i da se prema njima odnosite, zar ne? (Da.)

Šta su pozitivne stvari? Nije li ovo pitanje koje treba razumeti? Možda možete da navedete neke primere pozitivnih stvari, kao što su Božja pravedna narav, Božja divota, Božje delo, Božje namere prema čoveku, Božji zahtevi prema čoveku, kao i sve istine koje je Bog izrazio ljudskom rodu, svako detaljno i konkretno istina-načelo sadržano u istini – sve ovo su pozitivne stvari. Možete da navedete neke konkretne primere pozitivnih stvari, a da li možete da navedete neke konkretne primere negativnih stvari? Da li je tradicionalna kultura negativna stvar? (Jeste.) Da li su zli trendovi negativne stvari? (Jesu.) Da li je stremljenje da izgradiš karijeru zvaničnika negativna stvar? (Da.) Da li je stremljenje velikom bogatstvu negativna stvar? (Jeste.) Sve ovo su negativne stvari. I šta još? (To je sve što mi pada na pamet.) U svom srcu nikada ne razmišljate o tim stvarima; uvek se isključujete. A ipak, nakon dugogodišnje vere u Boga i izvršavanja svoje dužnosti, nakon što ste pojeli i popili mnoge Božje reči, obično smatrate da ste shvatili veliki deo istine. Pa, zašto onda, kad je reč o konkretnim stvarima, nemaš nikakvo gledište? Kuda je otišlo sve to što si shvatio? Ako se od tebe zatraži da koristiš istinu koju si shvatio da bi analizirao suštinu nekog pitanja i jasno objasnio njegovu suštinu, i da time ljudima pomogneš da razumeju obuhvaćene istine i Božje namere, tako da ne samo da mogu da raspoznaju te negativne stvari, već i da znaju šta su pozitivne stvari i obuhvaćena istina-načela, ti ništa ne navodiš, ne znajući šta da kažeš. Nije li to ispoljavanje nerazumevanja istine? (Jeste.) Pa, šta su onda sva ta razumevanja o kojima obično govoriš? (Reči i doktrine.) Sve su to reči i doktrine. Kad pišu beleške o svojim duhovnim posvećenostima, neki ljudi ustanove da im misli teku poput izvora i pišu kao da su vođeni božanstvom; pišu krajnje strukturisano i sebe dirnu do te mere da im se oči ispune suzama koje im se slivaju niz lice. Međutim, kad se od njih zatraži da to što su napisali primene u stvarnom životu kako bi raspoznali razne ljude, prozreli razne stvari i rešili razne probleme, oni to nisu u stanju da urade. Oni razumeju brojne doktrine, ali naprosto ne shvataju istinu. Shodno tome, ne mogu da prozru nijednu stvar s kojom se susretnu i ne mogu da reše nijedan problem koji otkriju. Pa, u čemu je svrha što su shvatili tako mnogo doktrina? Ljudi koji ne shvataju istinu su tako jadni! Ti nadmeni i samopravedni ljudi shvataju mnoge doktrine, a ipak ne mogu da reše nijedan stvarni problem. To je tako žalosno. Vratimo se na prethodnu temu da bismo nastavili naš razgovor o tome šta su pozitivne stvari. Ovaj aspekt istine se mora razjasniti. Ako damo uopštenu izjavu i kažemo: „Sve što potiče od Boga je pozitivna stvar”, jesu li ove reči tačne? (Jesu.) Izjava „Sve što potiče od Boga je pozitivna stvar” jeste istina, ali ako ne razumeš na šta se ova izjava konkretno odnosi odnosno na šta se odnosi istina u njoj, onda je to što razumeš doktrina. Ako u mnogim stvarima ovu izjavu uvažavaš i zaista je razumeš, a možeš i da saopštiš određene pojedinosti da bi potkrepio svoje gledište, onda tvoje gledište ima Božje reči za svoju osnovu, i to dokazuje da shvataš ponešto istine. Mnogi ljudi kažu: „Sve što potiče od Boga je pozitivna stvar.” U teorijskom smislu, ova izjava je tačna i takođe je jedan aspekt istine. Pa, konkretno, šta su pozitivne stvari? Treba da postoji konkretno objašnjenje za izjavu „Sve što potiče od Boga je pozitivna stvar”. Koje su stvari, onda, pozitivne? Sve što potiče od Boga je pozitivna stvar: sve stvari koje je stvorio Bog, odredio Bog ili su pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari. Da li je ovo objašnjenje tačno? Da li ono konkretizuje tu izjavu? (Da.) Na taj način, izjava „Sve što potiče od Boga je pozitivna stvar” ne ostaje samo na teorijskom nivou, već postaje istina-načelo. Da li je jasno kad to izrazimo na ovaj način? (Da.) Onda pročitajte ovu rečenicu kojom se definišu pozitivne stvari. (Sve stvari koje je stvorio Bog, odredio Bog ili su pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari.) Kako se osećate nakon što pročitate ovu rečenicu? Da li su definicija ili opseg pozitivnih stvari počeli da postaju jasni u vašem srcu? (Jesu.) Onda je ponovo pročitajte. (Sve stvari koje je stvorio Bog, odredio Bog ili su pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari.) Kad čitate reči istine, morate da naučite da ih čitate polako i da u njima pažljivo uživate. Morate da naučite da ih čitate odmerenim tempom, čitajući ih ozbiljno i svečano razumljivim tempom, tako da nakon što ih svi čuju, svaka reč i rečenica budu urezani u njihovom srcu i ostave dubok utisak, i od tada pa nadalje ova izjava postaje osnova i kriterijum Božjih reči kojima oni u sebi mere određenu vrstu stvari. Kako bi to bilo divno. Pročitajte je ponovo. (Sve stvari koje je stvorio Bog, odredio Bog ili su pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari.) To je i dalje bilo pomalo brzo. Recite Mi, kad čitate Božje reči, zar ne treba da budete ozbiljni, a takođe i pobožni? (Da.) Kad biste Božje reči čitali tako lakomisleno i brzo kao kad čitate tekst nekog nevernika, kako bi se slušaoci osećali? (Ne bi osećali nikakvu pobožnost.) Dakle, da biste Božje reči čitali pobožno, kako treba da ih čitate? Kakav treba da bude ritam? (Treba da ih čitamo ozbiljno i iskreno, reč po reč, na zvučan i moćan način.) Tačno. Onda je pročitajte ponovo i nastojte da to bude zvučno i moćno. (Sve stvari koje je stvorio Bog, odredio Bog ili su pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari.) Sada, kad je ova rečenica pročitana nekoliko puta, sigurno ste je zapamtili, zar ne? (Da.) Ovom rečenicom se naglašavaju tri stvari. Koja je prva? (Ono što je stvorio Bog.) Koja je druga? (Ono što je odredio Bog.) A koja je treća? (Ono što je pod Božjom suverenošću.) I šta su sve te stvari? (Sve su to pozitivne stvari.) Zapamtili ste to, zar ne? (Da.) Upamtiti istinu i urezati je u sopstveno srce je neverovatno korisno za shvatanje svih istina-načela, za raspoznavanje svakakvih ljudi, događaja i stvari, za posedovanje ispravnog stava i gledišta o njima, kao i za sposobnost odabira pravog puta i praktičnog postupanja prema istina-načelima kako bi se udovoljilo Bogu.

Upravo smo razgovarali o tome šta su pozitivne stvari. Sve stvari i događaji unutar obima onoga što je stvorio Bog, odredio Bog ili je pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari. U tom slučaju, postoji ogroman broj pozitivnih stvari. Kao prvo, sve vrste živih i neživih stvari koje je stvorio Bog jesu pozitivne stvari. Žive stvari jesu životni oblici koji su u stanju da deluju, koji mogu da dišu i koji poseduju vitalnost. Kakva god da im je životna struktura odnosno koji god da su zakoni i pravila njihovog života, sve dok ih je stvorio Bog, sve dok potiču od Boga, oni su pozitivne stvari. Čak i ako ti se ne dopadaju, čak i ako nisu u skladu sa tvojim predstavama i čak ako nisu ni od kakve koristi ljudima ili čak mogu da im naude, sve dok ih je stvorio Bog i On ih je odredio, one jesu pozitivne stvari. Međutim, neki ljudi o tome imaju predstave. Oni smatraju da loše životinje i životinje koje mogu da naude ljudima – poput lisica, vukova ili zveri koje jedu ljude – nisu pozitivne, već da su negativne stvari. Ovo gledište je suprotno Božjim željama i sasvim je i krajnje pogrešno. U stvari, sve ono što je stvorio Bog, dokle god On to ne osuđuje, jeste pozitivna stvar. Ljudi ne treba to da diskriminišu, niti to treba da osuđuju, te da u postupanju prema tome pribegavaju ubijanju ili bilo kojim drugim surovim sredstvima zato što im je to odbojno. Ljudi bi trebalo da puste da to ide svojim prirodnim tokom. Čak i ako to ne štitiš, i dalje bi tome trebalo da ostaviš prostor da preživi i ne bi trebalo da mu naudiš, jer to potiče od Boga. To je stav koji ljudi treba da imaju prema svim raznim stvorenjima koja je napravio Bog. Dokle god je nešto stvorio Bog, bilo da se tebi to dopada ili ne, bilo da je to lepo ili ružno, bilo da je prema tebi prijateljski nastrojeno ili ti predstavlja pretnju, bilo da je nevidljivo golom oku ili to možeš da vidiš, bilo da to ima uticaj na tvoj život odnosno bez obzira na to kakvu vezu ima s ljudskim opstankom, trebalo bi da to i sve takve stvari podjednako uvažavaš, da se prema njima odnosiš u skladu sa načelima i da ih poštuješ; ostavi im prostor za opstanak, poštuj načine njihovog opstanka i njihove zakone opstanka, a ujedno poštuj sve njihove aktivnosti. Ne treba da im naudiš. Najmanje što bi trebalo jeste da budeš u stanju da postojiš naporedo sa tim stvorenjima, i jedni drugima ne treba da smetate. Ovo je nešto što ljudi treba da razumeju i da shvate, a to je, naravno, još i više načelo kojeg čovek treba da se pridržava u načinu na koji se ophodi prema raznim stvorenjima; nipošto im ne treba pristupati sa predstavama koje potiču iz ljudske volje niti čak plahovito. Ovim zaključujemo naš razgovor o pitanjima koja se odnose na sve stvari koje je stvorio Bog.

Još jedan aspekt u vezi sa definicijom pozitivnih stvari odnosi se na ono što je Bog odredio, a obim onoga što je Bog odredio je prilično veliki. U širem smislu, na primer, životni vek, izgled, urođena priroda i geni raznih živih stvari, kao i načini njihovog opstanka, obrasci njihovih aktivnosti, metode kojima obezbeđuju hranu i razmnožavaju se, i njihovi životni obrasci prilagođavanja na četiri godišnja doba, što uključuje smerove njihovih migracija i opseg aktivnosti; osim toga, četiri godišnja doba, položaji planina, reka i jezera, i oblici postojanja raznih živih ili neživih stvari na Zemlji koje je odredio Bog, i tako dalje – ljudi takođe treba da poštuju te stvari koje spadaju u ovaj opseg, da im obezbede prostor da prežive i da ne koriste ljudsku volju ili veštačka sredstva da ih istrebe, da ih remete ili da ih unište. Na primer, tigrovi su rođeni da jedu biljojede; zebre, antilope, losovi i neke male životinje, svi redom jesu plen tigrova. Ovo su način na koji neko stvorenje obezbeđuje hranu i okvir u kome to čini; to je pravilo njegovog opstanka. Dakle, na šta se ovo pravilo opstanka odnosi? Odnosi se na Božje određenje. Pošto ga je odredio Bog, kako god da ga ljudi posmatraju iz perspektive predstava – bilo da ga vide kao predivno ili kao krvavo i okrutno – ono je svakako pozitivna stvar. To je sasvim izvesno i ti to ne možeš da porekneš. Čak i ako u svom srcu osećaš da je veoma krvavo i surovo to što tigar lovi životinje, ne možeš čak ni da podneseš da gledaš kako se taj tragičan prizor odvija, treba da poštuješ način opstanka u životinjskom svetu. Ne bi trebalo da ga ometaš ili ograničavaš, a još manje da veštački remetiš ili uništavaš ovo ekološko okruženje. Umesto toga, trebalo bi da dozvoliš da se stvari odvijaju svojim prirodnim tokom i da zaštitiš okruženje za opstanak životinjskog sveta. Razne životinje ne treba da lišavaš njihovog prava na opstanak. Lov mesoždera i to što oni proždiru biljojede ili druge životinje jeste pravilo njihovog opstanka, a to pravilo opstanka je stvorio Bog i odredio je Bog. Ljudski rod ne treba u to da se upliće niti da to narušava, već treba da dozvoli da se stvari odvijaju svojim prirodnim tokom. Šta, dakle, znači dozvoliti da se stvari odvijaju svojim prirodnim tokom? Znači da kad vidiš tigra ili nekog drugog mesoždera kako lovi antilopu ili drugi plen, ako si dovoljno hrabar, sa daljine to možeš da posmatraš i da se ne mešaš. Ako si plašljiv i ne možeš da posmatraš ovaj prizor krvave, smrtne borbe, onda ga ne gledaj, ali ne treba da osuđuješ lovački način ponašanja ovih mesoždera zato što ti ne možeš da podneseš da gledaš ovaj krvavi prizor, a još manje treba da prigovaraš da je pogrešno to što je Bog stvorio te mesoždere; to je nerazuman čin. Normalno je da to ne shvataš, ali mesoždere ne treba da lišavaš njihovog prava na opstanak. Neki ljudi pitaju: „Treba li onda veštački da ih zaštitimo?” Time što ne radite ništa čime se uplićete ili izazivate štetu, već ste ispunili odgovornost čoveka. Nema potrebe da ih veštački štitite, jer su i životinje stvorenja koja je napravio Bog; i budući da su stvorena od Boga, Bog ih je već obdario sposobnošću da prežive – nije im potrebno da se ti mešaš ili da im pomažeš. Osim toga, možeš li da im pomogneš? Možeš li da oponašaš surovost s kojom love svoj plen? Ljudi nemaju ono što je potrebno. U najboljem slučaju, ljudi mogu jedino da koriste oružje da ubiju plen, što je daleko od zadovoljavanja potreba životinja. Povrh toga, neke životinje ne jedu mrtav plen; jedu isključivo živo, sveže meso. Ne treba da se mešaš u prava opstanka mesoždera ili da ta prava narušavaš, niti biljojede treba da štitiš tako da im niko ne naudi; dovoljno je to da im ti sâm ne naudiš ili da ih loviš. Za opstanak svih vrsta životinja postoje zakoni, a one će se razmnožavati i živeti u skladu sa pravilima koja je odredio Bog i sa zakonima koje je uspostavio Bog. One imaju sopstvene zakone opstanka i sopstvene sposobnosti da prežive, i na brojne načine njihove sposobnosti preživljavanja čak su superiornije od onih kod ljudi. Iako ne mogu da naprave ili da koriste oružje i alate, njihova sposobnost samostalnog preživljavanja i dalje je, u određenim aspektima, superiornija od one kod ljudi. Kad bi ljudi živeli u divljini, bilo bi im teško da prežive; neki bi ljudi čak umrli od žeđi, gladi ili hladnoće ili bi ih pojele divlje životinje. Jasno je da je sposobnost ljudi da samostalno prežive u divljini lošija od one kod životinja. A zašto je to tako? I to ima veze s Božjim određenjem.

Kad je reč o onome što je odredio Bog, načelo kojeg ljudi treba da se pridržavaju glasi: ne treba se u to veštački uplitati niti to treba narušavati. Uzmimo za primer ophođenje prema životinjama: iz sopstvene dobrote ljudi ne treba da ih štite. Sve dok ih ne ometate, ne narušavate njihovu životnu sredinu niti podrivate pravila i zakone njihovog opstanka, vi ste ispunili odgovornost čoveka. Ako je životinja povređena ili suočena s nekom teškoćom i od ljudi traži pomoć, treba li ljudi da joj pomognu? (Da.) Ova pomoć se ne smatra veštačkim uplitanjem, već je odgovornost koju ljudi treba da ispune. Zašto je ovo odgovornost koju ljudi treba da ispune? Zato što su ljudi u stanju da to učine. U toj situaciji, ljudi treba da pokažu ljubav i da daju sve od sebe da pomognu, zato što su i ljudi i životinje stvorenja. Stvar je samo u tome što je u Božjim očima ljudski rod predmet Njegovog spasenja, što su ljudi stvorenja višeg ranga, različita od drugih. Pošto sva ona žive zajedno u ovom materijalnom svetu, u ovom prostoru, međusobnim pomaganjem kad je pomoć potrebna ne krši se nijedno načelo. Ovo je karakter koji ljudi treba makar da poseduju i nešto što bi trebalo da su u stanju da postignu. Ako zaista postoji neka povređena životinja koja ti se obraća za pomoć, ona to čini samo zato što o tebi ima visoko mišljenje i veruje ti. Činjenica da može da traži tvoju pomoć dokazuje da ona nije glupa; u stanju je da razmišlja i zna da, iako se od nje razlikuju, ljudi imaju načine da joj pomognu da opstane. Pošto ostala živa stvorenja imaju o ljudima tako visoko mišljenje, zar ljudi ne bi trebalo da igraju ulogu gospodara svih stvari i da ispunjavaju obaveze koje bi trebalo da ispunjavaju? (Da.) Ovo je načelo primene. Za dobro obavljanje uloge gospodara svih stvari nije dovoljno naprosto imati želju – zahteva se praktično delovanje. Kad se druga živa stvorenja suoče s teškoćama ili imaju potrebe, moraš da im priskočiš u pomoć. Ako im je suđeno da uginu ili se suočavaju s nekom velikom nedaćom i ne možeš da im pomogneš, onda se tu ništa ne može učiniti i treba naprosto da pustiš da se stvari odvijaju svojim prirodnim tokom – samo treba da daš sve od sebe. Ako vidiš da se suočavaju s teškoćama ili opasnošću, to je trenutak kad treba da ispuniš svoju odgovornost i obavezu. Ako to ne vidiš, nema potrebe da se trudiš da to pronalaziš – to nije tvoja odgovornost. Životinje imaju sopstvenu sudbinu, a ti ne moraš samoinicijativno da se trudiš u tom smislu. Naprotiv, ako se one suočavaju sa teškoćom i traže tvoju pomoć, tvoja je obavezujuća dužnost da im priskočiš u pomoć; bolje ti je da to ne odbijaš. Na primer, ako ti divlja guska prepreči put i nastoji da te spreči da odeš, ako imaš srce puno ljubavi, treba da shvatiš da je ta guska u nevolji i da ti se obratila za pomoć. Šta u tom trenutku treba da učiniš? (Da pođem za guskom da vidim šta je krenulo po zlu i pomognem joj ako mogu.) Tako je. Pođi za guskom, pogledaj kuda te ona vodi i sa kakvom teškoćom ili opasnošću se suočila koje zahtevaju ljudsku pomoć. Treba da učiniš sve što možeš da joj pomogneš – ne možeš tek tako da je ostaviš na cedilu. Ovo je osećaj odgovornosti koji ljudi treba da imaju. Ceniti razna živa stvorenja koja je stvorio Bog, ceniti sve stvari koje je stvorio Bog – to je karakter ljubavi prema pozitivnim stvarima koji ljudi treba da poseduju. Neki ljudi pitaju: „Da li je ovo nakupljanje zasluga i činjenje dobrog?” Ne. Izreka „nakupljanje zasluga i činjenje dobrog” ne valja. Nema potrebe za izbacivanjem takvih bombastičnih reči. Da budem direktan, cela ta zamisao oko nakupljanja zasluga i činjenja dobrog je besmislica! Ovo je ispunjavanje čovekovih obaveza; to je najosnovniji osećaj odgovornosti koji ljudi treba da poseduju. Čim pomogneš guski, tvoja je odgovornost ispunjena. Ona ne treba da ti se zahvaljuje, niti treba da ti uzvraća za tvoju dobrotu – to što si učinio jeste nešto što su ljudi u obavezi da urade. Ispunjavati ovu obavezu i imati ovaj osećaj odgovornosti isto je što i poštovati Božje reči – sve stvari koje je stvorio i odredio Bog jesu pozitivne stvari i mi treba da ih cenimo. Zadatak od Boga je da cenimo sve stvari koje je On stvorio. To je sastavni deo zdravog razuma ljudskosti koji ljudi, kao gospodari svih stvari, treba makar da poseduju. Konkretno, ovo je osećaj odgovornosti koji treba makar da poseduju. Ne remetite druga živa stvorenja, ne podrivajte pravila njihovog opstanka i nemojte ih lišavati njihovog prava na opstanak; osim toga, nema potrebe da im veštački pomažete da žive na određeni način ili da ih usmeravate i regulišete da na određeni način prežive. Umesto toga, poštujte zakone njihovog opstanka i pravila njihovog opstanka. Kad im je pomoć potrebna, ako to vidiš, ne treba da ih izbegavaš niti da se praviš da to ne vidiš, posmatrajući ih samo kako su povređene i umiru, već treba da im priskočiš u pomoć da bi ispunio odgovornost i obavezu koje bi ljudi trebalo da ispune. Time što im pomažeš, ti ih spasavaš. To te neće izmoriti, niti će od tebe zahtevati da platiš neku veliku cenu ili da uložiš mnogo energije, a kamoli da položiš svoj život da bi ih zaštitio. To ne zahteva da se pretrgneš, već je nešto što se očekuje da kao čovek uradiš. Ako bi se od tebe tražilo da ih svim svojim silama zaštitiš, to ne bi bilo lako postići, ali bi trebalo da budeš u stanju da pustiš da stvari idu svojim prirodnim tokom – da ih ne remetiš, da ne narušavaš njihovu životnu sredinu ili da podrivaš pravila njihovog opstanka, te da ih ne lišavaš njihovog prava na opstanak. Ako čak ni to ne možeš, onda si nečovek, nisi reinkarnacija čoveka i nemaš nikakvu ljudskost. Šta znači odsustvo ljudskosti? To znači da ti nedostaju čak i savest i razum da zaštitiš životinje, da o njima brineš i da poštuješ živa stvorenja koja je Bog napravio. Ako stalno razmišljaš o tome kako da im naudiš, da ih pojedeš i lišiš ih njihovog prava na opstanak, onda nisi čovek već divlja zver. Da li je ovo sada jasno? (Jeste.)

Kad je reč o onome što Bog određuje, postoje i neki drugi slučajevi. Na primer, pravila opstanka nekih životinja donekle se razlikuju od onih kod drugih živih stvorenja ili su im čak suprotna, kao u slučaju sova, slepih miševa i nekih drugih životinja čije je pravilo opstanka da tokom dana spavaju, a da noću postaju aktivni. To je odredio Bog, pa čak i ako posebne okolnosti povremeno dovedu do toga da ove životinje privremeno promene tu rutinu, zakoni i pravila njihovog opstanka, pod normalnim uslovima, u osnovi se ne menjaju. Ljudi stalno razmišljaju o promeni pravila za ove životinje, o tome da ih pretvore u dnevna stvorenja kao što su ljudi. Oni sprovode istraživanja gena i krvnog seruma ovih životinja, obrazaca njihovih aktivnosti i tako dalje, smišljajući svaki mogući način da menjaju i podrivaju pravila njihovog opstanka i obrasce njihovih aktivnosti. Da li je to dobro? (Nije.) Da li je ovakvo ponašanje, ovakvo razmišljanje, pozitivna stvar? (Nije.) To je negativna stvar i nešto što rade neljudi. Posredstvom naučnog istraživanja ova živa stvorenja se donekle promene, ali na kraju žive izrazito mučno i nenormalno. Normalni ljudi ne mogu da podnesu da to vide. Ima i nekih ljudi koji kažu: „Sada ima toliko pacova; bilo bi sjajno kad bi psi mogli da love pacove. Psi bi mogli da čuvaju kuću, a mi bismo mogli da uštedimo na hrani za pse pošto bi psi jeli pacove i ne bismo morali da držimo mačke. Bilo bi to kao da jednim udarcem ubiješ tri muve. Zar to ne bi bilo sjajno?” Zatim istražuju kako da spoje gene mačaka i pasa, tako da psi imaju gene i pasa i mačaka i da postanu hibrid psa i mačke koji može i da čuva kuću i da lovi pacove. Da li je ova zamisao dobra? (Nije.) Zašto nije? (Zato što ti ljudi uvek žele da podrivaju ono što je Bog odredio i krše zakone određene od Boga. To je upravo ono što Sotona radi i ono što radi iskvareni ljudski rod.) Takve zamisli su rđave. Odakle potiču rđave zamisli? One u potpunosti potiču od Sotone i od zlih duhova. Dakle, takvi iskvareni ljudi su neljudi. Oni uvek žele da promene pozitivne stvari koje je Bog odredio, kao i da promene izvorne funkcije, obrasce aktivnosti i zakone opstanka raznih živih bića koji su određeni od Boga. Uvek žele da podrivaju oblike opstanka živih stvorenja koje je odredio Bog, uvek se u njima javljaju neke rđave i skandalozno buntovne ideje, misli i gledišta i uvek žele da podrivaju razne stvari koje je odredio Bog. Takvi ljudi su neljudi; oni nemaju nikakvu ljudskost. Njihovo razmišljanje ili njihovi postupci nisu nikada unutar okvira savesti i razuma, već, naprotiv, oni uvek žele da prevaziđu okvir normalne ljudskosti – ovo je ispoljavanje nekoga ko nije čovek. Unutar savesti i razuma normalne ljudskosti, oni ne poštuju pravila opstanka i oblike egzistencije svih stvari koje je odredio Bog niti ta pravila podržavaju. Umesto toga, stalno žele da podrivaju, ometaju i menjaju pravila opstanka koja je odredio Bog, da menjaju načine života ostalih živih stvorenja. Žele da mačke više ne budu mačke a da psi više ne budu psi, pretvarajući ih sve u nenormalnosti, u rđave stvari i navodeći ih da se razvijaju u rđavom smeru. Uvek žele da podrivaju postojanje pozitivnih stvari i uvek žele da podrivaju oblike opstanka pozitivnih stvari. Zar nisu neljudi? (Jesu.) Misli i gledišta koji nastaju u neljudima i koje oni poseduju jesu negativne stvari i antagonistički su nastrojeni prema pozitivnim stvarima. Pošto su njihova gledišta negativne stvari i antagonistički su nastrojena prema pozitivnim stvarima, zar stvari koje oni proizvode i rezultati koje donose u svojim profesijama nisu negativne stvari? (Jesu.) Te stvari su negativne stvari. Iako neke stvari nemaju neposredno nikakav štetni uticaj na ljudski rod niti mu nanose ikakvu štetu, sve dok su one antagonistički nastrojene prema onome što je Bog odredio, sve dok se njima krše zakoni i pravila koje je odredio Bog i sve dok one imaju drugačiji način opstanka ili drugačiji zakon i pravilo koji su nastali kao rezultat čovekovog veštačkog uplitanja, prerađivanja i podrivanja na temelju zakona i pravila koje je odredio Bog, te stvari su u tom slučaju negativne stvari. Bez obzira na to koliko ljudi prihvata i potvrđuje postojanje takve stvari odnosno u životu ili opstanku kolikog broja ljudi ta stvar donosi fizičko zadovoljstvo, ako ona nije u izvornom obliku koji je odredio Bog i ako nije u izvornom stanju koje je odredio Bog, već su njena određena struktura, oblik ili zakoni i pravila njenog opstanka promenjeni i podrivani, onda je to negativna stvar. Ovo je stoga što je tu stvar preradio, oštetio i promenio Sotona i ona je prožeta konceptima, mislima i gledištima koji dolaze od Sotone, pa čak i nekim Sotoninim otrovima ili Sotoninim spletkama. Čak i ako ljudi to ne mogu da prozru, to je i dalje negativna stvar. Ukratko, dokle god je to nešto što je suprotno izvornoj stvari koju je odredio Bog, nešto čiji su izvorni oblik, struktura ili zakoni i pravila opstanka kakve je odredio Bog – bilo da je to živa ili neživa stvar – podriveni i promenjeni, i nešto kroz šta su istovremeno prožete ili su mu pridodate razne stvari poreklom od Sotone, onda je to negativna stvar i ona je već izgubila svoja prirodna svojstva. Kakav god kvantitativni uticaj da ona ima na fizički život ili opstanak ljudskog roda, ukoliko je pretrpela kvalitativnu promenu i njen kvalitet je promenjen, onda je to negativna stvar. Ovo je apsolutno i nije nimalo lažno. Dokle god je nešto negativna stvar, ma koliko dugo da to nešto postoji u ovom svetu odnosno koliko dugo ga prihvataju ljudski rod i društvo, ako to nije izvorna stvar koju je odredio Bog, onda to nešto On ne priznaje, a ako On to ne priznaje, onda je to negativna stvar.

Neki ljudi pitaju: „I jabuke i kruške su izvorno voće koje je odredio Bog. Ako se ta dva voća nakaleme da bi se napravila jabuka-kruška, je li to negativna stvar? Treba li to da jedemo ili ne?” Ovo je nešto na šta bi moglo da se naiđe u svakodnevnom životu, zar ne? Recite Mi, treba li to da jedete ili ne? Ako to pojedete, hoćete li se otrovati? Hoće li vam to fizički nauditi? Hoće li to uticati na vaš životni vek? Hoće li uticati na to kako vas Bog gleda? Hoće li se odraziti na vaš ishod? Kako treba posmatrati ovu stvar? Ovim se testira da li razumeš istina-načela i da li shvataš ono o čemu smo ranije razgovarali u zajedništvu. Ako razumeš ovaj aspekt istine i u tom pogledu si dokučio istina-načela, kad u stvarnom životu naiđeš na razne stvari, u tom slučaju ćeš znati kako da praktično postupaš, znaćeš kojim postupcima se krši istina a kojim postupcima se istina podržava i ti postupci se nalaze u okviru istina-načela. Treba li da jedete jabuka-kruške? (Ne.) Je li to zato što se ne usuđujete da ih jedete ili zato što one ne treba da se jedu? (Ne bismo se usudili da ih jedemo.) Kažete da se ne biste usudili da ih jedete, ali zar u svom svakodnevnom životu niste već pojeli priličan broj? I šta se dogodilo nakon što ste ih pojeli? Jesu li vam one fizički naudile? Pre svega, hajde da utvrdimo da li je jabuka-kruška pozitivna ili negativna stvar. Rekli ste da ona ne treba da se jede. Pozadina ove izjave glasi da je jabuka-kruška negativna stvar i da stoga ne treba da se jede. Da li ste to mislili? (Da.) Pa, je li ovo shvatanje tačno? Treba li stvar u vezi sa jabuka-kruškom shvatiti na ovaj način? Da vam nisam naveo primer da o njemu besedimo, pomislili biste da jabuka-kruške ne treba jesti, da ćete se otrovati budete li ih pojeli – baš kao što je Evu, kad je prekršila Božju zapovest i pojela plod sa drveta poznanja dobra i zla, Sotona doveo u iskušenje da zgreši i ona je nepovratno dospela u Sotonine ruke. Pomislili biste da, naročito s obzirom na to da je sada kritični trenutak kad Bog spasava ljudski rod, i kad vremena ponestaje, morate da budete pažljivi i da stvari ne jedete neselektivno, jer ako to radite mogli biste da prekršite načela i da napravite prestup u odnosu na upravne odluke, zbog čega ćete izgubiti priliku da budete spaseni, pa bi nakon toga žaljenje bilo uzaludno. Ovu stvar ne možete da prozrete; zbunila vas je takva sitnica. Mislite da jabuka-kruške ne treba jesti i ne biste se usudili da ih jedete, da bi to bilo kršenje načela i prestup u odnosu na upravne odluke, a to bi bilo užasno. Zar svi vi ne mislite tako? Dakle, treba li da jedete jabuka-kruške ili ne? (Bože, upravo smo raspravljali o tome i mislimo da možemo da jedemo jabuka-kruške, zato što čovek jabuke i kruške samo poboljšava i nije promenio zakone koje je za njih Bog odredio. Prema tome, to što jedemo jabuka-kruške ne znači prestup u odnosu na upravne odluke.) Nakon svoje besede ste zadobili određenu jasnoću i sada shvatate da su zakoni koje je odredio Bog u osnovi ostali nepromenjeni u vezi sa jabuka-kruškom, tako da možete da je jedete. Tačno je to što ste upravo rekli; samo što to niste jasno objasnili. Hajde da zasad ne raspravljamo o pitanju toga mogu li jabuka-kruške da se jedu ili ne; porazgovarajmo najpre o tome zašto se njima ne krše zakoni koje je odredio Bog. I drvo jabuke i drvo kruške su biljke koje je stvorio Bog i ljudi mogu da jedu njihove plodove. Kad se ove dve biljke nakaleme ili se unakrsno oprašuju, nastaje još jedna vrsta voća. Bilo da se to čini veštački ili prirodno, poreklo ovog voća, oblik njegovog opstanka i zakoni i pravila njegovog opstanka u osnovi ostaju nepromenjeni u odnosu na ono što je Bog prvobitno odredio. Čak i ako čovek veštački nakalemi grančice drveta jabuke i drveta kruške, na osnovu njihovih izvornih zakona i pravila opstanka, na osnovu njihovih izvornih oblika života, nastaje voće sa zajedničkim životnim karakteristikama obe vrste voća. To voće se zove jabuka-kruška. Čovek samo koristi svoju sposobnost opstanka i svoj način razmišljanja, svoju inteligenciju i pamet, da nakalemi dve biljke kako bi proizveo još jednu vrstu voća, ali ovo voće, jabuka-kruška, ne izlazi van okvira onoga što je Bog odredio. To je prvi aspekt. S druge strane, čak i bez ljudske intervencije, ako drveće jabuka i krušaka raste zajedno u istoj šumi, može li ono da izbegne unakrsno oprašivanje? U krajnje prirodnim okolnostima, kad dođe sezona cvetanja, to drveće će biti unakrsno oprašeno, a podzemni sistemi korenja tog drveća će se takođe isprepletati. Bilo da polen šire pčele ili se on širi posredstvom vetra i strujanja vazduha, jabuke i kruške će jedna od druge dobijati hranljive materije, i sasvim prirodno će nastati voće jabuka-kruška. Možeš li onda da i dalje kažeš da je čovek stvorio ovu jabuka-krušku? (Ne.) To je živa stvar koja prirodno raste u prirodnom okruženju određenom od Boga; to je nešto unutar okvira koji Bog dozvoljava, pa se ovom jabuka-kruškom ne krši nijedan zakon. Bez obzira na to da li ima karakteristike jabuke ili kruške, ukratko, ovo voće nije negativna stvar; i dalje je to vrsta voća koju je za ljudski rod pripremio Bog. Svoje brige možeš da ostaviš po strani i da navališ da ga jedeš – to voće ti zasigurno neće fizički nauditi. Međutim, kad sam maločas pomenuo da čovek vrši veštačko kalemljenje grane jabuke i kruške, vi niste mogli da potvrdite da li je jabuka-kruška pozitivna ili negativna stvar i niste se usuđivali da je jedete, razmišljajući: „Jabuka je jabuka, bez gena kruške, a kruška je kruška, bez sastavnih delova jabuke; samo se to može zasigurno jesti!” Nije li ovaj način shvatanja stvari izopačen? (Jeste.) Izopačen je. Razna živa stvorenja postoje zajedno u zajedničkom prostoru; neizbežno je da će ona jedna na druge uticati i da će se međusobno opskrbljivati, preuzimajući jedna od drugih vrline kako bi nadomestila sopstvene nedostatke. Unutar toga postoji mnogo pojedinosti i ima tajni. Ukratko, pojavljivanje, postojanje i dejstvo svega ovoga je zarad opstanka ljudske rase koju je Bog stvorio. U tome su vrednost i značaj postojanja pozitivnih stvari; u krajnjoj liniji, to je sa ciljem da bi se održao normalan opstanak ljudskog roda i razmnožavanje i postojanje ljudskog roda. Da li je ova stvar sada jasna? (Jeste.)

Hajde da u nastavku porazgovaramo o još jednoj stvari, o nečemu sa čime se ljudi često susreću u svom svakodnevnom životu. Pogledajte to i razmotrite kako to treba raspoznati i kako tome treba pristupiti. Da bi zadovoljili potražnju ljudskog roda za hranom, ljudi su izmislili neorganske žitarice, povećavajući prinos kroz modifikaciju gena različitog zrnevlja i plodova. Isprva je cilj zapravo bio da se smanje štetočine i bolesti, da se izbegne veća upotreba pesticida i tako uzgoje razne biljke koje su neophodne ljudskom rodu dok se time smanjuje fizički rad i izbegava ometanje od strane štetočina i bolesti, a da se istovremeno povećaju prinosi za zadovoljenje potreba ljudskog roda za hranom, što je dovelo do nastanka takvog proizvoda. Kako se zove taj proizvod? Neorganska hrana. Pojavom neorganske hrane u velikoj meri je zadovoljena potražnja ljudskog roda za hranom. Ljudi smatraju da je prinos organske hrane relativno nizak i da ne može da zadovolji potrebe ljudskog roda. Od pojave neorganskih žitarica, prinos žitarica se značajno povećao, ljudski prihodi su se takođe uvećali i za mnoge ljude je rešen problem gladi. Tako je ljudski rod „srećom” mogao da jede neorgansku hranu. Dakle, da li je neorganska hrana pozitivna ili negativna stvar? Da li se njome krši ili se ne krši načelo onoga „što je odredio Bog”? Treba li jesti neorgansku hranu? Koja su vaša gledišta i mišljenja o neorganskoj hrani? Kako definišete pozitivnost i negativnost organske i neorganske hrane? (Organska hrana je prirodna i određena je od Boga. Ona je pozitivna stvar. Neorganska hrana se proizvodi posredstvom naučne prerade i genetske modifikacije. To je suprotno izvornim zakonima koje je stvorio Bog. Dakle, neorganska hrana je negativna stvar.) (Izvorni geni u neorganskoj hrani su oštećeni, a to je suprotno zakonima koje je stvorio Bog. Povrh toga, kod neorganske hrane njena izvorna hranljiva vrednost je dovedena u pitanje; njeno konzumiranje ne donosi nikakve koristi ljudskom zdravlju. U današnje vreme, kod mnogih ljudi koji godinama jedu neorgansku hranu su rasprostranjeni zdravstveni problemi, tako da smatram da bi, ukoliko okolnosti to dozvoljavaju, trebalo da damo sve od sebe da je ne jedemo. Međutim, u današnjem društvu, najveći deo hrane je neorganskog porekla, tako da, kako bismo preživeli, svakako moramo da jedemo neorgansku hranu.) Sve što ste rekli je u skladu sa načelima i ključne stavke su tačne, ali je stvar previše pojednostavljena i ima određenih pojedinosti koje nisu jasno objašnjene. Neki ljudi kažu: „Neorganska i organska hrana spolja izgledaju slično, a ukus im je manje-više isti. Neorganska hrana se u osnovi uopšte ne razlikuje od izvornih oblika hrane koje je odredio Bog. Neke vrste neorganske hrane čak izgledaju bolje i imaju veće prinose od organske hrane, a njen ukus nije nužno lošiji od ukusa organske hrane. Pa, zašto je organska hrana pozitivna stvar, a neorganska hrana negativna stvar?” Iako ste upravo rekli da ste sigurni kako je organska hrana pozitivna stvar, a da je neorganska hrana negativna stvar, vi ne shvatate zašto se među njima na ovaj način pravi razlika; u tome i dalje ne razumete pojedinosti. Postoji jedna ključna stvar koju moraš da znaš: zašto je od dve stvari koje gledano spolja izgledaju isto, jedna od njih pozitivna stvar, a druga negativna stvar? Neki ljudi kažu: „Zato što je neorganska hrana naučno prerađena i oštećena je posredstvom nauke.” Da li je ova izjava tačna? U smislu doktrine, ona je tačna. Zvuči kao da je upravo to slučaj. Međutim, nakon što to čuju, ljudima i dalje nije jasno. Dakle, u smislu njihove suštine, koja je tačno razlika između organske i neorganske hrane koja omogućava da se te dve vrste hrane definišu kao pozitivne odnosno negativne stvari? Na čemu se temelji ova definicija? Kako Bog to vidi? Šta je u tome istina? Time dolazimo do suštine problema.

Organske stvari potiču od Boga. One su ono što je Bog stvorio, a čovek ih je nazvao „organskim”. Hajde da se zasad ne bavimo poreklom ili izvorom reči „organski” ili razlogom zašto su je ljudi tako nazvali. Ovo ipak treba da pogledamo iz perspektive Božjeg stvaranja i određenja. Unutar Božjeg stvaranja i određenja, postoji tanana, ali ipak ključna stvar, a to je da, kad je stvarao seme, Bog je u njega smestio sve hranljive sastojke i komponente koje ono treba da ima, kao i njegove funkcije. Koja je osnova za načela utvrđivanja koje su stvari stavljene u to seme? Ona su se zasnivala na potrebama ljudskog tela, na prijemčivosti funkcija unutrašnjih organa ljudskog tela i na hranljivim komponentama koje su tim organima potrebne. Pošto je hrana uzgojena iz takvog semena namenjena ljudskoj ishrani, u tom slučaju efekti koje će ova hrana imati na ljudsko telo nakon što se pojede i hranljive materije koje ljudi iz nje mogu da apsorbuju radi očuvanja svog normalnog fizičkog razvoja i opstanka, kao i radi produženja života svog tela, sve su to stvari koje Bog mora da uzme u obzir pri izradi semena ili neke vrste hrane. Ne radi se o tome da je seme koje može da raste u zemljištu izrađeno ležerno i da se čitava stvar svodi samo na to; ne, Bog je o tome razmislio. A kad je reč o dejstvima ljuske, srži i klice koje će ova vrsta semena imati na ljudsko telo, o tome kakve rezultate te stvari mogu da postignu, šta je potrebno ljudskom telu i koje hranljive materije ljudi treba da apsorbuju iz ove vrste hrane nakon što je pojedu, sve su to stvari koje Bog mora da uzme u obzir. Pošto Bog takve stvari razmatra, kad izrađuje ovu vrstu semena, On mora da ga izradi u skladu sa razmerama hranljivih sastojaka koje su ljudima potrebne, pa ovo seme tako nastaje u Božjim mislima. Ovo je posmatranje uticaja semena na ljude iz perspektive njegovih hranljivih komponenata i njegove strukture; ovo je jedan aspekt koji Bog razmatra pri izradi ovog semena. Osim toga, Bog razmatra veličinu i oblik ovog tipa semena ili ploda, dužinu njegovog klijanja, njegov oblik opstanka, tip zemljišta u kome ga je prikladno uzgajati, koliko hranljivih materija u kom tipu zemljišta to seme apsorbuje, koliko hranljivih materija iz njega ljudi mogu da apsorbuju kad ga pojedu i tako dalje. Sve su ovo pojedinosti koje Bog mora da razmotri. Različiti činioci koje Bog razmatra pri izradi semena na kraju se svode na jednu stvar, a to je da se zadovolji potreba ljudskog roda za hranom, da se postigne normalan fizički razvoj i opstanak ljudskog roda. Ovo je najvažnija tačka. A tu je još jedna tačka koja je takođe ključna. Ako seme nema životnu silu i mrtvo je, poput zrnca peska ili kamena, ako nije u stanju da proklija kad se zasadi u zemljište, onda to znači da nakon što ljudi taj jedan put tu hranu pojedu, ona više neće biti dostupna. Takvo seme nije ni blizu tome da zadovolji potrebu ljudskog roda za hranom. Prema tome, osim komponenata koje treba da poseduje, kao što su njegova ljuska i jezgro, ovo seme mora da ima klicu. Naravno, ova klica možda nije karakteristika života koja je prisutna u svim semenkama. Ukratko, pored svoje ljuske i jezgra, ovo seme mora da ima životnu silu. U ljudskom jeziku to se naziva životnom silom, ali za Boga to znači da to seme mora da ima život. Šta znači „imati život”? To znači da to seme može da nastavi da se razmnožava; kroz klijanje i rast mora biti u stanju da donese plod. Kroz klijanje, rast i cvetanje, seme mora biti u stanju da donese više plodova, a baš kao i samo seme i njegovi plodovi moraju takođe da imaju životnu silu i da budu u stanju da se razmnožavaju i da donesu još plodova, jer jedino tako ono može beskrajno da zadovoljava potrebu ljudskog roda za hranom. Ovo su dve najosnovnije i najvažnije stvari u Božjem stvaranju i određivanju semena: prva stvar su razne hranljive materije koje ono sadrži i njegove funkcije, a druga stvar je u tome da ovo seme mora da ima životnu silu, odnosno, da to seme mora da bude živo. Ljudskim rečima, ako je nešto „živo”, to se naziva „organskim”. Ova organska hrana, od vremena kad ju je Bog stvorio, zapravo ima život. Ako je zasadite u zemljištu, zalivate i đubrite, ona će izniknuti, rasti, cvetati, a zatim će donositi plodove, i svaki od njenih plodova ima istu funkciju kao i ona sama. Ova ista funkcionalnost neprestano obezbeđuje potrebe ljudskog roda za hranom, fizički opstanak ljudskog roda i razmnožavanje i postojanje ljudskog roda. Osim toga, ovo se seme sjedinjuje sa zemljištem i donosi plodove, a ti plodovi – kao i samo to seme – donose još plodova kako da bi snabdeli ljudski rod i, iz generacije u generaciju, prolaze kroz isti proces razmnožavanja i cvetanja. Na ovaj način ljudski rod ima beskrajne zalihe hrane. Uz zalihe hrane, uz izvor hrane, fizički život i opstanak ljudskog roda se nastavljaju bez kraja, i ljudi neće nikada biti bez hrane. Na osnovu ove činjenice se može videti da se u opstajanju ljudskog roda sve do danas ne može zanemariti doprinos raznog semenja koje je Bog stvorio. Koren sposobnosti tog semenja da daje takav doprinos ljudskom rodu jesu Božje stvaranje i Božje određenje. Ali, ako se unište dve najvažnije stvari koje je Bog odredio za seme – prva su hranljive materije i funkcije semena, a druga je njegova izvorna životna sila – ako te dve stvari nestanu, kad to seme padne na zemlju, ono više neće klijati, više neće rasti i više neće cvetati niti će donositi plodove. Ono može jedino da nestane u zemljištu i od tog trenutka biće izgubljen izvor hrane ljudskog roda. Sa čime će se onda suočiti ljudski rod? (Sa smrću.) Ljudi će se suočiti sa glađu, sa nestašicom hrane, a zatim sa smrću, i neće moći da se razmnožavaju i da nastave dalje. Ovo je prvi aspekt i to veoma ozbiljan. Drugi aspekt je u tome da, kad se seme veštački prerađuje, njegove hranljive materije se značajno smanjuju, od prvobitno brojnih vrsta hranljivih materija na tek malu količinu. Pored toga, i njegove se funkcije menjaju. Na primer, određene vrste hrane su nekada mogle da ishranjuju mozak, da obnavljaju fizičku snagu i da ljudima pružaju vitalnost, ali sada, nakon što su podvrgnute veštačkoj preradi, ove funkcije su značajno smanjene ili su čak izgubljene. Čak i ako neko konzumira velike količine takve vrste hrane, on se oseća fizički iscrpljeno, razmišljanje mu postaje tromo, a pamćenje mu propada. Iako nema tako mnogo godina, taj čovek postaje poput neke starije osobe. Oseća težinu u nogama, telo mu postaje ukočeno, a koža mu stari. Deluje kao da je fizički krupniji, ali se u sebi oseća drugačije od onih koji jedu organsku hranu. Ako su izvorne funkcije hrane oslabljene ili čak izgubljene, ne samo da, nakon što je ljudi pojedu, ta hrana u pozitivnom smislu ljudskom telu ne pomaže niti mu koristi, već na ljude ima i brojna štetna dejstva. Različiti hranljivi sastojci koji su telu potrebni ne mogu na vreme da se nadoknade, a u isto vreme mnoge funkcije tela postepeno propadaju i nestaju. Kao prirodna posledica toga, na osnovu ovog začaranog kruga, ljudsko razmišljanje postaje tromo, pa ljudi mogu čak da formiraju neka ekstremna ponašanja ili ideje. Takva ispoljavanja jesu neka od negativnih dejstava i posledica koje neorganska hrana donosi ljudima. Neorganska hrana je izgubila komponente koje bi trebalo da ima onako kako ih je stvorio Bog, a ujedno je izgubila svoje izvorne funkcije. Ona se razlikuje od izvornih stvari koje je Bog stvorio i odredio. Sva ta hrana je veštački prerađena i izmenjena.

Iako ljudi proizvode neorgansku hranu da bi zadovoljili potražnju ljudskog roda za hranom, takva hrana donosi svakakve štetne činioce po ljudsko zdravlje i reprodukciju, a to utiče na razmnožavanje i opstanak ljudskog roda. Prema tome, u odnosu na neorgansku hranu morate da imate sposobnost raspoznavanja. Ljudski rod već hiljadama godina uživa u organskoj hrani. Zašto kažemo da je organska hrana pozitivna stvar, dok je neorganska hrana negativna stvar? Šta je glavna tačka njihovog razlikovanja? Šta je sama srž tog pitanja? Srž je u tome da je organsku hranu za ljudski rod pripremio Bog; ona je određena od Boga. Poseduje izvorne komponente i funkcije koje je stvorio Bog i, što je najvažnije, ona ima životnu silu kojom ju je Bog obdario, dok je neorganska hrana izgubila te izvorne komponente i funkcije, i takođe joj nedostaje život darovan od Boga. Budući da joj nedostaju ove dve najvažnije stvari određene od Boga, tom hranom se krše načela pozitivnih stvari koje su stvorene i određene od Boga. Neorganska hrana je vrsta stvari koju je ljudska nauka preradila, oštetila i izmenila i ona više ne poseduje karakteristike pozitivne stvari. Ovo je stoga što njoj nedostaju komponente i suština pozitivnih stvari stvorenih i određenih od Boga i ona se, umesto toga, suprotstavlja funkcijama i suštini pozitivnih stvari stvorenih i određenih od Boga. Šta znači to da se ona suprotstavlja funkcijama i suštini pozitivnih stvari? To znači da kad je Bog izradio određeno seme, njegova je funkcija bila predviđena za ljudski rod, trebalo je da služi i koristi ljudskom rodu i da podržava normalne fizičke potrebe i opstanak ljudskog roda, dok neorganska hrana nanosi štetu normalnom opstanku ljudskog roda i ometa ga, i u isto vreme donosi niz nepovratnih negativnih dejstava i posledica po normalan život i opstanak ljudi. Stoga nije nimalo nepravedno neorgansku hranu nazvati negativnom stvari. Nije li tako? (Tako je.) Da li je ovo pitanje sada jasno? (Jeste.) Zašto je organska hrana pozitivna stvar, dok je neorganska hrana negativna stvar? Uopšteno govoreći, organska hrana potiče od Boga, koristi i služi ljudskosti i doprinosi ljudskom životu i opstanku; ona u čovekovom životu i opstanku obavlja nezamenljivu funkciju – ništa ne može da zameni ulogu koju ona ima. Međutim, da li je neorganska hrana korisna ljudskom zdravlju? (Nije.) Upravo suprotno: ona nije korisna za ljudsko zdravlje; naprotiv, ona škodi ljudskom zdravlju i donosi mnogo bola i problema fizičkom životu i opstanku ljudskih bića. Na primer, u telu izaziva razne tegobe, kao što su usporavanje cirkulacije krvi, ukočenost udova, otežanost u nogama i vrtoglavica, te dovodi do preuranjenog početka i pogoršanja mnogih bolesti; alergijske reakcije kod ljudi takođe postaju sve teže i teže. Neželjene reakcije različitog stepena utiču na niz stvari, od kože do unutrašnjih organa. Ovo su razni problemi i muke koje neorganska hrana donosi fizičkom životu i opstanku ljudskog roda. Pošto je ljudsko telo stvorio Bog, jedino Bog najbolje razume njegovu strukturu i potrebe. Stoga je Bog, na osnovu strukture i potreba ljudskog tela, za ljudski rod stvorio svakakve vrste hrane. Od juga do severa, od istoka do zapada, Bog je stvorio raznovrsnu hranu koja je pogodna za život i opstanak lokalnog stanovništva. Prvobitni oblici svih vrsta hrane stvoreni od Boga imaju za cilj da obezbede neophodne izvore hrane za ljudski život i opstanak; svi oni su neophodni za fizički život i opstanak ljudskih bića. Odnosno, da bi živelo i održalo se, čovekovo telo ne može da bude bez ovih biljaka stvorenih od Boga. Sve dok potiču od Boga, te biljke i semenke se nalaze u svojim izvornim oblicima, poseduju neophodne funkcije i komponente koje je stvorio Bog, kao i životnu silu darovanu od Boga. Gde god da se to seme nalazi – čak i ako upadne u pukotine stena gde nema nikakvog zemljišta – dokle god ima životnu silu, ono može normalno da proklija, raste i sazri, te da proizvede još semenki. Samo u ovakvom širem okruženju, gde se sve stvari reprodukuju i opstaju, ljudi mogu da dobiju izvor hrane za svoje telo, da se neprekidno bave raznim aktivnostima i da nastave da se razmnožavaju i da žive. Ako razne biljke i semenke izgube izvorne funkcije stvorene od Boga, to je isto kao da je ljudski rod lišen hrane i da je ljudskom rodu oduzet izvor hrane. Čak i ako ljudi stvaraju i proizvode određene vrste hrane koje nisu u svojim izvornim oblicima i kojima privremeno mogu da zadovolje svoju glad, budući da su izvorni oblici te hrane promenjeni nakon podvrgavanja preradi i budući da gube svoje izvorne funkcije, nakon što ljudi tu hranu pojedu, saglasno tome će se promeniti njihove fizičke funkcije i osećaji. S vremenom će ljudsko telo takođe osetiti neke štetne reakcije; ljudi će oboleti od određenih bolesti i imaće bolove, a mogle bi da nastanu čak i neke ozbiljne posledice. Ovo je u suprotnosti sa Božjom izvornom namerom u stvaranju hrane za ljudskost i ujedno je u suprotnosti sa zakonima i pravilima opstanka koje je Bog odredio za ljudski rod. Dakle, kako god da na to gledate, ukoliko je nešto u suprotnosti s Božjom izvornom namerom u stvaranju živog bića i sa zakonima i pravilima određenim od Boga, to nešto je izgubilo funkciju koju je Bog za to stvorio i ulogu koju treba da ima, kao i životnu silu darovanu od Boga, pa se tako i suština te stvari promenila. Pojava neorganske hrane je u suprotnosti s Božjom izvornom namerom u stvaranju hrane; kad naučnici naučno prerađuju i menjaju semenke u hrani, to dovodi do toga da se promeni suština te hrane. Stoga je neorganska hrana negativna stvar. Bez obzira na to da li njen izgled postaje raznobojniji ili lepši, da li ta hrana postaje krupnija ili se njena količina povećava – na koji god način da se ona menja, ukoliko je ona u suprotnosti sa Božjom izvornom namerom u njenom stvaranju i ukoliko ona gubi svoje funkcije i životnu silu date od Boga, u tom slučaju je to negativna stvar. U to nema nikakve sumnje. Koja god stvar da je u pitanju i bez obzira na to u kom periodu ili čijim se delovanjem ona pojavljuje, ukoliko tu stvar nije stvorio Bog niti je ona od Njega određena, već je naprotiv u suprotnosti s Božjim stvaranjem i određenjem, ta stvar je negativna. Je li to sada jasno? (Da.)

Sada kad je pitanje neorganske hrane kao negativne stvari jasno razmotreno u zajedništvu, postoji još jedno pitanje o kome treba besediti. Neki ljudi pitaju: „Pošto je neorganska hrana negativna stvar koja se suprotstavlja Božjem stvaranju i određenju, kako prema njoj treba da se odnosimo? Treba li da je jedemo? Treba li da je uopšte ne jedemo ili da je jedemo samo u malim količinama? Koji je prikladan način praktičnog postupanja?” Neki od vas su upravo istakli: „Većina hrane u današnjem društvu je neorganska i nije lako pronaći organsku hranu ako želite da je kupite – u pojedinim zemljama i regionima ne možete da je kupite čak ni po visokoj ceni. Čak i ako znamo koristi od organske hrane i štetu koju nanosi neorganska hrana, šta možemo da uradimo?” Naprosto je takvo šire okruženje. Ovo je Sotonin svet, a on ljude sprečava da jedu hranu obdarenu životnom silom koju je Bog stvorio. Neki ljudi kažu: „Znamo da je jesti neorgansku hranu štetno za naše telo, ali mi nemamo načina da jedemo organsku hranu. Šta treba da uradimo? Treba li naprosto da umremo od gladi?” Ne možete da umrete od gladi. Zarad toga da biste živeli, ipak morate da jedete neorgansku hranu. Čak i ako je njeno konzumiranje štetno za telo, ipak je bolje od umiranja od gladi. Čak i ako nastavite da živite s takvim poteškoćama, sve dok ne umirete i možete da izvršavate svoju dužnost, opstajući do poslednjeg trenutka i postižući spasenje čak i ako ste bolešljivi, onda ste trijumfovali nad ovim svetom i nadvladali ste Sotonu. Drugi kažu: „Pošto je neorganska hrana toliko štetna za ljude i njena dejstva su nepopravljiva, ja naprosto neću da je jedem. Pronaći ću način da uzgajam organsku hranu u svom dvorištu.” Ako imaš način za to, onda je to svakako u redu. Ali, šta ako u kući nemaš dvorište i ne možeš da uzgajaš povrće i žitarice, običan si čovek koji sebi ne može da priušti organsku hranu? U tom slučaju možeš samo da jedeš neorgansku hranu. Neki ljudi kažu: „Ako jedem neorgansku hranu, ona će mi makar pomoći da preguram nekoliko godina, pa neću tako brzo umreti. Makar i da od nje dobijem neke uvrnute bolesti, tu se ništa ne može učiniti.” Da li se plašite da ćete dobiti svakojake uvrnute bolesti i da će vam se skratiti životni vek? (Da.) Šta povodom toga treba da se učini? Neki ljudi kažu: „U tom slučaju možemo da pribegnemo samo poslednjem rešenju – da se zadovoljimo onim što možemo. Da bismo preživeli, nemamo drugo rešenje nego da jedemo neorgansku hranu.” Da li je ovo načelo tačno? (Jeste.) Da li je? Ne možete da raspoznate da li je ono tačno ili netačno. Da li raditi ovo znači zadovoljiti se onim što možeš i nemati drugo rešenje? To nije zadovoljiti se onim što možeš, niti je to nemati drugo rešenje. Naprotiv, to je život prema veri. Zar u Božjim rečima ne postoji jedna rečenica? „Sve dok imaš i poslednji dah u sebi, Bog neće dopustiti da umreš.” Ljudski život je u Božjim rukama. Koliko dugo će neki čovek živeti i njegovo fizičko stanje zavise od Božjeg određenja, a ne od toga šta on jede. Dovoljno je da ljudi imaju ispravne misli i gledišta o neorganskoj hrani i da su je raspoznali. Međutim, ljudi treba ispravno da se odnose prema postojećem objektivnom okruženju. Ako za uzgajanje sopstvene hrane nemate finansijska sredstva niti uslove u životnoj sredini, u tom slučaju jedite sve ono što je dostupno. Dakle, hoćete li brinuti oko toga da ćete se razboleti ili umreti? Nema potrebe za brigom. Zašto? U svom srcu imamo istinu Božjih reči za svoju podršku i osnovu: „Neće čovek živeti samo od hleba, već od svake reči koja izlazi iz Božijih usta” i „Sve dok imaš i poslednji dah u sebi, Bog neće dopustiti da umreš.” Čovekov život, njegovo fizičko stanje i njegov životni vek, svi su u Božjim rukama. Da li će se čovek razboleti, kad će se razboleti i kad će umreti – sve to je u Božjim rukama. Nema potrebe za brigom niti za strahom. Ako ne možete da nabavite organsku hranu i možete da jedete jedino neorgansku hranu, onda je jedite spokojno. Jedite sve ono što je dostupno. Neki ljudi kažu: „Ako si rekao da je neorganska hrana negativna stvar, zašto nam sada govoriš da je jedemo spokojno?” Ako ne jedeš, kako možeš da živiš? Jedeš li premalo, može li tvoje telo zaista da dobije ono što mu je potrebno? I nevernici sada govore kako je neorganska hrana daleko manje hranljiva od organske hrane; iako jedete obilno, ona ne obezbeđuje mnogo hranljivih materija. I to je činjenica. Postoji još jedna stvar za koju oni ne znaju: srazmera hranljivih komponenata u organskoj hrani je odgovarajuća. Nakon što je pojedeš, ona će tvom telu pomoći da proizvede mnoge hranljive materije, podstaći će cirkulaciju krvi i u tebi obaviti svoje izvorne funkcije kako bi ti obezbedila dobro zdravlje. Međutim, neorganskoj hrani nedostaju hranljive materije, pa tvoje telo ne može da je koristi da sintetiše hranljive materije kako bi zadovoljilo svoje potrebe. Što je najvažnije, neorganska hrana ne poseduje životnu silu i nedostaju joj brojne hranljive komponente; ona te ne može učiniti zdravim. Nakon što je budu jeli deset ili dvadeset godina, ljudi će se razboleti od svakakvih bolesti i uvrnutih boljki, a neki će čak izgubiti sposobnost reprodukcije. Takve su posledice previše ozbiljne. Zato se neki ljudi osećaju ovako: „Pojeo sam mnogo hrane i povrća, pa ne bi trebalo da mi nedostaju hranljive materije. Ali zašto u celom telu osećam slabost?” U tome je razlika između organske i neorganske hrane; zapravo, ti si je već osetio. Zašto imaš taj osećaj? Zato što neorganska hrana nema životnu silu. Jedeš je u velikim količinama, ali ona ne donosi mnogo hranljivih materija, pa osećaš fizičku slabost i nemaš vitalnost. Ipak, u svakom slučaju, i dalje moraš da jedeš; ne budeš li jeo, bićeš gladan i nećeš moći da radiš ili da preživiš. Ljudi ne smeju da prave gluposti, niti treba da odlaze u krajnosti. Svemu treba da pristupe u skladu sa Božjim rečima i da u svemu praktično postupaju prema istina-načelima. Ljudima to treba da bude jasno i to treba da shvate. Ukratko, sve se svodi na način na koji ljudi treba da se odnose prema neorganskoj hrani. Nakon što shvate negativna dejstva i naknadne uticaje koje neorganska hrana donosi, ljude to ne treba da sputava, niti treba da se brinu ili plaše, zato što je sve u Božjim rukama. Ljudski život i sve u vezi sa ljudima je u Božjim rukama, podvrgnuto Božjoj suverenosti i uređenjima. Je li tako? (Jeste.) Ako to shvatiš na ovaj način, tvoje misli i gledišta su tačni. Nakon što ste sve ovo čuli, da li u srcu osećate vedrinu i oslobođenost? (Da.) Ovo je problem iz stvarnog života koji ljudi treba da vide. Ako ovo pitanje ne možete da prozrete, onda ste previše glupi. Kad je reč o tome treba li ili ne jesti neorgansku hranu, upravo smo raspravljali o nekoliko načela primene. Prema toj hrani treba da se odnosiš u skladu sa svojim objektivnim okruženjem i stvarnim prilikama. Ukratko, sve stvari treba da posmatraš u skladu sa Božjim rečima i ujedno treba da postupaš u skladu sa Božjim rečima. Sve dok je tvoj motiv da obezbediš svoj normalan fizički opstanak i funkcionisanje, kako bi mogao normalno da izvršavaš svoju dužnost, da ne skrećeš s puta sleđenja Boga, da ispunjavaš svoju dužnost i ideš putem stremljenja ka istini, onda je to što radiš ispravno. Ovo je sadržaj našeg razgovora u zajedništvu u pogledu onoga što Bog određuje.

Da bismo u zajedništvu razgovarali o aspektu onoga što Bog određuje koristili smo dva primera. Da li je u osnovi to jasno objašnjeno? (Jeste.) Možete li onda da napravite razliku između pozitivnih i negativnih stvari? Možeš li ovaj aspekt istine da primeniš kako bi procenio razne ljude, događaje i stvari sa kojima se susrećeš? Da nismo razgovarali o ova dva primera, da li biste ovaj aspekt istine u vezi sa pozitivnim stvarima koji smo danas definisali bili u stanju da primenjujete za njihovo procenjivanje? (Možda bih one jednostavnije mogao da raspoznam, ali ne bih mogao da raspoznam dva relativno složena primera o kojima je Bog govorio.) Dobro je što smo o tome razgovarali, jer biste u suprotnom propustili priliku da jedete tako ukusno voće kao što je jabuka-kruška, zar ne? (Da.) Neki ljudi koji su više skloni tome da se pridržavaju pravila mogli bi da pogledaju u jabuka-krušku i da požele da je pojedu, ali se ne usuđuju razmišljajući da će time što je pojedu prekršiti načela određena od Boga i suprotstaviti se Božjim rečima, pa se suzdržavaju i ne jedu je i, shodno tome, propuštaju brojne prilike da pojedu ovo ukusno voće. Međutim, kad je reč o nekim očigledno negativnim stvarima, budući da nemaju sposobnost raspoznavanja, ljudi te stvari u svom srcu u velikoj meri veličaju, zdušno odobravaju i prihvataju. Kad je reč o neorganskoj hrani, oni čak pomišljaju: „Neorganskom hranom se u velikoj meri zadovoljava potražnja ljudskog roda za hranom, a u isto vreme ona može pomoći da se smanji broj smrtnih slučajeva zbog gladi. U istoriji ljudskog razvoja, ovo je zaista veliki doprinos nauke ljudskom rodu! Ovo je zaista učinio Bog; Bog je taj koji je ovu stvar podstakao.” Tako jednostavnom izjavom razotkriva se jedna činjenica. Koja činjenica? Da ne razumeš istinu. Ovo je sporedno; ovde postoji još jedan ozbiljniji problem, a on je u tome da si izgovorio reči koje su nečuveno buntovne prema Bogu i bogohulne, zbog čega se Bog gnuša i gadi. Ako taj problem postane toliko ozbiljan da se suprotstavljaš Božjim namerama i namerno se Bogu opireš i na Njega huliš, onda bi mogao da izgubiš nadu za svoje spasenje, a to će se odraziti na tvoje odredište. Prema tome, vrlo je važno shvatiti istinu. Da u našem razgovoru u zajedništvu nismo koristili primere, neki od vas bi možda pomislili: „Neorganska hrana je rezultat naučnog istraživanja, a razvoj nauke doprinosi čovečanstvu, pa je takav doprinos najverovatnije odredio Bog, time najverovatnije orkestrira Bog.” Na osnovu ovakvog razgovora u zajedništvu, da li je to sada jasno? Da li je ova izjava tačna? (Nije.) Treba li čovek da stvari shvata na ovaj način? (Ne.) Ako neki čovek to kaže, on je u nevolji; ovo je nečuveno buntovno! Pre nego što jasno shvatite šta stvari zaista jesu i koja im je suština, nemojte ih ishitreno definisati i nemojte olako prihvatati ili voleti stvari koje su naučno prerađene. Posebno u slučaju stvari koje su u zlim trendovima popularne i izrazito se poštuju i koje većina ljudi voli, moraš da budeš naročito oprezan – raspoznaj ih u skladu sa Božjim rečima i sa istinom, i nipošto ih ne prihvataj. Neki ljudi kažu: „Kov nam je loš. Kad vidimo svakakve informacije koje se šire na internetu, pomislimo da je to društveni trend i da one ne mogu biti pogrešne. Nakon što to pogledamo, to se odrazi na naše srce. Kad bismo živeli u praznom prostoru, niko ne bi mogao da nas zaluđuje.” Je li ova izjava tačna? (Nije.) Ti živiš u stvarnom svetu, u postojećem društvu i neizbežno ćeš čuti brojne neobične glasove i neobične izreke i teorije. Ti argumenti će neizbežno ući u tvoje srce, pa će se na njega odraziti, menjajući ti misli. Ljudi smatraju da će, dokle god žive u ovom društvu, sve dok žive među ljudima, protivno svojoj volji biti izloženi uticaju, osim ukoliko ne budu živeli negde duboko na planinama i u šumama ili ukoliko se ne zatvore u neku malenu prostoriju, pa te stvari ne budu slušali, gledali ih niti o njima razmišljali, te da će im u tom slučaju srce biti čisto. Je li ovo gledište tačno? (Nije.) Očito nije. Pa, kako se onda ovaj problem može rešiti? Morate da stremite ka istini i da shvatite istinu. Ako jasno razumeš sve aspekte istine, kad se budeš susreo sa ovim stvarima, znaćeš koja je suština u njihovoj osnovi. Moći ćeš brzo da ih raspoznaš i definišeš kao pozitivne ili negativne stvari i – na osnovu toga što imaš savest i razum – brzo ćeš prihvatiti pozitivne stvari, a negativnim stvarima ćeš se odupreti ili ih odbaciti, kritikovaćeš ih i osuditi. Na taj način bićeš zaštićen i nećeš se osećati bespomoćno, niti ćeš morati da budeš toliko zabrinut ili uplašen. Zašto? Zato što ćeš uz Božje reči kao svoju osnovu imati ovu osnovnu sposobnost da raspoznaš pozitivne i negativne stvari, tvoja gledišta i mišljenja o raznim pozitivnim i negativnim stvarima zasnivaće se na Božjim rečima i moći ćeš da utvrdiš jesu li to pozitivne ili negativne stvari; stoga će odgovor na pitanje šta treba da uradiš biti veoma lak. Zar nije tako? (Tako je.)

Da li razumete ovo o čemu smo upravo razgovarali u zajedništvu? Da o tome na ovaj način nismo razgovarali, da li biste to mogli da razumete? (Ne.) Dakle, da li biste, nakon nekoliko godina iskustva, mogli da ih raspoznate? (Bez istine, te stvari ne možemo da raspoznamo; ponekad se negativnim stvarima čak i divimo i zagovaramo ih. Dakle, ne deluje kao da ćemo postati sposobni da ih raspoznajemo samo po osnovu činjenice da imamo više godina iskustva.) Jesu li ovim stvarima obuhvaćene tajne? (Ne, nisu.) Ako njima nisu obuhvaćene tajne, zašto ih ljudi ne razumeju? Jesu li to neke stvari u spoljašnjem svetu? (Jesu.) Da su to samo stvari u spoljašnjem svetu, njih bi trebalo lako shvatiti, međutim, ove stvari se zapravo odnose i na neke istine i na ljudska gledišta o raznim stvarima. Kad se nešto odnosi na gledišta o stvarima, na suštinu i prirodu problema, time je obuhvaćena istina, a kad je time obuhvaćena istina, vi to ne možete da prozrete i postajete zbunjeni. Prema tome, mislite li da je neophodno razgovarati na ovaj način? (Da, neophodno je.) Nadajmo se da nakon što budete čuli ovu besedu svoju pažnju nećete usmeravati na same te stvari niti ćete učiti da poštujete propise, već ćete, kroz tu besedu, početi da shvatate istinu i Božje namere, biti u stanju da raspoznate šta su pozitivne a šta negativne stvari i napraviti pomak u smislu istine, pa će se poboljšati vaša sposobnost raspoznavanja stvari. To će značiti da ste nešto zadobili. Kad je reč o pozitivnim stvarima – sve što spada u okvir onoga što je stvorio Bog, odredio Bog ili je pod Božjom suverenošću – da li ste sada u stanju da sve to raspoznate nakon što smo prethodno naveli ova dva posebna primera? Ili samo možete da raspoznate stvari koje su iste vrste, a i dalje niste u stanju da raspoznate stvari koje se razlikuju od ova dva primera? (Verovatno u određenoj meri mogu da raspoznam stvari iste vrste, kao i različite stvari koje su relativno jednostavne, ali i dalje ne mogu jasno da raspoznam stvari koje su previše složene.) To je činjenica, zar ne? Ako i dalje ne možete da raspoznate, u tom slučaju treba da dokučite načelo. Pre svega, pogledajte da li se određena stvar kosi sa funkcijom koju ona treba da ima onako kako ju je stvorio Bog ili se kosi sa značajem svog postojanja onako kako je to odredio Bog; vidite da li se kosi sa ovim aspektom. Ako se kosi, onda je to negativna stvar. Ako se ne kosi s Božjim stvaranjem i određenjem, ali se za oblik njenog postojanja ili za vrednost njenog postojanja ne može reći da na ljude ima pozitivan ili negativan uticaj – ona samo služi određenoj svrsi i samo obezbeđuje određenu pogodnost u ljudskom životu, uz nekoliko koristi ali bez ikakve štete, u smislu da ne podriva niti ometa oblik opstanka i normalan život ljudskog roda koje je stvorio Bog, niti ona donosi ikakve štetne posledice i njeno postojanje se ne može smatrati značajnim za ljudski rod, pa bi ljudi i bez nje i dalje mogli sasvim dobro da žive – onda se ona ne može smatrati ni pozitivnom ni negativnom stvari. Ona ne spada u tu kategoriju; ona je samo vrsta stvari ili predmet, pa je nećemo definisati kao pozitivnu ili negativnu. Na primer, konjska zaprega je prevozno sredstvo. Nju vuče konj, koji je živo stvorenje stvoreno i određeno od Boga. Konjsku zapregu je napravio čovek, nije je stvorio Bog; ona je sredstvo koje je napravio čovek svojom sposobnošću opstanka darovanom od Boga. Konjskom zapregom mogu da se prevoze roba i ljudi na različita mesta, što ljudski život i putovanje čini udobnijima. Dakle, mislite li da je konjska zaprega koju je izradio čovek pozitivna ili negativna stvar? Da li konjska zaprega troši energiju? Da li emituje izduvne gasove i zagađuje vazduh? (Ne.) Konjska zaprega ne izaziva nikakva štetna dejstva po ljudski život i opstanak, a ljudski život ujedno čini nešto udobnijim. Međutim, da ona ne postoji, ljudi bi mogli da putuju i pešice, što bi samo donekle bilo sporije; nije baš da ljudi bez nje ne bi mogli da opstanu. Ona je nešto što nije neophodno. Dakle, da li je ta stvar pozitivna ili negativna? (Kako ja to shvatam, konjska zaprega nije negativna stvar, ali nije ni pozitivna stvar; za nju se ne može reći da je pozitivna ili negativna.) Dolazi iz ruku čoveka i za nju se ne može reći da je pozitivna ili negativna. Ako bi raspravljao o tome da li je konjska zaprega pozitivna ili negativna stvar, bilo bi to kao da od miša praviš slona, obično cepidlačenje.

Neki ljudi kažu: „Drveće je stvorio i odredio Bog, a pravila njegovog opstanka i njegovi oblici postojanja potiču od Boga, pa je ono pozitivna stvar. Dakle, ako se drvo poseče i preradi u drvnu građu, da li je to pozitivna ili negativna stvar?” Drvna građa obezbeđuje određene pogodnosti za svakodnevne potrebe ljudskog roda, kao što su korišćenje za izradu raznih vrsta nameštaja poput stolova i stolica, a može i da se zapali kako bi se koristila za kuvanje. Drvo se iz biljke pretvara u predmet. Je li to pozitivna ili negativna stvar? (Ne može se reći ni da je pozitivna ni negativna.) Tako je, sada ste razumeli, jasno vam je. Jedino stvari unutar opsega ovog načela – ono što je stvorio Bog, što je odredio Bog ili što je pod Božjom suverenošću – jesu pozitivne stvari. Negativna stvar je sve ono čime se krši ovo načelo. Kad je reč o stvarima izvan ove dve kategorije, ako raspravljaš o tome jesu li one pozitivne ili negativne, to je kao da u osnovi cepidlačiš, da od miša praviš slona i ne posvećuješ se svom pravom poslu. Na primer, neki ljudi pitaju: „Jesu li zavese koje je napravio čovek pozitivna ili negativna stvar?” Neki ljudi kažu: „To će zavisiti od izvora tkanine. Ako su zavese napravljene od prerađenog prirodnog pamuka, bez bojenja ili izbeljivanja i bez ikakvih dodatih hemikalija, onda su one pozitivna stvar. Ako su obojene, izbeljene i sa dezenom ili ako su im dodate određene hemikalije, onda su one negativna stvar. Negativne stvari jesu ono što treba da uklonimo i da odbacimo, tako da ne smemo da ih koristimo. Jedino se tako pridržavamo načela Božjih reči i jesmo ljudi koji vole pozitivne stvari i istinu. Prema tome, osuđujemo sve ono što nije pamučni proizvod i osuđujemo sve ono što ne potiče iz prirodnih resursa.” Koje su stvari koje potiču iz prirodnih resursa? Pamuk, svila, kao i lan. Prema mišljenju ovih pojedinaca, osim tih nekoliko stvari, ne postoji nijedan drugi materijal koji bi ljudi mogli da nose na sebi – ako želiš da izbegneš da kršiš načela i želiš da budeš u stanju da voliš pozitivne stvari a odbaciš one negativne, u tom slučaju moraš da nosiš stvari od ovih materijala, jer su jedino te stvari u svojim izvornim oblicima stvorenim od Boga. Da li je ovo gledište tačno? (Nije.) Neki ljudi će reći: „U tom slučaju, prema ovom gledištu, svako ko nosi naučno prerađene tkanine nije čovek koji voli pozitivne stvari, nije čovek koji primenjuje istinu, već je čovek bez sposobnosti raspoznavanja i bez načela, čovek koji je u velikoj meri buntovan i koga Bog prezire, i s takvim čovekom je svršeno!” Da li je ova izjava prikladna? (Ne, to je pravljenje slona od miša.) U svojim rečima, takvi ljudi imaju skrivene motive, pa mogu druge čak da osuđuju, preuveličavajući stvari. Kakvi su to ljudi? (Ljudi koji se pridržavaju propisa i koji nemaju nikakvo duhovno razumevanje.) To su apsurdni ljudi, apsurdni tipovi. Pri izražavanju ovih jeresi i zabluda, oni od miša prave slona i hvataju se za bilo koju temu ne bi li izrazili sopstvena mišljenja. Misli su im pune ovih jeresi i zabluda i mogu beskrajno da ih prosipaju, ali kad od njih zatražite da besede o nečemu povezanom s istinom, nemaju ništa da kažu. Kad od njih zatražite da besede o tome šta su pozitivne stvari, oni izgovaraju ove jeresi i zablude. Zar ne misliš da je to odvratno? Mnoge stvari nisu povezane sa pozitivnim stvarima koje je Bog stvorio, koje je Bog odredio ili koje su pod Božjom suverenošću. Strogo uzev, njima se ne krši načelo onoga što je stvorio Bog, što je odredio Bog ili što je pod Božjom suverenošću, a oblici njihovog postojanja ne izazivaju nikakva štetna dejstva po život i opstanak ljudskog roda niti im škode. Dakle, kad govoriš, najbolje je da imaš savest i razum, da od miša ne praviš slona niti da izričeš osude kako ti se prohte. Stvari koje se nalaze unutar okvira onoga što je stvorio Bog, što je odredio Bog ili što je pod Božjom suverenošću vredne su da o njima razgovaramo u zajedništvu i vredne su da ih prihvatimo, razumemo, da ih se pridržavamo, cenimo ih i štitimo. Za razliku od njih, za one stvari koje ne spadaju u taj okvir, najbolje je da od miša ne pravimo slona, da ih ne posmatramo kao važne stvari o kojima treba besediti, da o njima ne besedimo s velikim poletom, niti da o njima čak krajnje ozbiljno besedimo tokom nekoliko okupljanja. To ne treba raditi. Apsurdni ljudi, ljudi koji nemaju duhovno razumevanje, zli ljudi, antihristi i đavoli često vole da rade takve stvari ne bi li se pravili važni, kako bi ljudima omogućili da vide koliko su sami pametni. Ljudi bez sposobnosti raspoznavanja smatraju da je to razgovor u zajedništvu o istini i, premda ne dobijaju nikakvu pouku, osećaju se primoranim da to istrpe i da slušaju. U stvari, sve reči tih ljudi jesu jeresi i zablude i nemaju nikakve veze sa temom pozitivnih stvari o kojoj Ja govorim. Prema tome, čuješ li da takvi ljudi pokreću ove teme i navode argumente koji nisu povezani s pozitivnim stvarima, možeš da odbiješ da slušaš. Ako razumeš istinu i imaš sposobnost raspoznavanja, možeš da ih opovrgneš i da ih zaustaviš. Kako ih zaustavljaš? Kažeš: „Dobro, sad ućuti! Stvari o kojima govoriš nisu povezane s istinom, niti su povezane s pozitivnim stvarima. To što govoriš jesu đavolske reči i niko ne želi da ih sluša. Ovde prisutne nemoj da ometaš i nemoj da se mešaš u to kako oni vrše svoju dužnost!” Ako ti ljudi u svojim rečima imaju skrivene motive, ako izriču osude kako im se prohte i nemaju pozitivno dejstvo, treba da ustanete i da ih sprečite da izazivaju ometanje i da ih pritom razotkrijete tako da ih svi raspoznaju. Nakon što to čuju, svi će razumeti da su njihove reči jeresi i zablude, koje nemaju nikakve veze sa istinom, da su obično zanovetanje, cepidlačenje, zaluđivanje ljudi, izgovaranje reči i doktrina i prosipanje bombastičnih ideja, te da ti ljudi imaju skrivene motive i žele da izazivaju nevolje, pa ih kao takve treba ograničiti i ućutkati. Pretpostavimo da su većina ljudi prisutnih u tom trenutku smetenjaci koji nemaju nikakvu sposobnost raspoznavanja zlih ljudi i đavola i da ne mogu da zaključe da ovi šire zablude i da ljude zaluđuju. Kad se ovi smeteni pojedinci i ti zli ljudi i đavoli okupe zajedno, svi oni se lepo slažu kao da su od istog prljavog štofa. Nakon što čuju Božje reči, ne samo da ne prihvataju istinu, već ujedno šire neke zablude grandioznim rečima i pompeznom ali ispraznom govorancijom. U tom slučaju, možeš da ustaneš i da odeš u tišini, bez potrebe da izražavaš ikakva gledišta. Pusti đavole da se prave važni i da prave predstavu. S njima ne polemiši, kako ti ne bi ometali um i kako ne bi uticali na tvoje obavljanje dužnosti. Zašto? Zato što je đavo zauvek đavo; životinja je zauvek životinja. Oni nemaju racionalnost, ne mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno, i ne znaju šta je tačno a šta netačno; kako god da ti besediš, njima je nemoguće da shvate istinu. Đavoli će uvek govoriti reči i doktrine, uzvikivati parole i prosipati bombastične ali isprazne govorancije, dok oni koji su reinkarnirani iz životinja – ljudi bez duhova – nemaju nikakvu sposobnost raspoznavanja. Gde god postoji ometanje od strane Sotona i đavola, oni će to slediti i biće u taj haos uključeni. Učiš li ih tome da nešto raspoznaju, oni to ne mogu da nauče. Jedino oni koji shvataju istinu poseduju pamet i mudrost i sakriće se kad vide nevolju. Kad vide da đavo izaziva ometanje, oni će to moći da raspoznaju i u taj haos se neće uplitati, znajući kako da se klone zla. Gde god da đavoli prave predstavu, gde god da se životinje okupljaju, to mesto će bazditi na prljavštinu i odisaće neredom. Oni su od istog prljavog štofa i uživaju u tome da budu zajedno. Ko god da izgovara neke apsurdne i podle reči, takvima se dopada da to slušaju, pa ih uz veliku nasladu čak unedogled ponavljaju. Zar ovo nije okupljanje đavola? Ako si mudar čovek, čim uočiš takvu situaciju, trebalo bi što pre da se skloniš i da se s njima ne mešaš. Zašto s njima ne treba da se mešaš? Zašto s njima ne treba da polemišeš? Zato što bez obzira na to kako ti besediš o istini, oni je neće prihvatiti; koliko god reči da izgovoriš, sve će to biti uzalud. Oni koji su od Sotone i đavola uopšte ne prihvataju istinu, a oni koji su reinkarnirani iz životinja ne mogu da shvate istinu, pa će biti beskorisno ma koliko ti govorio. Da li oni čitaju Božje reči? Mogu li da shvate Božje reči? Jesu li ikada tragali za istinom? Oni ne prihvataju čak ni reči koje Ja govorim, pa može li ih opovrgnuti nekoliko reči koje ti smisliš? Mogu li one da ih nateraju da promene mišljenje? Mogu li oni da prihvate tvoje reči? Stoga, nemoj da praviš gluposti. Mudro je otići u tišini. Pitaš li đavola: „Zašto ne primenjuješ istinu? Zašto stalno lažeš i obmanjuješ?”, đavo će te drsko opovrgnuti; svađaće se i koristiti izvrnutu argumentaciju da odbrani sebe i nipošto neće priznati da laže i obmanjuje. Pitaš li one koji su reinkarnirani iz životinja zašto se stalno pridržavaju propisa, oni će takođe koristiti izvrnutu argumentaciju da sebe odbrane, govoreći da primenjuju istinu. Kad naiđeš na takvu situaciju, trebalo bi jasno da vidiš da đavoli i oni reinkarnirani iz životinja uopšte ne prihvataju istinu, te da stoga s njima treba da prestaneš da razgovaraš u zajedništvu i da treba da prestaneš da praviš gluposti. Ma koliko reči da izgovoriš odnosno ma koliko stvari da uradiš, njihovu priroda-suštinu ne možeš da promeniš, pa nikakav razgovor tu ne pomaže. O istini treba da besediš onima koji mogu da je prihvate. Jedino takvi ljudi s lakoćom prihvataju istinu – jedino s njima možeš da imaš normalan razgovor. Kad je reč o đavolima i ljudima reinkarniranim iz životinja, o koliko god istine da besediš odnosno ma koliko posla da obaviš, sve to će biti uzalud. Možda ti u tom trenutku i pođe za rukom da ih opovrgneš tako da ostanu bez teksta i oni možda osete da je to što si rekao ispravno, ali će se nakon toga predomisliti, pa će čak pripremiti određene reči da te opovrgnu i osramote. Znači, mogu li oni koji su đavoli da prihvate istinu? (Ne.) Ne mogu nikako. Oni koji su đavoli i oni koji su reinkarnirani iz životinja uopšte ne prihvataju istinu. Makar i da je u nekom trenutku prihvate, to su samo reči, pa će se kasnije vratiti onome što su ranije govorili. Dakle, ako im besediš o istini, možeš li da postigneš ikakve rezultate? Želja ti je da ih promeniš tako da imaju savest i razum i da im staviš do znanja da ne shvataju istinu, te da istinu treba da prihvate i da je primenjuju – ta zamisao i sâm taj motiv su pogrešni; nikada ne bi trebalo da ga imaš. Da li sada razumeš? (Da.)

Vratimo se na temu pozitivnih stvari. Obim pozitivnih stvari se definiše stvarima koje su u kategoriji onoga što je stvorio Bog, što je odredio Bog ili što je pod Božjom suverenošću. Sa čime god da imamo posla, treba da razmotrimo sledeće: „Da li je ovo stvorio Bog? Na koji način je to povezano s Božjim određenjem?” Ako to nije stvorio Bog i to nema nikakve veze s Božjim određenjem, onda prema tome treba da se odnosimo oprezno. Ako i dalje sledimo svetovne trendove i hvalimo ih, zar to nije glupo? Ako nešto nije unutar okvira onoga što je stvorio Bog, što je odredio Bog ili što je pod Božjom suverenošću, onda se to ne može nazvati ni pozitivnom ni negativnom stvari, pa o tome nema svrhe raspravljati. Raspravljaš li ipak o tome, da li je to zato što to želiš da prihvatiš kao pozitivnu stvar? Ili je to zato što želiš da to okarakterišeš kao negativnu stvar i odbaciš? U čemu je korist za tvoj život i tvoje lično vladanje ako to prihvatiš ili odbaciš? Je li to korisno za tvoje prihvatanje istine? Ako nema nikakve koristi, tad nema svrhe odnositi se prema tome kao prema temi za besedu i raspravu; bilo bi to glupo, a ti bi pravio gluposti, zar ne? (Da.) Na primer, konjske zaprege, tekstil, kreveti i stolice o kojima smo upravo razgovarali – ako od miša stalno praviš slona i želiš da o njima raspravljaš na ovaj način: „Je li to pozitivna ili negativna stvar? Treba li da je prihvatimo ili odbacimo? Treba li da je cenimo ili preziremo? Koji je pravilan način da se prema njoj odnosimo?”, onda je to ispoljavanje izopačenosti. Ljudi koji su skloni izopačenostima ne mogu da dokuče ključne stvari; stalno ulažu trud u forme, doktrine i propise i nikad ne shvataju kako da se potrude oko istine. Budući da se mnoge stvari ne tiču pitanja pozitivnih i negativnih stvari, o njima nema potrebe besediti. Ovo je zato što, budući da nisu ni pozitivne ni negativne, te stvari vrlo malo utiču na tvoj život-ulazak i na put života kojim ideš, pa u njih nema potrebe da se udubljuješ. Iskoristi ih ako možeš, a u redu je i ako to ne uradiš. Ako postoje neki proizvodi na bazi hemikalija koji utiču na ljudsko zdravlje, i njihov će miris ili hemijske komponente naneti izvesnu štetu ljudskom telu, u tom slučaju treba da nađeš način da ih se kloniš, pa te svakodnevne proizvode koristi što ređe ili ih uopšte nemoj koristiti. Time možeš da otkloniš ili umanjiš štetu koju ti proizvodi izazivaju. Bilo bi nemoguće takvu štetu u potpunosti izbeći, ali sve dok takvi proizvodi trenutno ne nanose štetu vašem životu, ne dovode do toga da se u kratkom roku razbolite i ne utiču na vaše verovanje u Boga i sleđenje Boga, ili na vaše obavljanje dužnosti i stremljenje ka istini, to je dovoljno, jer naprosto je takvo stvarno okruženje. Je li ovo načelo sada jasno? (Jeste.)

Donekle smo razgovarali o aspektu onoga „što je odredio Bog”. Dakle, zar ne bi trebalo da porazgovaramo i o istini u vezi sa onim „što je pod Božjom suverenošću”? (Da.) Postoji li neka tanana razlika između onoga „što je pod Božjom suverenošću” i onoga „što je stvorio Bog i što je odredio Bog”? (Da.) Šta je obuhvaćeno Božjom suverenošću? Često se kaže da je Bog suveren nad sudbinom ljudi. Kakvu god sudbinu da ljudi imaju, da li je pitanje same sudbine pozitivna stvar? (Jeste.) Kakva god da je sudbina nekog čoveka, bilo da, gledano spolja, ona deluje dobro ili loše, dokle god ona potiče od Boga, određena je od Boga ili je pod Božjom suverenošću, ona je u tom slučaju pozitivna stvar. Kako se onda može utvrditi da je ljudska sudbina pozitivna stvar? Ljudi imaju svakakve sudbine. Gledano spolja, za neke deluje da žive blagoslovenim životom, dok drugi pate; neki su ljudi tokom celog svog života uspešni, dok se nekima stvari nikada ne odvijaju glatko; neki ljudi žive u izobilju, dok drugi žive u izrazitom siromaštvu; neki ljudi imaju srećne, blažene porodice, dok drugi imaju nesrećne brakove i decu koja su se odrodila; neki ljudi su sami čitavog svog života, dok drugi uživaju u tome što su okruženi decom i unucima; neke ljude čitavog života muče bolest i bol, žive u velikim mukama, dok su drugi snažni i zdravi, žive udobnim, slobodnim životom i na kraju umiru spokojno u poznoj starosti. Nisu li ovo sudbine različitih ljudi? (Jesu.) Dakle, da li je sudbina pod Božjom suverenošću? (Ona je pod Božjom suverenošću.) U svojim predstavama, ljudi razmišljaju ovako: „Pošto je sudbina pod Božjom suverenošću, u tom slučaju bi sudbina svih ljudi trebalo da bude dobra. Zašto ima toliko loših sudbina?” A tu je jedna još i više zbunjujuća činjenica, a to je da sudbina većine ljudi nije onakva kakvu bi oni želeli. Vidite – koliko ima ljudi koji tokom celog svog života ne istrpe nikakvu patnju, rođeni su u bogatstvu i sa statusom i sa svih strana su obasuti naklonošću? Koliko takvih ljudi postoji? Takvu sudbinu imaju samo oni rođeni u uglednim porodicama. Većina ostalih ljudi pati tokom celog svog života i trpi nebrojene muke, nailazeći na prepreke na svakom koraku – za njih se stvari odvijaju vrlo teško, uopšte ne idu glatko. Iako u teoriji priznaješ da su sve ljudske sudbine pod Božjom suverenošću, i da sve stvari koje su pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari, i dalje u svom srcu ne razumeš sledeće: „Ako se za one rođene sa neverovatnim povlasticama kaže da je pozitivna stvar to što imaju dobru sudbinu, u smislu doktrine, to je prihvatljivo. Međutim, za 80 do 90 odsto ljudi stvari se ne odvijaju glatko i oni čitavog života pate – pa zašto su i takve sudbine pozitivne stvari i takođe su pod Božjom suverenošću? To je nekako neprihvatljivo. Bilo iz osećanja moralne pravde ili iz saosećanja, takve sudbine se ne mogu klasifikovati kao pozitivne stvari. To se ne uklapa. Da li je moguće da je ova definicija pogrešna? Ako je zaista pogrešna, u tom slučaju taj deo o ljudskim sudbinama treba ukloniti iz onoga nad čime je Bog suveren. Međutim, ako se taj deo ukloni, time bi se porekla činjenica da je Bog suveren nad ljudskim sudbinama. Zar to ne bi bilo nečuveno buntovno? Ali kako treba da shvatimo činjenicu da sve stvari pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari, te da su i loše sudbine takođe pozitivne stvari?” Ljudi postaju pomalo zbunjeni. Ovo za vas predstavlja teško pitanje, zar ne? (Da, predstavlja.) Onda Mi vi recite. Da vidimo ko to može jasno da objasni. (Mislim da je pogrešno da suočavanje s teškoćama ljudi posmatraju kao lošu stvar. U stvari, sudbina koju Bog za nekoga odredi, bilo da je u pitanju ona puna teškoća ili ona lagodna, za tog čoveka je najkorisnija. Patnja je, konkretno, još i više u stanju da oblikuje ljude. Pored toga, ove su stvari povezane sa reinkarnacijom ljudske duše. Možda zbog zlodela u svom prethodnom životu ili zbog nekog neizmirenog duga u prethodnom životu čovek u ovom životu mora da pati da bi ga otplatio. Sve to je podvrgnuto Božjem određenju i uređenju.) Šta je u ovome onda pozitivna stvar? Možeš li to jasno da objasniš? (Ne.) Vidiš, ako bi te neko o ovome zaista pitao, ti ne bi bio u stanju da to jasno objasniš; na ovom mestu bi zapeo. Kad to ne bi ozbiljno shvatio, naprosto bi preko toga prešao, ali bi to uticalo na tvoje prihvatanje istine da „sve stvari pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari”, uticalo bi na to kako koristiš ovu istinu da okarakterišeš koje su stvari pozitivne, uticalo bi na tvoje prihvatanje i prepoznavanje bilo koje pozitivne stvari i ujedno bi uticalo na tvoj stav prema svim stvarima unutar okvira onoga „što je pod Božjom suverenošću”, a tim tvojim stavom je, naravno, obuhvaćeno to da li te stvari prihvataš ili osuđuješ – ovo pitanje je veoma ozbiljno. Ako pitanje sudbine ne možeš da prozreš, sudbinu ćeš verovatno smatrati negativnom stvari i kao takvu je okarakterisati. Međutim, ljudske sudbine su pod Božjom suverenošću i Bog ih je odredio. Ako ljudske sudbine, nad kojima Bog ima suverenost i koje je Bog odredio, okarakterišeš kao negativne, koja je priroda ovog problema? (Bogohuljenje.) To je osuđivanje Boga i huljenje na Njega. Rečima ljudi, to znači: „Počinio si ogroman greh, pa idi odmah da ispovediš svoje grehe!” Više ništa o tome nećemo reći.

Upravo smo razgovarali o tome da „sve stvari pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari” i pomenuli smo ljudske sudbine. Iako je obim tog sadržaja ogroman, on je ujedno vrlo konkretan; odnosi se na život svakog čoveka i celog ljudskog roda. Ljudske sudbine dolaze u najrazličitijim oblicima, ali se sudbine većine ljudi, kako to ljudi vide ili sami doživljavaju, mogu opisati jednom rečju: nesrećne. „Nesrećna” znači da je nečija sudbina puna teških trenutaka i frustracija; takav čovek živi naročito teškim životom i uglavnom se stvari ne odvijaju kako on želi. Bez obzira na to da li je neko izložen prijatnim ili teškim iskustvima, bez obzira na to šta on vidi ili shvata, nesporna je činjenica da, iako ogromna većina ljudi smatra da im sudbina nije onakva kakvu bi oni želeli, svačija je sudbina pod Božjom suverenošću. To nikada ne treba poreći. Pošto je Božjom suverenošću nad ljudskim sudbinama stvorena takva stvarnost koju je ljudima teško da prihvate, neophodno je besediti o tome koja su načela i koren Božje suverenosti nad ljudskim sudbinama i koji je Božji motiv u tome što ima suverenost nad ljudskim sudbinama – odnosno, zašto Bog na ovaj način ima suverenost nad ljudskim sudbinama i zašto On za ljude uređuje takve sudbine. Pogledajmo prvo koji je Božji motiv da ima suverenost nad ljudskim sudbinama. Da li ljudi dolaze na ovaj svet da bi se provlačili ili da bi protraćili vreme? (Ni jedno ni drugo.) Kad je reč o Božjem motivu da uređuje ljudske sudbine, cilj nije u tome da ljudi u ovaj svet dođu samo da bi se malo prošetali poput hodajućih leševa i završili s tim. Naprotiv, cilj je u tome da ljudi žive u telu i da iskuse život, da prođu kroz svakojaka životna okruženja, kao i kroz različite okolnosti u raznim periodima. Kad govorimo o doživljavanju života, čovekovo telo ima jednu osobinu: ako čovek živi u prijatnom okruženju ne prolazeći ni kroz kakve teške trenutke, poteškoće, prepreke ili neuspehe, njemu nije lako da raste i sazreva. To je poput biljke koja raste u stakleniku, a da nije izložena vetru i suncu; njen život je vrlo krhak, budući da joj nije lako da apsorbuje razne hranljive materije iz prirode. Čim bude izložena suncu koje prži i snažnim vetrovima, veoma lako može da pukne i da prerano ugine, a njen život zatim ne može da se nastavi. Prema tome, u smislu prirode i instinkta čovekovog tela, ljudski rod ne treba da bude poput cveća u stakleniku koje ne doživljava vetar i kišu, već treba da istrpi razne prepreke, teške trenutke i razočaranja iz ljudskog sveta. U takvom životnom okruženju, ljudski rod će koristiti svoju bogomdanu slobodnu volju i misli i on će – na svaki mogući način, samostalno, uporno i bez straha od bilo kakvih teškoća – nastaviti dalje i živeti i dalje. To će stimulisati razne ljudske instinkte za životom i opstankom, a ljudi će biti u stanju da koriste svoj bogomdan instinkt za preživljavanjem da bi živeli samostalno i suočavali se sa svakim okruženjem, kao i sa svim ljudima, događajima i stvarima oko sebe. Kao prvo, iz perspektive objektivnog instinkta čovekovog tela, ljudima je potreban nadražaj i podsticaj ovog okruženja da bi stvorili želju za preživljavanjem, kako bi mogli da žive hrabro. Na površini, ovakav način života deluje teško, ali usred nadražaja i udaraca ovog okruženja, ljudi razvijaju snažniju želju za preživljavanjem, pa će nastaviti dalje i postepeno će sazrevati, postepeno se prilagođavati životu s drugima i postaće manje krhki, a umesto toga će imati istrajnost, izdržljivost i upornost, biće u stanju da se ne plaše nikakvih teškoća. Ovo je Božji početni motiv kad uređuje ljudske sudbine; ovo je osnovni koncept ljudskih sudbina koje su osmišljene na osnovu izvornog oblika instinkta njihovog tela. Ovo je prvi aspekt. Drugi aspekt je u tome da – nadovezujući se na ovaj osnovni koncept – kad putuju kroz ovaj svet, od detinjstva do starosti, u procesu postepenog starenja, ljudi doživljavaju životne događaje, stiču životno iskustvo i zadobijaju određena načela i puteve za suočavanje s raznim teškoćama u životu. Na ovaj način ljudi postepeno sazrevaju i postaju sve više u stanju da samostalno žive između neba i zemlje, kao i među drugima. Neće biti tako krhki i neće se osećati obeshrabreno ili razočarano – niti će čak osećati da u životu nema nade – kad se susretnu s nekom manjom preprekom ili neuspehom. Naprotiv, nakon što iskuse razne teške okolnosti, oni će sve više biti u stanju da ispravno posmatraju život i smrt i sve više u stanju da shvate koje su to dužnosti koje u životu treba da obavljaju i koje su im najpotrebnije, pa će se na taj način u životu osećati sve opuštenije. U tom procesu, ljudi postepeno sazrevaju; odnosno, oni postepeno dolaze do tačke kad se ne plaše teškoća i opasnosti, ne plaše se smrti i ne plaše se nijedne teškoće. Isprva, kad su mladi, ljudi plaču i ne mogu da spavaju kad čuju neke neprijatne i potresne reči ili kad se suoče s nekom manjom teškoćom ili preprekom, pa osećaju da u životu nema nade. Oni postepeno dostižu tačku u kojoj, kad čuju potresne reči i naiđu na teškoće, u svom srcu imaju određenu količinu imuniteta i otpornosti, pa više ne osećaju da nema svrhe živeti, niti razmišljaju o smrti. Kasnije kad čuju još potresnije reči i suoče se s preprekama i neuspesima, ljudi u svom srcu mogu da ih podnesu i da ih to jako ne pogodi, pa osećaju da je u životu krajnje normalno da ljudi te stvari doživljavaju, i više im nisu potrebni uteha, ohrabrenje ili pomoć drugih kako bi nastavili sa svojim životom. Zar na ovaj način ljudi ne stiču sve veću čvrstinu? Ljudi imaju sposobnost da samostalno prežive, kao i motivaciju da samostalno prežive. Svako mora da prođe kroz fazu mladosti i naivnosti. Tek nakon svoje četrdesete ili pedesete godine, čovek dostiže stanje zrelosti i postaje odrasla osoba. Čak i ako neko nije zasnovao porodicu, izgradio karijeru ili postao roditelj, sudeći prema onome što je prošao u životu, prema rečima koje govori i prema spoznajama, razumevanju i stavu koje ima u odnosu na svoj život, u odnosu na življenje, u odnosu na teškoće s kojima se suočava i u odnosu na stvari koje se odvijaju ili ne odvijaju onako kako on želi, otkrićeš da je taj čovek odrastao i sazreo. A sve to je zahvaljujući čemu? Zahvaljujući raznim teškoćama, razočaranjima, pa čak i preprekama i neuspesima koji se pojavljuju u ljudskim sudbinama onako kako ih je Bog odredio. Prema tome, iz ove perspektive, nesumnjivo je da je Božja suverenost nad ljudskim sudbinama pozitivna stvar, i ljudi ovu istinu treba da prihvate u njenom punom obimu. Može li se ovde reći da Bog zaista ima mukotrpne namere u Svojoj suverenosti nad ljudskim sudbinama? (Da.) Bez obzira na to da li čovek veruje u Boga ili ne, sa sazrevanjem koje počinje od rođenja, ljudi koji su dobrog kova mogu čak da dostignu tačku u kojoj shvataju da su podložni sudbini i u kojoj tragaju za Bogom. Sudeći prema ovoj činjenici, zar prvobitna namera Božje suverenosti nad ljudskim sudbinama nije pozitivna stvar? (Jeste.) Vidiš, kad to kažem, svi klimate glavom i priznajete da je to pozitivna stvar. Zašto je to tako? Zato što je ono što govorim činjenica i suštinu ove stvari sam jasno objasnio, a i vi ste je iskusili, zar ne? (Da.) Ljudski rod je zaista imao koristi od sudbine koja je pod Božjom suverenošću. Kakvo god da ti je poreklo odnosno odakle god da dolaziš i koju god ulogu da igraš u ovom društvu, ukratko, sve dok živiš pod Božjom suverenošću, primao si koristi od Boga. Neki ljudi kažu: „To nije tačno. Bog mora da bude suveren nad sudbinama Božjeg izabranog naroda, nad sudbinama ljudi. Bog nije suveren nad sudbinama onih koji su reinkarnirani iz đavola ili iz životinja.” Je li ova izjava tačna? (Nije.) Svako stvoreno biće je pod Božjom suverenošću. Sve dok je stvoreno biće, ono ima sudbinu. Ti si stvoreno biće, tako da imaš svoju sudbinu. Bog je za tebe uredio sudbinu, tako da tvoja sudbina nije nešto što si ti odabrao, niti je nešto što si ti stvorio; ona potiče od Božje suverenosti. Prema tome, koju god ulogu da imaš, bilo da si reinkarniran iz čoveka, životinje ili đavola, pošto se sada čini da si pripadnik ljudske rase, ti svakako imaš sudbinu, a tvoja je sudbina sasvim sigurno pod Božjom suverenošću. Na osnovu ovoga, zar Božja suverenost nad ljudskim sudbinama nije pozitivna stvar? (Jeste.) Zašto kažemo da je Božja suverenost nad ljudskim sudbinama pozitivna stvar? Zato što iza sudbine koju uređuje za svako stvoreno biće Bog ima mukotrpne namere; sve to je sa ciljem da bi u ovom svetu ljudski rod bio u stanju da živi normalno i na uređen način, sa raznim urođenim stanjima darovanim od Boga. Ni prema jednom čoveku Bog ne postupa nepravedno. Kao što je rečeno, sunce obasjava i dobro i zlo. To je Božja suverenost. U suprotnom, zašto bismo govorili da je jedino Bog Stvoritelj ljudskog roda i da je jedino Bog suveren nad ljudskim rodom? Jer je to ono što Bog radi, Bog ima ovu sposobnost i On ima ovu suštinu i ovaj autoritet. Ovim se to razjašnjava – Božja suverenost nad ljudskim sudbinama je pozitivna stvar i to se ne može niti poreći niti se u to može posumnjati. Odnosno, s obzirom na zakone telesnog života ljudskog roda, sudbine sačinjene od teškoća i teških trenutaka koje Bog uređuje za ljude mogu da im pomognu da postepeno sazru i da budu u stanju da bez problema završe svoje putovanje kroz ovaj život. Iz ove perspektive, Božja suverenost je pozitivna stvar.

Posmatrajući još jedan aspekt ljudskih sudbina, mnogi ljudi žive teškim, razočaravajućim životom. Čini se da ništa pogrešno nisu učinili, ali deluje kao da bivaju kažnjeni. Na primer, neki ljudi u svojoj mladosti izgube oca, svog supruga u srednjem dobu i svog sina u poznim godinama, porodica im se usled smrti raspadne. Neki dožive udes, kao što su automobilska ili avionska nesreća. Neki imaju invaliditet: neki su slepi, neki gluvi, a neki izgube ruku ili nogu. Pošto budu prevareni, neki ljudi dožive krajnje siromaštvo, a neki drugi čitav svoj život provedu vraćajući dugove. Kad ljude zadese ove razne nesrećne stvari, mnogi kažu: „Nebo je nepravedno. Ovo nije nešto što bi Nebo trebalo da uradi. Ako je Bog suveren nad ljudskim sudbinama, kako je te ljude On mogao tako da unesreći? Kako je mogao da dozvoli da nevini ljudi istrpe takve udarce i da ih zadesi takva nesreća?” Ako ljudi to posmatraju iz ugla prvobitne namere Stvoritelja u određivanju ljudskih sudbina, Stvoriteljeve namere za ljudski rod su mukotrpne, a Božja suverenost nad ljudskim sudbinama je pozitivna stvar. Međutim, kad se u ljudskim sudbinama dogode neke posebne stvari koje iz perspektive savesti ljudskosti deluju tragično, ljudi ne mogu da shvate zašto je Božja suverenost nad ljudskim sudbinama pozitivna stvar, i ne mogu da razumeju šta se događa. Mnogi ljudi veruju da postoje nepravedni aspekti u Stvoriteljevom uređenju ljudskih sudbina i smatraju da baš i nema smisla reći da sve stvari koje su pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari. Stoga su neki ljudi smislili jednu narodnu izreku: „Oni koji grade mostove i popravljaju puteve na kraju oslepe, dok su oni koji učine brojna zla dela blagosloveni velikom porodicom.” Neki ljudi kažu: „Ovo je nepravedno. Graditi mostove i popravljati puteve jeste nakupljanje zasluga i činjenje dobrog. Ljudi koji to rade treba da imaju veliku porodicu i da budu izrazito imućni. Kako bi mogli da oslepe? Da li je moguće da je i takva sudbina pod Božjom suverenošću i da je i ona pozitivna stvar? To nema nikakvog smisla!” Ako ljudi ne razumeju istinu i nemaju bogopoznanje, oni ove stvari zaista ne mogu da shvate niti da u njima video smisao. Nevernici uvek kažu: „Nebo neguje živa bića.” Šta to znači? To znači da ako postoji Bog, ako postoji Nebo, u tom bi slučaju Bog trebalo da se brine o Svom stanovništvu. Ako je On Stvoritelj, On bi trebalo da se brine o Svojim stvorenim bićima i da se prema njima lepo ophodi; ne bi trebalo da dopusti da oni trpe ove muke. Kako to ljudi vide, da ljudski rod živi pod vlašću Sotone i đavola, bilo bi razumljivo da ljudi možda trpe ove muke, ali pošto ljudski rod živi pod Božjom vrhovnom vlašću i pod Božjom suverenošću, ljudi ne bi trebalo da ih trpe. Pogotovo kad je u pitanju ovakva sudbina koja je pod Božjom suverenošću, ljudi su još manje u stanju da shvate šta se događa. Ako ljudi ne razumeju istinu, veoma im je teško da prepoznaju da postoji smisao u pozadini svake stvari nad kojom Bog sprovodi suverenost i koju On uređuje; oni neke stvari ne mogu da shvate i u tim posebnim situacijama zaglibe. Ako neko ima makar malo bogobojažljivo srce, on će reći: „Ako ovu stvar ne možemo da objasnimo, hajde da o njoj ne razgovaramo, ne bi trebalo samovoljno da je osuđujemo.” Za tog čoveka se može smatrati da ima malo razuma. Neki ljudi uopšte nemaju savest niti razum, a još manje imaju bogobojažljivo srce. Drski su i imaju petlju da bezobzirno osuđuju kad se susreću sa stvarima koje se ne odvijaju prema njihovim željama: „Hm! Ljudi kažu: Nebo neguje živa bića, pa zašto onda neki ljudi za koje deluje da su prilično dobri umiru u mladosti? I to umiru nasilnom smrću, ostavljajući za sobom gomilu dece. To je tako žalosno, tako tragično! A ljudi i dalje tvrde da je Božja suverenost pozitivna stvar. Ako su pod božjom suverenošću ljudi koji imaju takve tragične sudbine, onda bog nije pravedan!” Ti ljudi tako bezobzirno osuđuju Boga. Nesumnjivo je da su ljudske sudbine pod Božjom suverenošću. To se nikada ne može dovesti u pitanje niti se i u jednom trenutku može poreći. Izjava: „Ljudske sudbine su u Božjim rukama” ispravna je u svakom trenutku i činjenica je za sva vremena, zato što je Božja suverenost nad ljudskim sudbinama pozitivna stvar, i to se nikada neće promeniti. Pa, zašto se ljudi suočavaju sa tako tragičnim situacijama? Postoji jedna stvar za koju ljudi ne znaju ili je možda shvataju u smislu doktrine, ali ne mogu jasno da je objasne, a to je da za sudbinu svakog čoveka postoje uzrok i posledica. Sudbina kakvu imaš i muke koje trpiš u ovom životu možda su posledice iz tvog prethodnog života, a možda će takođe postati uzroci u tvom narednom životu. Baš kao što nevernici kažu: „Sve se vraća, sve se plaća.” U svom prethodnom životu možda si posejao određene uzroke i posledice – ako Bog uredi da u ovom životu budeš reinkarniran kao čovek i postaneš pripadnik ljudske rase, u tom slučaju moraš da platiš cenu za uzroke i posledice koje si posejao; moraš da ih nadoknadiš. Ne odlučuješ ti o tome da li ćeš ih nadoknaditi i da li treba da ih nadoknadiš. Niko ko je činio zlo nije spreman da prihvati kaznu. Jedino Stvoritelj može da uredi ovu stvar, polaže pravo da to učini i, naravno, ima moć da to uradi. Dakle, koje je Stvoriteljevo načelo kad to čini? Da nagradi dobro a kazni zlo. Iako ljudski rod ne razume Božju suverenost, ne poznaje Boga i ne shvata osnovne stvari i načela Božje suverenosti, zbog toga što On ima pravednu narav i zbog Svog identiteta kao Stvoritelja, Bog je uspostavio nebeska pravila i zakone za ljudski rod i za sve stvari. Na čemu se temelje ova nebeska pravila i zakoni? Oni se temelje na Božjoj pravednoj naravi i na Božjem autoritetu i sili. Uspostavljanje ovih nebeskih pravila i zakona odražava se kao pojava u ljudskom svetu, a to je reinkarnacija ljudi. Proces ljudske reinkarnacije je često direktno povezan sa uzrokom i posledicom i ova uzročnost se odražava i ispoljava u određenim posebnim stvarima u ljudskim sudbinama. Osim toga, u procesu ljudske reinkarnacije ljudi dobijaju Božje nagrade, kao i Božje kazne. Bog kažnjava one koji čine zlo; odnosno, On izaziva da se oni suoče sa svakojakim nesrećama i nedaćama, i sa svakakvim kaznama koje ljudi vide kao nezaslužene i nerazumne. U očima čoveka, neke od ovih kazni su čak naročito tragične, međutim, činjenica da je čoveka zadesila ova tragična situacija ima svoju pozadinu. To nije nešto što mu je Bog izazvao bez ikakvog razloga, već je to kazna koju on mora da istrpi zato što je počinio mnoštvo zlih dela. Kad ljudi ne mogu da prozru sve pojedinosti te stvari, oni govore besmislice i žale se na Nebo i na Boga, a to je veoma glupo. Pa, koji je slučaj sa onima koji uživaju u Božjoj blagodati? Pošto su u svom prethodnom životu nakupili zasluge i učinili mnogo dobrog – mnoge stvari koje su ljudskom rodu koristile i mnoge stvari koje im nisu donele osudu, već nagrade prema Božjim nebeskim pravilima i zakonima, u ovom životu ti ljudi uživaju u brojnim blagoslovima. Da vam navedem jedan primer. Recimo da postoji neka žena koja je rođena u jednoj srećnoj porodici – iako ta porodica nije naročito bogata, u njoj ima mnogo muške dece i nijedno žensko dete, pa Bog uređuje da ona bude u toj porodici. I čim ova devojčica bude rođena, za tu porodicu ona postaje poput zenice oka – toliko im je dragocena da se gotovo plaše i da u njenoj blizini dišu iz straha da joj ne naude. Ta devojčica je lepa, pametna i divna, pa je svi redom vole, i roditelji i svi stariji. Čitav njen život teče kao med i mleko. Šta god da uradi odnosno s kakvim god teškoćama da se susretne, uvek su tu neki fini ljudi da joj pomognu i svi njeni problemi se reše očas posla. Ona nema nikakvih briga i živi opuštenim, srećnim životom. Zaista je blagoslovena! Šta se ovde događa? Da li je prema nekim ljudima Stvoritelj pristrasan? (Nije.) Pa, zašto neki ljudi onda mogu da uživaju u tako velikim blagoslovima? Nebeskim pravilima i zakonima je propisano da ako je učinio stvari koje su ljudskom rodu korisne, određeni tip čoveka treba da bude nagrađen, pa možda je ona upravo taj čovek. Pošto je dobila nagradu od Stvoritelja, ona u ljudskom svetu uživa u tako velikim blagoslovima. Ne mora nikad da brine o hrani i odeći; kud god da ode, postoje fini ljudi koji će joj pomoći, i kud god da pođe, ljudima se dopada. Čak i kad zagazi u svoje četrdesete ili pedesete godine života i deca su joj odrasla, ona je za svoje roditelje i dalje poput zenice oka; kad god imaju nešto dobro, to za nju sačuvaju. Drugi ljudi su ljubomorni kad vide da ona uživa u takvim blagoslovima, a neki osećaju da je nepravedno što u takvim blagoslovima ne mogu i oni sami da uživaju. Ako i ti želiš da uživaš u takvoj sudbini uređenoj od Stvoritelja, i da uživaš u takvoj sreći i blagoslovima kao ta žena, onda i ti treba da nakupiš više zasluga i da učiniš više dobrog, i trebalo bi da učiniš više stvari koje je Nebo propisalo kao nakupljanje zasluga i činjenje dobra – u tom slučaju ćeš i ti moći da uživaš u takvim blagoslovima. Šta ova pojava, ova činjenica, ljudima poručuje? Kakvu god sudbinu da čovek ima u ljudskom svetu – bilo da uživa u blagoslovima ili se suočava s nedaćama, bilo da mu čitav život teče kao med i mleko ili se suočava s brojnim nesrećama i nevoljama – to je na određeni način povezano s njegovim prošlim i sadašnjim životom. Na kraju krajeva, njegova je sudbina povezana s nebeskim pravilima i zakonima koje je odredio Bog. Ako je sve što je u svom prethodnom životu on uradio u skladu sa odredbama nebeskih pravila i zakona zbog čega biva nagrađen, onda njegova sudbina u ovom životu, prema ljudskom gledištu, može da bude glamurozna, da teče glatko i da bude veoma dobra. Ako su onim što je učinio u svom prethodnom životu prekršeni brojni nebeski zakoni i sticajem okolnosti se to poklapa sa odredbama nebeskih pravila i zakona određenim od Boga koje dovode do kažnjavanja, tada će sudbina koju za tog čoveka Bog uređuje, prema ljudskom gledištu, biti takva da on vodi naročito bedan, žalostan život, baš kao da ovaj život nije ništa drugo nego da on u njega dođe i da otplati svoje dugove iz prošlosti. Nikada ne uživa u dobroj hrani niti odeći, nikome se ne dopada i nikome do njega nije stalo. Taj čovek smatra da zbog svoje loše sudbine toliko pati u ovom životu. I tek kad počne da veruje u Boga, on shvata da je ceo čovekov život određen od Boga. Kad prepozna da Bog određuje stvari, postaje mu lakše da se pokori Bogu, mnogo pristojnije se ponaša i više se ne bori protiv svoje sudbine. Ranije je u sebi osećao prkos: „Koje loše stvari sam uradio? U ovom životu, savest mi je čista. Nikad nikome nisam naudio. Zašto me je zadesila takva sudbina? Nebo je nepravedno!” Nakon što prihvati Božje delo, on razume: „Ovo je Božja pravednost. Kroz ove stvari Bog me je nagnao da dođem pred Njega!” Ispravno je takođe razmišljati na ovaj način i to je činjenica. Ali je ujedno činjenica da kazna koju ljudi dobijaju potiče od Božje suverenosti. Na šta se sve ovo – ciklus uzroka i posledica, kažnjavanje zla i nagrađivanje dobrog, i nebeska pravila i zakoni – svodi? Iza svega toga jeste Božja pravedna narav; Božja pravedna narav je nad svim tim suverena. Prema tome, čak i kad se u sudbini ljudi pojave svakojake stvari koje nisu u skladu sa ljudskim predstavama, ukusima ili željama, Božja suverenost nad ljudskim sudbinama ostaje i dalje pozitivna stvar. Zar to nema smisla? (Ima.) Kad vidiš da ljudi pate, iz svoje sopstvene dobrote ti pomisliš: „Taj čovek je tako jadan! Ne mogu da podnesem da vidim da iko pati i ne mogu da podnesem da vidim da zli ljudi maltretiraju druge ljude.” U ovom životu neke ljude uvek maltretiraju. Koji je razlog za to? To je stoga što su u svom prethodnom životu oni uvek maltretirali ljude i naudili su priličnom broju ljudi, pa u ovom životu moraju da i sami budu maltretirani. Ako ljude uvek maltretiraš, plod koji na kraju žanješ je u tome da i sâm bivaš maltretiran. To je pravednost Stvoritelja. Vladajući se na taj način, prekršio si nebeske zakone, pa treba da platiš cenu i da istrpiš bol i muku za zlo koje si u prethodnom životu učinio. To je Božja pravednost i ti ne možeš da je izbegneš. Prema tome, činjenicom da za ljude postoje svakakve sudbine u velikoj meri se razjašnjava da nebeska pravila i zakoni koje je odredio Bog ne može da promeni nijedan čovek i da niko nije izuzetak. Prema ljudskom rodu, Stvoritelj nikada nije imao telesna osećanja i, naravno, suština Stvoritelja jeste da nema nikakva telesna osećanja. On ima samo pravednu narav. Sve ono što Bog čini, iskazano ljudskim jezikom, razumno je i pravedno. Pa, kako to treba posmatrati iz perspektive istine? To je Božja pravedna narav – sve su to pozitivne stvari. Ljudi to treba da prihvate od Boga i ne treba da imaju nikakve sudove niti procene o Bogu koji nisu u skladu sa stvarnošću niti se slažu sa istinom. Čak i ako iz ljudske perspektive s nekim ljudima saosećaš i sažaljevaš ih, kao sledbenik Božji koji shvata neke istine, treba da veličaš Božju pravednu narav i takođe treba da veličaš Božju suverenost. Tako je dobro što je Bog na ovaj način suveren! Upravo zato što je Bog na ovaj način suveren nad ljudskim sudbinama, sve do današnjeg dana ljudski rod uspeva da preživi na uređen način. Da je nad ljudskim sudbinama suveren Sotona, ljudski rod bi još odavno bio u haosu i ljudima bi bilo nemoguće da žive do današnjeg dana. Pogledajte kakvo je đavolje carstvo; bez Božje suverenosti, ljudski svet bi bio isti kao đavolje carstvo. Šta je đavolje carstvo? Najrealističniji primer jesu unutrašnje borbe – koje se vode kako javno tako i tajno – unutar autokratske vladavine KPK-a, koje su ispunjene krvoprolićem i ubilačkim namerama. To je đavolje carstvo. Nije li unutrašnje stanje autokratske vladavine KPK-a haotično? Ljudi često nestaju, a čak i kad su očigledno ubijeni, niko se ne usuđuje da to objavi. To je haos đavoljeg carstva, a ujedno je i haos današnjeg zlog sveta.

Svakako je van svake sumnje da je Božja suverenost nad ljudskim sudbinama pozitivna stvar. Bilo iz perspektive prvobitne Božje namere u oblikovanju ljudskih sudbina bilo iz perspektive rezultata ljudskih sudbina proizašlih iz nebeskih pravila i zakona utvrđenih od Boga, s potpunom sigurnošću treba reći da je Božja suverenost nad ljudskim sudbinama pozitivna, a ne negativna stvar. Ako o ovoj istini imaš predstave, u Božjim rečima možeš da tragaš za istinom da bi svoje predstave razrešio, ali na osnovu sopstvenih predstava i uobrazilja ne možeš da kažeš sledeće: „Sve ljudske sudbine pod Božjom suverenošću za ljude treba da budu dobre i da im koriste. Zašto po neke ljude, zbog Božje suverenosti, stvari ispadnu tako loše? Ovo ne bi trebalo da bude Božja suverenost, zar ne?” Takvu stvar ne smeš nikada da kažeš. Takva nečuveno buntovna i bogohulna izjava ne sme nikada da pređe preko tvojih usana. Od danas pa nadalje, moraš da prihvatiš i potvrdiš istinu da su „ljudske sudbine pod Božjom suverenošću i da je Božja suverenost pozitivna stvar”. U to ne sumnjaj. Koliko god da se ljudske sudbine koje vidiš sopstvenim očima ili ona koju sam doživljavaš sukobljavaju s tvojim predstavama odnosno makar i da misliš kako su one nehumane, treba da veruješ i da potvrdiš da je Božja suverenost nad ljudskim sudbinama stvarna, te da je ona pozitivna stvar. To se ne može dovoditi u sumnju. Da li smo o ovoj istini jasno besedili? (Jesmo.) Ovo je veoma važno pitanje o spoznaji Boga i ono je razrešeno, zar ne? (Jeste.) Hajde da na ovom mestu završimo naš današnji razgovor u zajedništvu. Doviđenja!
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Kako stremiti ka istini (19)

Kad je reč o temi pozitivnih stvari, prošli put smo u zajedništvu razgovarali o tome šta su pozitivne stvari i definisali smo ih. Šta su pozitivne stvari? (Sve stvari koje je stvorio Bog, odredio Bog ili su pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari.) Zapamtili ste definiciju pozitivnih stvari, no, možete li da dokučite primere koji su navedeni? (Možemo da ih dokučimo u određenoj meri.) Ova definicija, ovaj koncept pozitivnih stvari – da li je to istina? (Istina je.) Jeste li sigurni? Dok čitaš Božje reči, osećaš da je ova definicija istina i da je ona tačna, ali kad se susretneš sa nečim što se ne poklapa sa tvojim predstavama, ne možeš to da pojmiš i nećeš da prihvatiš istinu. Bez obzira na to da li se na nešto, prema ljudskim predstavama, gleda kao na nešto pozitivno ili negativno, ukratko, sve dok to nije ono što Bog definiše kao pozitivnu stvar, onda to nije pozitivna stvar, već negativna. Možeš li stvari da raspoznaješ na ovaj način? (Da. Ako je Bog nešto definisao kao pozitivnu stvar, a to se ne slaže sa mojim sopstvenim predstavama i ne mogu to da razumem – ali znam da je ono što Bog kaže zasigurno istina – onda ću naučiti da poreknem sebe.) Ako ti ta stvar nanosi štetu ili čak nanosi štetu svim ljudima – ako im, prema ljudskim predstavama, ne koristi i ne donosi im nikakvu sreću niti uživanje, već im umesto toga nanosi bol i donosi nesreću – kako ćeš tada gledati na to? Da li ćeš se i dalje držati svog gledišta da je „Božja definicija pozitivnih stvari zaista tačna; ljudi ne mogu da donose procene na osnovu svojih predstava, niti mogu nešto da procenjuju na osnovu toga da li od toga imaju koristi”? Ne možete biti sigurni u to, zar ne? (Ne možemo.) Nijedan aspekt istine nema smisla niti „pije vodu” samo na nivou doktrine; naprotiv, u stvarnom životu, suočena sa svim činjenicama, istina je večno nepromenljiva tvrdnja. Ako u to ne možeš da budeš siguran, onda je u tvom srcu tvoj koncept istine zapravo nejasan. Svi različiti aspekti istine o kojima razgovaramo u zajedništvu uključuju gledišta o raznim ljudima, događajima i stvarima; oni uključuju suštinu i stvarne okolnosti raznih ljudi, događaja i stvari, a takođe omogućavaju ljudima da vide kako se Bog odnosi prema tim ljudima, događajima i stvarima – kakva su Njegova gledišta i stavovi prema njima. Pošto je definicija pozitivnih stvari istina, onda ona naravno uključuje i stvarne okolnosti i suštinu različitih ljudi, događaja i stvari obuhvaćenih opsegom ove definicije, dok istovremeno uključuje Božje stavove, uglove posmatranja i izjave u vezi sa tim raznim stvarima. Dakle, bez obzira na to da li ljudi, prema svojim predstavama, misle da je definicija pozitivnih stvari ispravna ili pogrešna, i bez obzira na to kakav je prvobitni ugao posmatranja ljudi o definiciji pozitivnih stvari u kontekstu njihove tradicionalne kulture ili svakodnevnog života, ukratko, pošto je ova definicija pozitivnih stvari istina, onda su svi ljudi, događaji i stvari koje ona obuhvata pozitivne stvari, a oni koji su joj suprotni jesu negativne stvari. Ovo je van svake sumnje sigurno. Ovu stvar morate jasno da razumete. Bez obzira na vreme ili na vrstu društvenog okruženja, kao i bez obzira na uticaj koji neka pozitivna stvar ima na tebe ili na to kakvi su tvoj stav i ugao posmatranja u vezi sa njom, definicija pozitivnih stvari i suština ljudi, događaja i stvari obuhvaćenih tom definicijom su nepromenljivi. Da li razumete? (Da.)

Prošli put smo u zajedništvu uglavnom razgovarali o nekoliko konkretnih primera u vezi sa izjavom da „sve stvari koje je odredio Bog ili su pod Božjom suverenošću jesu pozitivne stvari”. Nismo detaljno razgovarali o onom delu koji glasi: „sve stvari koje je stvorio Bog jesu pozitivne stvari”. Dakle, da li ste u stanju da, kroz besedu ili kroz istine koje ste tokom godina razumeli, potvrdite da je ova izjava tačna? Odnosno, da li ste, na osnovu ljudi, događaja i stvari koje ste videli i doživeli u životu, u stanju da potvrdite da su sve stvari koje je Bog stvorio pozitivne stvari? Da li ste u stanju da stvari dokučite na ovaj način? Da li ste u stanju da na ovaj način tragate za istinom? (Na ovaj način možemo da dokučimo neke jednostavnije stvari.) Ovde postoji jedno načelo. Teme o onome što je stvorio Bog, odredio Bog ili što je pod Božjom suverenošću na prvi pogled pokrivaju veoma širok opseg i veoma su apstraktne, ali su zapravo blisko povezane sa različitim ljudima, događajima i stvarima sa kojima ljudi dolaze u kontakt u stvarnom životu – moglo bi se reći i da su tesno povezane; one nisu odvojene od stvarnosti. Ovo se odnosi na jedno pitanje. Kada se u životu suočiš sa mnogim neočekivanim ljudima, događajima i stvarima, ne možeš da utvrdiš da li su to pozitivne ili negativne stvari. Čak i ako razumeš doktrinu za raspoznavanje pozitivnih i negativnih stvari, to i dalje ne možeš da utvrdiš. Čak i ako su to one vrste stvari koje su obuhvaćene pozitivnim stvarima, ti ih u svojim predstavama ne priznaješ kao pozitivne stvari, one su ti odbojne i u svom srcu ih prezireš, pa čak misliš da su potpuno nedostojne da budu navedene unutar opsega pozitivnih stvari, a one su, ipak, zaista stvorene od Boga, određene od Boga ili pod Božjom suverenošću i pripadaju kategoriji pozitivnih stvari. Tada dolaze do izražaja načela primene o tome kako ljudi treba da se suoče sa ovakvim stvarima. Najjednostavnije načelo primene je sledeće: pre svega moraš da budeš siguran da je data stvar od one vrste stvari koje su obuhvaćene definicijom pozitivnih stvari. Iako, prema ljudskim predstavama, to ne izgleda kao pozitivna stvar, ako je to nešto unutar kategorije pozitivnih stvari koju je Bog definisao, onda, pre svega, moraš da budeš siguran da je to pozitivna stvar i da u to nema apsolutno nikakve sumnje. Postoji značaj u tome što je Bog to stvorio; to je učinio da bi ljudi iz toga izvukli neke pouke. U ovo je neophodno biti siguran. To je jedno načelo primene. Kao drugo, u vezi sa ovom stvari ili sa ovim pitanjem, ne moramo da budemo poput naučnika i da proučavamo njihovu prirodu ili funkciju, odnosno koju ulogu oni igraju u ljudskom životu ili u celom lancu ishrane. Dovoljno je samo biti siguran da je to pozitivna stvar. Neki ljudi kažu: „Ako se ova pozitivna stvar u životu ljudi često pojavljuje i ometa im život, utičući na njihovo gledište da je ona pozitivna, kako je onda treba posmatrati?” To je lako rešiti. Ako treba da je koristiš u svom životu, onda je koristi prema potrebi; neka ti služi. Ako nemaš potrebu da je koristiš, a ona te često remeti ili ometa bilo koje tvoje fizičko čulo, onda možeš da je oteraš i da je se kloniš. Naprosto ne dozvoli da te ona remeti ili da ti nanosi fizički bol. Ovo je drugo načelo. Ujedno, moraš da znaš da ako ona potiče od Božjeg stvaranja, Božjeg određenja ili Božje suverenosti, onda ne bi trebalo da ti bude odbojna, da je prezireš ili poričeš. Umesto toga, treba da je prihvatiš i priznaš. Još je bolje da njome upravljaš i koristiš je na razuman način. Ovo su načela primene, njih ukupno tri. Koja su to tri načela? (Prvo je u tome da, sve dok se nešto nalazi u opsegu pozitivnih stvari koje je Bog definisao, moramo da budemo sigurni da je to pozitivna stvar. Postoji značaj u tome što je Bog to stvorio; on je u tome da ljudi iz toga izvuku neke pouke. Drugo načelo je u tome da, na osnovu uverenosti u njenu pozitivnost, tu stvar koristimo ako je potrebno. Ako ne moramo da je koristimo, a ona remeti naš život, onda možemo da je oteramo i klonimo je se, ne dozvoljavajući joj da nam remeti život. Treće načelo je u tome da, ako je nešto stvoreno od Boga, određeno od Boga ili pod Božjom suverenošću, to ne treba da nam bude odbojno niti da to preziremo; treba to da prihvatimo i priznamo. Još je bolje ako možemo time da upravljamo i da to razumno koristimo.) Da li je ova tri načela lako primeniti? Nije baš lako, zar ne? (Nije.) Ako ti komarac zuji oko uha, oteraćeš ga razmišljajući u sebi: „Sve što je Bog stvorio je dobro; samo ću ga oterati i to je to” – moći ćeš da postupaš prema ova tri načela. Međutim, ako ga oteraš, a on se odmah vrati i ubode te, što više o tome budeš razmišljao, sve više ćeš se ljutiti: „Pustio sam te, a ti nećeš da me ostaviš na miru. Ovoga puta ću te definitivno spljeskati!” Da li je ispravno spljeskati ga? Zapravo, spljeskati ga nije pogrešno; to se može smatrati odgovarajućim upravljanjem. Ipak, zar u isto vreme nećeš početi i da sumnjaš u činjenicu da su komarci pozitivne stvari? Naročito kad rana od uboda počne sve više da svrbi, u toj meri da to postane nepodnošljivo, pomislićeš u sebi: „Kakva je korist od toga što je Bog stvorio komarce? Da nema komaraca, da li bi ljudi trpeli ovu štetu? Ovo zasigurno ne izgleda kao pozitivna stvar!” Tvoja racionalnost će ti reći da je takvo razmišljanje pogrešno, da je komarac pozitivna stvar jer je on sićušno stvorenje u okviru pozitivnih stvari koje je Bog stvorio. Međutim, ti i dalje to ne možeš da shvatiš: „Ljudima ne koristi, pa zašto ga je onda Bog stvorio?” Iako rana od uboda komarca nije velika, svrab je užasan. Za one sa alergijama, češanje može dovesti do crvenila i otoka, pa čak i do infekcije i povišene temperature. U tom trenutku ćeš formirati predstave i biće ti teško da prihvatiš: „Ne deluje mi da su komarci pozitivne stvari. Da jesu, kako bi mogli da remete ljude i nanose im bol? Zar pozitivne stvari ne bi trebalo da imaju pozitivne efekte? Ovaj efekat nije pozitivan; oni igraju negativnu ulogu i negativno utiču na ljude. Kako se komarci mogu svrstati u kategoriju pozitivnih stvari? To je neshvatljivo. Ono što je Bog uradio ne poklapa se sa mojim predstavama!” U svom srcu ćeš formirati predstave o tome da li su komarci pozitivne stvari. Naglas ćeš govoriti: „Kao prvo, ne možeš da porekneš da su komarci pozitivne stvari. Kao drugo, ako ne želiš da te remete, možeš da ih oteraš i da ih se kloniš. Konačno, oni ne bi trebalo da ti budu odbojni niti da ih prezireš, već treba da ih prihvatiš, priznaš i da njima razumno upravljaš.” Iako ćeš to reći, biće ti veoma teško da primenjuješ ovo poslednje načelo. Prilično ti je lako da prihvatiš korisne insekte. Međutim, kad su u pitanju komarci, ako bi pokušao da ih prihvatiš, da njima razumno upravljaš i da na njih ne psuješ, možeš li to da uradiš? (Pre Božje besede, ponekad kad bih bio neraspoložen i kad bi me ubo komarac, osećao bih naročitu odbojnost i govorio bih neke ružne stvari. U budućnosti ću se potruditi da to izbegnem i da takve stvari više ne govorim.) Ne bi trebalo da na njih psuješ; treba da ih prihvatiš, da se prema njima pravilno ophodiš i da njima razumno upravljaš. Ovaj deo o razumnom upravljanju je veoma teško primeniti, zar ne? (Da.) Kad bi trebalo da ih priznaš i prihvatiš na rečima i na nivou doktrine, to bi bilo donekle lako učiniti. Ako te povrede, takođe bi mogao da ih se kloniš i da ih izbegavaš. Međutim, da sebe nateraš da ih prihvatiš i priznaš iz srca, da se prema njima pravilno ophodiš i da, povrh toga, njima razumno upravljaš – to bi ti bilo teško da uradiš. Zašto bi to bilo teško? Zato što kad te povrede, ti ne osećaš da od njih imaš koristi, već da ti nanose štetu. To jest, prema tvojim predstavama, pozitivne stvari treba da imaju pozitivan efekat, ali, umesto da ti donesu bilo kakvu pozitivnu korist, osećaš da su oni negativno uticali na tebe. U tom trenutku ne bi ti bilo lako da sebe nateraš da ti oni ne budu odbojni ili mrski, već da ih prihvatiš i da njima čak razumno upravljaš. Iako, na nivou doktrine, ljudi mogu da prihvate da su komarci pozitivne stvari i jedva uspevaju da se prema njima pravilno ophode, kad ih komarci ometaju u stvarnom životu, veoma im je teško da se prema njima ophode u skladu sa načelima. Od ljudi to zahteva da razumeju istinu, da razumeju prirodu mnogih konkretnih ljudi, događaja i stvari uključenih u ta tri aspekta obuhvaćena pozitivnim stvarima – onih koji su „stvoreni od Boga, određeni od Boga ili pod Božjom suverenošću” – kao i kakve uloge oni igraju u ljudskom životu i opstanku, te šta je bila Božja prvobitna svrha kada ih je stvarao i davao im njihov način života. To su stvari koje ljudi treba da razumeju. Ako ljudi razumeju Božju prvobitnu svrhu i opšti pravac Njegovih namera i osnovna načela, onda za neke pozitivne stvari koje se ne poklapaju sa njihovim predstavama, možda povrh toga što će se takvih stvari kloniti, mogu takođe – u različitom stepenu – početi da ih prihvataju, priznaju, da njima razumno upravljaju i pravilno ih koriste. O ovoj temi ćemo razgovarati postepeno.

Opseg obuhvaćen temom „onoga što je Bog stvorio” veoma je širok, tako da prvo moramo da navedemo neke primere, pa da zatim o njima malo-pomalo razgovaramo. Upravo smo govorili o komarcima. Sa sigurnošću se može reći da komarce niko ne voli niti da je iko voljan da sa njima živi; naprotiv, komarce svi preziru i čak bi poželeli da ih u životu više nikada ne vide. Iako pitanje komaraca nije naročito značajno, ono uključuje određenu vrstu stvari, a takođe se tiče i ljudskog razumevanja prirode određene vrste stvari unutar ljudi, događaja i stvari koje je Bog stvorio. Naravno, ovde je presudno to što ovo uključuje ljudsko spoznavanje i razumevanje jedne istine, a obuhvata i načela primene o načinu na koji ljudi posmatraju određenu vrstu stvari među ljudima, događajima i stvarima u svom životu. Prema tome, iako komarac nije neko veliko stvorenje, pitanja koja on pokreće nisu mala; vredno je da ljudi pokušaju da ih razumeju i istraže. Sadržaj „onoga što je Bog stvorio” obuhvata teme na makroskopskom i mikroskopskom nivou. Upravo smo ukratko besedili o jednoj maloj vrsti iz mikroskopskog ugla posmatranja: o komarcu. To je relativno mala vrsta stvorenja koju ljudi mogu da vide golim okom; o bilo čemu što je manje od komarca nema potrebe raspravljati. Komarci su vrsta stvorenja sa kojom ljudi često dolaze u kontakt, relativno mikroskopsko stvorenje koje je vidljivo golim okom. Pošto je ovo pitanje na mikroskopskom nivou, o njemu ćemo u zajedništvu razgovarati kasnije. Dakle, o čemu bi prvo trebalo da razgovaramo? (O onome što je na makroskopskom nivou.) Hajde da prvo razgovaramo o stvarima na makroskopskom nivou. Postoji mnogo stvari na makroskopskom nivou. Ona koja je najbliža ljudskom životu ili sa kojom ljudi mogu da dođu u kontakt, koju mogu da osete i vide, i koja je svima poznata – pored objekata u životnom okruženju koje je Bog stvorio za čoveka – jeste sâm ljudski rod. Dakle, kad je reč o ljudskom rodu, od svih raznih ljudi, događaja i stvari koje ljudi mogu da vide, o kojima od njih vredi govoriti? Koje vredi razumeti? Kad je reč o ljudskom rodu, tema koju najviše vredi razumeti jeste takozvana civilizacija ljudskog roda. Glavna tema obuhvaćena ovom civilizacijom jesu različite kulture. Nastanak različitih kultura proističe iz vaspitanja unutar različitih društava; vaspitanje unutar različitih društava rađa različite kulture, a u pozadini tih različitih kultura kroz različite epohe su se pojavile takozvane civilizacije ljudskog roda. To su izvor i poreklo ljudske civilizacije. Istočno društvo ima svoju civilizaciju, a, naravno, ima i svoju takozvanu kulturu. Nastanak ove kulture potiče iz načina na koji istočno društvo vaspitava svoj narod. Slično tome, i zapadno društvo ima svoju takozvanu civilizaciju. I zapadna civilizacija potiče iz sopstvene kulture, a nastanak njene kulture isto tako potiče iz vaspitanja zapadnog društva. To jest, vaspitavanje zapadnog društva kroz različite epohe proizvelo je zapadnu kulturu, a u takvom kulturnom kontekstu, zapadna civilizacija se postepeno pojavila, oblikovala i razvijala do današnjih dana. Bilo da je reč o istočnoj ili zapadnoj kulturi, obe su na ovaj način kroz generacije vaspitavale svoje narode. Kroz različite epohe, one su neprestano oblikovale jednu generaciju za drugom i na njih uticale, prenoseći se sa kolena na koleno kroz različite epohe, dok su se istovremeno neprestano razvijale i nastavljale dalje. Na taj način su istočne i zapadne kulture i civilizacije postepeno dobijale svoj oblik i razvijale se, a ljudi su ih postepeno priznavali i prihvatali, polako se oblikujući i učvršćujući u istočnim i zapadnim društvima. Time su nastale preovlađujuće kulture i civilizacije Istoka i Zapada. Istok ima svoju preovlađujuću kulturu i civilizaciju, baš kao što je ima i Zapad. Istočna i zapadna društva su, u pogledu suštine, oblika i svog uticaja na ljudski rod, formirala različite kulture i civilizacije. Bilo da je reč o istočnoj ili zapadnoj kulturi, obe su imale neizbrisiv, neodoljiv ili nezamenljiv uticaj na život, opstanak, misli i gledišta ljudi. Pošto govorimo o istočnim i zapadnim kulturama, među njima svakako postoje razlike. Istočna kultura ima svoje primarne misli i gledišta koje vrednuje, dok zapadna kultura ima svoje karakteristike i primarne misli i gledišta koje vrednuje. Dakle, šta je to što istočna kultura vrednuje? Čemu istočna kultura prvenstveno podučava? Većina ljudi ovaj aspekt ne razume baš najbolje. Neki od vas su možda potpuno zbunjeni: „Zašto govoriš o pozitivnim stvarima polazeći od ove tačke?” Same po sebi, mnoge stvari na makroskopskom nivou sadrže brojne apstraktne komponente. Iako ovaj aspekt još ne razumete, budete li pažljivo slušali, razumećete ga.

Hajde da prvo porazgovaramo o istočnoj kulturi. Šta istočna kultura vrednuje? Šta je njena suština? Kakav je njen uticaj na ljude? Koje su glavne karakteristike istočne kulture koje si lično osetio ili koje si video, razumeo ili spoznao i naučio kroz dugotrajnu izloženost njenom suptilnom uticaju? Kad govorimo o kulturi, to se odnosi na vaspitanje. Bilo da je reč o vaspitanju koje dolazi iz porodice, školovanja ili iz društva, sve se to odnosi na kulturu; odnosi se na vaspitanje jedne nacije ili određene grupe ljudi. Vaspitanje stvara kulturni kontekst – to je sigurno. Znate li kakvu vrstu vaspitanja vrednuje istočna kultura? (Istočna kultura pridaje veliku vrednost tradiciji.) Dakle, šta je suština tradicije? „Tradicija” je koncept. Šta je konkretan sadržaj koji je obuhvaćen ovim konceptom? To su zahtevi u pogledu toga kako treba da misliš, šta treba da radiš i u kom pravcu i ka kom cilju treba da se krećeš. To je konkretna suština njenog vaspitanja. Vaspitanje koje istočno društvo vrednuje jeste društveno-moralno vaspitanje, a to društveno-moralno vaspitanje takođe ima konkretan sadržaj. Na primer, jedan ideološki trend koji se često propagira u istočnom društvu jeste korišćenje razuma da bi se drugi ubedili. Da li je to jedan od njih? (Da.) Tu su i učtivost pre sile, popuštanje drugima iz učtivosti i izreka „Srce premijera je dovoljno veliko da u njega uplovi čamac”. Postoje i izreke „U harmoniji je blago, a u strpljenju sjaj” i „Sukob se mnogo lakše rešava kompromisom”. Koje još? „Osveta je najslađa kad se posluži hladna”, „Nada poslednja umire”, „Veliki čovek zna kad treba da popusti, a kad da se nametne” i „Ambicija pravog muškarca je dalekosežna”. Koje još? (Da li se u to ubraja i izreka „Odanost roditeljima je vrlina koju treba uzdizati iznad svih”?) Ubraja se i to. Kad je reč o gostoljubivosti, postoji i izreka „Velika je radost kad ti izdaleka dođe prijatelj”. Koje još postoje? („Za prijatelja bih i metak primio” i „Ne nameći drugima ono što ni sâm ne želiš”.) Efekat koji svi ovi koncepti u istočnom vaspitanju treba da postignu jeste da navedu ljude da vrednuju društvene moralne vrednosti; ovi koncepti uče ljude kojih pravila bontona treba da se pridržavaju u društvu i navode ih da taj takozvani bonton posmatraju kao simbol čovekovog karaktera. Istočno vaspitanje koristi ove stvari da bi regulisalo ljudsko ponašanje. Ako želi da se ostvari u društvu, čovek prvo mora da se postara da u svemu zasluži divljenje, visoko uvažavanje i poštovanje drugih. Samo postizanjem moralnog karaktera koji ima takve kvalitete ljudskosti, čovek se može smatrati istinski dobrom osobom. Nakon što dobiju takvo vaspitanje, ove ideje o takozvanom moralnom karakteru ljudi koriste da bi se obuzdavali, težeći tome da ispune ove zahteve. Ovo istočno vaspitanje uči ljude da se spolja pridržavaju bontona, tako da izgledaju kao učtivi, vaspitani ljudi, ljudi plemenitog moralnog karaktera. Kad je reč o onome o čemu ljudi u sebi razmišljaju, kakve god da su potrebe ljudskosti, želje ili čak ambicije i prohtevi koje imaju, sve to treba potisnuti i zakopati duboko u srcu, da se ne bi razotkrilo. O ovom aspektu istočnog vaspitanja smo ranije već dosta razgovarali u zajedništvu. Kakva je priroda svih ovih ideoloških vaspitnih koncepata? Da li su oni u skladu sa potrebama ljudskosti? Da li su u skladu sa suštinom ljudskosti? (Nisu.) Upravo zato što je ponašanje koje proživljavaju i otkrivaju oni koji su pod uticajem ovog istočnog društveno-moralnog vaspitanja potpuno suprotno ljudskoj suštini i potrebama njihove ljudskosti, to savršeno dokazuje sledeće: različite ideje koje zagovara ovo istočno društveno-moralno vaspitanje idu protiv stvarnih situacija ljudi i onoga što zapravo postoji u njihovoj ljudskosti. Ovo društveno-moralno vaspitanje je i nastalo u istočnom društvu kako bi se prikrili stvarni problemi ljudi i kako bi im se omogućilo da u društvu žive dostojanstvenije, da izgledaju plemenitije i dostojnije tuđeg odobravanja. Zbog toga se mora reći da je vaspitanje u takvom kontekstu zapravo vaspitavanje čoveka da se on pretvara. Suština ili željeni efekat ovog vaspitavanja čoveka da se on pretvara jeste da opomene svakog čoveka da svoje pravo lice ne pokazuje drugima – bez obzira na svoj karakter i bez obzira na svoje poreklo, on treba da nauči da se pretvara i maskira, kako bi pred drugima imao više dostojanstva i ponosa, živeo sa samopoštovanjem i na način koji mu donosi divljenje i odobravanje.

U kontekstu ovog istočnjačkog vaspitavanja čoveka da se on pretvara, šta su istočnjaci naučili? Naučili su da potiskuju i trpe. Istočnjačko ideološko vaspitanje proizvelo je određeno svojstvo unutar ljudskosti istočnjaka, a posledica tog svojstva – bilo da se posmatra na nivou misli ili u pogledu ponašanja – jeste u tome što navodi ljude da nauče kako da potiskuju i trpe. Konkretno, u bilo kojoj društvenoj epohi, pod bilo kojom vladajućom klasom i u bilo kojoj životnoj sredini, pri susretu sa svim vrstama ljudi, događaja i stvari, ljudi moraju da nauče kako da potiskuju i trpe, te da ne otkrivaju svoje stvarne emocije i misli. Nazvati to „potiskivanjem i trpljenjem” jeste ulepšavanje; zapravo, to je pretvaranje. A šta ljudi koriste za to pretvaranje? Oni koriste različite misli, gledišta, taktike ličnog vladanja i filozofije za ovozemaljsko ophođenje izvučene iz istočnjačkog društveno-moralnog vaspitanja ili iz istočnjačke kulture kako bi se maskirali, tako da spolja izgledaju kao učtivi, vaspitani ljudi, kao ljudi plemenitog moralnog karaktera sa integritetom i dostojanstvom, koji su u stanju da zasluže visoko uvažavanje, odobravanje i divljenje drugih. U tome je uticaj istočnjačkog društveno-moralnog vaspitanja na ljude; njegov glavni efekat je u tome da ljudi na kraju nauče da potiskuju i trpe. Izraz „potiskivati i trpeti” obuhvata navođenje ljudi da trpe sve stvari, da koriste razum kako bi ubedili druge i da budu učtivi pre nego što u ophođenju sa ljudima pribegnu sili, nastojeći da prema drugima postupaju sa najvećom ljubaznošću. To je kao da su posebno velikodušni, da poseduju srce puno dobročinstva i tolerancije; oni se maskiraju kao naročito veliki i plemeniti, čak gledajući na sve sa visine ljudskog morala. Stoga je u ovom istočnjačkom kulturnom kontekstu kulturni život istočnjaka u osnovi prožet ovim idejama i konceptima. Istovremeno, ova kultura se koristi da bi se naredna generacija neprestano oblikovala i da bi se na nju uticalo. Na primer, u filmovima i televizijskim serijama često se promovišu određene ideje, od kojih je jedna: „Veliki viteški heroji daju svoj doprinos zemlji i narodu”. Kakva je slika o velikom viteškom heroju u mislima ljudi? U borilačkim filmovima vidiš da je većina velikih viteških heroja šarmantna i uglađena, da nose slamnati šešir, a uz sebe imaju mač ili sablju. Na licu im se ne mogu pročitati osećanja, nesebični su i nose svet, običan narod i sva živa bića u svom srcu i idu unaokolo deleći pravdu, čineći dobra dela i sakupljajući zasluge. Kad uoče nepravdu, oni isuku svoj mač da bi pomogli, stupajući u akciju onda kad je to potrebno. To je slika o velikom viteškom heroju u mislima ljudi i to je ujedno vrednost koju takve ličnosti imaju u njihovom umu. Razlog zbog kojeg filmovi i serije stvaraju ovakve likove je u tome što svi istočnjaci u svom srcu gaje takvu čežnju prema društvu i ljudskom rodu. Oni čeznu za tim da takvi ljudi postoje u društvu ili u životu, kako oni sami više ne bi morali da potiskuju i trpe, te kako više ne bi bili vezani i sputani ovom društvenom kulturom. Upravo zato što ljudi imaju tu potrebu, takvi likovi se neprestano stvaraju u određenim književnim i umetničkim delima. To služi potrebama kulturne propagande, a služi i potrebama publike. Obični ljudi su predugo i previše bolno potiskivali i trpeli u društvu; potreban im je ventil, ali ga nemaju. Zadovoljstvo mogu da pronađu samo u herojskim ličnostima i velikim viteškim herojima stvorenim u ovim književnim i umetničkim delima. Zato javnost prihvata i veliča takva filmska i televizijska ostvarenja i takve likove. Kad javnost vidi da se pravedna dela ovih velikih viteških heroja – ili to što isuku mač da bi pomogli onda kad uoče nepravdu – savršeno uklapaju u njihove psihološke potrebe, svi tapšu i kliču, uzvikujući: „Tako ti i treba! To si i zaslužio jer činiš zlo! To si dobio jer nanosiš štetu narodu!” Njihovi pokliči odražavaju bol koju istočnjaci doživljavaju u svakodnevnom životu zbog toga što moraju da potiskuju i trpe, kao i teške, višestruke pritiske i veliku štetu koju trpe od društva i vladajuće klase. Prema tome, narod u srcu pozdravlja takva zabavna dela, odobrava ih i za njima čezne.

Upravo zato što su potiskivanje i trpljenje, proizašli iz ovog istočnjačkog društveno-moralnog vaspitanja, u najvećoj mogućoj meri vezali i ograničili istočnjake u pogledu njihovog razmišljanja i njihove ljudskosti, njihova ljudskost i razmišljanje postali su duboko izopačeni. Kako se ta izopačenost ispoljava? Ispoljava se u činjenici da svi gaje mržnju prema funkcionerima i bogatima; kad vide nešto nepravedno, u sebi osećaju mržnju i odmah to povezuju sa vladajućom klasom ili sa bogatima, osećajući da su oni uzrokovali svu njihovu bol. To je jedan aspekt. Osim toga, pošto istočnjačko društveno-moralno vaspitanje kod ljudi stvara karakter koji potiskuje i trpi, razmišljanja istočnjaka su u velikoj meri okovana i sputana. U poređenju sa zapadnjacima, istočnjacima je teško da postignu nezavisno razmišljanje ili oslobađanje misli na intelektualnom nivou; to jest, oni nisu u stanju da misle i rasuđuju slobodno, autonomno i nezavisno. Prema tome, u društvenom okruženju Istoka, svi, od dece pa do odraslih, poseduju podaničko svojstvo; teško im je da o problemu razmišljaju samostalno ili da nezavisno obave neki zadatak u skladu sa načelima i planovima. Drugi aspekt je u tome da, zbog potiskivanja i trpljenja, istočnjaci postaju neprijateljski nastrojeni prema društvu, ljudskom rodu i svakom društvenom sloju. To je ujedno dovelo do toga da oni razviju jedno prilično ljigavo svojstvo u svojoj ljudskosti, koje se može sažeti kao svojevrsna podlost. Budući da je ovaj svet tako nepravedan, ljudi od strane društva, svog radnog okruženja i svoje porodice moraju da trpe različite pritiske i okove, a to dovodi do toga da se prema normalnim potrebama njihove ljudskosti – njihovim normalnim emocionalnim i fizičkim potrebama – ne postupa pravilno niti pravedno. Otud svako gaji neozbiljan, ciničan ili od sveta umoran stav prema svom životu. Zbog takvog stava istočnjaci smatraju da je nada za životom veoma slaba; gotovo da ne osećaju nikakav poriv za životom i ni u čemu što rade nisu prisutni srcem. Time razvijaju prepreden i ljigav stav u ophođenju sa svetom, a ta prepredenost i ljigavost se mogu sažeti kao podlost. Na šta se odnosi ova „podlost”? Odnosi se na neozbiljan stav u svemu što čovek radi. Na primer, stav nekih ljudi prema izvršavanju dužnosti je da rade kako im se prohte – ako im se nešto radi, urade malo; ako im se ne radi, onda ne rade. Kad im rad donosi i najmanji pritisak, kukaju kako je teško i žele da se odmore. Ako sa njima besedite o istini i kažete im da će tako odložiti posao, oni kažu: „Baš me briga. Trenutno mi se odmara. Hoću malo da se zabavim!” Ni u čemu što rade, oni nemaju ozbiljan i odgovoran stav. Bilo da je reč o poslu, svakodnevnom životu ili čak o celom životu i veri, oni su smeteni i nemaju ozbiljan stav, već usvajaju onaj lakomislen. Kud god da idu, žele da idu glavom kroz zid. Kad udare u zid, to ih uopšte ne pogađa; ne podnose da ih neko reguliše i žude da uživaju u slobodi. Ako su slobodni, nepromišljeno čine nedela; ako izgube slobodu, žale se na sve i svakoga. Takav stav imaju. Zar to nije podlost? (Jeste.) Ovo je jedinstven karakter koji su istočnjaci razvili unutar društvenog okruženja Istoka. Neki ljudi se takođe prepuštaju potiskivanju i trpljenju; oni mogu sve da izdrže i to veoma dugo. Imaju izuzetnu izdržljivost i otpornost, mogu da podnesu svaku nedaću, mogu da prežive u bilo kom okruženju, uspevaju da se osmehnu u svakoj sredini i ipak mogu da zaspu kad dođe vreme za spavanje, ne prolivajući ni jednu jedinu suzu. Na primer, kad dođe do poplave i kad su nečiji domovi, njive i stoka potopljeni, ti ljudi ne izgledaju kao da ih to mnogo boli. Usredsređeni su isključivo na sakupljanje vrednih stvari u poplavi, planirajući da se obogate. Drugi ih upozoravaju: „Nije bezbedno da rizikuješ život skupljajući stvari ovako!” Oni odgovaraju: „Poplava je savršena prilika za bogaćenje. Ovakva šansa se retko pruža!” Drugi kažu: „Njive su nam potopljene, žito je zbrisano, državni organi ne pružaju nikakvu pomoć i niko ne dolazi da pomogne. Kako ćemo živeti? Život na ovom svetu je pretežak. Bolje bi nam bilo da umremo!” Međutim, oni kažu: „Kad nastupi nesreća, moraš da se osloniš na sebe. Raj će uvek ostaviti neki izlaz za čoveka. Poplava je sjajna prilika za bogaćenje. To je posao bez ikakvog kapitala, a sa ogromnim profitom. Čak i ako smo izgubili neke stvari, umesto toga ćemo pokupiti neke druge – time će se lepo nadoknaditi gubici, a možda ćemo čak i malo profitirati!” Vidiš, kad nastupi nesreća i kad pretrpe gubitke, normalni ljudi osećaju bol, ali među istočnjacima postoje ovakve „herojske ličnosti” – kakva god nesreća da ih zadesi, oni se prepuste toku, pa čak pronalaze prilike i da se obogate. Oni nisu zabrinuti niti se osećaju uznemireno, pa čak ni ako državni organi ne pružaju pomoć niti rešavaju njihove probleme, njih nije briga. Kao da su se, nakon što su doživeli toliko nesreća, naprosto na to navikli. Zar kinesko društvo nije upravo takvo? Dakle, s obzirom na ovakvu vrstu vaspitanja u kineskom društvu, književna i umetnička dela koja ljudi biraju u slobodno vreme ili načini na koje se opuštaju uglavnom su oblici samoponižavanja i samoismevanja. Tako se Kinezi zabavljaju, dajući malo oduška tom potiskivanju u svom srcu. Međutim, nakon toga, u svakodnevnom životu nastavljaju da se pretvaraju, da potiskuju i trpe baš kao i ranije. Bez obzira na to kako se državni organi ophode prema njima, običan narod se već navikao na takav tretman. Sve dok ne gladuju, osećaju se zadovoljno; ako nema pretnje od neposredne smrti, ne razmišljaju o pobuni. Običan narod se pomirio sa takvim stvarima: „Loš život je bolji od dobre smrti; raj će uvek ostaviti neki izlaz za čoveka. Hajde da naprosto živimo ovako! Ljudska prava? Demokratija? To su prekomerne želje. Mi Kinezi smo rođeni za ovu jadnu sudbinu. Dovoljno je dobro sve dok možemo da ostanemo živi!” Zar ovo nisu otupelost i obamrlost do krajnjih granica? Da li im je kao ljudima preostalo imalo dostojanstva? (Nije.) Ovo je poražavajuće stanje stvari.

Prema onome što odražavaju i zagovaraju, većina književnih i umetničkih dela stvorenih na Istoku veoma se razlikuje od onih na Zapadu. Iako istočnjačka dela odražavaju određene društvene nepravde, to nije način razmišljanja koji režiseri ili scenaristi zaista žele da zagovaraju, niti se to radi kako bi se zadovoljile potrebe publike. Šta u tim delima oni zaista zagovaraju? To je i dalje istočnjačko društveno-moralno vaspitanje. Njegova glavna ispoljavanja jesu patriotska osećanja, zagovaranje toga da ljudi treba da vole svoju zemlju, da budu zabrinuti za državu i narod, da budu „pravi muškarci sa dalekosežnim ambicijama”, da isuku mač i pomognu onda kad vide nepravdu i da za prijatelja prime metak. Šta još zagovaraju? „Sukob se mnogo lakše rešava kompromisom” i „Osveta je najslađa kad se posluži hladna”. Ljudskost koju oni zagovaraju je zapravo šuplja; to su samo ljudske uobrazilje i nagađanja. Oni to zagovaraju isključivo radi stabilnosti režima vladajuće klase, kako bi za vladajuću klasu ljudi zauvek rmbačili kao tovarna marva, bez dopuštanja i najmanjeg otpora. Ove šuplje ideje koriste se da bi se ljudi umrtvili i zaluđivali, čime se zadovoljavaju njihova potreba za zabavom i privremene potrebe njihovog srca. Na primer, šta se zagovara u borilačkim romanima ili filmovima i serijama? Duh viteštva, nastanak velikog viteškog heroja koji krade od bogatih da bi dao siromašnima i koji isuče mač da bi drugima pomogao. Takozvani veliki viteški heroj oličen je u izreci: „Veliki viteški heroji daju svoj doprinos zemlji i narodu”. Zagovaranje duha viteštva navodi običan narod ne samo da takve likove veliča, već i da čezne za tim da postane takva vrsta čoveka i da tome teži. Šta još istočnjačka književna i umetnička dela zagovaraju? Zagovaraju junaštvo: iscrpljivanje i iznurivanje srca i uma za zemlju, za naciju i za dobrobit nekog područja i njegovog naroda, kao i žrtvovanje sopstvene mladosti i života za veliki cilj nacije. Ukratko, sve ove biografije i legende o junacima borilačkih veština nastale u istočnjačkom – a posebno kineskom – društvenom okruženju, bilo da su tradicionalne ili moderne, izmišljene ili zasnovane na stvarnim istorijskim ličnostima, uče ljude da teže nesebičnosti i samoodricanju. Svima njima one su tema i suština vaspitanja, sa ciljem da ljude navedu da imaju plemenite društvene moralne vrednosti. Nesebičnost i samoodricanje znače nemati sebe; one zagovaraju to da pre manjeg sopstva dolazi veće sopstvo, da je čoveku država ispred porodice, te da se samo tako može imati dobar život. To je vrsta razmišljanja koju usađuju ljudima. To jest, uče te da ne budeš sebičan, da ne misliš samo na sebe, da ne podnosiš nikakve žrtve niti napore zarad sopstvenog života, sopstvenog opstanka ili bilo čega što je u vezi sa tobom samim, pa čak i to da se za te stvari ni na koji način ne boriš. Umesto toga, treba da žrtvuješ i založiš sebe za domovinu, za društvo, za ljudski rod i za veliki cilj nacije. Ova učenja se kolektivno nazivaju vaspitavanjem čoveka da se on pretvara. Ovo takozvano vaspitavanje čoveka da se on pretvara je nerealno i ne odgovara potrebama ljudskosti; polazeći od toga da se ljudi lišavaju potreba za sopstvenom ljudskošću, urođenih instinkata i svog osnovnog prava na preživljavanje, ono ljude primorava da podnose besmislene žrtve za državu i naciju, za šupalj i isprazan cilj. Ova vrlina samožrtvovanja je u potpunosti nešto što je istočnjačko društvo nasilno usadilo u čovekovu ljudskost. „Nasilno usaditi” znači da to nije nešto što spontano proističe iz ljudskosti, nije nešto što je svojstveno instinktima ljudskosti, nije nešto što urođeni instinkti mogu da postignu, niti je nešto što čovekova urođena slobodna volja ili subjektivna volja želi da postigne. Umesto toga, to je nešto što vladajuća klasa ili sociolozi nasilno usađuju u um ljudi, zaluđujući ih ili ih prisiljavajući da prihvate takve društvene obaveze i odgovornosti, a zatim ih vaspitavaju pod velikim barjakom takozvanog plemenitog moralnog karaktera, ostavljajući ih bez snage da se oslobode i u prevelikom strahu da bi to uopšte i pokušali. To je zato što, ako se oslobodiš ovog vaspitanja ili ga prevaziđeš, ako ne prihvatiš ovo vaspitanje, u tom slučaju si neprijatelj celog društva i cele nacije – gnusno si buntovan, nečovek, čudak i moraćeš da se suočiš sa životnim uslovima u izolaciji. Prema tome, čak i ako ljudi u srcu osećaju određeno nezadovoljstvo, čak i ako mrze ovo društvo i ovakvo vaspitanje, oni nemaju ni snage ni hrabrosti da se od toga oslobode, a još manje hrabrosti da tome kažu „ne”. Mogu to samo da trpe sa kiselim osmehom na licu – nemoćni su da pruže otpor i mogu samo ćutke da izdrže. Ako ne izdržiš, onda će te u širim razmerama društvo javno osuditi i s gnušanjem odbaciti; a u užim razmerama, tvoja porodica i voljeni će te s gnušanjem odbaciti, distanciraće se od tebe i izolovaće te, pa će te još i osuditi da si gnusno buntovan. Pogledajmo jedan primer. Kad si bio dete, na primer, pretpostavimo da su te roditelji učili sledećem: „Kad izađeš napolje i vidiš nekog starijeg, moraš da ga pozdraviš. One mlađe od nas zovi ’čiko’ ili ’teto’, a starije ’deko’ ili ’bako’. Kad ti neko nešto dâ, moraš da kažeš ’hvala’. Ako te drugo dete udari, moraš da istrpiš; uzvrati samo onda ako baš više ne možeš da izdržiš. Moraš da pokažeš krajnju uzdržanost.” I jednoga dana si izašao napolje i video si nekoga, ali pošto si stidljiv, nisi se usudio da ga pozdraviš. Tvoji roditelji su smatrali da su izgubili obraz, pa su te, kad ste se vratili kući, kaznili i od tada si, kad god bi nekoga video, brže-bolje govorio „dobar dan”. Da bi izbegao batine, koliko god da si se osećao neprijatno ili koliko god da u sebi to nisi želeo, ipak si morao da ideš protiv svoje volje i pozdravljaš ljude. Odrastajući u takvom okruženju, čovek nema izbora nego da sve istrpi. Čak i u tako maloj stvari, moraš tako da se ponašaš; bilo kod kuće ili u društvu, to je sve što možeš. Ako se osećaš nelagodno i želiš makar jednom da budeš tvrdoglav, najmanja ti je briga što će te društvo javno osuditi – nego će ti čak i rođena porodica i roditelji držati pridike i prekoriti te. Kad odrasteš, shvatiš da je pozdravljanje ljudi radi očuvanja obraza i lakšeg zauzimanja mesta u društvu. Međutim, kad si bio dete, nisi to mogao da razumeš, premda si tako morao da postupaš. U suprotnom, bio bi disciplinovan, a roditelji bi ponekad čak mogli da te izgrde ili istuku pred drugima, što nikada u životu ne bi zaboravio. Prema tome, u širem društvenom kontekstu, možeš samo da prihvatiš ovo vaspitanje radi sticanja takozvanog plemenitog moralnog karaktera. Koje god da su posledice toga što ga prihvataš, kako god da ono na kraju utiče na tvoju ljudskost i bez obzira na karakter ili svojstva ljudskosti koji zbog njega u tebi nastaju – na kraju, ti ćeš sâm morati da snosiš te posledice.

Ljudskost koju istočnjaci razvijaju kroz svoje vaspitanje u istočnjačkom društvu odlikuje se potiskivanjem i trpljenjem. Iza ovog potiskivanja i trpljenja zapravo leže mnoge konkretne misli, gledišta, načini vladanja i različiti stavovi prema svakojakim stvarima koje se nalaze u istočnjačkom društveno-moralnom vaspitanju. Takvo je istočnjačko društvo. Slično tome, i zapadnjačko društvo ima svoje preovlađujuće kulturološko vaspitanje, kroz koje zapadnjaci takođe razvijaju svoja specifična svojstva ljudskosti. Dakle, u čemu je to preovlađujuće zapadnjačko kulturološko vaspitanje? Ono prvenstveno vrednuje autonomiju i nezavisnost. Ovo se razlikuje od situacije u istočnjačkom društvu, koje od ljudi zahteva da se žrtvuju i doprinose državi i društvu, radeći stvari koje nemaju veze sa njihovim ličnim životom. Nasuprot tome, zapadnjačko društvo ljude uči upravo suprotno onome što istočnjačko društvo od njih zahteva. Zapadnjačko društvo ne zahteva od tebe da bilo čime doprinosiš društvu, ljudskom rodu ili velikom cilju nacije; u samoj srži zapadnjačkog vaspitanja jeste da te navede da misliš za sebe, da naučiš da rešavaš sopstvene probleme i da ne opterećuješ druge, društvo ili državu. Ono ti daje nezavisna prava, nezavisan prostor za misao i nezavisan lični prostor, i neguje tvoju sposobnost nezavisnog razmišljanja i tvoju sposobnost da samostalno promišljaš o problemima i samostalno ih rešavaš. Moraš sâm da rešavaš svoje probleme; moraš da budeš nezavisan, autonoman i da se oslanjaš na sebe. Za ovakvo ideološko vaspitanje na Zapadu postoji kulturološki kontekst, te naspram tog kulturološkog konteksta, zapadnjaci takođe razvijaju određena svojstva ljudskosti koja su povezana sa samom srži njihove vaspitne ideologije. Istočnjaci su razvili vaspitne i kulturološke karakteristike Istoka u kontekstu istočnjačkog društveno-moralnog vaspitanja. Budući da zapadnjaci nose svojstva vaspitanja zapadnjačkog društva, oni takođe poseduju suštinu koja se odnosi na to svojstvo. Suština svojstva vaspitanja koje poseduju zapadnjaci zapravo se razlikuje od suštine svojstva vaspitanja koje poseduju istočnjaci. Svojstvo vaspitanja koje poseduju istočnjaci jeste vaspitavanje čoveka da se on pretvara, dok je ono koje poseduju zapadnjaci vaspitavanje čoveka bude sebičan. Svakom temom zapadnjačkog vaspitanja ljudi se podučavaju da budu nezavisni i autonomni, da promišljaju o sopstvenim problemima i da upravljaju svojim poslovima i rešavaju ih. Prema tome, zapadno vaspitanje ima svojstvo vaspitavanja da čovek bude sebičan. To vaspitavanje da čovek bude sebičan potpuno je drugačije od istočnjačkog vaspitanja; to je drugačija vrsta svojstva. Ovo svojstvo usmerava zapadnjake ka tome da daju prioritet ličnom nezavisnom prostoru; subjektivnoj volji, razmišljanju, mislima, gledištima i idejama; kao i sopstvenim pravima, trenutnim životnim uslovima i trenutnom raspoloženju i emocijama. Oni ne moraju da obraćaju mnogo pažnje na druge stvari, niti na bilo kakve društvene ili porodične odgovornosti. Prvo moraju da reše sopstvene probleme, srede sopstvene emocije i razreše svoje neposredne stvari, pa tek tada dolazi na red sve ostalo. Istočnjačkim vaspitanjem istočnjaci su naučeni da potiskuju i trpe, dok su zapadnjačkim vaspitanjem zapadnjaci naučeni da brane svoja prava. U tome se zapadnjaci i istočnjaci potpuno razlikuju. Kad se s nečim suoče, istočnjaci to naprosto trpe. Kad to više zaista ne mogu da izdrže, oni kažu sebi: „Loš život je bolji od dobre smrti. Moraš da istrpiš da bi ostao živ.” Nasuprot potiskivanju i trpljenju istočnjaka, zapadnjaci imaju drugačiju osobinu: kroz svoje društveno vaspitanje u autonomiji i nezavisnosti, naučili su da brane svoja prava. U poređenju sa potiskivanjem i trpljenjem istočnjaka, zar u tome što zapadnjaci brane svoja prava u određenoj meri nema više samopoštovanja i dostojanstva? To jest, tu je uključeno malo više aktivnog učešća, zar ne? (Da.) Odbrana sopstvenih prava je apsolutno fundamentalni koncept; to znači preduzimanje neophodnih radnji za zaštitu svojih osnovnih ljudskih prava, uključujući pravo na veroispovest, pravo na život, pravo na slobodu govora i tako dalje. Naravno, na šta se ova osnovna odbrana prava prvenstveno odnosi? Odnosi se na to da ljudi imaju nezavisan prostor za misao, da mogu slobodno i nezavisno da razmatraju razna pitanja, bez uticaja i kontrole ijednog društvenog okruženja ili ljudi, događaja i stvari koji ih okružuju. Bilo da su gledišta koja proističu iz nečijeg razmatranja problema ispravna ili pogrešna, odnosno bez obzira na to da li je nečiji način razmišljanja ispravan, postizanje autonomije i slobode jeste ono što je najvažnije. Ukratko, zapadnjaci žive u slobodnim društvima i, u kulturološkom kontekstu zapadnjačkog društvenog vaspitanja, um im je veoma aktivan i često u stanju slobode. Stoga su, u poređenju sa ljudima u istočnjačkom društvu, zapadnjaci smeliji u svom razmišljanju, spremniji da razmišljaju i vičniji razmišljanju, dok je razmišljanje istočnjaka uglavnom sputano, šablonizovano ili potisnuto. U uobičajenim okolnostima, um zapadnjaka je slobodan, aktivan i voljan da razmišlja o problemima. Da se izrazim na način koji je neprikladan, oni su spremniji da razmišljaju o čudnim i neobičnim stvarima, čak u toj meri da teraju mak na konac. Ovo je ispoljavanje svojstava ljudskosti koja razvijaju unutar zapadnjačkog društvenog vaspitanja, i ovo ispoljavanje ljudskosti je naprednije od onog kod istočnjaka. S jedne strane, oni brane svoje pravo na život, a s druge, brane i različita gledišta koja proizlaze iz njihove slobodne misli. Shodno tome, ideje, gledišta i umetničke forme prikazane u zapadnjačkim književnim delima ili u zapadnjačkom umetničkom i zabavnom životu su raznolike i raznovrsne. Među delima celog ljudskog roda, zapadnjačka književna dela i zabavni život su relativno slobodni i avangardni, a ljudi u njima mogu da pronađu nadahnuće i da od njih imaju velike koristi. Pogledajte – koje ideje zastupaju neka istočnjačka književna i umetnička dela? Patriotizam, ljubav prema porodici, ljubav prema roditeljima i tako dalje. To su sve stvari koje se nalaze u istočnjačkom društveno-moralnom vaspitanju ili su deo srži istočnjačke kulture. Pošto je zapadnjačka kultura pružila zapadnjacima slobodan i autonoman prostor za misao, u njima proizvela ovo svojstvo ljudskosti i obdarila ih ovim pravom na slobodnu misao, u svom književnom i umetničkom životu zapadnjaci imaju više intelektualne tvari nego istočnjaci, a istovremeno je i opseg njihove misli širi. Vidiš, opseg razmišljanja istočnjaka ili ideje koje izražavaju i zagovaraju u svom književnom i umetničkom životu, veoma su ograničeni, uski i restriktivni, dok su različite teme koje se pojavljuju u književnom i umetničkom životu zapadnjaka prilično široke i nesputane ograničenjima državnih organa. Neke od ovih tema su promišljanja o određenom zakonu koji je vlada uvela tokom određenog perioda, sa stanovišta čovekove ljudskosti, ili o uticaju koji on ima na društvo ili čak na život pojedinca i porodice. Druge su promišljanja o školovanju i ljudskim pravima, kao i razna druga pitanja, kao što su diskusije među ljudima svih društvenih klasa – zajedno sa imigrantima – o rasnoj jednakosti, rasnoj diskriminaciji i odnosima između ljudi različite boje kože. Iz ovoga se može videti da je raspon različitih tema koje se odražavaju u zapadnjačkim književnim i umetničkim delima prilično širok, kao što je širok i raspon obuhvaćenih različitih ideja i gledišta. One čak odražavaju društveni uticaj izazvan metodama i sredstvima koje koriste neke agencije za sprovođenje zakona unutar šireg pravnog okvira, kao i različita psihološka opterećenja postavljena pred javnost ili različite naknadne efekte na život ljudi. Sve su to ideje i gledišta koji su predstavljeni u raznim zapadnjačkim književnim i umetničkim delima. S jedne strane, to su misli koje se zastupaju unutar zapadnjačkog kulturološkog konteksta; s druge strane, to su misli i gledišta koji se pojavljuju jer su ljudi slobodni da misle u kontekstu zapadnjačkog kulturnog vaspitanja. Ukratko, različite ideje koje zapadnjaci predstavljaju u svojim književnim i umetničkim delima, kao i misli, gledišta, filozofije za ovozemaljsko ophođenje i stavovi zapadnjaka među različitim društvenim klasama i u različitim delatnostima o tome kako se odnose prema svakakvim stvarima, potpuno su različiti od onih kod istočnjaka. Evo jednostavnog primera: na Istoku, kad zaposleni radi za kompaniju, njegova sredstva za život dolaze od njegovog šefa, tako da on mora da radi sve što mu šef kaže. Čak i ako se od njega zatraži da za svog šefa obavlja neke kućne poslove, kao što su odvoženje dece ili kupovina namirnica, on mora da bude potpuno poslušan i ne sme to da odbije. Čak i tokom svog slobodnog vremena mora da bude dostupan. On je šefov pratilac, potčinjeni i rob. Takav je odnos nadređenog i podređenog između zaposlenog i šefa na Istoku. Zaposleni može da se oseća neprijatno, uznemireno i nevoljno, ali nema drugog izbora – može samo da trpi. To je njegov šef, onaj koji mu obezbeđuje sredstva za život, pa može samo da se prepusti njegovoj milosti i nemilosti. Na Istoku, koliko god da neki šef eksploatiše svoje zaposlene i koliko god da su njegovi postupci nerazumni, zaposleni to mogu jedino da trpe; nemaju načina da se te situacije oslobode. I neke istočnjačke zemlje možda imaju zakone o radu, koji treba da štite zakonska prava i interese svakog građanina, ali na društvenom nivou, budući da je to Istok, nijedan zaposleni se ne usuđuje da tuži svog šefa čak ni ako on krši zakone o radu. Koliko god da su im prava uskraćena ili koliko god da ih šef eksploatiše, oni ništa ne mogu da urade. Čak i pored postojanja zakona o radu, oni ne mogu da se pozovu na zakon da bi odbranili sopstvena prava i interese. Mogu s tim jedino da se pomire i da puste da se takva situacija nastavi. Na Zapadu je, s druge strane, drugačije. Odnos nadređenog i podređenog između zaposlenog i šefa na Zapadu postoji samo na nivou posla i tokom radnog vremena. Izvan posla, među njima ne postoji lični, emotivni odnos. Ako šef od tebe zatraži da radiš prekovremeno, možeš to da odbiješ. Ako šef od tebe zatraži da pomogneš u odvoženju njegove dece ili u kupovini namirnica, možeš da kažeš: „Nemaš pravo da od mene tražiš da to uradim. To nije moj posao. Nisam u obavezi da te služim.” Možeš da odbiješ. Ako te šef uporno i prisilno tera da radiš te stvari, možeš da ga tužiš i zapadnjački zakoni o radu će biti primenjeni; zakon će odreagovati u skladu sa tim. Zapadnjaci su sposobni da to urade i toga se ne plaše, ali se istočnjaci plaše. Prema predstavama istočnjaka, trebalo bi da radiš sve što od tebe zatraži nadređeni ili osoba sa statusom ili ugledom, te da im usluge pružaš besplatno. Čak moraš da kažeš: „Voljan sam da te služim, da dam svoj život za tebe i ne bih ništa očekivao zauzvrat. Čast mi je da ti služim!” Bez obzira na to da li te eksploatiše u pogledu tvog rada ili ti uskraćuje ljudska prava, trebalo bi to da prihvatiš i da ne tražiš nikakvu naknadu. U suprotnom, to znači da si nezahvalan i da on zbog tebe gubi obraz, pa će te naterati da za to i platiš. Zapadnjaci su, s druge strane, drugačiji. Naučili su da brane svoja prava i da ta prava ostvaruju krajnje efikasno, odlazeći do krajnjih granica. Čak i ako predsednik ili neka poznata ličnost nakon obroka ne ostavi bakšiš, biće uložena žalba – to je pravo koje radnicima daju zakoni o radu. Kad se nađu u takvoj situaciji, istočnjaci se ne usuđuju da se žale. Razmišljaju: „On je funkcioner, poznata ličnost. Da li bih protiv njega mogao da dobijem sudski spor? Čak i kad bih ga dobio, šta bih uradio ako bi mi iza kulisa zagorčavao život? Kad bih ga tužio, dospeo bih u ozbiljne nevolje, a možda bih čak izgubio i život.” Stoga bi istočnjaci radije pretrpeli gubitak nego što bi se usudili da traže bakšiš. To se zove trpljenje. Međutim, zapadnjaci su drugačiji. Oni razmišljaju: „Zašto bih to trpeo? Nisam rođen da svoj život živim za bilo kog drugog – živim za sebe. Moram da branim svoja prava. Ovo je novac koji zaslužujem. Nije me briga da li si neka poznata ličnost ili si neka velika faca, moraš da platiš. Svi su jednaki. Šta ti daje pravo da ne ostaviš bakšiš? Ako ne ostaviš bakšiš, tužiću te!” I čim dobiju bakšiš, stvar je rešena. To su te različite misli, gledišta i načini ophođenja prema ljudima, događajima i stvarima koje istočnjaci i zapadnjaci steknu, svako kroz svoje kulturološko vaspitanje.

Istok i Zapad se razlikuju prema svojim metodama kulturološkog vaspitanja i prema konkretnom sadržaju tog vaspitanja. Ovi različiti oblici vaspitanja proizveli su različite ljudske kulture, kao i svojstva ljudskosti različitih etničkih grupa. Uz ova svojstva ljudskosti, istočnjaci imaju sopstvene stilove života, životne situacije, načine razmišljanja i stavove za ovozemaljsko ophođenje, dok zapadnjaci imaju sopstvene stilove života, životne situacije i načine i stavove za ovozemaljsko ophođenje. Od ova dva stava za ovozemaljsko ophođenje, jedan je u tome da se potiskuje i trpi, i on je naročito uzdržan; drugi stav stavlja poseban naglasak na zaštitu prava ljudske subjektivne volje i ljudskih želja. Jedan je proistekao iz vaspitavanja čoveka da se pretvara, a drugi iz vaspitavanja čoveka da bude sebičan. Bez obzira na vrstu vaspitanja u kojem ova svojstva ljudskosti nastaju – bilo da je to potiskivanje i trpljenje ili odbrana sopstvenih prava, uzdržanost ili otvorenost – koji od njih su pozitivne stvari? (Bilo da su istočnjački ili zapadnjački, nijedno od ovih svojstava ljudskosti nije pozitivna stvar.) Zašto kažete da nisu pozitivne stvari? Hajde da čujemo vaše konkretne razloge. Niko od vas ne zna da kaže zašto, zar ne? (Ne znamo.) Koja god stvar da je u pitanju, svi se plašite da će drugi ljudi ulaziti u sitne detalje, a kad to rade, ti si smeten i ne možeš jasno da objasniš stvari. To dokazuje da ti u tom pogledu nedostaje jasnoća, pa bi trebalo da o tome razgovaraš u zajedništvu. To pitanje koje sam vam postavio jeste tema o kojoj vredi razgovarati u zajedništvu, zar ne? (Da.) Ova tema se odnosi na „ono što je stvorio Bog”. Pa, hajde da prvo pogledamo sledeće: kakvo je biće ljudski rod kojeg je Bog stvorio? Ono što Bog stvara jesu pozitivne stvari. Koje je stvari u čoveku stvorio Bog? (Čovekovu slobodnu volju i mudrost koju mu Bog daje.) U širem smislu, sva čovekova urođena stanja su data i stvorena od Boga. Ako koristimo reč „stvoreno”, to bi moglo da bude pomalo apstraktno, jer je svako rođen od svojih roditelja, a nije ga Bog napravio sopstvenim rukama. Korišćenje izraza „ono što je stvorio Bog” pomalo je široko; nije sasvim prikladno. U tom slučaju, konkretnije i objektivnije je reći „urođena stanja koja Bog daje ljudima”. Urođena stanja koja Bog daje ljudima odnose se na temu „onoga što je stvorio Bog”. Dakle, možemo li reći da su sva čovekova urođena stanja pozitivne stvari? (Da.) Čovekov izgled, njegova jezička sposobnost i sva njegova čula i fiziološke karakteristike, kao i njegova slobodna volja, sposobnost kojom razmišlja i promišlja, njegove prirodne vrline i talenti i sva pravila preživljavanja kojih se pridržava kao živo biće – sve su to pozitivne stvari. To jest, sva urođena stanja koja Bog daje ljudima jesu pozitivne stvari. Dakle, da li ove pozitivne stvari uključuju različite misli koje nastaju u čovekovom umu ili koje on prihvata iz društva i iz različitih epoha? (Ne.) Ništa od onoga što ljudi steknu iz društva ili od ljudskog roda nije dato od Boga, niti je to nešto što je prvobitno stvorio Bog. Dokle god nešto potiče iz društva ili od ljudskog roda, može se reći da to nije pozitivna stvar. Ako bismo to rezimirali u širem, konceptualnom smislu, tako bismo se izrazili. A ako bismo to rekli konkretno? Zar svojstva ljudskosti i načini razmišljanja nastali u kulturološkom kontekstu istočnjačkog društveno-moralnog vaspitanja nisu donekle izopačeni? Može se reći i ovako: u istočnjačkom društvu, um ljudi je sputan i iskrivljen; ljude su iskvarili određene misli i određena gledišta koji potiču od društva i od Sotone i oni su pod njihovim uticajem. Zar to ne znači da je njihov um Sotona obradio? (Znači.) Um ljudi je obrađen, a njihove misli nisu rođene iz njihove ljudskosti. Ova učenja ne potiču od pozitivnih stvari, niti potiču od Boga. Pošto ne potiču od Boga, sve misli, gledišta i načini razmišljanja koji iz njih nastaju – i sva svojstva ljudskosti koja na kraju iz njih nastanu – među svim ostalim stvarima koje naknadno iz njih nastanu – onda su negativne, a ne pozitivne stvari. To je nešto u šta ste postali sigurni, zar ne? (Da.) Um istočnjaka je sputan i iskrivljen, a takođe je pod uticajem određenih istočnjačkih misli i gledišta, tako da su negativne sve stvari koje se ispoljavaju kroz svojstva njihove ljudskosti. Pogledajmo sada Zapad. Šta je sadržaj ideološkog vaspitanja zapadnjaka? Da li se on odnosi na istinu? Potiču li sadržaj zapadnjačkog vaspitanja i ispoljavanja ljudskosti čijem stremljenju ono ljude podučava iz Božjih reči? (Ne.) Da bih to rekao još jasnije, dozvolite Mi da vam postavim jedno pitanje: da li je ovo vaspitanje – načela koja stoje iza ovih misli i gledišta o ophođenju prema životu, opstanku i ovozemaljskim poslovima, kao i ove metode za bavljenje tim stvarima – u skladu sa Božjim rečima? Da li je u skladu sa istinom? (Nije.) Na koji način nije u skladu? (To je kao zapadnjačko vaspitavanje da čovek bude sebičan – iako poštuje slobodu misli, ono ljude uči tome da misle samo na sebe, a ne i na druge. To nije u skladu sa Božjim rečima i istinom.) Pa, šta kažu Božje reči i istina? (U svojim međusobnim interakcijama, ljudi ne bi trebalo da vode računa samo o sopstvenim interesima ili osećanjima; naprotiv, trebalo bi da razmotre kako njihovi postupci mogu da pouče druge, a da istovremeno budu u skladu sa istinom.) Božje reči ti kažu da, bez obzira na to da li o problemima razmišljaš slobodno i objektivno ili pod prevlašću određene misli ili gledišta, ne bi trebalo to da činiš samo radi odbrane sopstvenih interesa ili odbrane sopstvenog dostojanstva i ponosa – to nije načelo prema kome oni koji veruju u Boga treba da razmatraju razne stvari. Kad razmatraš razne stvari, treba da se usredsrediš na to da li je tvoj pristup u skladu sa istinom, da li se te stvari mogu rešiti korišćenjem istine i da li je tvoj pristup u skladu sa istina-načelima i vodi li on ka pokornosti Bogu. To je načelo za razmatranje raznih stvari. Bilo da imaš posla s ljudima ili se baviš pitanjima koja se tiču tvoje porodice ili drugih stvari oko tebe, moraš da postupaš u skladu sa Božjim rečima i istina-načelima, a ne samo da braniš sopstvena prava i interese. To su načela ličnog vladanja koja Bog zahteva. Dakle, gledano spolja, u poređenju sa vaspitanjem istočnjačke kulture, zapadnjačko kulturološko vaspitanje pridaje veći značaj ljudskim pravima i odbrani ljudskih prava. Ono je naprednije od istočnjačke kulture, ali to ne znači da može da zameni istinu. Samo zato što je ono naprednije od istočnjačke kulture ili zato što poštuje ljudska prava i ljudima omogućava da budu nezavisni i slobodni, ne smete misliti da ono može da preuzme mesto istina-načela i da bude opisano kao nešto pozitivno. Zapadnjačko kulturološko vaspitanje je samo naprednije od istočnjačkog kulturološkog vaspitanja i više je u skladu sa potrebama ljudskosti, ali se ne može izjednačiti sa istina-načelima, niti ih može zameniti. U određenoj meri, ono samo podržava i poštuje potrebe ljudskosti, kao i dostojanstvo ljudi i njihova prava i interese. Međutim, to poštovanje je relevantno samo u smislu ljudskosti. U smislu istine i pravde, ono ne podržava nijednu od tih stvari. Zapadnjačko kulturološko vaspitanje je stoga vaspitavanje da čovek bude sebičan. Vaspitavanje da čovek bude sebičan znači: „Svi moraju da služe mojim interesima. Pre nego što to uradim, moram sâm sve dobro da promislim. Moji lični interesi, moja ljudska prava i moja individualna prava su najvažniji.” Ima li ovde imalo reči o moralnoj pravdi? Ima li imalo reči o pravičnosti? (Ne.) Ako nema pravičnosti ili moralne pravde, kako bi to uopšte moglo da bude u skladu sa istina-načelima? U određenoj meri, zapadnjačko kulturološko vaspitanje poštuje tvoja ljudska prava; daje ti pravo da razmišljaš o problemima i da slobodno izražavaš svoje mišljenje. Na taj način, ono u osnovi može da zaštiti ljudsko dostojanstvo i ljudska prava. Dakle, u određenoj meri, zapadnjačko vaspitanje je više u skladu sa potrebama ljudskosti. No, može li zapadnjačko vaspitanje da izvede ljude na pravi put u životu? Može li ono da omogući ljudima da se ophode prema svim ljudima i da rade sve stvari u skladu sa istina-načelima? Ne može to da uradi. Zapadnjačko vaspitanje može da garantuje da svi imaju ljudska prava i pravo da zaštite svoje dostojanstvo – to je potpuno u skladu sa potrebama ljudskosti. Međutim, kad se to odmeri sa stvarnom situacijom u društvu, malo koja zemlja može u potpunosti da ispuni merilo garancije ljudskih prava. Realno govoreći, u današnjem društvu, to je veoma dobar društveni sistem koji ljudima može da omogući da o problemima slobodno razmišljaju i da slobodno izražavaju svoja mišljenja. Bog je ljudima dao slobodnu volju i sposobnost da o problemima samostalno razmišljaju; to je samo jedan aspekt kova koji im je On dao. Međutim, Bog ti nikada nije rekao: „Budi sebičan, budi autonoman. U centru svega moraju da budu tvoji sopstveni interesi. Tvoji sopstveni interesi su najvažniji. U svemu moraš da budeš samostalan i sâm svoj gospodar, i nema potrebe da tragaš za istinom, da pitaš za nebesku volju ili da vodiš računa o tuđim interesima.” Bog nije nikoga nikada podučavao na taj način. Od početka Božjeg usmeravanja ljudi u njihovom životu, On je ukazivao na konkretne načine života i vladanja u svim aspektima, govorio ljudima da streme ka istini, da se pokore Njegovim orkestracijama i uređenjima, da budu pošteni ljudi, da ispunjavaju dužnost stvorenih bića i tako dalje. Sve to su najvažnije težnje u nečijem životu. Među velikim brojem istina koje je Bog izrazio, On ti nikada nije rekao da braniš svoja prava, niti ti je ikada rekao da o problemima slobodno razmišljaš i čuvaš sopstveni nezavisni prostor. Bog nikada nije rekao ništa slično tome. Bog ti je samo dao sposobnost da o problemima samostalno razmišljaš – to je sve. Imaš tu sposobnost, a imaš i urođeno stanje slobodne volje. Međutim, iako je ljudima dao takva urođena stanja, za njih je Bog takođe uspostavio zakone i zapovesti i opskrbio ih je raznim istinama, govoreći im kako da se vladaju i kako da obožavaju Boga – u svim stvarima postoje istina-načela kojih bi ljudi trebalo da se pridržavaju. Međutim, ni u jednoj Svojoj reči i Svojoj opomeni ljudima, Bog ljudima nikada nije rekao da budu autonomni, da budu nezavisni ili da nauče da brane svoja prava. Takve misli, gledišta ili takve izreke i učenja nikada se nisu pojavili u Božjim rečima niti u istini. Naprotiv, u rečima u kojima Bog razotkriva iskvarene naravi ljudi, On razotkriva njihovu nadmenost i njihovu sebičnost. Ova sebičnost jeste svojstvo koje ispoljava čovekova ljudskost nakon što je Sotona iskvario ljude. Kod nekih ljudi se to ispoljava dok nastoje da osiguraju sopstvene interese nakon što ih je Sotona iskvario; kod drugih je to čisto proizvod vaspitanja od strane ovog društva. U oba slučaja, to je sebičnost. Bez obzira na to kako nastaje, ukratko, dokle god si sebičan, to su svojstvo i ispoljavanje ljudskosti koje pokazuješ dok živiš u okviru iskvarenih naravi. Da li je ovo sada jasno? (Jeste.)

Različite sposobnosti obuhvaćene urođenim stanjima koja Bog daje ljudima, ili kov i veštine koje ljudi urođeno poseduju, nemaju nikakve veze sa zapadnjačkim ili istočnjačkim vaspitanjem. Različite sposobnosti unutar čovekovih Bogom datih urođenih stanja jesu pozitivne stvari. Zašto kažem da su to pozitivne stvari? Zato što ta urođena stanja potiču od Boga. Konkretno, posedovanje ovih urođenih stanja omogućava stvorenom ljudskom biću da prihvati pozitivne stvari, kao i da iz njih uči, preispituje se na osnovu njih, spoznaje i razume različite ljude, događaje i stvari s kojima se susreće u stvarnom životu. To Bog uređuje i priprema za ljude i stoga je to pozitivna stvar. Bilo da je reč o istočnjačkom ili zapadnjačkom vaspitanju, ili o istočnjačkoj ili zapadnjačkoj kulturi, nijedno od njih nema nikakve veze sa istinom kojoj Bog podučava ljude i kojom ih opskrbljuje. To je čak u suprotnosti sa istinom i sa ljudskošću koju Bog zahteva da ljudi poseduju. Prema tome, ni istočnjačko ni zapadnjačko vaspitanje nisu pozitivna stvar. Bez obzira na to da li potiče iz društva, iz zlih trendova ili od neke vladajuće klase, ono nije pozitivno. Čak i ako je zapadnjačko vaspitanje malo naprednije i bolje od istočnjačkog, u stanju je da ljudima pruži određenu slobodu i zadovolji neke od njihovih potreba, ono naprosto koristi ljudsku slobodnu volju i sposobnost ljudi da razmišljaju o raznim stvarima i slobodno iznose mišljenja. To jest, ono koristi pozitivne stvari, ali misli koje zagovara i ciljevi koje želi da postigne nisu usmereni na to da ljude navedu da idu pravim putem, niti da im pomognu da postanu istinska stvorena ljudska bića kakva Bog želi. Dakle, s obzirom na to, iako je zapadnjačko vaspitanje naprednije u odnosu na istočnjačko ili bolje zadovoljava potrebe ljudskosti, ono nije – time što koristi ljudsku slobodnu volju ili određene sposobnosti – ljudima omogućilo da se pokore Bogu, da postupaju ispravno kao stvorena bića i ispune dužnost stvorenog bića. Ovo vaspitanje takođe nije dovelo ljude pred Boga, niti im je pomoglo da postanu sposobni da obožavaju Boga i klone se zla. Istočnjačko i zapadnjačko vaspitanje imaju istu funkciju: oba dovode do toga da se ljudi udalje od Boga i od istine. Bilo da je reč o istočnjačkoj ili zapadnjačkoj kulturi, obe su se pojavile u širem društvenom kontekstu Sotonine vladavine nad ljudskim rodom i kroz proces Sotoninog kvarenja ljudskog roda. Pa, tako, bilo da je reč o vaspitanju u istočnjačkom ili zapadnjačkom kulturnom obliku, svi žive u ovom ljudskom svetu Sotonine iskvarenosti. Slično tome, ljudski rod je takođe iskvaren u različitim društvima ili u okviru vaspitanja od strane različitih oblika društva, a rezultat te iskvarenosti je u tome što su ljudi stekli ljudskost koja – na različitim nivoima i u različitim oblicima kulture – ima iskvarene naravi kao svoj život. Istočnjaci poseduju iskvarene naravi onih svojstava ljudskosti koja proizlaze iz istočnjačke kulture, dok zapadnjaci poseduju iskvarene naravi onih svojstava ljudskosti koja proizlaze u kontekstu zapadnjačke kulture. Iako istočnjaci i zapadnjaci mogu delovati različito u pogledu svojstava svoje ljudskosti, u pogledu svojih iskvarenih naravi – pošto ih je sve iskvario Sotona – i jedni i drugi žive unutar istih iskvarenih naravi, i jedni i drugi poseduju ljudskost koja kao svoj život ima iste iskvarene naravi. Na taj način, priroda-suština istočnjaka i zapadnjaka je ista: i jedni i drugi su neprijateljski nastrojeni prema istini i prema Bogu. Dakle, ni kod istočnjaka ni kod zapadnjaka nema ničeg što je vredno pohvale. Bilo da je reč o istočnjačkoj ili zapadnjačkoj kulturi, u prisustvu Boga i istine, obe su negativne stvari i ne sadrže ništa pohvalno. I istočnjačka i zapadnjačka civilizacija protive se Božjoj prvobitnoj nameri u stvaranju ljudskog roda, a ona je bila u tome da Ga ljudski rod obožava; svaka koristi svoje oblike kulturološkog vaspitanja da dograbi ljude, koji su u rangu stvorenja, i da ih odvuče od Božjeg prisustva. U tom pogledu, Istok i Zapad su isti, zar ne? (Jesu.) Ni na Istoku ni na Zapadu nema ničeg što je vredno pohvale. Vidiš, iako su i jedni i drugi prihvatili Božje delo poslednjih dana, nakon što ga istočnjaci prihvate, oni odmah počinju da ugošćuju braću i sestre i aktivno ih navode da propovedaju jevanđelje svojim rođacima i prijateljima; oni imaju veliki žar i elan za delo propovedanja jevanđelja. Zapadnjaci su, s druge strane, drugačiji. Oni su veoma oprezni u vezi sa delom propovedanja jevanđelja. Čak i nakon što prođe pola godine ili godinu dana otkako su prihvatili Božje novo delo, kad ih upitaš da li su svojim rođacima i prijateljima propovedali jevanđelje, oni kažu: „Moji roditelji, rođaci, prijatelji i sabraća vernici u crkvi uglavnom imaju svoja nezavisna razmišljanja i gledišta o pitanju Gospodovog povratka. Pre nego što vam ih prosledim kao moguće primaoce jevanđelja, moram pažljivo da razmislim i da s njima stupim u kontakt. Glavna odlika našeg vladanja na Zapadu je u tome što moramo u najvećoj mogućoj meri da branimo svoja prava i da štitimo svoj nezavisni prostor. Kako tako, bez ikakvog razmišljanja, možeš ljudima da propovedaš jevanđelje?” Ti kažeš: „Jevanđelje im propovedaš kako bi mogli da dočekaju Gospoda, da zadobiju istine koje je Bog izrazio u poslednjim danima i da dobiju priliku da postignu spasenje i prežive nesreće. To je Božji nalog i to je odgovornost koju treba da ispuniš.” Oni odgovaraju: „Pa, ipak, prvo moram da zaštitim sebe; Božji nalog može da sačeka. Ja sam taj koji odlučuje o toj stvari. Moram da imam sopstvene nezavisne misli i ne smete da me pokolebate. Mi na Zapadu cenimo demokratiju i slobodu; imamo svest o odbrani svojih prava. Nismo poput vas istočnjaka prepunih slepog entuzijazma. Svi imamo svoj lični životni prostor i niko nikoga ne uznemirava.” Vidite? Upravo se u takvim odsudnim trenucima svojstva ljudskosti istočnjaka i zapadnjaka razlikuju i razgraničavaju. Ali, u svakom slučaju, bez obzira na to da li su svojstva ljudskosti nastala istočnjačkim ili zapadnjačkim vaspitanjem – bilo da je reč o entuzijazmu ili ravnodušnosti – dokle god neki čovek živi unutar Sotoninih iskvarenih naravi, on je pripadnik iskvarenog ljudskog roda. Tu nema razlike između plemenitog i niskog; svima su potrebni razumevanje istine, opskrba Božjim rečima, spasenje od Boga i, još više, Božji sud i grdnja.

Iako istočnjaci i zapadnjaci imaju različite kulture i žive u različitim civilizacijama pod Božjom vrhovnom vlašću i suverenošću, oni pred Bogom imaju samo jedan identitet, a to je identitet stvorenih bića. Osnova jednakosti stvorenih bića je u tome što su urođena stanja koja je Bog stvorio za ljude ista. Kakve god kulturološke razlike da postoje između istočnjaka i zapadnjaka, koliko god da se oni razlikuju po izgledu, jeziku ili obrascima i načinima razmišljanja o problemima, sve dok si ti pred Bogom stvoreno biće koje je On stvorio, jedina pozitivna stvar koju poseduješ jesu urođena stanja koja ti je On dao; sve ostalo je negativna stvar. Ovo vam možda zvuči pomalo uopšteno, pa da budem konkretniji: sve u tebi – osim urođenih stanja koja ti je Bog dao – jeste nešto što Bog želi da promeni i nešto je što treba da promeniš i odbaciš prihvatanjem istine. Šta je to što treba da spoznaš? Takozvana kultura ljudskog roda, bila ona istočnjačka ili zapadnjačka, sastoji se od misli i gledišta, ili od teorija i izjava, koje su osmislile vladajuće klase u različitim vremenskim periodima kako bi vaspitavale mase. Međutim, bilo da je reč o istočnjačkoj ili zapadnjačkoj kulturi, ona nema nikakve veze sa istinom. Čak i ako nije u sukobu sa istinom, ona se, ipak, ne može nazvati pozitivnom stvari. Koliko god da je određena kultura dobra, ona ne može da dosegne istinu, a još manje može da je predstavlja. Čak i ako ona nije ono što ljudi smatraju negativnom stvari, nipošto se ne može svrstati u kategoriju pozitivnih stvari. To mora da vam bude jasno. Čak i ako je neki trend misli relativno napredan i progresivan među ljudskim rodom i ako se njime štite prava i interesi ljudi, kao i njihov opstanak, a pritom ni na koji način nije u sukobu s istinom, on se i dalje nipošto ne može svrstati u kategoriju pozitivnih stvari. Zašto ne može? Zato što su pozitivne stvari samo one stvari koje su unutar opsega onoga što je stvorio Bog, odredio Bog i što je pod Božjom suverenošću. Pa, zašto se stvari unutar ovog opsega klasifikuju kao pozitivne? Zato što one uključuju istinu. Posmatrajući širu sliku, sa Božjeg nivoa i iz Božje perspektive, one uključuju Božju silu i autoritet; Božju narav; načela i prvobitne namere iza Božjeg stvaranja, određenja i suverenosti nad svim tim stvarima; kao i svrhu koju On želi da postigne i sve efekte koje donose pozitivne stvari koje On želi da podrži. Pošto one, sa Božjeg nivoa, obuhvataju Božji autoritet, silu i misli, kao i uspostavljene zakone i pravila uključene u sve ovo što Bog čini i uticaj koji to ima na ljudski rod, stvari unutar ovog opsega su zasigurno pozitivne stvari. Iz ljudske perspektive, svaka stvar koju je stvorio Bog, odredio Bog i koja je pod Božjom suverenošću korisna je za ljude; sve to postoji da bi se održali i podržali uređen opstanak i reprodukcija ljudskog roda. Postoji još jedna, konkretnija stvar, koja se odnosi na Božje upravljanje: ove stvari postoje da bi ljudima omogućile da razumeju istinu i bolje upoznaju Boga, kako bi na kraju krenuli putem dostizanja spasenja i postali ljudi koji se boje Boga i klone zla – to je rezultat koji treba postići. Dakle, bilo da se posmatra iz Božje ili iz ljudske perspektive, ljudi, događaji i stvari unutar opsega onoga što je stvorio Bog, odredio Bog i što je pod Božjom suverenošću – sve su to pozitivne stvari. U to nema sumnje. Razmislite – mogu li ljudska civilizacija i kultura da dosegnu stvari koje su na nivou Božjih reči i Božjih zahteva za čoveka? One sigurno ne mogu da se mere sa tim stvarima niti da ih dosegnu. Sadržaj ljudskog vaspitanja ili kulture ne uključuje Božju suštinu, Božju narav, niti zakone i pravila koje je Bog uspostavio za ljudski rod, a još manje Božju prvobitnu nameru u stvaranju svih stvari. Štaviše, iz ljudske perspektive, ova vrsta vaspitanja i kulture ne može da pomogne ljudskom rodu da spozna Boga, Stvoritelja, niti može da pomogne ljudskom rodu da živi bolje ili da se razmnožava i nastavi da živi na normalan i uređen način. Naprotiv, unutar vaspitnog okruženja ove vrste kulture i civilizacije, ljudski rod će krenuti ka propadanju i uništenju. Postoji još jedan, važniji aspekt: podvrgnut ovom takozvanom kulturološkom vaspitanju i društvenoj civilizaciji, ljudski rod ne može iz toga da razume istinu, značaj toga što je živ niti način opstanka. Kroz to, ljudi takođe ne mogu da steknu ispravan pogled na život i da krenu putem dostizanja spasenja, niti da postanu sposobni da obožavaju Boga ili da se boje Boga i klone zla. Naprotiv, u društvenom okruženju takvog kulturološkog vaspitanja i civilizacije, ljudski rod postaje sve iskvareniji i rđaviji, sve se više udaljava od Boga i neumereno čini zlo. Na kraju, čak i da Bog ne uništi ljudski rod, ljudski rod bi sâm doveo do sopstvenog uništenja. Kad bi sâm upravljao sobom, ljudski rod bi krenuo ka uništenju; to je neizbežno. Ljudski rod ima tako visok nivo kulture, toliko znanja, tako veliku civilizaciju i veruje u nauku i na nju se oslanja – pa, zašto bi onda, ipak, doveo do sopstvenog uništenja? Ljudski rod toliko teži znanju i toliko poštuje nauku, a ipak ne samo da nije razumeo istinu niti krenuo putem verovanja u Boga, nije sledio Boga i stekao sposobnost da se boji Boga i kloni zla, već može da dovede i do sopstvene propasti. Šta se ovde dešava? Zbog načina na koji ljudski rod upravlja zemljom, na šta ona sada liči? Voda, zemljište i vazduh čitave planete su zagađeni, ekološko okruženje je ozbiljno narušeno, a život celokupnog ljudskog roda postepeno je zapao u očajnu situaciju. To je činjenica koju svi mogu da vide, pa nema potrebe zalaziti u detalje, zar ne? (Tako je.) Dakle, bilo da je reč o istočnjačkoj ili zapadnjačkoj kulturi, bez obzira na to kakvu civilizaciju ljudski rod ima, čak i ako ni na koji način nije u sukobu sa istinom, ona se svejedno ne može svrstati u pozitivnu stvar. Gledišta, misli, teorije, doktrine, argumenti i ponašanja koji su obuhvaćeni temom „ljudske kulture i civilizacije”, svi proizvodi, dela ili reforme koji nastaju u okviru ove teme i tako dalje, nisu pozitivne stvari. Neki ljudi kažu: „Pošto to nisu pozitivne stvari, da li to znači da moramo da ih kritikujemo i klasifikujemo kao negativne?” Stvari nisam postavio kao crno-bele. Ove stvari se možda ne odnose ni na pozitivne ni na negativne stvari, ali, u svakom slučaju, one zasigurno nisu pozitivne. To jest, čak i ako ove stvari nisu u sukobu sa istinom i ne krše načelo Božjeg stvaranja, određenja i suverenosti – ako nisu negativne stvari – one i dalje nipošto nisu pozitivne. Ukratko, kažem ti: čak i ako nešto nije u sukobu sa istinom, sve dok to nije stvoreno od Boga, određeno od Boga ili pod Božjom suverenošću, to onda nije pozitivna stvar. Ovo je načelo za raspoznavanje toga da li je nešto pozitivna stvar; na temelju ovog načela bi trebalo da sâm razlikuješ stvari. Šta je ovde najvažnije? To da u srcu mora da ti bude jasno da, kad ne možeš da vidiš jasno da li je nešto pozitivno ili negativno, za početak možeš to samo da ostaviš po strani i da ignorišeš. Kad se tvoj rast uveća i kad ti istina postane jasna, prirodno ćeš moći to da raspoznaš. Međutim, za sada, moraš jasno da razlikuješ koje su to pozitivne stvari koje potiču od Boga i moraš da ih prihvatiš i da se prema njima ophodiš ispravno. To je korisno za tvoj život-rast. Postoji još jedna važna stvar: ako je nešto pozitivna stvar obuhvaćena definicijom pozitivnih stvari, onda prema tome ne smeš nipošto da se odnosiš kao da je negativna stvar. Ovo je stvar načela i to mora da ti bude jasno.

Sada kad smo završili s razmatranjem ljudske civilizacije i kulture, hajde da u nastavku porazgovaramo o odnosu između opstanka ovog ljudskog roda kojeg je stvorio Bog i zakona i pravila opstanka koje je Bog stvorio za sve stvari. Iz makroskopske perspektive, svet koji je Bog stvorio čine planine, reke, jezera, šume, okeani, kopno i pustinje, kao i sunce, mesec i zvezde, prostor na zemlji i kosmos koji ljudi ne mogu da vide. A šta postoji iz mikroskopske perspektive? Postoje sićušni molekuli, molekuli u vazduhu i razni mikroorganizmi. Bilo da se posmatra iz makroskopske ili mikroskopske perspektive, sve to uključuje Božje stvaranje – stvaranje Božjim rukama i Božjim mislima. Iz perspektive Božjeg stvaranja, zemlja i sve žive stvari na njoj postoje sa svrhom da se održi opstanak ljudskog roda na zemlji, a Bog želi da među ljudima na zemlji zadobije stvorena ljudska bića koja On želi. Stoga su zakoni i pravila opstanka koje je Bog stvorio za sve stvari najosnovniji uslovi za ljudski opstanak. Otud se zasigurno može tvrditi da su to pozitivne stvari, zar ne? (Da.) Koji su najosnovniji uslovi za ljudski opstanak? Voda, vazduh, sunčeva svetlost, hrana – da li je te stvari stvorio Bog? (Jeste.) Da li su to pozitivne stvari? (Jesu.) Zašto se onda kaže da je postojanje ovih stvari pozitivna stvar? Za to postoji razlog: postojanje ovih stvari zavisi od postojanja zakona i pravila opstanka za sve stvari. Koji zakoni i pravila opstanka postoje među svim stvarima? Četiri godišnja doba; dan i noć; vetar, mraz, sneg i kiša – sve su to pravila. Šta još? Razmislite i vi o nekima. (Tu su i solarni uslovi.) Solarni uslovi su uključeni u četiri godišnja doba. Šta još? Rast i opadanje meseca, plima i oseka. Postoji i pravilo: „Velika riba jede malu ribu” – ovo su zakon i pravilo opstanka, i to nije negativna stvar. Ljudi koriste izraz „Velika riba jede malu ribu” da bi opisali nemilosrdnu prirodu ljudskog sveta; time se normalna pojava pozitivne stvari naziva negativnom. Postoje i mnogi obrasci aktivnosti živih bića. Razmislite šta to uključuje. (Da li se „zakon jačeg” ubraja u zakon opstanka?) Ne, to je pogrdan način na koji se ljudi izražavaju; trebalo bi da glasi „opstanak najjačih”. (Sećam se da je Bog jednom besedio o tome da se sve stvari međusobno jačaju, uzajamno suprotstavljaju i zajedno postoje. Da li se to računa?) Da, računa se. Sve se one međusobno jačaju, uzajamno suprotstavljaju i zajedno postoje – ovo je veoma važan aspekt. „Bogomoljka se okomila na cvrčka, a ne vidi da je ptica vreba otpozadi” jeste još jedan; ovo je donekle povezano sa međusobnim jačanjem i uzajamnim suprotstavljanjem stvari. (Da li su rođenje, starenje, bolest i smrt jedno od tih?) Da, jesu. Postoji i izreka: „Vrane se svojim majkama odužuju tako što ih hrane, a jagnjad kleče da bi mogla da sisaju majčino mleko”, što se odnosi na sisara i pticu – ovo je pojava u životinjskom carstvu, to je prirodno pravilo. Zapravo, postoji mnogo zakona i pravila opstanka za sve stvari: smena četiri godišnja doba; pojava vetra, mraza, snega i kiše; ciklus obdanice i noći; rast i opadanje meseca; plima i oseka; međusobno jačanje, uzajamno suprotstavljanje i naporedo postojanje svih stvari; kao i rođenje, starenje, bolest i smrt ljudi i svih drugih stvorenja, i obrasci aktivnosti raznih stvorenja. Neka stvorenja spavaju tokom dana i noću su aktivna, dok su druga aktivna danju i spavaju noću, poput ljudi. Neka stvorenja žive u grupama, dok su druga samotnjaci; na primer, orlovi uglavnom lete sami, dok divlje guske lete u jatima i društvene su životinje. Postoji i pojava u živom svetu da se vrane svojim majkama odužuju tako što ih hrane, a jagnjad kleče da bi mogla da sisaju. Sve su to različite vrste pojava i ispoljavanja koje se mogu videti i osetiti u stvarnom životu. Pojavljivanje svih ovih makroskopskih i mikroskopskih pojava sledi zakone i pravila koje je Bog uspostavio. Nastanak, postojanje i nastavak svih ovih zakona i pravila služe jednoj svrsi: održavanju najosnovnijeg životnog okruženja zemlje, ovog doma ljudskog opstanka. Uz ovo najosnovnije životno okruženje, ljudski rod ima zemlju kao dom na koji se oslanja za opstanak, što mu omogućava da nastavi da se razmnožava i živi. Ono takođe beskrajno obezbeđuje osnovnu vodu, vazduh, sunčevu svetlost i hranu koji su ljudskom rodu potrebni. Samo uz to beskrajno snabdevanje, fizički život ljudi, ovih bića koja je Bog stvorio, može da postoji, razmnožava se i neprestano se održava, i ljudi imaju priliku da dođu pred Boga i prihvate Njegovo spasenje kad On sprovodi svoje delo upravljanja, postajući stvorena bića koja Bog prihvata. Stoga, među svim stvarima koje je Bog stvorio, kakav god da je oblik koji neko živo biće ima, koji god da su njegovi zakoni i pravila opstanka i kakav god da je njegov odnos sa svim ostalim stvarima, ukratko, ono opstaje usred zakona i pravila koje je Bog stvorio. To jest, svaka živa stvar, pod pretpostavkom da je biće koje je Bog stvorio, pridržava se zakona i pravila koje je On uspostavio, obavljajući među njima svoju nezamenljivu ulogu. To je lanac ishrane koji nastaje kroz zakone i pravila koje je Bog uspostavio za ljudski rod, a ovaj lanac ishrane je od vitalnog značaja za ljudski rod. Preduslov za postojanje lanca ishrane je u tome da sve stvari moraju da se pridržavaju zakona i pravila koje je Bog uspostavio. Ako ignorišu ove zakone i pravila i podivljaju, posledica će biti prekidanje lanca ishrane koji postoji među svim stvarima koje je Bog stvorio. Kad se ovaj lanac ishrane prekine, to će u različitoj meri, postepeno ili jedno za drugim, uticati na vodu, vazduh, sunčevu svetlost i hranu od kojih ljudski rod zavisi radi opstanka. Prema tome, svi zakoni i pravila za sve stvari koje je Bog uspostavio, i svaka živa stvar koju je Bog stvorio, imaju vitalni uticaj na lanac ishrane. Nastane li problem u bilo kom pravilu opstanka za sve stvari, to će imati lančani efekat na postojanje i nastavak lanca ishrane, pa će biti ugroženi osnovna voda, vazduh, sunčeva svetlost i hrana koji su ljudskom rodu potrebni. Dakle, lanac ishrane je ključni izvor i važan pokazatelj toga može li ljudski rod da opstane. Šta je tačno ovaj lanac ishrane? Lanac ishrane se odnosi na Božje stvaranje. Među svim stvarima koje je Bog stvorio postoje opipljive stvari, a postoje i neke neopipljive stvari koje su nevidljive golim okom. Ove opipljive stvari obuhvataju planine, reke, šume, tlo, pustinje, Severni i Južni pol, sunce, zvezde i mesec, kao i razne životinje i biljke i tako dalje. Neopipljive stvari obuhvataju mikroorganizme, vazduh, pa čak i ultraljubičaste zrake u sunčevoj svetlosti, kao i ono što su ljudi istraživali – takozvane atome i energiju, neke od nevidljivih hranljivih materija sadržanih u vazduhu i vodi i tako dalje. Sve ove makroskopske, opipljive stvari, zajedno sa mikroorganizmima i supstancama sadržanim u stvarima kao što su sunčeva svetlost i vazduh koje ljudi ne mogu da vide – sve ove stvari zajedno čine životno okruženje koje je neophodno za ljudski opstanak. Nastanu li problemi u ovom životnom okruženju, opstanak i budućnost ljudskog roda suočiće se sa izazovima i biće u opasnosti. Dakle, zakoni i pravila opstanka za sve stvari jesu osnovni uslov neophodan za održavanje lanca ishrane, a postojanje lanca ishrane sa svoje strane čini osnovni uslov za opstanak ljudskog roda. Prema tome, bilo da je reč o zakonima i pravilima, lancu ishrane ili vodi, vazduhu, sunčevoj svetlosti i hrani, ako u bilo čemu od ovoga nastane problem, to će neizbežno uticati na opstanak ljudskog roda – to jest, uticaće na opstanak fizičkog života ovog stvorenog bića, ljudskog roda. Dakle, za Boga, ne sme da bude nikakvih problema u zakonima i pravilima opstanka za sve stvari, u lancu ishrane, vodi, vazduhu, sunčevoj svetlosti i hrani; sve to mora da se održava, podržava i odvija na uređen način – jedino na taj način ljudski rod može da nastavi da opstaje i fizički život ljudi može da bude održan.

Koje je to pitanje koje je povezano sa kontinuiranim opstankom ljudskog roda? Među zakonima i pravilima opstanka za sve stvari, neophodni su širi aspekti, poput dana i noći i četiri godišnja doba. Unutar njih, u osnovi ne postoji ništa što ljudi, shodno svojim uobraziljama, smatraju lošim. Kad je reč o raznim živim bićima poput drveća, cveća i biljaka, budući da one nemaju nikakav smrtonosni uticaj na ljude, ljudi o njima ne formiraju nikakve predstave. Međutim, u lancu ishrane postoje neke otrovne i štetne stvari, kao što su komarci, koje imaju određene negativne efekte na ljudsko telo. To su stvari koje se ljudima, shodno njihovim predstavama, ne dopadaju – naročito neka veoma otrovna živa bića, kao što su određene zmije, škorpije i stonoge. Pa, zašto je Bog stvorio ove otrovne stvari? Koja je bila Njegova svrha kad ih je stvarao? Kakvu ulogu one imaju u lancu ishrane? Ovo je ključno. Iako se, sudeći prema njihovim oblicima ili njihovoj prirodi, ili prema nekim životnim osobinama koje poseduju među drugim živim bićima, čini da te stvari nemaju pozitivnu ulogu, zašto se za njih kaže da su pozitivne? Ovo se mora objasniti u smislu lanca ishrane. Mi ne proučavamo biologiju – nećemo raspravljati o stvarima iz naučne perspektive, već ćemo ovo posmatrati iz perspektive Božje namere u stvaranju ovakvih živih bića. S jedne strane, Bog im je dao jedinstvenu veštinu da obezbede sopstveni opstanak, omogućavajući im da tako sačuvaju svoj život. S druge strane, one takođe imaju određenu ulogu u lancu ishrane – njihov način opstanka i otrov koji luče mogu da pruže neophodne hranljive materije ili izvore hrane za druga živa bića. Osim toga, one takođe pružaju neophodne uslove za prenošenje, reprodukciju, nastanak i evoluciju bakterija i za prenos gena širom biosfere, obavljajući određenu ulogu u tom pogledu. Samo uz postojanje ovih živih bića biosfera može da održi genetsku ravnotežu i ravnotežu u pogledu raznolikosti bakterija, održavajući različite vrste bakterija u ravnoteži. Uzmimo za primer komarce i muve. Oni jedu neke parazite i takođe prenose neke bakterije. U ovo se nećemo dodatno udubljivati; u pitanju je samo jedan jednostavan koncept. Ukratko, neka posebna živa bića služe nekim posebnim svrhama za ljudski rod, a takođe imaju nezamenljivu ulogu u lancu ishrane. Tom nezamenljivom ulogom se održava postojanje lanca ishrane. Samo ako ovaj lanac ishrane postoji i ako nije uništen, sve stvari mogu da prežive i da se nastave na uređen način. Pošto sve stvari učestvuju u odnosu u kojem se međusobno jačaju, uzajamno suprotstavljaju i zajedno postoje, lanac ishrane ne sme da bude prekinut. Postojanje različitih živih bića unutar lanca ishrane mora da se održi u stanju ravnoteže, a njihov životni prostor i postojanje moraju da budu očuvani. Stoga su od vitalnog značaja zakoni i pravila opstanka za sve stvari koje je Bog uspostavio. Jedino se postojanjem zakona i pravila opstanka koje je Bog stvorio za sve stvari može obezbediti kontinuitet lanca ishrane, te se može garantovati da on neće biti prekinut. Postojanje, kontinuitet i zaštita lanca ishrane jesu osnovna garancija da će ljudi moći da dobiju vodu, vazduh, sunčevu svetlost i hranu. Samo kad ljudi imaju ovu osnovnu garanciju, njihov fizički život može da se održi; jedino tada mogu da se razmnožavaju i nastave da žive u ovom zemaljskom domu, u životnom okruženju poput ovoga. Samo na taj način ljudski rod može da ima budućnost i nadu. Zakoni i pravila koje slede četiri godišnja doba, dan i noć, i vetar, mraz, sneg i kiša – stvari koje postoje pod zakonima i pravilima koje je Bog stvorio – kao i oblici u kojima se pojavljuju su, u svakom pogledu, pozitivne stvari koje je Bog stvorio. Kad je reč o raznim živim bićima – bez obzira na njihove oblike, načine njihovog opstanka ili načine njihovog lova ili pribavljanja hrane – ukratko, sve dok ona žive unutar zakona i pravila koje je Bog uspostavio, i sve dok su suštinski, nezamenljiv deo lanca ishrane koji je Bog stvorio, ona su pozitivne stvari koje potiču od Boga. Ljudi ne bi trebalo da im sude na osnovu svojih sopstvenih pogleda i sklonosti. Neko bi mogao da kaže: „Jesu li onda komarci i muve pozitivne stvari? Šta je sa otrovnim zmijama, stonogama i škorpijama? A naročito sa žabama krastačama, koje su tako ružne – jesu li i one pozitivne stvari?” Koji je ispravan način da se to formuliše? Uloge koje imaju ove vrste koje je Bog stvorio i zakoni i pravila koje one slede, svi su pozitivne stvari. A šta je sa njihovim fizičkim oblicima i izgledom – jesu li oni pozitivne stvari? Ako biste baš morali, mogli biste da ih nazovete pozitivnim stvarima, ali oni nisu negativne stvari. U smislu pravila koja slede, uloga koje imaju i njihove neophodnosti u lancu ishrane, ova živa bića makar postoje kao pozitivne stvari. Zar ovakva formulacija nije tačna? (Jeste.) Da budemo precizni, zato što takva živa bića slede zakone i pravila koje je Bog uspostavio i ispunjavaju odgovornosti i misiju koje im je Bog odredio – zato što žive u skladu sa svojom misijom, bilo da je u pitanju širenje bakterija ili održavanje reproduktivne ravnoteže različitih mikroorganizama – posmatrajući to kroz uloge koje imaju i kroz značaj i svrhu njihovog stvaranja od strane Boga, i samo njihovo postojanje jeste pozitivna stvar. Kad bismo rekli da je komarac sâm po sebi pozitivna stvar, to bi bilo pomalo teško razumeti ili prihvatiti. Međutim, sudeći prema Božjoj nameri u njegovom stvaranju, zakonima i pravilima koje on sledi i ulozi koju ima u lancu ishrane, on je nezamenljiv – i stoga jeste pozitivna stvar. Neki ljudi kažu: „Pošto su komarci pozitivne stvari, znači li to da moramo da ih prihvatimo i da ne smemo da ih spljeskamo?” Ako komarac hoće da te ubode, ipak treba da ga spljeskaš. Ako muva zuji oko tebe dok jedeš, možeš da je oteraš ili spljeskaš. Razlog je u tome što jedan ili dva komarca ili jedna ili dve muve manje neće uzrokovati nikakve probleme po lanac ishrane, niti će uticati na to da ova stvorenja završe svoju misiju. Ako takvo stvorenje želi da ispuni svoju misiju, treba da pronađe pravo mesto za to. Ono nije potrebno u ljudskom životnom okruženju, pa ga naprosto oteraj i završi s tim – s njim mirno koegzistiraj. Ako ono s tobom mirno ne koegzistira i nastavi da te gnjavi, onda je u redu da ga oteraš ili spljeskaš. To se zove razumno upravljanje i ispravno ophođenje. Neki ljudi kažu: „Komarci me uvek gnjave i imam brojne ubode. Mogu li da ih proklinjem?” To nije neophodno. Možeš samo da ih spljeskaš. Imaš pravo da ih spljeskaš; to je potpuno u skladu sa načelom kako ljudski rod – upravitelj svih stvari – treba da se ophodi prema svim stvarima. Na primer, ako ti otrovna zmija uđe u dom i vidiš da joj tu nije mesto, samo je oteraj u šumu. Ako te ujede i otruje, moraš odmah da pronađeš način da dobiješ medicinsku pomoć. Nema potrebe da nastojiš da je pronađeš kako bi joj se osvetio i ubio je. Ako bi te ona ponovo povredila, zar to ne bi bilo još problematičnije? Dakle, nemoj da joj vraćaš milo za drago; samo nauči da se od nje čuvaš. Sposobnost da iz ove stvari izvučeš pouku jeste ono što bi uradio inteligentan čovek. Koja su bila ona tri načela o kojima smo upravo govorili? (Prvo je: budi siguran da je to pozitivna stvar. Drugo je: ako se pojavi blizu tebe i ne želiš da s njom imaš posla, samo je se kloni – ne dozvoli joj da ti se približi i ne dozvoli joj da te ometa. Treće je: treba da imaš ispravno gledište prema njoj. Nemoj prema njoj da osećaš odbojnost niti da je prezireš. Umesto toga, prihvati je i priznaj, a zatim njome razumno upravljaj.) Razumno njome upravljaj i prema njoj se odnosi ispravno. Nemoj da se žališ na Boga ili da osuđuješ Boga da je pogrešio što ju je stvorio ili da je možda napravio grešku samo zato što te je ona omela ili ti je ponekad izazvala nevolje, ili te je čak ujela i otrovala – ovakav način posmatranja je pogrešan. Razlog je možda u tome što njome nisi dobro upravljao ili je ona možda greškom ušla u tvoj dom i omela te. Međutim, ako joj se obratiš nežno, govoreći: „Pošla si pogrešnim putem, ovo nije tvoj dom. Ako prema meni nemaš zlu nameru, neću da ti naudim. Produži tamo gde treba da budeš” i ona vidi da nećeš da joj naudiš, okrenuće se i sama otići. Kažeš joj: „Doviđenja! Do ponovnog susreta! Naš današnji susret je bio suđen. Ako nam je suđeno da se opet sretnemo, ponovo ću te pustiti.” Nakon što to čuje, ona će pomisliti: „Ljudi su sjajni. Zaista znaju kako da nama upravljaju. Nemaju nikakvu zlobu u sebi.” Dokle god ti njoj ne naudiš, neće ni ona tebi. Neke životinje povređuju ljude zato što ih ljudi stalno povređuju; ljude povređuju tek nakon što prema njima razviju netrpeljivost, čineći to zbog ljudske gluposti i podmuklosti. U svom umu, takva stvorenja prema ljudima prirodno nemaju nikakvu netrpeljivost niti neprijateljski stav. Vidiš, kad je Noje sagradio barku, nijedna životinja nikome nije naudila, a Noje je sa životinjama čak mogao da komunicira i da ih dresira. U to vreme, ljudi i životinje su jedni prema drugima bili prijateljski nastrojeni. Kasnije su ljudi postajali sve dublje iskvareni i postali su krajnje podmukli, želeći uvek da love životinje zbog njihovog mesa, pa je između ljudi i raznih životinja raslo neprijateljstvo. Mesožderi, čim nanjuše miris čoveka, osećaju da je poslužen ukusan obrok i žele da napune stomak. Koja je strana to uzrokovala? To je u potpunosti uzrokovano krajnjom podmuklošću ljudskog roda. Da li razumete? (Da.)

Bilo da se posmatraju iz makro ili mikro perspektive, sve stvari koje je stvorio Bog sasvim sigurno jesu pozitivne stvari. Bilo da se posmatraju u smislu Božje prvobitne namere u njihovom stvaranju, zakona i pravila koje je Bog za njih stvorio, ili svrhe i efekta koji se na kraju postižu – sve one postoje zbog ljudskog roda; sve su osmišljene i stvorene za ljude u njihovoj ulozi upravitelja svim stvarima. Dakle, bez obzira na oblike ili izgled svih stvari koje je Bog stvorio, ili na to kakav je njihov trenutni uticaj na ljude, ljudi prema njima treba ispravno da se odnose, da njima upravljaju i da ih razumeju, te da ih prihvate od Boga – to je od najveće važnosti. Pre svega, ljudi moraju da budu sigurni u to da, dokle god je nešto stvoreno od Boga – bez obzira na to da li je to dobro ili loše, lepo ili ružno; bez obzira na to kakav oblik ima; i, još više, bez obzira na to kakav trenutni uticaj ima na ljudsko telo – ukratko, dokle god to potiče od Boga i stvoreno je Božjom rukom, ono daje nekakav doprinos osnovnom opstanku ljudskog roda. Na osnovu toga, ljudi od Boga treba da prihvate sve stvari koje je Bog stvorio, a ne da, na osnovu sopstvenih pogleda i sklonosti, samovoljno ili jednostrano biraju hoće li ih osuditi ili prihvatiti. Umesto toga, u procesu njihovog razumevanja, oni treba da stoje iz pozicije stvorenog bića, učeći da njima ispravno upravljaju i ispravno se prema njima odnose i – što je još bolje – učeći da se sa njima na pravilan način slažu i dolaze u dodir. To su odgovornost i obaveza koje ljudi – gospodari ove zemlje i upravitelji ovog sveta, stvoreni od Boga – treba da ispune. To je uloga koju ljudi među svim ostalim stvorenjima treba da imaju, a ujedno i načelo koga bi ljudi, polazeći sa stanovišta ljudskosti, trebalo najviše da se pridržavaju. Ako ti se određene stvari koje je Bog stvorio ne dopadaju, možeš da ih se kloniš. Ako ti se dopadaju, možeš s njima da dolaziš u neposredan dodir i da im pristupaš kako bi o njima učio i njima upravljao – ili, još bolje, kako bi štitio njihovo životno okruženje, odnosio se prema njima s pažnjom, ostavljao im dovoljno životnog prostora i čuvao i pravilno podržavao njihovo pravo na opstanak. Zapravo, u poređenju s ljudima, sve stvari su nejake. Iako je Bog svim stvarima dao veštine preživljavanja i instinkte, nijedna vrsta osim ljudi ne može da pravi alate i oružje; nijedna od njih nema moć da podriva zakone i pravila koje je Bog uspostavio, niti one preuzimaju inicijativu da to učine. Samo ljudi imaju beskrajnu pohlepu – kako u svom mentalitetu, tako i u svojim zahtevima – prema različitim vrstama živih bića i prema svim stvarima. Istovremeno, samo ljudi sprovode naučna istraživanja, bave se proizvodnjom hemikalija i prave različite alate i oružje zarad opstanka ili boljeg života. I samo ljudi mogu da stiču akademsko znanje i istražuju ili menjaju životne sredine različitih živih bića. Međutim, većina onoga što su ljudi uradili u vezi sa opstankom različitih životinja i živih bića i zakonima lanca ishrane, imalo je destruktivan i prekidajući karakter, a ne koristan. Dakle, u krajnjoj liniji, samo ljudi mogu da naprave oružje da se međusobno pokolju i da uništavaju sopstveno osnovno životno okruženje. Samo ljudi razvijaju industriju, posebno hemijsku industriju, proizvodeći svakojake štetne supstance koje oštećuju i uništavaju zemlju koju ljudski rod nastanjuje – ovaj jedini dom njihovog opstanka. I jedino su sami ljudi doveli do zagađenja i ugrožavanja osnovne vode, vazduha, sunčeve svetlosti i hrane koji su im potrebni za opstanak. To znači da su sami ljudi ti koji su upropastili sopstveni put ka opstanku; to nisu izazvala druga živa bića. Stoga je od vitalnog značaja način na koji bi stvoreni ljudi, kao gospodari svih stvari, trebalo pravilno da obavljaju ulogu upravljanja svim stvarima, uključujući sva živa bića. Ako ljudi nastave da koriste naučne metode za izradu oružja ili različitih alata, ili da se bave proizvodnjom hemikalija, to će značiti katastrofalnu nesreću, bilo za njih same ili za druga živa bića. Drugim rečima, ljudi su sopstvenim rukama lično pogazili zakone i pravila opstanka za sve stvari i lično su uništili i lanac ishrane. Naravno, ljudi su ti koji su lično upropastili zemlju, dom od kojeg zavise radi opstanka. Ovo je duboko tragično. Koga treba okriviti za sve ove posledice? (Ljude.) Te posledice su nastale zbog ljudskog pustošenja i uništavanja pozitivnih stvari koje je Bog stvorio. Na kraju, ljudi mogu samo da požanju ono što su posejali. Da su od početka ljudi mogli da znaju različite uloge koje imaju sve stvari koje je Bog stvorio, da poštuju različita živa bića, neguju ih i o njima brinu, da slede pravila i zakone opstanka za sve stvari koje je Bog uspostavio i da štite osnovnu životnu sredinu zemlje, doma od kojeg zavise radi opstanka, tada ljudski rod ne bi došao u položaj u kome se danas nalazi. Dakle, u vezi sa temom da su sve Božje tvorevine pozitivne stvari, ljudi treba da razumeju značaj zakona i pravila opstanka koje je Bog stvorio za sve stvari, kao i to zašto ljudi moraju da ih slede i kako to treba da čine. Istovremeno, ljudi treba da znaju da je sve ovo Bog stvorio sa svrhom da služi ljudskom rodu, pa bi stoga to trebalo da neguju i da štite. Ako značaj svega ovoga ne možeš da razumeš, trebalo bi to makar da smatraš pozitivnom stvari, suštinskom, nezamenljivom pozitivnom stvari od koje ti zavisi opstanak, te da je neguješ, o njoj brineš i njome upravljaš. Trebalo bi prema njoj da se ispravno odnosiš i da je štitiš u svom svojstvu i svojoj ulozi gospodara. Jedino tako ljudski rod može da ima budućnost i nadu i može da nastavi da živi srećno, zar ne? (Da.)

Da li je tema o tome da su sve Božje tvorevine pozitivne stvari sada mnogo jasnija? (Jeste.) Hajde da po poslednji put potvrdimo koji je pravilan način ophođenja prema različitim stvarima i živim bićima koje je Bog stvorio. Izvolite, ponovite tri načela o kojima smo upravo razgovarali u zajedništvu. (Prvo: dokle god je nešto u opsegu pozitivnih stvari kako ih Bog definiše, u svom srcu treba da budemo sigurni da to potiče od Boga, da je to pozitivna stvar i da postoji značaj u tome što je Bog to stvorio; on je u tome da ljudi iz toga mogu da izvuku neke pouke. Drugo: na osnovu uverenosti da je to pozitivna stvar, ako nam se ona ne dopada ili ne želimo da s njom dolazimo u kontakt, možemo da je ignorišemo. Ako nam se ona upliće u život, možemo da je oteramo ili da je se klonimo, a iz nje takođe treba da izvučemo određene pouke i da na nju obratimo pažnju. Na kraju, ako je nešto stvorio Bog, odredio Bog ili je pod Božjom suverenošću, prema tome ne treba da osećamo odbojnost niti da to preziremo, već naprotiv da to prihvatimo i priznamo uz ispravan stav, te da time razumno upravljamo.) Razumno upravljanje je od vitalnog značaja. Ako ljudi ne znaju kako da upravljaju svim stvarima na zemlji koje je Bog stvorio, to će verovatno imati štetne efekte po njihov opstanak. Ako se unište zakoni i postojanje lanca ishrane, tada će se opstanak ljudskog roda naći u opasnosti. Zar se ljudski rod trenutno ne nalazi u ovakvom životnom okruženju? (Da.) Ljudski rod je razvio industriju velikih razmera, ispuštajući otpadne gasove, otpadne vode i toksične supstance koji su zagadili reke, jezera, pa čak i podzemne vode. Više nema čiste vode za piće; ljudi mogu da piju samo neku recikliranu vodu koja je veštački prerađena i koja, iako nije toksična, ima daleko manje hranljivih materija. Ribe u rekama, jezerima i morima takođe su zagađene i nezdrave. Nije lako pronaći bilo kakvu hranu koja nije kontaminirana. Zar ljudski rod sebe ne dovodi u beznadežan položaj? Zar to nije izazvao sâm ljudski rod? Ne samo da je voda za piće zagađena, već je i vazduh loš; u vazduhu ima mnogo štetnih materija, a sada, čak i ako želite da udahnete malo čistog vazduha, to je teško postići – da bi se zaštitili od virusa, ljudi ponekad čak moraju da nose maske. Kvalitet vazduha je užasan, ljudi su oprezni kad treba da pojedu bilo koju vrstu hrane, a ljudi sada obolevaju od svakojakih bolesti, pri čemu i neki mladi ljudi dobijaju rak ili dijabetes. Ko je izazvao sve ove posledice? (Ljudi.) Njih sve su izazvali ljudi. Ovako ljudi upravljaju zemaljskim domom koji im je Bog stvorio, izmučivši sebe do te mere da ne mogu pravilno ni da jedu ni da piju, a ipak se osećaju veoma srećno. To je ono što sledi kad se napusti Bog; o sreći tu nema ni govora. Za ljude je sada jedini izlaz da prihvate spasenje od Stvoritelja, da streme ka istini i idu putem bogobojažljivosti. Samo na taj način možeš da budeš spasen, možeš da zadobiješ nadu za život i da postaneš pripadnik novog ljudskog roda. U toj meri je jednostavno; drugi način ne postoji. Istočnjaci smatraju da je zapadnjačka civilizacija plemenita i da zapadnjaci sigurno imaju izlaz. Imaju li ga? (Ne.) Istočnjaci smatraju da su mnogo propatili, da su ogrezli u mržnji i da su izdržali previše nedaća, te da zapadnjaci treba da ih spasu. O Zapadu uvek misle kao o raju, da je odlazak na Zapad isto što i odlazak na nebo, da će na Zapadu biti slobodni i srećni. Međutim, zapadnjaci ne osećaju da su naročito srećni. Oni kažu: „Iako smo u životu malo imućniji nego oni na Istoku, nismo nimalo srećniji.” Sve dok si čovek na ovoj zemlji, pripadnik ljudske rase, nećeš biti srećan na ovoj zemlji, jer, živeći u ovom zemaljskom domu, sve što prihvataš potiče od Sotone. Bilo da se radi o ljudskim mislima i gledištima ili zakonima opstanka, bilo da je reč o istočnjačkom ili zapadnjačkom vaspitanju, ne postoji ni jedna jedina stvar koja može da te navede da proživiš obličje pravog čoveka, i ne postoje nikakvo društveno vaspitanje niti misli ili gledišta koji mogu da ti omoguće da, kao stvoreno biće, nađeš svoje pravo mesto u svetu ljudi. Pošto ovaj ljudski rod živi pod Sotoninom vlašću i pod Sotoninom je kontrolom, jedini način da ljudi nastave da žive jeste u tome da prihvate Božje spasenje, da prihvate sve istine koje potiču od Boga, da praktično postupaju prema Božjim rečima i postignu spasenje. Samo tada ljudski rod zaista može da se vrati u svet u kome zakoni i pravila opstanka za sve stvari mogu slobodno da funkcionišu, i da istinski živi u svetu sa celovitim lancem ishrane – samo na taj način ljudski rod može istinski da ima ulogu upravitelja svih stvari i da ispunjava odgovornosti te uloge. Osim ovoga, za ljudski rod ne postoji drugi put. Ovo je jedini izlaz za ljudski rod, jedini izlaz koji ljudskom rodu može da donese nadu i sreću. Da li razumete? (Da.) Kad jednom budete razumeli, imaćete put kojim ćete ići. Samo težite i stremite u ovom pravcu, ka ovom cilju. Ne osvrćite se, ne odustajte i nikada se ne zaustavljajte!

Hajde da za danas ovde završimo naš razgovor u zajedništvu. Doviđenja!

14. april 2024. godine


Kako stremiti ka istini (20)

Danas ćemo nastaviti da razgovaramo u zajedništvu o našoj prethodnoj temi. Prethodno smo razgovarali o poreklu svih vrsta ljudi i razmotrili smo tri vrste. Da li se sećate koje su to tri vrste? (Jedna vrsta su oni koji su reinkarnirani iz životinja, druga su oni reinkarnirani iz đavola, a treća su oni reinkarnirani iz ljudi.) Dokle smo stigli u našoj diskusiji? (Stigli smo do razgovora o tome kako vrsta ljudi koja je reinkarnirana iz ljudi poseduje normalnu ljudskost i kako unutar svoje ljudskosti oni poseduju savest i razum. To obuhvata dve karakteristike: da umeju da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno i da znaju šta je tačno, a šta netačno.) Jedna je da umeju da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno, a druga da znaju šta je tačno, a šta netačno; to su karakteristike ljudi. Ljudi imaju ove dve karakteristike prvenstveno zato što poseduju savest i razum; dakle, oni koji poseduju savest i razum u stanju su da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno i znaju šta je tačno, a šta netačno. O ovom aspektu smo takođe detaljno razgovarali u zajedništvu. Uglavnom smo besedili o ispoljavanjima onih koji ne mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno i ne mogu da znaju šta je tačno, a šta netačno, razotkrivajući neka od njihovih ispoljavanja s negativne strane, a nakon toga smo razgovarali o tome šta su pozitivne stvari, zar ne? (Da.) Hajde da danas nastavimo da razgovaramo na temu reinkarnacije iz ljudi. Oni koji su reinkarnirani iz ljudi ne samo da mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno, već takođe znaju šta je tačno, a šta netačno. Raspoznavanje ispravnog u odnosu na pogrešno se uglavnom odnosi na znanje o tome šta su pozitivne stvari, a šta negativne stvari – to jest, onaj ko može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno može da raspozna sve vrste ljudi, događaja i stvari; čak i kad je reč o stvarima s kojima se ranije nisu susreli, oni će upotrebiti svoju savest i razum da o njima naprave jednostavnu procenu. Ako se susretnu s takvim stvarima i osete nemir u svojoj savesti ili te stvari ne mogu da usklade sa svojim razumom, oni će napraviti osnovni izbor, podsvesno osećajući tačnost ili netačnost, ili pozitivnu ili negativnu prirodu takvih stvari. To znači da će istinski ljudi koristiti osnovna osećanja svoje savesti ili razuma da bi procenili nepoznate stvari s kojima se susreću, da bi raspoznali da li su to pozitivne ili negativne stvari, kao i to da li su one tačne ili netačne. Međutim, kad je reč o ljudima koji ne poseduju savest i razum, njima je veoma teško da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno i da znaju šta je tačno, a šta netačno, bilo da se radi o nepoznatim ili poznatim stvarima. Konkretno, oni su još manje u stanju da znaju da li su tačne ili netačne neke nove stvari koje se pojavljuju u društvu. Oni ne mogu da raspoznaju da li su to pozitivne ili negativne stvari. Ako se u društvu pojavi neka pozitivna stvar, oni će, u načinu na koji se prema njoj odnose, čak pratiti svetske trendove, osuđujući je i odbacujući je. To je razlika između ljudi i neljudi. Vidiš, iako svi oni podjednako izgledaju kao ljudi, neki nikada nisu čuli istinu niti su primili opskrbu Božjih reči, pa ipak, bez obzira na to u kakvom se okruženju nalaze, imaju donju granicu za svoje postupke – u najmanju ruku, najnižu granicu savesti. Nipošto neće raditi one stvari koje se protive savesti ili moralu. To je zato što duboko u svom srcu osećaju odbojnost prema negativnim stvarima i poseduju ljudsku savest i razum, pa tako, u načinu na koji se vladaju i postupaju, imaju osnovnu, najnižu granicu morala. Međutim, kad je reč o onima koji su neljudi, posmatrajući osobine njihove klasifikacije, oni ne poseduju savest i razum. Kao prvo, oni ne mogu da naprave razliku između pozitivnih i negativnih stvari. Kao drugo, oni ne osećaju nikakvu odbojnost niti gnušanje prema tim negativnim stvarima, pa čak ni prema očigledno netačnim stvarima, niti imaju sposobnost da im se odupru; čak su u stanju da vole negativne stvari i da slede zle trendove. Još žalosnije je to što neki ljudi koji veruju u Boga i tvrde da slede Boga i dalje mogu da prate zle trendove i da čine te rđave stvari baš poput nevernika, radeći to bez ikakvog osećaja srama, pa čak i bez imalo prekora sopstvene savesti.

Mnogi ljudi u današnje vreme svojim telefonima snimaju selfije. Kakve fotografije snimaju ljudi sa normalnom ljudskošću? Oni snimaju fotografije koje imaju smisla i vredne su pamćenja, sa ciljem da im ostanu neke divne uspomene. Čak i ako fotografišu sebe, oni prave fotografije na kojima izgledaju prefinjeno, prikladno, dostojanstveno i časno. Svi njihovi postupci u ovom pogledu su u okviru savesti i razuma normalne ljudskosti. Međutim, oni bez savesti i razuma su drugačiji; i oni snimaju selfije, ali su njihovi selfiji problematični. Kakve fotografije neke žene snimaju? One ne snimaju dostojanstvene, časne i prikladne fotografije. Kad na internetu vide da te žene nevernice snimaju neke provokativne fotografije, fotografije sa naglašenom seksualnošću ili posebno bizarne fotografije, one ih oponašaju, takođe snimajući neke fotografije zbog kojih muškarci počnu da balave i da imaju pohotne misli – odnosno, one sebe posebno fotografišu tako da izgledaju kao bludnice, lake žene ili prave fotografije sa naglašenom seksualnošću. Neke žene vole napadnu šminku, nanoseći šminku tako da im lice bude veoma belo, a usne veoma crvene i šminkajući oči na takav način da na kraju izgledaju kao nakaze; pred kamerom namerno zauzimaju zavodljiv, očaravajući stav, sa zanosnim i bludnim pogledom u očima, izazivajući kod muškaraca pohotne misli kad sve to vide. Ima i žena koje prebace dugu kosu preko lica, blago naginjući glavu nagore i pokazujući zavodljiv, bludan pogled među pramenovima kose. Ukratko, takve žene se fotografišu tako što koriste sve one izraze i svako ono držanje za koje smatraju da su zavodljivi i seksi. Nakon što snime takve fotografije, te žene se takođe osećaju naročito samoljubivo, povremeno se diveći sopstvenim provokativnim fotografijama. Štaviše, svoje najcenjenije i najomiljenije selfije postavljaju kao pozadinu na svom računaru ili telefonu, a neke od njih ih čak objavljuju i na internetu. Kad god pogledaju te fotografije, te žene osećaju da su tako šarmantne, da su rođene da budu zvezde i da bi, da nisu počele da veruju u Boga, sasvim sigurno bile velike i slavne ličnosti. Pogledajte, kojim putem one idu? Ne samo da se tim fotografijama one same sve vreme dive, već ih pokazuju i ljudima oko sebe. Ako ih, nakon što te fotografije vide, ljudi ne pohvale, one se u sebi osećaju nezadovoljno. Ako sretnu nekoga od iste sorte ko posebno ceni njihove fotografije i kaže: „Ova fotografija je tako dobro snimljena, na njoj izgledaš kao prava zvezda! Izgledaš baš kao ta i ta”, one se osećaju još zadovoljnije sobom i svakodnevno uživaju u tom osećanju. Neki ljudi takođe vole da ukrašavaju svoje fotografije, stavljajući par zečjih ušiju na glavu i dodajući mačje brkove, misleći da su slađi od zečeva i mačića. Koga god sretnu, oni pitaju: „Misliš li da više ličim na zeca ili na mače?” Kad im ljudi kažu: „Ko će ga znati na šta ličiš?”, oni se veoma naljute. Recite Mi, nije li izopačeno da čovek ne želi da bude pravi čovek, već da želi da bude životinja? Ova svoja „remek-dela” ti ljudi objavljuju čak i na internetu, pokušavajući da prikupe pohvale od što više ljudi. Ima i onih ljudi koji se pri snimanju selfija maskiraju u mačevaoce ili vitezove lutalice – ili u Spajdermena ili Betmena iz zapadnjačkih filmova – ili se oblače kao kul, nepristupačne i misteriozne ličnosti. Sve to rade u nadi da će se drugima dopasti, da će ih drugi odobravati i time su svakodnevno opčinjeni. Recite Mi, kakvi su to ljudi? Da li su oni normalni ljudi? Nipošto nisu; oni su neljudi. Iako je snimanje selfija samo jedna obična, trivijalna stvar među zlim trendovima, ono otkriva čovekove sklonosti i težnje i otkriva njegov karakter, potrebe njegove ljudskosti i stvari koje leže duboko u njegovoj duši. Dostojanstveni i čestiti ljudi koriste mobilni telefon, ovu alatku, da bi fotografisali pozitivne, smislene i dragocene stvari, dok ljudi koji ne poseduju osobine ljudskosti fotografišu negativne, rđave stvari – stvari koje su potrebne njihovoj sopstvenoj priroda-suštini. Može se reći da će to kakav je neko čovek odrediti vrstu njegovih potreba, vrstu fotografija koje snima i način na koji bira da se dotera i predstavi svoj imidž. Ljudi sa normalnom ljudskošću će se opredeliti da snime neke dostojanstvene, čestite, prefinjene, smislene i dragocene slike kao uspomene, dok će ljudi bez normalne ljudskosti slediti zle svetske trendove, radeći stvari koje im se dopadaju. Iako je snimanje selfija tek obična sitnica, ono je dovoljno da ukaže na to koje su najdublje sklonosti i težnje ljudi. O kojoj god stvari da je reč, čak i ako je u pitanju nešto u čemu ljudi sa normalnom ljudskošću ne mogu sasvim jasno da zaključe koje su stvari pozitivne, a koje negativne, budući da ih obuzdavaju savest i razum, takvi ljudi će prirodno izabrati pozitivne stvari. Dogodi li se da, usled trenutnog nedostatka sposobnosti raspoznavanja, izaberu neku negativnu stvar ili nenamerno urade nešto negativno, u srcu će im se brzo javiti osećaj – savest će ih prekoriti ili to neće moći da usklade sa svojim razumom. Kad se suoče sa pozitivnim stvarima, ljudi koji ne poseduju ljudskost osećaju da su pozitivne stvari tako bezlične i dosadne, da nisu vredne pomena i da ih ljudi gledaju s negodovanjem, pri čemu u svom srcu posebno vole negativne stvari i dive im se, a naročito stvari koje su veoma popularne unutar zlih trendova. Ako napraviš dostojanstvenu i čestitu fotografiju ovog tipa čoveka, on će prema tome osetiti odbojnost i dići nos, govoreći: „Ko još snima ovakve fotografije? Pa, to je tako staromodno!” On sâm bira da snima fotografije sa naglašenom seksualnošću. Normalni ljudi smatraju takve fotografije odvratnim i ružnim, ali ovaj tip čoveka kaže: „Ovo je seksi. Razumeš li ti šta je to seksi? Ovo je moderno; to je visoka umetnost. Ti ne kapiraš umetnost!” Ne samo da se ne osećaju zgroženo kad fotografišu sebe sa naglašenom seksualnošću, već naročito vole i da slede te moderne stvari i stvari sa naglašenom seksualnošću.

Neljudi su krajnje oduševljeni negativnim stvarima. Kad se usred zlih trendova pojave neke negativne stvari, oni će za njih brzo saznati i prihvataće ih u velikoj meri. Ako im se ukaže prilika i uslovi im to dozvoljavaju, oni će sasvim sigurno raditi te stvari iz zlih trendova koje im se dopadaju i koje odobravaju. Nipošto ih neće odbiti i nipošto neće biti samo obični posmatrači, a još manje će ih prezirati ili se držati podalje od njih; umesto toga će im se prepustiti. Konkretno, i neki ljudi koji veruju u Boga u stopu prate neke popularne izreke i običaje za koje čuju da dolaze sa Zapada. Na primer, na Zapadu postoji praznik koji se zove Noć veštica, a koji je zapravo festival duhova. Toga dana svi odrasli i deca nose razne kostime poput onih za scenske ili pozorišne predstave. Neki se maskiraju u veštice, neki u prinčeve ili princeze, a drugi u žabe, zmije, dinosauruse i tako dalje. Zatim sa korpama ili torbama odlaze u razne tržne centre, prodavnice i kuće da traže slatkiše. I neki ljudi koji veruju u Boga slave ovaj praznik i nose kostime duhova, osećajući se prilično srećno i smatrajući da je to dobra prilika da igraju različite uloge. Kakve kostime oni biraju da nose? Oni ne nose kostime relativno pozitivnih likova, kao što su vojni oficiri, generali ili heroji; uporni su u tome da nose odeću veštica i vračeva. Maskirajući se u razne đavole da bi proslavili festival duhova, oni se osećaju srećno i to im je zabavno, ne shvatajući da je to nešto čega se Bog gnuša i da je to negativna stvar u ljudskom svetu. Duboko u sebi, ovaj tip čoveka nema jasno razumevanje o takvim negativnim stvarima i ne zna kako treba da se odnosi prema ovim stvarima tradicionalne kulture i ovim svetovnim trendovima. Takođe nema istinsko razumevanje o tome šta je on sâm zapravo, ne znajući da li je čovek ili duh. Ne zna da li je čovek ili duh, ali ga je teško naterati da bude čovek, dok, ako od njega zatražiš da bude duh ili životinja, u tome pronalazi beskrajno uživanje i to nikada ne odbija. Pa, recite Mi, šta je zapravo ovaj tip čoveka? Ako od njega zatražiš da bude čovek sa savešću i razumom, on će često reći: „Koliko vredi savest? Ko u današnje vreme još mari za savest? Ko još mari za naklonost i moralnu pravdu? Ko još mari za moral?” Ali ako od njega zatražiš da se maskira i igra vrača ili da obuče kostim dinosaurusa da bi izigravao dinosaurusa, on se ne protivi i ne odbija. Recite Mi, kakav je to čovek? U svojoj priroda-suštini, ima li on zapravo i trunku ljubavi prema pozitivnim stvarima? Oseća li uopšte odbojnost prema negativnim stvarima? Gledajući to iz ugla ljudi, događaja i stvari koje bira, očigledno je da nema baš nikakvu ljubav prema pozitivnim stvarima i da ne oseća baš nikakvu odbojnost prema negativnim stvarima. Naprotiv, prema pozitivnim stvarima oseća posebnu odbojnost, posmatrajući ih s ruganjem i prezirom. A kad je reč o negativnim stvarima – posebno onim koje su naročito popularne i trenutno veoma moderne usred zlih trendova – on im se veoma divi i odobrava ih. Konkretno, neki ljudi se osećaju ponosno što su u stanju da idu u korak sa zlim trendovima i da igraju uloge đavola, zlih duhova i divljih zveri, osećajući se drugačijim od ostalih. Očigledno je da ovaj tip čoveka nema savest i razum; što neka stvar više potiče iz zlih trendova, to mu se ona više dopada. Konkretno, neki ljudi sa Istoka – kad čuju ljude da pričaju o tome šta je popularno na Zapadu, šta zapadnjaci vole i šta zapadnjaci nose i koriste – sve to prihvataju bez imalo raspoznavanja i nastoje da to oponašaju. Čak i ako je to nešto rđavo, što se protivi savesti i razumu i što se protivi istini, oni to ipak prihvataju. Neki ljudi pitaju: „Da li je ovde reč o obožavanju stranih stvari i o ulagivanju strancima?” Da li je u pitanju to? (Ne, u svojoj priroda-suštini ti ljudi naprosto vole te rđave stvari.) Tako je. Oni smatraju da stvari koje su popularne među ljudima sa Istoka nisu dovoljno prefinjene, pa tako slede stvari popularne na Zapadu, želeći da budu jedinstveni i od ostalih drugačiji, te da ih drugi visoko cene. U svakom slučaju, ovaj tip čoveka ne poseduje osobine ljudskosti. Sudeći prema njegovim sklonostima i težnjama, kao i prema njegovim mislima, gledištima i ispoljavanjima u svakoj stvari, on nema savest i razum. Njegove misli i stavovi isti su kao kod neljudi, pa čak i isti kao kod đavola i Sotone. Njegov stav i perspektiva u posmatranju stvari upravo su suprotni i antagonistički nastrojeni u odnosu na stav i perspektivu normalnog čoveka kako to Bog zahteva. Međutim, pošto istinski ljudi urođeno poseduju ljudsku savest i razum, oni će sud o svakoj osobi, događaju ili stvari donositi na osnovu osećaja svoje savesti i razuma, birajući među njima pozitivne stvari i raspoznajući tačno u odnosu na netačno.

Neki ljudi, u okruženju istočnjačkog društva, ograničeni su tradicionalnom istočnjačkom kulturom i mogu da se pridržavaju nekih istočnjačkih tradicija. Iako ne rade neke stvari koje se protive savesti i moralu, duboko u sebi te stvari vole. Stoga će, čim se okruženje promeni, čim im se ukaže prilika, pokazati pravu stranu svoje ljudskosti, otkriće svoje pravo lice i pokazati osobinu neljudi. Kako treba objasniti ovu osobinu neljudi? Ona se označava kao nedostatak raspoznavanja ispravnog u odnosu na pogrešno, nedostatak znanja o tome šta je tačno, a šta netačno i neposedovanje savesti i razuma normalne ljudskosti. Kad su na Istoku, neki ljudi deluju kao da imaju ispravan stil, da su dostojanstveni, čestiti i prefinjeni, da posebno brinu o svojim porodicama, te da ih ne prati loš glas. Međutim, kad stignu na Zapad, oni su drugačiji. Čuju kako neki ljudi kažu: „Zapadnjaci su posebno otvoreni i posebno slobodni u pogledu odnosa između muškaraca i žena.” To zapravo ne odgovara činjenicama, ali, shodno svojim mislima i predstavama, oni veruju da su slobodni čim stignu na Zapad i da ne moraju da brinu ni o kakvoj reputaciji ili moralnom integritetu, niti o izrekama tradicionalne istočnjačke kulture. Misle da žene ne moraju da se pridržavaju ženske čednosti, a da muškarci ne moraju da se drže monogamije, da nakon dolaska na Zapad mogu da budu raspušteni sa suprotnim polom, te da im se niko neće smejati niti ih kritikovati. Veruju da je to naprosto zapadnjačka kultura, da je to društveni trend i da se tome niko ne protivi. Kad jednom počnu ovako da razmišljaju, zar nije slučaj da oni više ne idu dobrim putem? Stvari koje oni istinski vole u svojoj ljudskosti samo što nisu razotkrivene, baš kao i pravo lice njihove ljudskosti. Nakon što istočnjaci – posebno Kinezi – dođu na Zapad, pošto su im supružnici ostali u domovini, pri čemu su oni sami u stranoj zemlji i okruženi nepoznatim ljudima i mestima, a uz to moraju da rade, da žive i da rešavaju neka druga složena pitanja, životi im postaju prilično teški i tako sami se osećaju veoma usamljeno. Stoga je među kineskom zajednicom u Sjedinjenim Državama postao popularan koncept „ratnog para” – to podrazumeva pronalaženje privremenog supružnika kako bi se osnovao privremeni dom i vodio zajednički život, kroz međusobno pomaganje i podržavanje ne bi li se ti ljudi zajednički izborili sa životnim poteškoćama, a istovremeno zadovoljili fiziološke potrebe tela. Budući da je u stranoj zemlji teško snalaziti se sâm, mnogi pronalaze pripadnika suprotnog pola kako bi oformili ratni par radi zadovoljenja svojih različitih potreba. Priča se da, nakon što su neki ratni parovi mnogo godina živeli zajedno, dođu supružnici obe strane, pa te dve porodice čak postanu prijatelji i međusobno se druže. Ovo je praksa koja je postala moderna među nevernicima kako bi se izborili sa životnim poteškoćama. Recite Mi, ima li među onima koji veruju u Boga ljudi koji rade takve stvari? (I neki nevernici to mogu da rade.) Među onima koji veruju u Boga ima mnogo onih koji ne streme ka istini, a ima i nekih koji su očigledno bezvernici potpuno nezainteresovani za istinu. Neki čak ne poseduju savest i razum. Kad ti ljudi čuju za ove negativne stvari, duboko u sebi oni zapravo ne osećaju odbojnost; osećaju da su te stvari prihvatljive, a neki u njima čak i uživaju. Ne da tim stvarima nisu zgroženi, nego čak i pomisle: „Ovo je sasvim normalno. Svi nevernici to rade; to je trend, a ne zločin. Kao prvo, nije nezakonito. Kao drugo, time se ne povređuje javni moral. Kao treće, to je ljudska fiziološka potreba. Raditi ovo je pravično, razumno i legalno – čega tu ima lošeg?” Oni misle da je to normalno. Hajde da se ne bavimo nevernicima – ako takve stvari mogu da rade ljudi koji veruju u Boga, kakvi su oni ljudi? Zar ne postoji neki problem s njihovom ljudskošću? (Da, ovaj tip čoveka nema ljudskost.) Takve odvratne stvari mogu da rade ljudi bez ljudskosti. Ljudi sa ljudskošću ne samo da takve stvari neće raditi, već ne mogu ni da prihvate misli i gledišta ovog zlog trenda, te prema njima iz dubine duše osećaju odbojnost i gnušaju ih se. Bilo da je to iz razloga kako bi se obe strane brinule jedna o drugoj ili iz nekog drugog razloga, iz perspektive savesti i razuma ljudskosti, formiranje „ratnog para” nije pozitivna stvar. Ako čovek koji veruje u Boga ne zna čak ni to da li je ovakva stvar pozitivna ili da li je razumna, da li on onda ima savest i ljudskost? Neki ljudi kažu: „Iako ne znam da li je to pozitivna stvar, ja verujem u Boga, pa to ne mogu da uradim. Nevernici ne veruju u Boga niti Ga se boje, pa nemaju svesti kada to rade, ali ja verujem u Boga, pa to ne mogu da uradim.” Ako razmišljaju na ovaj način, to dokazuje da imaju ljudsku savest i razum. Iako ne znaju da li je ta stvar tačna ili to nije, niti znaju da li je to pozitivna stvar ili šta Bog o tome kaže, oni su u stanju da koriste osnovnu savest i razum ljudskosti kako bi je procenili. Čak i ako jasno ne znaju da li je ona pozitivna ili negativna, oni mogu da vide da se ova stvar protivi moralu i ljudskosti, te da je ne treba raditi. U vezi sa takvim stvarima, oni imaju određeni stepen raspoznavanja, pa, kad im se takve stvari dogode, oni ih odbijaju. Može se reći da oni koji ih ne odbijaju i koji takve stvari mogu u celosti da prihvate, nisu ljudi; oni nemaju normalnu ljudskost i ne poseduju savest i razum. Činjenica da mogu da prihvate te negativne stvari pokazuje da njihova savest i razum uopšte ne funkcionišu i da oni nisu iskoristili minimalno merilo, kao što su savest i razum, da bi takve stvari raspoznali, oduprli im se ili ih odbili; stoga je očigledno da postoji problem sa ljudskošću ovog tipa čoveka. Neki ljudi pitaju: „Postoji problem sa ljudskošću ovog tipa ljudi, pa, da li su oni onda od životinja ili su od đavola?” Bez obzira na to da li su od životinja ili su od đavola, oni se zajednički nazivaju neljudima. Kad dođu na Zapad i vide da su zapadne zemlje razvijene, bogate i slobodne i da su njihovi društveni sistemi napredniji od onih u istočnim zemljama, oni misle da je na Zapadu sve ispravno i bolje nego na Istoku. Misle da su istočnjaci zatvoreni, konzervativni i van sveta, a da su zapadnjaci otvoreni, slobodni i da su iskusili sveta, te da su posebno otvoreni po pitanju braka ili odnosa među polovima. Smatraju da je sasvim normalno da se muškarci i žene grle i ljube kad se sretnu na ulici. Ali, zapravo, zapadnjaci imaju načela za grljenje pri susretu; oni ne grle bilo koga tek tako. Naročito odrasli takve stvari ne rade često; uglavnom su to mladi ljudi koji to vole da rade. Naprotiv, na mestima gde se okupljaju Azijati, često se mogu videti muškarac i žena kako se upuštaju u razne intimne činove u javnosti, a posebno u prometnim delovima ulice. Može se čak videti da i stariji ljudi to rade, a to je oku posebno odvratno. Možda su neki Azijati putovali na Zapad i videli kulturni život i bonton zapadnjaka, a zatim su počeli da tvrde da su zapadnjaci slobodni, otvoreni i seksualno oslobođeni. Na osnovu ovih tvrdnji, mnogi Azijati u svom umu proizvoljno zamišljaju sve vrste rđavih stvari. Zapravo, ako zaista zađeš u zapadno društvo ili imaš dubinski kontakt i interakciju sa zapadnjacima, otkrićeš da su mnoge stvari sasvim drugačije od onoga što Azijati zamišljaju i govore. Naročito su u nekim zajednicama sa verskom pozadinom ili u nekim zabačenijim zajednicama izuzetno konzervativni i tradicionalni, ni nalik mitovima koje šire Azijati. Tvrdnje da su zapadnjaci veoma otvoreni u pogledu odnosa među polovima samo su ljudske uobrazilje, a ne činjenice. Ako neko zaista razmišlja na ovaj način i na sebe primeni ovu takozvanu otvorenost za koju misli da je istinita, proizvoljno ugađajući svojim telesnim požudama, onda je to njegov lični problem; to nipošto nema nikakve veze sa trendovima, kulturom niti tradicijom bilo kog društva. Njega nije zavela zapadna kultura ili tradicija, već on sâm ima probleme. Zar nije tako? (Tako je.) Kad istočnjaci spomenu zapadnjake, prvo što kažu glasi: „Zapadnjaci su slobodni, otvoreni i seksualno oslobođeni”, sugerišući da se ljudi na Zapadu mogu prepuštati požudi ili čak počiniti incest. Vođeni takvim mislima i gledištima, po dolasku na Zapad, istočnjaci počinju da udovoljavaju sebi. Sebi ne udovoljavaju zato što su zaista videli ove pojave, pa su ih oponašali, već naprosto zato što je u njihovoj prirodi da vole rđavost; takozvanu zapadnjačku kulturu ili zapadnjačke tradicije samo koriste kao izgovor da bi udovoljili svom telu. U stvari, budući da ovaj tip čoveka nije pozitivna ličnost i ne poseduje osobine ljudskosti, te pošto mu je u prirodi urođeno da voli negativne stvari i sve netačne stvari, on pronalazi razne izgovore i opravdanja kako bi radio stvari koje su u suprotnosti sa pozitivnim stvarima ili su prema njima čak neprijateljski nastrojene. Štaviše, on sebi daje za pravo, misleći da su svi zapadnjaci danas takvi. Odgovara li to činjenicama? On jedino prosipa besmislice i iznosi neosnovane optužbe! Kad ovaj tip čoveka kaže: „Zapadnjaci su slobodni, otvoreni i seksualno oslobođeni”, očigledno je da on zapravo ima skrivene namere – da ostvari svoj cilj zadovoljenja sopstvenih požuda. Zašto ovaj tip čoveka može tako samouvereno da sledi te negativne stvari? Kao prvo, on nema tačno razumevanje pozitivnih i negativnih stvari; kad se susretne s nepoznatim stvarima, on ne može da iskoristi minimalno merilo, kao što su savest i razum, da bi ih procenio. Očigledno je da ovaj tip čoveka ne poseduje osobine ljudskosti. Ako očito pozitivnu stvar ne može da shvati kao pozitivnu stvar, niti da je prihvati kao pozitivnu stvar, onda taj tip čoveka sasvim sigurno ne poseduje savest i razum normalne osobe. Kao drugo, ako neko ne zna šta su pozitivne stvari, niti šta su negativne stvari, onda on očigledno ne može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno, ni tačno u odnosu na netačno. Budući da ima pogrešne misli i gledišta, čak i ako uradi neke netačne stvari ili stvari koje se protive savesti i razumu, on o tome nema baš nikakvu svest. Sasvim je očigledno da ovaj tip čoveka ne ume da napravi razliku između ispravnog i pogrešnog, kao ni razliku između tačnog i netačnog. On ne poseduje savest i razum normalne ljudskosti i ne zna da li su tačne ili netačne neke stvari koje se događaju u životu ili u procesu opstanka, niti mu je moguće da svoju savest iskoristi kako bi njihovu tačnost ili netačnost procenio i ocenio. On stoga često radi neke netačne stvari koje se protive savesti i razumu i, nakon što ih uradi, o tome nema nikakvu svest, pa sebi čak daje za pravo, smatrajući da je postupio ispravno i da je čestit čovek. Zar ovo nije potpuno izvrtanje stvarnog stanja stvari? (Jeste.)

Neki ljudi vide kako su tuđa deca posebno nevaljala, pa kažu: „Kakvo nevaljalo dete; na prvi pogled vidiš da nije dobar. Kad poraste, sasvim sigurno se neće baviti nekim poštenim poslom. Kako bi od njega moglo bilo šta da ispadne?” Međutim, ako takvom čoveku drugi kažu da je njegovo dete nevaljalo, on im odgovara: „Pa šta ako je nevaljao? To što je nevaljao je pokazatelj da ga čeka budućnost koja obećava. Kad poraste, moći će da se izdigne iznad mase; možda će čak postati i neki visoki funkcioner!” Kad su tuđa deca nevaljala, on kaže da od njih neće ispasti ništa kad budu porasla, ali kad je njegovo sopstveno dete nevaljalo, kaže da će moći da se izdigne iznad mase kad bude poraslo. Koja od njegovih izjava je tačna? (Nijedna.) Pa, zašto onda on to kaže? Da li on to govori iz pravičnosti? (Ne.) To što može da izgovori takve stvari pokazuje da on nema nikakvu svest o savesti. Tuđa deca još uvek nisu ni odrasla, pa kako on može da zna da od njih neće ispasti ništa? Da li će od ljudi bilo šta ispasti kad budu porasli zavisi od Božjeg određenja i od puta kojim idu; kako bi to moglo da zavisi od jedne njegove rečenice! To što on može da izgovori takve stvari pokazuje da nema nikakvu svest o savesti. Ista stvar je i kad je dete nevaljalo, a ipak, kad govori o sopstvenom detetu, on to prikazuje u pozitivnom svetlu, dok kad govori o tuđoj deci, to prikazuje u negativnom svetlu. Da li su njegove reči pravične? (Nisu.) Pa, kakav čovek je onda pravičan? (Čovek sa savešću.) Koje su osobine čoveka sa savešću? Čovek sa savešću poseduje dve osobine: čestitost i dobrotu. Biti čestit znači da, kad čovek govori i dela, njegovo srce mora da bude makar ispravno. Reči koje neko izgovara moraju da budu pravične, objektivne i zasnovane na činjenicama; ne smeju da budu pristrasne, ne smeju da služe prikrivanju nedostataka, niti da budu zasnovane na osećanjima. Kad su tuđa deca nevaljala, on kaže da ona neće biti dobra kad budu porasla, ali kad je njegovo sopstveno dete nevaljalo, on kaže da ga, kad bude poraslo, čeka budućnost koja obećava. Za isto ispoljavanje dečjeg bezobrazluka, on daje dva različita opisa. Da li bi rekao da je ovaj čovek čestit? (Ne.) Da li čovek koji govori isključivo na osnovu osećanja ima savest? (Nema je.) Već ovo je dovoljno da se dokaže da on nema savesti. O sopstvenom detetu on govori samo lepe stvari, sa blagoslovima i lepim željama, ali kad o tuđoj deci govori, on ih proklinje. To znači da nije dobar i čestit. Budući da ne poseduje savest, on je u stanju da izgovara takve zlonamerne reči. Takav čovek ne govori pravično i izražava jedino iskrivljeno rezonovanje. S jedne strane, to pokazuje da on nije čestit; s druge, to pokazuje da nije dobar. Ljudi koji nisu dobri će opisivati tuđe situacije kao loše bez obzira na to kakve su one u stvari. Oni govore sa skrivenim namerama, očajnički se nadajući da će drugima krenuti po zlu. U onome što govore prisutni su zloba i proklinjanje. Uvek govore na ovaj način i nikad se u svojoj savesti zbog toga ne osećaju nelagodno. Na ovaj način govore o tuđim stvarima, a tako se i prema drugima ophode. Na primer, muž neke žene ima vanbračnu aferu. U strahu od onoga što će drugi o tome reći, ta žena drugim ljudima govori: „Moj muž ima vanbračnu aferu zato što je naprosto previše izuzetan. Lep je i sposoban. U današnjem zlom društvu, te žene su tako besramne – samo mu se bacaju u naručje. To je samo zato što je on previše izuzetan. To ujedno dokazuje da ga nisam pogrešno procenila; imam tako dobar ukus!” Međutim, ako muž neke druge žene ima aferu, ona kaže: „Vidi se da on nije pristojan čovek. Niti je bogat niti izgleda dobro, a ipak ganja ljubavnice. Svaka žena koja ostane s njim je slepica!” Ona čak i savetuje tu osobu da što pre napusti svog muža i da sebi pronađe novog. Ta druga žena je pita: „I tvoj muž ima aferu, pa zašto ti sebi ne nađeš novog?” A ona će na to: „Moj muž se razlikuje od tvog. Tvoj muž je bitanga. Moj je naprosto previše izuzetan, pa ga druge žene saleću. Moj muž nije mogao da se obuzda, dok je tvoj muž aktivno tražio ljubavnicu.” Vidiš, u svemu što govori, stvari se menjaju kad se to što govori tiče nje lično. Sve što se tiče nje može da se opravda i to je poseban slučaj; ona sve to opisuje u pozitivnom svetlu. Međutim, kad se to tiče nekog drugog, stvari su drugačije; sve to opisuje kao loše. Zatim, ako roditelji takve osobe ne veruju u Boga, šta će ona reći? „Iako moji roditelji ne veruju u Boga, oni su dobri ljudi u svetu. Ne tuku se i ne psuju druge i pomažu svakome ko se nađe u nevolji. Nadaleko su poznati kao izuzetno dobri i ljubazni ljudi. Da veruju u Boga, zasigurno bi bili bolji od nas!” Pa ipak, kad roditelji neke braće i sestara ne veruju u Boga, ta ista osoba kaže: „Oba tvoja roditelja su đavoli.” Kad roditelji neke braće i sestara zaista veruju u Boga, ta osoba kaže: „Čak i ako veruju u Boga, oni su vernici samo na rečima i ništa ne valjaju. Pošto veruju u Boga, zašto te ne podržavaju u obavljanju dužnosti?” Kad god se to odnosi na nju samu, priča se menja. Ona nikada ne govori na osnovu objektivnih činjenica i reči joj nikada nisu pravične. Ima jedno merilo za sopstvene stvari, a sasvim drugo za stvari drugih ljudi. Duboko u njenom srcu, ne postoji pravično merilo za procenjivanje svih vrsta ljudi, događaja i stvari. Šta god da se tiče nje same, to je dobro i pozitivno i za to postoje razni opravdani razlozi; a sve ono što se tiče drugih ljudi treba osuditi, prokleti i odbaciti i to je od đavola i Sotone. A kad je reč o njenoj porodici, rođacima i prijateljima, svi su oni dobri ljudi, istinski vernici i braća i sestre. Ali kad su u pitanju braća i sestre u crkvi, o njima sudi proizvoljno, govoreći da je ovaj bezvernik, da onaj nije posvećen u obavljanju svoje dužnosti, te da bi ih sve trebalo ukloniti. Ako brat ili sestra napravi neku malu grešku ili ima manji problem, ona se odmah uhvati za to, objavi to, a zatim im drži pridike i omalovažava ih s oštrim pogledom u očima. Međutim, kad njeni sopstveni rođaci učine nešto pogrešno, ona samo pokušava da izgladi stvari i čini sve što je u njenoj moći kako bi ih odbranila izvrtanjem teza. Ima li takav čovek imalo pravičnosti? (Nema.) Nema je uopšte. Kad ima posla s braćom i sestrama i sa drugim ljudima, sa oštrim pogledom u očima on se „drži načela”, osećajući da poseduje istina-stvarnost. Često se pred drugima hvali govoreći: „Gledajte samo koliko se ja držim načela. Kako imam čvrst stav. Tako dobro mogu da primenjujem istinu.” Ali kad je reč o njegovim sopstvenim porodičnim stvarima – mužu ili ženi, deci, rođacima, pa čak i njegovom psu – stav mu se menja. Na primer, ako njegov pas laje kad god vidi stranca i bez ikakvog reda ujeda kad poznanici dođu u posetu, taj čovek kaže: „Vidi, ovaj pas je zaista dobar, veran čuvar. Apsolutno je odan meni, svom gospodaru; nikada se ne menja!” Ali ako tuđi pas bez ikakvog reda ujeda kad vidi nekog poznanika, on kaže: „Ovaj pas je slep. Ni ne gleda da vidi ko je došao. Kad čuva kuću, nema nikakva načela. Zbog čega tako naslepo ujeda?” On nije pravičan ni prema psima. Kakav je ovo čovek? (Ovo nije ljudsko biće.) Misli da je sve što radi tačno i razumno i da je to u skladu sa pozitivnim stvarima; čak misli da se pridržava istina-načela. Međutim, kad je reč o bilo kojoj nepravičnoj stvari koju on sâm uradi ili o bilo kakvom iskrivljenom rezonovanju koje on sâm izrazi, nikada ne misli da je to pogrešno, niti to ikada ispravlja. Ako ga prekoriš ili ga razotkriješ, on to ne prihvata. I šta je krajnji rezultat? To da se tvrdoglavo drži sopstvenih tvrdnji i svojih takozvanih načela, pa se čak ponaša kao da je on oličenje pravde i da on procenjuje sve stvari. U stvari, ugao posmatranja i stav s kojim procenjuje tačnost stvari potpuno su antagonistički i suprotni istina-načelima, a on sâm to ipak nikada ne shvata. Prosipa gomilu jeresi i lažnih argumenata i tvrdoglavo se drži ovih reči, pa se još suprotstavlja istini i nastoji da se svađa sa onima koji mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno i da razumeju istinu. Kakav je to čovek? To je nerazuman čovek. Čak i ako se ono što on radi i u čemu je uporan u očima ljudi ne smatra pogrešnim, sudeći prema njegovim brojnim ispoljavanjima i otkrivanjima, on apsolutno ne poseduje čestitost, dobrotu i razum, te osobine ljudskosti. Gledajući i samo to kako se on ophodi prema raznim ljudima, događajima i stvarima u svakodnevnom životu, iskrivljena je čak i njegova procena nekog deteta ili psa – koliko god da je njegov sopstveni pas loš, on je ipak najbolji na svetu; a koliko god da je pas nekog drugog dobar, on sebe ne može da privoli da o njemu kaže ijednu dobru stvar. On nipošto neće pravično procenjivati nekog čoveka ili stvar, a kamoli da će se prema nekom čoveku ili stvari pravično odnositi. U njegovoj ljudskosti postoje samo osećanja i pristrasnost. Štiti isključivo sopstvene interese, kao i sve ljude, događaje i stvari koji su sa njim povezani. Pored toga, on oseća da u životu nema ničega što je vredno raditi. U kojoj god grupi ljudi da se nađe i povodom bilo koje stvari, osobina njegove prirode koja se ispoljava jeste u izvrtanju i pogrešnom predstavljanju svih objektivnih ljudi, događaja i stvari. Sve ih procenjuje i prema njima se ophodi potpuno u skladu sa sopstvenim mislima i gledištima ili na osnovu toga da li su mu oni korisni.

Ljudi ovog tipa, koji nemaju osobine ljudskosti, ne poseduju čestitost, dobrotu i razum ljudskosti. Sudeći prema ovim ispoljavanjima, zar s takvim ljudima nije teško imati posla? (Teško je.) S njima je teško imati posla i s njima je teško slagati se. Nikada ne možeš da ih navedeš da prihvate tačne misli i gledišta, jer oni nemaju sposobnost da prihvate pozitivne stvari. To znači da ne poseduju uslove da prihvate nikakve tačne misli i gledišta. Oni stoga pogrešno tumače i izvrću mnoga tačna gledišta i pozitivne stvari, a nakon što ih izvrnu, oni postaju različite misli, gledišta i tvrdnje koji su svojstveni ovom tipu čoveka. Čak i ako veruje u Boga, koliko god Božjih reči da je pročitao ili koliko god propovedi i beseda da je saslušao, on se u svom srcu uvek drži sopstvenih pogrešnih misli i gledišta, nikada ih ne otpuštajući. Čak i ako ga Bog opskrbi istinom, on nikako ne može da prihvati tačne misli i gledišta od Boga, niti prema nekom čoveku ili stvari može da se ophodi ili da ih procenjuje dajući tačne opise i na tačan način. Na osnovu osobina svoje ljudskosti, on će se prema svim vrstama ljudi, događaja i stvari odnositi koristeći isključivo svoje specifične pogrešne misli i gledišta i u tome će istrajavati. Dakle, kod takvih ljudi možeš da vidiš da, osim što poseduju nadmenu i lažljivu narav, oni imaju još jednu jasno izraženu narav, a to je da su posebno nepopustljivi. Specifično ispoljavanje toga je u tome da su posebno tvrdoglavi, glupi, bandoglavi, pa čak i ograničeni. Kad dolaziš u kontakt s takvom osobom i raspravljaš o nekim temama ili kad se zajedno suočavate s nekim stvarima, ti vidiš da su njeni stavovi i naravi pri suočavanju sa stvarima posebno nepopustljivi, tvrdoglavi, glupi i bandoglavi. Neku tačnu stvar ili tačnu misao i gledište, koje je normalnom čoveku očigledno veoma lako da prihvati, njoj postaje veoma teško da prihvati i to je ispraćeno brojnim preprekama. Zbog toga ne znaš da li da se smeješ ili da plačeš, pa osećaš da je ova osoba naročito problematična: „Zašto tako jednostavna stvar njoj postaje težak problem? Da li je ona uopšte čovek?” Navesti je da prihvati tačnu stvar ili tačno gledište isto je kao naterati vuka da odustane od mesa i da umesto toga jede razno povrće. Isto je kao da od nje tražiš da promeni svoju klasifikaciju – toliko je teško. Može se desiti da, povodom neke sitnice, provedeš mnogo vremena u objašnjavanju i uložiš ogroman trud da je jedva ubediš da to prihvati, međutim, čim se pojavi neka druga stvar, njena nepopustljiva narav se ponovo ispoljava i to na posebno očigledan način – time što pokazuje svoje iskrivljeno shvatanje i tvrdoglavost, kao i svoju glupost, bandoglavost i ograničenost. I što više dolaziš u kontakt s takvim ljudima i u njih stičeš veći uvid, otkrićeš da se suština ljudi razlikuje. Kad je reč o suštini takvih ljudi, možda ćeš morati da uložiš ogroman napor da bi do njih dopreo i jasno im objasnio neke beznačajne stvari, te da bi, uz velike poteškoće, konačno postigao neke rezultate. Međutim, kad je reč o gledištima i stavovima ili o krupnim stvarima, s njima nikad ne možeš da komuniciraš. U tom trenutku ćeš znati da za ljude postoje klasifikacije i da je svačija klasifikacija drugačija. Ako dvoje ljudi ne mogu glatko da komuniciraju niti da zajedno skladno sarađuju, te pri raspravljanju o bilo kojoj stvari ne mogu brzo da postignu sklad i konsenzus u svojim gledištima, onda su oni različitih klasifikacija. Budući da ljudi koji pripadaju tipu onih koji ne znaju šta je tačno, a šta netačno, u svojoj ljudskosti nemaju sposobnost da raspoznaju šta je tačno, a šta netačno, oni nikada neće shvatiti zašto su očigledno tačne misli i gledišta, tačne reči i tačne stvari zapravo tačni, niti u čemu leži njihova tačnost. Oni će reći: „Zbog čega je to što ti kažeš tačno? Zašto ono što ja kažem nije tačno? Po čemu je to što ti kažeš tačno?” Ponekad, da bi dokazao da je to što kažeš tačno, ti moraš da izneseš činjenice i razjasniš stvari, navedeš brojne primere i napraviš brojne analogije, u toj meri se gnjaveći i razmišljajući pre nego što budeš u stanju da im jasno objasniš jednu stvar. Nakon što to konačno uradiš, i dalje ćeš morati da uložiš mnogo razmišljanja i da se gnjaviš da bi im jasno objasnio neku sledeću stvar koja će se pojaviti. Ako to stalno radiš, s vremenom ćeš otkriti da se time u krajnjoj liniji ne može promeniti nečija klasifikacija, te da si obavljao uzaludan posao. Čak i ako se oko njih mnogo potrudiš i u njih polažeš velike nade, dobijeni rezultati će biti minijaturni, jer niko ne može da promeni nečiju klasifikaciju. Ako neko ne zna čak ni to šta je tačno, a šta netačno, onda se njegova klasifikacija može promeniti samo jednim potezom, a to je da se vrati u svoj prvobitni oblik kako bi se ponovo reinkarnirao. Bude li imao sreće, on će biti reinkarniran kao čovek; ako ne bude imao sreće i ponovo budu reinkarniran kao nešto drugo osim čoveka, onda i dalje nema nade da se takvi ljudi navedu da znaju šta je tačno, a šta netačno. Tako stvari naprosto stoje.

Ljudi ovog tipa, koji nemaju osobine ljudskosti, poseduju još jednu karakteristiku u svojim odnosima s drugima: kod svih ostalih mogu da se zakače za razne mane, ali kad ih oni sami imaju, nikad ne priznaju da su to mane. Kod drugih naprosto ne mogu da vide nikakve jače strane ili vrline; samo se hvataju za njihove mane i razotkrivaju njihove nedostatke, koristeći to kao izgovor da kažu kako drugi ne mogu s njima skladno da sarađuju i da je nemogućnost skladne saradnje isključivo tuđa greška, dok oni sami nisu nimalo krivi, već da su drugi ti koji treba da spoznaju sebe. U čemu je ovde problem? U svom vladanju i postupanju sa stvarima, takvi ljudi prema drugima nikada ne mogu da se ophode racionalno, niti sopstvene probleme mogu da posmatraju na racionalan, tačan i pravičan način. Da li biste rekli da je njihov stav u postupanju sa stvarima i ophođenju prema ljudima tačan ili netačan? (Netačan je.) No, da li oni to znaju? (Ne znaju.) Oni druge uvek procenjuju i posmatraju ih sa moralne visine. Njihov način posmatranja drugih i perspektiva iz koje to čine podrazumevaju korišćenje njihovog sopstvenog takozvanog tačnog i netačnog kako bi druge raspoznavali. Sve što drugi rade, oni vide kao pogrešno i u odnosu na njih inferiorno. Dođe li do spora i oni ne mogu skladno da sarađuju, veruju da je sve to isključivo problem drugih ljudi i da su ga drugi izazvali, da drugi imaju iskvarene naravi, te da su drugi ti koji treba da se promene i da se preobraze. Druge vide kao osobe pune mana i problema, bez i jedne jedine vrline, dok sebe vide kao ljude prepune vrlina i bez ikakvih mana. Da li bi rekao da takvi ljudi imaju razum? (Ne.) Da li oči ljudi koji su bez razuma služe ikakvoj svrsi? (Ne.) Kod raznih vrsta ljudi, oni naprosto ne mogu da vide jače strane i vrline. Naprotiv, hvataju se za tuđe nedostatke – koji u stvarnosti možda i nisu nužno nedostaci – i preuveličavaju ih. Dokle god nema problema, stvari su u redu, ali čim iskrsne neki problem, oni se hvataju za nedostatke druge strane i ne popuštaju, govoreći: „Po čemu si ti to bolji od mene? Ako si ti bolji od mene, zašto je ipak iskrsao ovaj problem?” Na površinu izbija njihov duboko ukorenjeni prkos i sva njihova istinska unutrašnja gledišta bivaju potpuno ogoljena. Oni nikada ne posmatraju ljude, događaje i stvari na racionalan način. U njihovim očima, svako ispoljavanje od strane drugih ljudi jeste problem, mana. Sudeći prema njihovim mislima i gledištima, ništa od toga ne može da prođe; sve je pogrešno, sve su to negativne stvari i sve predstavlja adut koji koriste za osudu. Teško je imati posla s takvim ljudima. Oni ne poseduju savest i razum normalne ljudskosti, pa tako, duboko u njihovom srcu, njihovo takozvano tačno i netačno naprosto znači da je tačno ono za šta oni misle da je tačno, a netačno je ono što oni smatraju netačnim. Tačnost ljudi, događaja i stvari oni procenjuju na osnovu sopstvene ocene i sklonosti, kao i na temelju sopstvenih interesa. Ljude i stvari neće posmatrati pravično. Sve ljude i stvari koji im se ne sviđaju, sa kojima su neusklađeni, od kojih nemaju koristi ili na koje gledaju s visine, uopštavaće kao pogrešne i loše i tu nema nikakvog prostora za raspravu. Ne samo da su takvi ljudi teški za saradnju, već su i zastrašujući. Ako u tvojoj blizini postoji takva osoba, jednom kad se sve njene misli i stavovi izraze, njen karakter biva u potpunosti ogoljen. Možeš da vidiš šta se tačno nalazi duboko u njenoj duši, šta ona tačno voli, koje su tačno njene potrebe i čemu tačno stremi. To što si u toj osobi video te stvari dovešće do toga da je se doživotno gnušaš. Naravno, kad svi ovi njeni problemi budu ogoljeni, dobićeš odgovor u vezi sa njenim ispoljavanjima, kao što su njeno iskrivljeno shvatanje, tvrdoglavost, glupost, bandoglavost i sklonost izobličavanju koje ispoljavaju zbog svoje nepopustljive naravi. I kako glasi taj odgovor? Odgovor glasi da takvi ljudi ne poseduju normalnu ljudskost – to jest, oni ne poseduju savest i razum čoveka; oni su neljudi. Da imaju iole savesti i razuma, ne bi se hvatali za iskrivljeno rezonovanje i o njemu govorili kao da je tačno. Nakon što su u svojoj veri u Boga saslušali toliko mnogo propovedi, trebalo bi da su razumeli makar malo istine, a njihova gledišta o stvarima trebalo bi da su se donekle promenila. Pa, zašto stvari oni i dalje posmatraju koristeći gledišta nevernika i pogrešna gledišta i iskrivljeno rezonovanje posmatraju kao tačne i kao istinu, a istinu, pozitivne stvari i tačne stvari čak osuđuju kao negativne stvari? Kad se njihove pogrešne misli i gledišta ogole, dobijaš odgovor. Nije ni čudo što u životu mogu da kažu toliko stvari kojima izokreću crno i belo i izvrću činjenice – to je zato što u potpunosti odbijaju da prihvate istinu. Pošto imaju taj atribut da prema istini osećaju odbojnost, sasvim je logično da te stvari ispoljavaju. Razlog nije u načinu na koji su ih roditelji vaspitali, niti je u uticaju okruženja, a još manje je u onome čemu ih je društvo naučilo; to je osobina njihove ljudskosti. Oni imaju odbojnost prema istini; imaju taj atribut. Šta neko voli, kakvu ljudskost otkriva, šta prirodno otkriva u svakodnevnom životu i kakvo je njegovo uobičajeno stanje u životu – sve to zavisi od čovekovih atributa. Atribute nekog čoveka niko ne može da promeni. Baš kao u slučaju zmije: pošto ima atribut da je vijugava, ona se nikada neće kretati pravolinijski. Baš kao u slučaju krabe: ona hoda postrance, pa čak i ako je staviš u neki skučen prostor, ona će i dalje hodati postrance. To su njihovi atributi, a atributi se ne mogu menjati. Ako neki čovek ne može da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno ili ne zna šta je tačno, a šta netačno, za ovu karakteristiku se može reći da je atribut koji taj čovek ima. I pošto poseduju taj atribut, on u svom svakodnevnom životu prirodno ispoljava mnoge stvari koje su u vezi s tim atributom – to je sasvim normalno.

Kad je reč o osećanjima ili o postupanju sa stvarima, neki ljudi ne znaju šta je tačno, a šta netačno. Isto tako, oni ne znaju šta je tačno, a šta netačno ni kad je u pitanju vladanje među muškarcima i ženama. Na primer, kad komuniciraju i dolaze u kontakt sa suprotnim polom, oni ne znaju na kojoj udaljenosti da se drže, koje teme, opaske i načine ponašanja da izbegavaju, niti na koje detalje da obrate pažnju u svom svakodnevnom govoru i vladanju. Ovo je teško razumeti – zar svi normalni ljudi ne znaju da u kontaktu sa suprotnim polom moraju da postoje granice? (Da.) Da li je to nešto čemu se mora podučavati? Kad je neko dete, njegovi bi roditelji možda tome morali da ga podučavaju, ali kako on postepeno odrasta i postaje razuman, ove stvari prirodno spoznaje i bez potrebe da ga tome podučavaju njegova porodica ili društvo. To je nešto urođeno, zar ne? Znanje da među muškarcima i ženama postoje granice jeste osobina ljudskosti. Osobine ljudskosti uključuju savest i razum, tako da ljudi sasvim sigurno znaju šta znači imati osećaj srama. Ako imaš osećaj srama, onda znaš kako da se ophodiš prema suprotnom polu. Ako to ne znaš i ponašaš se bez osećaja srama – ne znajući kakav je način ponašanja ispravan, a kakav pogrešan, kakav način je prikladan i racionalan, a kakav prekomeran i prelazi granicu – onda sa tvojom ljudskošću postoji problem, jer to je nešto što bi normalan čovek u najmanju ruku trebalo da zna. Ako neko zna ove stvari i može da ih se pridržava, onda on poseduje savest i razum ljudskosti; ako ne zna nijednu od ovih stvari, pa čak ima potrebu da ga drugi podsećaju i obuzdavaju, onda takav čovek ima veliki problem. Konkretno, postoji jedan tip čoveka koji, kad se nađe među drugima, neće sesti sa ljudima istog pola, već će namerno sesti pored nekog pripadnika suprotnog pola i to tik uz njega – on to ne pokušava da izbegne. Kad takvog čoveka drugi opomenu, njemu to čak bude čudno, pa kaže: „Šta fali tome da sedimo blizu jedno drugome? Šta bismo uopšte mogli da uradimo u javnosti? Ja sam odrasla osoba – da li mi je potrebno da mi ti držiš sveću? Zašto uvek imaš pik na mene?” On čak ima smelosti da kaže: „Šta bismo uopšte mogli da uradimo u javnosti?” – ima li on ikakav osećaj srama? (Nema.) Da li on zapravo mora nešto da uradi? Ili, sve dok ništa ne radi, on ne mora da poštuje granice između muškaraca i žena? Zar između muškaraca i žena ne postoji razlika? (Postoji.) S obzirom na to, među njima bi trebalo da postoje granice, a održavanje tih granica podstaknuto je osećajem srama unutar ljudskosti. Ako imaš osećaj srama, sasvim prirodno ćeš održavati granice kad dolaziš u kontakt sa suprotnim polom; neće biti potrebno da te drugi nadziru, niti će okruženje morati da te obuzdava – možeš to sâm da uradiš. Ako nemaš čak ni ovoliko malo osećaja srama, pa je potrebno da drugi na tebe paze i da te opominju, onda je neko poput tebe u velikoj opasnosti. Neki ljudi su posebno ležerni u vezi sa stvarima između muškaraca i žena, pa će pripadnicima suprotnog pola često namigivati, sa njima očijukati i pipkati ih. Konkretno, neki ljudi naročito vole da se pred suprotnim polom šepure. I što je prisutno više pripadnika suprotnog pola, oni postaju sve više divlji i sve uzbuđeniji i sve se žustrije šepure. Drugi to smatraju neprikladnim i nedostojanstvenim, a ipak, oni sami ne osećaju da je to neki problem, niti ih njihova savest osuđuje. Umesto toga, razmišljaju: „Ovo je sasvim normalno. Zar između muškaraca i žena stvari ne bi trebalo da budu takve? Nisu li žene dospele na ovaj svet radi muškaraca? A muškarci radi žena? Šta fali tome da se malo zabavimo zajedno? Nije li to baš lepo? Živeti tako ozbiljno poput vas je tako naporno! Zar niste čuli da ljudi kažu: ’Teret je lakši kad muškarci i žene rade zajedno’?” Vidiš, njima je svaka misao ili svaki stav prihvatljiv. Naročito u potpunosti prihvataju ove pogrešne misli i gledišta, a ipak ni najmanje ne prihvataju pozitivne izjave, već im se opiru, pobijaju ih i odbacuju. Pokušaš li da ih opomeneš, njih to odbija, a u svom srcu će te mrzeti i neprijateljski gledati na tebe. Ničiji savet ne prihvataju i uporni su u tome da na ovaj način postupaju. Neki ljudi mogu da na trenutak izgube kontrolu ili da podlegnu nepažnji, povremeno postupajući pomalo raskalašno. Bez potrebe da ih drugi podsećaju, oni se iznutra osećaju nelagodno i osećaju da u budućnosti moraju da budu oprezni. Ovo je ispoljavanje koje bi čovek sa savešću i razumom trebalo da ima. Ali ovaj drugi tip čoveka je već otišao predaleko i ozbiljno je prešao granicu; on se već prepušta telesnoj požudi. To mnogim ljudima bode oči. Bude li tako nastavio, na sebe će navući opasnost i Bog će ga s gnušanjem odbaciti i ukloniti. A ipak, on za to ne mari, već kaže: „Kakva opasnost može da postoji kad se prepuštaš požudi?” On zapravo nema baš nikakvu svest. Neke žene u svojim dvadesetim godinama ležerno se druže sa suprotnim polom, provodeći noć u kući muškarca. Bude li se to pročulo, to bi moglo da im uništi reputaciju, ali njih je svejedno baš briga. Da li takva osoba ima osećaj srama? (Nema.) Ona uopšte nema osećaj srama. Bilo da je muškarac ili žena, ako neko u svom srcu nema najnižu granicu u vezi sa stvarima između muškaraca i žena i ne zna šta znači reč „stid”, onda se time u potpunosti potvrđuje da on ne poseduje osobine ljudskosti. Ako čovek zaista poseduje osobine ljudskosti, pa u vezi sa suprotnim polom povremeno napravi neku grešku ili uradi nešto čime prelazi granicu, zbog toga će žaliti do kraja svog života. Kad god na to bude pomislio, zacrveneće se u licu i osetiće blago peckanje u srcu; osećaće se neprijatno i nelagodno, ne želeći da ponovo pokreće to pitanje i nadajući se da se nešto slično u budućnosti više nikada neće ponoviti. To što je uradio trajno ga je ukaljalo. Normalni ljudi imaju osećaj srama i najnižu granicu kad je reč o stvarima između muškaraca i žena; oni će se kontrolisati i obuzdavati, pa takve stvari neće raditi. Makar i da na trenutak izgube kontrolu, pa naprave neku grešku u vezi sa suprotnim polom, osetiće žaljenje. Tu svoju grešku neće pogoršavati, niti će se prepustiti i sebi dozvoliti da se srozaju kad im okruženje to dopusti; umesto toga će se zauzdati. Kako se to postiže? To je dobar rezultat koji postižeš zato što te tvoja savest i razum obuzdavaju. Tvoja savest i razum će te obuzdavati i regulisati i postaviće ti najnižu granicu, a ona je ujedno i tvoje minimalno merilo za postupanje s takvim stvarima; to jest, oni će ti pomoći da ne prekoračiš tu najnižu granicu i da se uzdržiš od takvih stvari. Kad zbog slabosti ili nekog posebnog razloga privremeno ne budeš u stanju da prevaziđeš svoje porive, pa tako napraviš grešku u vezi sa suprotnim polom, duboko u svom srcu ćeš osetiti gađenje i gnušanje, pa čak i doživotno kajanje – u ovom životu se to po drugi put neće dogoditi. Međutim, ljudi bez ljudskosti ne haju kad rade takve stvari. Na sva zvona to razglašavaju i gledaju kako se u odnosu na druge kotiraju, misleći da su to veština i sposobnost, da se to zove posedovanje šarma i da se to naziva sticanjem prednosti – te da bi bila prava šteta ako se to ne uradi. Budu li za to imali priliku, hoće li takvi ljudi to ponoviti? Odgovor je sasvim sigurno potvrdan – svakako će to učiniti. Nakon što takve stvari urade, oni se nikada ne osećaju uznemireno, već se time naprotiv hvale. Zar to nije odvratno? (Odvratno je.) Već je dovoljno razočaravajuće to što se ne osećaju uznemireno, nego se time još i hvale, a to je još odvratnije. Zbog toga što rade, drugi ljudi osećaju prezir, a oni sami ipak ne osećaju nikakav stid; takvi ljudi nisu dostojni da se nazovu ljudskim bićima. Takve bestidne stvari često rade, a ipak se ne osećaju posramljeno, pokajnički niti uznemireno, te ako se u budućnosti ukaže prilika ili uslovi za to budu odgovarajući, oni će to ponovo učiniti – to je ispoljavanje nedostatka stida. Dakle, recite Mi, ako takav čovek ne primenjuje istinu, hoće li se osećati uznemireno ili prekoreno? (Neće.) Tako je, on se neće osećati uznemireno niti prekoreno. Zašto je to tako? (Zato što nema savest niti razum.) Kad je reč o činjenju bestidnih stvari, čovek koji je bez savesti ili razuma se ne oseća posramljeno kad radi nešto što bi čak i za nevernike bila sramota, niti se kad to uradi oseća uznemireno. A još je manje verovatno da bi se on osećao uznemireno kad bi radio stvari koje se protive istini, zar ne? (Tako je.) U očima nevernika, sasvim je normalno ne primenjivati istinu i ne stremiti ka istini; to se ne smatra sramotnim, niti se to smatra protivnim ljudskom moralu, jer je većina ljudi takva. Zbog toga takav tip čoveka ništa ne oseća. Ako normalan čovek bude orezan zato što ne primenjuje istinu i protivi se načelima, budući da ima savest i razum, on će u svom srcu osetiti prekor i neće imati čistu savest. Međutim, kad čovek bez savesti i razuma radi besramne stvari ili stvari koje kod drugih izazivaju prezir i gađenje, on se ne oseća neprijatno niti nelagodno. Prema njegovom mišljenju, zar za njega nije savršeno normalno da ne primenjuje istinu? On nema baš nikakvu svest, pa je takav čovek sasvim beznadežan.

Recite Mi, ima li mnogo onih koji mogu da prozru šta je ispravno, a šta pogrešno, šta je tačno, a šta netačno? Pogledajte ljude oko sebe, uključujući porodicu, prijatelje i kolege, a zatim pogledajte braću i sestre. Među tim ljudima, da li je mnogo ili malo onih koji mogu da raspoznaju i prozru šta je ispravno, a šta pogrešno, i šta je tačno, a šta netačno? (Veoma ih je malo.) Nema mnogo onih koji mogu da znaju šta je tačno, a šta netačno. Odnosno, na ovom svetu nema mnogo ljudi sa čestitom i dobrom ljudskošću, nema mnogo onih koji su u svom govoru i postupcima pravični i objektivni i koji ne divljaju čineći loše stvari, te nema mnogo onih koji govore razumno i koji ne koriste iskrivljeno rezonovanje. Posebno među nevernicima, takvih ljudi je premalo. Kad stupiš u kontakt s bilo kojim nevernikom, potrebno je samo da čuješ kako govori da bi znao kakav je on čovek. U rečima nevernika ima previše netačnosti i ukaljanosti. Većina njih ne govori pravično i objektivno; govore na osnovu svojih osećanja i kako bi zaštitili sopstvene interese. Koje god pogrešne reči da izgovore ili koje god pogrešne stvari da urade, duboko u svom srcu oni o tome nemaju nikakvu svest. Kao čovek koji veruje u Boga, ako je neko poput nevernika po tome što u svom govoru i postupcima ne zna šta je tačno, a šta netačno – te, iako su reči koje izgovara i gledišta kojih se drži pogrešni, on i dalje u njima slepo istrajava, smatrajući pogrešna gledišta pozitivnim stvarima i istinom, pa čak i koristeći takva gledišta da zameni istinu i Božje reči – ima li ikakve nade da takav čovek bude spasen? (Nema.) Neki ljudi veruju u Boga dvadeset ili trideset godina ili čak ceo svoj život, ali nikada ne znaju šta su pozitivne stvari, a šta negativne stvari, niti im je ikada jasno šta je tačno, a šta netačno. Sve dok im je nešto korisno, njima se to sviđa i to brane; ako im nije korisno, kažu da je to loše i pogrešno i to odbacuju. Oni su do sada živeli sa takvom filozofijom i stavom za ovozemaljsko ophođenje, a ipak i dalje tvrde da veruju u Boga i žele da budu spaseni – zar to nije smešno? (Jeste.) Takođe tvrde da su sledbenici Božji i svedoci Božji. Čime bi oni mogli da svedoče o Bogu? Oni ne znaju čak ni šta je tačno, a šta netačno, a ipak tvrde da žele da svedoče o Bogu – nije li ovo potpuna besmislica? Da li bi Bog upotrebio takve smetene ljude da svedoče o Njemu? (Ne.) Za Boga bi bila sramota da takvi ljudi svedoče o Njemu. Oni nikada ne osećaju da je bilo šta što Bog uradi ispravno. Kad se procenjuju na osnovu njihovih misli i gledišta, mnoge stvari koje Bog radi ne odgovaraju njihovim mislima i gledištima, niti se slažu sa njihovim predstavama i, naravno, ne slažu se ni sa njihovim telesnim interesima. Božje reči ili Božje delo često se protive njihovim željama, njihovim ličnim prohtevima i ambicijama i njihovim ličnim svakojakim interesima. Zato je neke ljude koji veruju u Boga deset ili dvadeset godina veoma teško navesti da izgovore i jednu jedinu reč koja dolazi iz srca, da kažu da je sve što Bog radi ispravno i bez greške. Može se reći da u njihovom srcu postoji nešto skriveno. Pošto sve ove godine veruju u Boga, oni poseduju iskustvo iz prve ruke: osećaju da njihovim željama nije bilo udovoljeno; hteli su da budu funkcioneri ali to nisu postali i hteli su da zadobiju blagoslove ali ih nisu dobili. Čini se da se Božja kuća prema njima ophodi nepravično. U svom srcu imaju pritužbe i osećaj da im je učinjena nepravda, što bi želeli da iskažu, ali ne mogu; plaše se da će, ako progovore, uvrediti Boga, dati drugima adut koji protiv njih mogu da iskoriste ili da u srcu ljudi neće uspeti da održe svoj dobar imidž. Pa, tako, mnoge stvari oni drže potisnute u sebi. Samo zato što to ne izgovaraju naglas ne znači da u svom srcu nemaju misli ili određene stvari. A šta su te takozvane stvari? To nisu pozitivno shvatanje i spoznaja ovih ljudi o Bogu i o Njegovom delu, već su pre njihovo neshvatanje, prkos i ogorčenost prema Bogu, kao i nepravde za koje veruju da su ih pretrpeli, a koji su se nakupili tokom tolikih godina vere u Boga. No, pošto je Bog Onaj u koga veruju, oni to ne mogu da izgovore. Zašto u njihovom srcu ima toliko toga što ne mogu da izgovore? I za ovo postoji razlog. Samo ova stvar je dovoljna da pokaže da oni nisu istinski razumeli istinu uprkos tome što godinama veruju u Boga. U svojoj veri u Boga, oni ne shvataju ozbiljno stremljenje ka istini. Šta god da im se dogodi, oni stvari ne posmatraju u skladu sa Božjim rečima, niti tragaju za istinom da bi pronašli put primene. Oni nikada nisu prihvatili Božje reči kao istinu i kao život. Istinu ne cene i ne pridaju joj vrednost, niti su ozbiljni u vezi sa tim kako da primenjuju istinu. Tokom svog dugogodišnjeg verovanja u Boga, uvek su stajali nasuprot Bogu, ispitujući, sumnjičavo merkajući i dovodeći u pitanje Božje reči, pa se čak opirući Božjim rečima ili procenjujući i osuđujući Božje reči i delo svojim takozvanim tačnim gledištima. Pa, tako, nakon višegodišnjeg verovanja u Boga, oni iz srca nešto konačno izgovaraju: „Šta sam zadobio verujući u Boga?” Ovim se sugeriše da verujući u Boga nisu ništa zadobili. U svom srcu, oni veruju da su mnogo propatili i platili veliku cenu obavljajući tokom godina svoju dužnost u Božjoj kući, ali njihovoj želji da zadobiju blagoslove i njihovoj želji da teže slavi i dobitku nije udovoljeno. Neki čak veruju da Bog nije ispravio nepravde koje su pretrpeli, pa se iznutra osećaju prkosno, ogorčeno i puni su pritužbi. Radi zadobijanja blagoslova i zarad svog odredišta, oni iz nužde i osećajući da trpe nepravdu obave malo svoje dužnosti i urade malo posla u Božjoj kući, ali na kraju njihove nade padaju u vodu i oni ništa ne zadobijaju. Postoje li ovakvi ljudi? Postoji barem jedan deo takvih ljudi. To što nakon višegodišnjeg verovanja u Boga nisu ništa zadobili posledica je njihovih sopstvenih problema. Oni nemaju sposobnost da shvate ili razumeju istinu, a Boga slede i svoju dužnost obavljaju s namerom da zadobiju blagoslove. Iako se jesu donekle iskreno davali, platili su veliku cenu i mnogo su propatili, nikada nisu bili zainteresovani za reči koje Bog izgovara niti za istine koje Bog izražava. Nikada ih nisu prihvatili u svoje srce, niti su ozbiljno shvatili primenu istine. Zato oni nikada ne znaju da li poseduju istina-stvarnost ili ne. Oni razmišljaju: „Mi možemo da besedimo o istini i razumemo neke istine, pa kako se onda može reći da ne posedujemo istina-stvarnost?” Međutim, oni ne mogu da napišu ni jedno jedino istinsko iskustveno svedočenje, pa gde je onda ta njihova istina-stvarnost? Njihovi postupci i dela i dalje su isti kao i kod nevernika; samo se, u poređenju s nevernicima, njihovo ponašanje donekle promenilo. Uz svoje navike i metode vladanja, kao i uz svoje misli i gledišta o svim događajima i stvarima – a posebno kad je reč o pozitivnim i negativnim stvarima, i o tome šta je tačno, a šta netačno – oni stvari nikada nisu posmatrali na osnovu Božjih reči ili istine. Umesto toga, sve posmatraju u skladu sa sopstvenim mislima i gledištima. Veruju da je sve ono što im se dopada pozitivna stvar, a sve ono što mrze negativna stvar. Nikada ne posmatraju ljude i stvari uzimajući Božje reči kao osnovu i nikada ne tragaju za istinom niti prihvataju istinu u ljudima, događajima i stvarima s kojima se susreću – oni samo slede sopstvene puste želje da bi postupali, živeli i obavljali svoju dužnost u skladu sa sopstvenim željama, namerama i sklonostima. Veruju da njihova sposobnost da napuštaju stvari, da se daju, pate i plate cenu znači da su već dali veliki doprinos Bogu; misle da je to ono što znači verovati u Boga i da je to stremljenje ka istini. Oni veruju u boga kojeg u svom srcu na sopstveni način zamišljaju i streme ka istini na sopstveni način. Kad ih orežu zato što u obavljanju svoje dužnosti uvek postupaju proizvoljno i bezobzirno shodno sopstvenoj volji ili kad ne budu upotrebljeni za važne zadatke u Božjoj kući, oni se osećaju obeshrabreno i razočarano. Na kraju, oni sve to sažmu u jednu izjavu: „Šta sam ja zadobio verujući tolike godine u Boga?” Zaista nisu zadobili ništa. A razlog zbog kog nisu zadobili istinu jeste taj što ne streme ka istini; Bog se za to ne može okriviti. To je zato što Bog ne pokazuje pristrasnost prema ljudima, a ni istina. Nisi uspeo da zadobiješ istinu ne zato što ti Bog nije dao priliku niti zato što ti nije dozvolio da čuješ Njegove reči, već zato što si čuo Božje reči a ipak o njima ne promišljaš, ne razmišljaš, ne primenjuješ ih niti ih doživljavaš. Zato što ne voliš istinu, ti je i ne prihvataš. Bog nije zapečatio tvoje oči niti je zapečatio tvoje srce; pre će biti da su tvoje sklonosti i tvoja apsurdnost blokirali tvoje srce tako da ne možeš da prihvatiš istinu. Nisi uspeo da zadobiješ istinu ne zato što te Bog njome nije opskrbio, već zato što nikada nisi voleo da čitaš Božje reči i zato što ni Božje reči ni istinu ne prihvataš u svom srcu. Sopstvena uverenja i gledišta posmatraš kao istinu kojoj ćeš stremiti i kojoj ćeš se pokoravati – želiš li da te ljudi obožavaju kao Boga? Božje reči i Božje delo su za tebe samo formalnost, formula; ti uopšte nisi stremio ka istini i životu. Dakle, tvoje verovanje u Boga moglo je da se završi samo na jedan način – tako što zaista nisi ništa zadobio. Zašto nisi zadobio istinu? To nije zato što ti Bog nije podario blagodat, već je zbog puta kojim ti lično ideš. Bog ti je davao mnoge prilike i usrdno i strpljivo te opominje i pomaže ti, ali ti na to ne obraćaš pažnju. Niti prihvataš da budeš orezan. Uvek težiš zadobijanju blagoslova ili stremiš ka ugledu i statusu, nikada ne odustajući. To što na kraju nisi uspeo da zadobiješ istinu u potpunosti je posledica toga kojim si putem ti lično odabrao da ideš. Nisi išao putem stremljenja ka istini. To nema nikakve veze sa Bogom. Bog ne pokazuje pristrasnost prema ljudima, a ni istina. Kakva god da je tvoja klasifikacija, sve dok si ljudsko biće, čak i pod pretpostavkom da bi tvoja sposobnost shvatanja istine mogla da bude malo lošija nego kod normalnog čoveka, ako svojim srcem ipak možeš da slušaš Božje reči, da prihvatiš Božje reči i da primenjuješ Božje reči – uprkos činjenici da možda razumeš samo neke doktrine i pridržavaš se nekih pravila – i dalje nešto možeš da zadobiješ. Većina ljudi to može da uradi, pa zašto onda ti ne možeš? I drugi isto slušaju propovedi i obavljaju svoju dužnost, pa zašto oni mogu da zadobiju istinu, da obave svoju dužnost u skladu sa merilom, da odbace svoje iskvarene naravi i pokore se Bogu, a ti to ipak ne možeš? Bog je za tebe uredio okruženje kako bi obavljao svoju dužnost, nadajući se da ćeš razumeti istinu i biti u stanju da je sprovedeš u delo. Bog te nije sprečio, već ti sâm uvek žudiš za svetovnim stvarima i telesnim zadovoljstvom, ne jedeš i ne piješ Božje reči i u svom srcu imaš odbojnost prema istini i odbacuješ je. Držiš da su Sotonine filozofije, kao i njegovo učenje i znanje, pozitivne stvari i istina, dok Božje reči i istinu ignorišeš, posmatrajući ih kao svog neprijatelja, kao nešto što je tebi oprečno. Pošto u svom srcu ne voliš istinu, zašto veruješ u Boga? Veruješ u Boga, ali ne slušaš Božje reči niti prihvataš Božje reči – možeš li i dalje da se nadaš da ćeš biti spasen? Ne prihvataš istinu i ne odbacuješ svoje iskvarene naravi, pa kako onda možeš da budeš spasen? Ne prihvataš Božje reči i ne stremiš ka istini, a ipak želiš da te Bog prihvati i prizna, pa to su pusti snovi; to neće uspeti. Ne prihvataš Božje reči i ne prihvataš istinu, pa to znači da u tvom srcu nema mesta za Boga. Samo ćeš odlutati sve dalje i dalje od Boga. Bićeš naprosto poput nevernika; biće ti nemoguće da postigneš spasenje.

U dubini srca, neki ljudi zapravo nikada nisu prihvatili Božje reči; ne prihvataju ni jednu jedinu Božju reč. Kad ih Božja kuća ne unapređuje i ne koristi, oni se žale: „Kako to da me Bog ne voli? Zašto me Božja kuća nikada ne unapređuje niti me stavlja na neku važnu poziciju? Ja razumem neke istine, imam težnje i odlučnost i voljan sam da se dajem za Boga! Obrazovan sam i imam snage i mogu da patim i platim cenu – pa, zašto Božja kuća neće da mi pruži šansu? Ophoditi se prema meni na ovaj način je nepravično! Drugi ljudi dobijaju prilike, pa zašto ne i ja? Bog nije pravedan!” Zašto onda ne pogledaš da li si u skladu sa načelima Božje kuće za unapređivanje i korišćenje ljudi? Srce ti je zatvoreno za Boga, a ti imaš otpor prema rečima koje Bog izgovara – da li si shvatio ono što Bog kaže? Da li si ikada tragao za Božjim rečima kad nešto radiš? Ne slušaš ono što Božje reči govore i nikada ne tragaš za Božjim namerama niti za istina-načelima, pa kako bi Božja kuća onda mogla da te koristi? Čak i kad bi Bog za tebe postavio okruženje i kad bi ti Božja kuća dala priliku da budeš unapređen i korišćen, za koji bi to posao mogao da budeš kompetentan? Koji bi posao mogao da preuzmeš? Kad bi se takav čovek koristio za crkveni rad, on bi sigurno sledio sopstvenu volju kako bi bezobzirno činio nedela i uzrokovao prekide i ometanja, a to bi moglo da dovede samo do jednog: bio bi uklonjen. Postoje dva razloga zbog kojih ljudi bivaju uklonjeni: jedan je kad su oni lažne vođe koji ne mogu da obavljaju pravi posao, a drugi kad su antihristi koji bezobzirno čine nedela, rade stvari kako im se prohte i ne podržavaju crkveni rad niti interese Božje kuće. U krajnjoj liniji, i jedni i drugi moraju da budu uklonjeni. Ti nikada ne prihvataš istinu, osećaš odbojnost prema čitanju Božjih reči, srce ti je za Boga zatvoreno i ne tragaš za istina-načelima kad nešto radiš. Čak i kad bi se Bog prema tebi odnosio uz blagodat i pružio ti priliku, pa čak i kad bi te Božja kuća unapredila i koristila, ti u tom poslu ne bi bio kompetentan, niti bi mogao samostalno da preuzmeš bilo kakav posao. U krajnjoj liniji, ipak bi morao da budeš uklonjen. Nadaš se da će te Božja kuća unaprediti i koristiti, no, da li je tvoj mentalitet pozitivan? Ako tvoj cilj nije da ispuniš svoju dužnost, zadobiješ istinu i uzvratiš za Božju ljubav, onda je tvoj mentalitet sačinjen samo od ambicija i želja, a to je zato što je proradila tvoja nadmena narav i Bog to ne prihvata. Reci Mi, uz ispoljavanja kao što su tvoja, da li bi Božja kuća imala smelosti da te koristi? Ako bi ti bio upotrebljen, to bi crkvenom radu donelo samo nevolje i gubitak. Ti ništa ne umeš da uradiš kako valja, a i nakon što nešto uradiš, nekoliko ljudi mora da rešava tu situaciju i počisti nered. Zato se Božja kuća ne usuđuje da te koristi. Svaki segment crkvenog rada je prilično važan – možeš li da ga preuzmeš na sebe? Ako nešto pođe po zlu, možeš li ti da preuzmeš odgovornost? Za posao nisi kompetentan i ne možeš da ga preuzmeš, a svejedno želiš da te Božja kuća postavi na važnu poziciju – to je poprilična ambicija! Ako zaista želiš da budeš unapređen da budeš zadužen za crkveni rad, zašto onda ne razmisliš o tome da sebe opremiš sa više istine i da razumeš više istine? Nemoj da budeš neprijatelj Božjim rečima. Otpusti sopstvene takozvane tačne misli i gledišta i usrdno čitaj Božje reči. Čak bi i samo posedovanje stava pokornosti prema Božjim rečima bilo dobro. Ti nemaš čak ni stav pokornosti prema Božjim rečima, a kamoli to da ih prihvataš. Ako ne prihvataš Božje reči, a ipak i dalje želiš da u Božjoj kući budeš unapređen i da obavljaš crkveni rad, onda nećeš izdržati ni nekoliko dana pre nego što budeš uklonjen. Čini se da svi ljudi ovog tipa duboko u svom srcu imaju sopstvene težnje, ali te težnje nikada ne mogu da se ostvare, a njihovom se srcu ne može udovoljiti. Iako ti ljudi već godinama veruju u Boga i u Božjoj kući obavljaju svoje dužnosti, te mogu da napuštaju stvari i da se daju, budući da im je srce uvek zatvoreno za Boga i da imaju stav opiranja prema istini, nakon tolikih godina verovanja u Boga oni osećaju da nisu ništa zadobili. Ja kažem: „To što kažeš sasvim je tačno; zaista ništa nisi zadobio.” Da si nakon tolikih godina verovanja u Boga zaista zadobio nešto istine, to bi zaista bilo dragoceno. Da u tebi zaista postoje blaga, Božja kuća bi tada istinski volela i cenila takvog čoveka. Nažalost, ti nisi takav čovek. Ono što si zadobio nije istina, niti su to blaga; naprotiv, to što si dobio jeste glava puna pritužbi, prkosa, nezadovoljstva i žalbi. Kažeš da nisi ništa zadobio i to je tačno; zaista je tako. Da zaista razumeš nešto istine i da si zadobio nešto istine, tada u tvom srcu ne bi bilo pritužbi, prkosa, žalbi i drugih sličnih negativnih stvari. Umesto toga, imao bi veru u Boga, razumevanje Boga, obzirnost prema Bogu, pokornost Bogu i strah od Boga – sve te pozitivne stvari. Šteta je što u tebi nisu pozitivne stvari, već su isključivo one negativne. Pa ipak, ti ih se čvrsto držiš, misleći da su te stvari najdragocenije; dok ih se držiš, misliš da si u pravu i da imaš opravdanje. To je glupa zamisao. Taj tvoj bes, mržnja, osuđivanje, kao i prkos i ogorčenost, nisu istina. Sve su to stvari koje potiču od Sotone; to su maligni tumori nastali iz Sotoninih iskvarenih naravi. Moraš da smisliš način da ih razrešiš. Te stvari ne mogu da ti omoguće da postigneš spasenje, niti mogu da ti omoguće da prihvatiš istinu i pred Boga stupiš otvoren i ogoljen kako bi postao istinsko stvoreno biće i prihvatio suverenost i uređenja Stvoritelja. Naprotiv, ako te stvari stalno vrednuješ i ne otpuštaš ih, zbog njih ćeš jedino odlutati sve dalje i dalje od Boga, postaćeš sve mračniji i potonućeš sve niže u sebi. U krajnjoj liniji, to će dovesti do toga da imaš sve manje i manje vere u Boga i da osećaš sve veću odbojnost prema Božjim rečima, Božjem delu, Božjim zahtevima i Božjoj narav-suštini. Ti veruješ u Boga, a ipak postepeno lutaš sve dalje i dalje od Njega; to nije dobar znak. Za tebe je to nedaća koja će doneti potpunu propast. Tu situaciju bi trebalo da preokreneš i da se ne držiš čvrsto tih stvari. Ako se držiš tih negativnih stvari, to će te samo usmeriti ka uništenju. Bilo bi ti bolje da te stvari izneseš na videlo kako bi ih detaljno analizirao, opuštajući ih i prihvatajući istinu. Neki ljudi kažu: „Zar nisi rekao da ljudi našeg tipa nemaju sposobnost da prihvate istinu?” Ti nemaš sposobnost da prihvatiš istinu, ali ti Ja sada kažem: pritužbe, nezadovoljstvo, prkos, ogorčenost, mržnja i osuđivanje u tebi, sve su to stvari koje se opiru Bogu. Ako to razumeš i možeš da raspoznaš probleme u sebi, onda bi te stvari trebalo da otpustiš. Neki ljudi kažu: „Ja ne razumem istinu, pa ne znam kako da ih otpustim.” Pa, znaš li onda kako da se pridržavaš pravila? Samo radi ono što ti Božje reči kažu da uradiš. Na primer, možeš li da se uzdržiš od toga da činiš zlo? Možeš li da se uzdržiš od toga da osuđuješ Boga? Možeš li da uradiš više dobrih stvari? Možeš li da se uzdržiš od toga da slediš zlikovce? Možeš li da otvoriš svoje srce Bogu? Možeš li da prijaviš probleme Božjoj kući kad ih otkriješ? Možeš li da govoriš iz srca dok se moliš Bogu? Možeš li da se uzdržiš od toga da budeš površan u obavljanju svoje dužnosti? Ako te stvari možeš da uradiš, za tebe onda i dalje postoji nada. Ako ne možeš da uradiš čak ni te stvari, onda ću ti reći istinu: ti si otpisan. To što je pred tobom nije svetlost, već tama. I dalje si čovek koji pripada Sotoni i ne možeš da budeš spasen.

Čak i ako čovek ne razume istinu, ukoliko poseduje savest i razum, on u određenoj meri može da raspozna šta je tačno, a šta netačno, bez obzira na to s čim se susreće. Međutim, ljudi bez savesti i razuma u mnogim stvarima ne znaju šta je tačno, a šta netačno, usled čega drugi misle da su oni veoma čudni. Kad sa njima ljudi dolaze u kontakt ili rešavaju stvari, u njihovom slučaju mnoge stvari ne funkcionišu i mnoge reči do njih ne dopiru. Štaviše, njihove su misli i gledišta krajnje nekonvencionalni i ekstremni i ljudima su neshvatljivi, baš kao da oni nikada nisu živeli u ljudskom svetu. Mnoge stvari koje su univerzalno priznate kao tačne, oni ne razumeju; ne samo da ne mogu da ih odobre niti prihvate, već mogu da iskažu čak i niz iskrivljenih rezonovanja i jeresi. Konkretno, unutar grupe neki ljudi često izvode sumnjive radnje, sejući razdor i izvrćući činjenice i iznoseći laži. Kao da nemaju nikakav pravi posao kome bi se posvetili svakoga dana; ili osuđuju ovog čoveka ili sude o onoj stvari i u tome uživaju. Makar i da niko ne obraća pažnju na stvari koje govore i niko za te stvari nije zainteresovan, oni se svejedno nikada ne umore od toga da ih izgovaraju i rade. U međuljudskim odnosima uvek seju razdor, iza kulisa osuđujući druge i izvrćući činjenice i iznoseći laži. Kad se stvari ne odvijaju po njihovoj volji, oni gunđaju, žale se, pa o ljudima čak donose sudove iza njihovih leđa. Život im je u potpunosti ispunjen ovim stvarima. Nikada ih nećeš videti da besede o sopstvenom razumevanju – bilo da besede o prosvećenju i svetlosti koje su zadobili iz Božjih reči ili da sa svima razgovaraju u zajedništvu i razmenjuju svoje iskustvo o određenoj stvari. I što se više raspravlja o takvim ispravnim stvarima, to više oni ćute, nedostaje im preduzimljiv stav i deluju bezvoljno i nesposobno da prikupe ikakvu energiju. Oduševljeni su jedino time da seju razdor i da izvrću činjenice i iznose laži. Čak i kad o nekoj stvari raspravljaju, pa to posmatraju iz ugla ispravnog i pogrešnog, tačnog i netačnog, oni se ponašaju kao nevernici, nikada ne raspravljajući ni o jednoj stvari u smislu savesti i razuma normalne ljudskosti. U grupama ljudi uvek igraju uloge komaraca, muva, pacova i tako dalje, ometajući i uznemiravajući njihov normalan život. Čim progovore i iskažu svoja gledišta ili nešto procene i o tome donesu sud, drugi ljudi u svom srcu osete odbojnost i to ih ometa, dok neke ljude koji su mali rastom i ne razumeju istinu čak zaluđuju i sputavaju. Kad se nađu u grupi, ovi ljudi nikada ne igraju pozitivnu ulogu; uvek ogovaraju i izvrću činjenice i iznose laži, govoreći o manama ovog čoveka, a zatim o tome šta je taj čovek uradio. Pa ipak, nikad ne osećaju da ima ičeg lošeg u tome što to rade; naprotiv, veruju da ljudi tako treba da žive i da jedino živeći tako čovek može da bude srećan i slobodan. Ovakav pogrešan način života i način rešavanja stvari smatraju tačnim, smatraju ga načinom života kakav bi ljudi s normalnom ljudskošću trebalo da imaju, te ne prihvataju kada ih drugi orezuju i razotkrivaju. Ako u određenoj grupi njihov pristup ne upali, oni odlaze u drugu grupu kako bi pronašli ljude svoje sorte – druge sa kojima imaju zajednički pokvareni način razmišljanja – sa kojima bi sudili o ispravnom i pogrešnom. Čim pronađu srodnu dušu, osećaju da je svaki dan u njihovom životu tako srećan i radostan. U svakom okruženju, ovi ljudi igraju ulogu onoga koji izvrće činjenice i iznosi laži, seje razdor, nastoji da ljude u to uvuče, te ljude ometa i napada ih. Pitaš li ih s kakvim tačno skrivenim namerama to rade i koji cilj žele da postignu, ni oni sami ne umeju jasno da objasne zašto to rade. Jasan cilj možda nemaju, ali je stanje u kome obično žive ispunjeno ovim ispoljavanjima i postupcima. Recite Mi, kakva je klasifikacija ovakvih ljudi? Kažete li im da to rade sa skrivenim namerama, oni će navesti hrpu izgovora: „Nije mi bila namera da utičem na ičije obavljanje dužnosti, nisam mislio da ikoga ometam i nisam nameravao da ometam rad Božje kuće. Zar ne mogu naprosto da kažem to što mi je na umu?” Kada ih razotkriješ, oni postaju prkosni; uporni su u tome da rade ovako, uporni u tome da bude po njihovom i uporni u tome da ovako žive među drugima. Bez obzira na to koga osuđuju ili na to koje činjenice izvrću i koje laži iznose, da li je njihov način života i vladanja tačan? (Nije.) Pa ipak, oni u tome mogu da uživaju. Da li bi rekao da je problem s takvim ljudima veoma ozbiljan? (Da.) Oni su odrasli ljudi, a ipak ne znaju koje su reči i koji postupci ispravni, vredni, smisleni i predstavljaju bavljenje pravim poslom, a koji postupci predstavljaju zanemarivanje pravog posla – ljudi ovog tipa su u svakom pogledu probisveti, a ne normalni ljudi. Nezavisno od toga da li drugima uzrokuju ometanja, imajući u vidu da svaki dan žive u stanju bezobzirnog činjenja nedela a da ne znaju da li je to što rade tačno ili netačno, te da izvrtanje činjenica i iznošenje laži i sejanje razdora smatraju pravim poslom a da pritom u svojoj savesti o tome nemaju nikakvu svest, da li bi rekao da oni imaju ljudskost? Da zaista imaju normalnu ljudskost, oni bi trebalo da znaju koja su načela koja upravljaju govorom i postupcima, a još i više bi trebalo da znaju da, u svom vladanju, čovek mora da razume istinu i da je to najveća potreba ljudi. Međutim, oni ne znaju šta je ljudima potrebno niti šta bi ljudi trebalo da rade. Oni nemaju normalnu ljudskost; oni su zveri. Neki su čak i gori od zveri. Pogledajte mačke: one danju spavaju i ponekad se igraju, a kad padne mrak idu da love miševe. Za ljude su miševi štetočine, pa time što ih love mačke rade nešto korisno za ljude. Ili pogledajte kako žive psi. Osim što se igraju sa svojim gospodarima, psi čuvaju dom. Čim naiđe neki stranac, oni počinju da laju kako bi svog gospodara upozorili i sačuvali dom. Kad ih gospodar izvede napolje, oni ostaju uz svog gospodara, a ako im se približi stranac, oni svog gospodara štite. Oni ispunjavaju ulogu čuvanja i nadgledanja doma. Bilo da se radi o mačkama ili psima, svi oni mogu da se posvete pravom poslu. Naravno, životinje to ne rade zato što ih pokreće savest, već to čine instinktivno. Kad ih je Bog stvorio, On je stvorio ovaj instinkt i dao im takvu misiju, pa se one drže svoje misije i niko to ne može da promeni. Čak i životinje mogu da ispune svoje odgovornosti i da se posvete pravom poslu. Ako je neko čovek, njime bi makar morali da upravljaju savest i razum. Čovek bi u svom srcu trebalo da ima merila i najnižu granicu u pogledu toga šta bi trebalo a šta ne bi trebalo da radi svakog dana, koji su postupci povezani sa istinom, a koji postupci predstavljaju zanemarivanje pravog posla. Ta merila i ta najniža granica mogu se brzo proceniti korišćenjem savesti i razuma ljudskosti. Na primer, biti raspušten i neobuzdan, voleti da izvrćeš činjenice i iznosiš laži i tako dalje – kakvi ljudi rade ove stvari? Normalni ljudi mogu da shvate sledeće: „To su stvari koje rade dangube i probisveti koji zanemaruju pravi posao. Normalni ljudi su previše zauzeti ispravnim stvarima; ko bi radio te stvari? U njima nema nikakvog smisla! Osim toga, te stvari izvrtanja činjenica i iznošenja laži i sejanja razdora su sve negativne i pogrešne. Ako ljudi imaju savest i razum, nipošto ne bi trebalo da ih rade. Tu i tamo može da nastupi nekakva posebna okolnost – da te neko uvredi – pa da iz čiste plahovitosti progunđaš nekoliko reči, ali to nećeš pretvoriti u normu za svoj svakodnevni život; to ne možeš da posmatraš kao pravi posao!” To je nešto što se može proceniti korišćenjem savesti i razuma normalnog čoveka, pa su ti ljudi u stanju da se uzdrže od toga da takve stvari čine. Međutim, ljudi koji ne poseduju savest i razum, ove stvari posmatraju kao pravi posao. Oni se ne uznemire niti zabrinu zbog toga što svoju dužnost odlažu. Kad svoj posao nisu završili, a drugi ih požuruju, oni to ne shvataju ozbiljno. Svi drugi su zauzeti obavljanjem svojih dužnosti, ali se oni pretvaraju da to ne vide. Besposleno ćaskaju kad god im se prohte – ili izvrću činjenice i iznose laži ili seju razdor. Ova ispoljavanja nisu ispoljavanja normalne ljudskosti, već ispoljavanja nekoga ko je nečovek. Kao pripadnik ljudske rase, nakon što odraste, svako bi trebalo da promisli o nekim ispravnim stvarima, na primer o tome kakav bi pogled na život trebalo da izgradi, kakve bi težnje i stremljenja trebalo da ima, u šta bi trebalo da veruje, kojim bi putem trebalo da krene, kako da živi tako da u ovom životu ima vrednosti i smisla i tako dalje – previše je stvari o kojima bi trebalo promišljati i razumeti ih. Ovo je posebno slučaj nakon što ljudi počnu da veruju u Boga i obavljaju dužnost u Božjoj kući, gde je obim svakog segmenta posla veliki, te se zahteva napredak i efikasnost kako bi on bio završen. Svi su veoma zauzeti – ko ima slobodnog vremena da izvrće činjenice i iznosi laži i da seje razdor? Većina ljudi ne bi trošila svoje vreme na ove stvari. Pored toga, većina ljudi nema ovaj hobi; ko god ga ima deluje veoma osobeno i čudno. Oni koji izvrtanje činjenica i iznošenje laži i sejanje razdora posmatraju kao hobi jesu neljudi, jer se njihovo ponašanje u potpunosti razlikuje od ponašanja normalnih ljudi, i protivi se načelima za obavljanje stvari koja bi normalni ljudi trebalo da poseduju. Stoga su takvi ljudi bednici koji zanemaruju svoj pravi posao. Stvari koje rade nisu ono što bi normalni ljudi trebalo da rade; uloga koju igraju jeste uloga nečoveka. A ipak, oni sami misle da je to prilično dobro i tačno. Nije li ovo neznanje o tome šta je tačno, a šta netačno? (Jeste.)

Neki ljudi se uvek prepuštaju podlom i nametljivom ponašanju iza tuđih leđa. Na primer, neki vole da proveravaju privatne informacije drugih ljudi, kao što su njihovi lični dnevnici i beleške sa duhovnih posvećenosti. Neki vole da prisluškuju tuđe molitve ili da prisluškuju tuđe razgovore kako bi videli da li ih spominju i šta drugi misle o njima. Neki zabadaju nos u tuđe računare da bi videli kakve poruke imaju, sa kim kontaktiraju, koje pesme slušaju i koje video-zapise gledaju, uvek zadirući u tuđ privatni život. Ima i onih ljudi sa dugim prstima koji bez dozvole preturaju po tuđim ličnim stvarima, paketima, pa čak i po njihovoj posteljini. Oni proveravaju sve ono što drugi jedu, nose ili koriste. Ako nađu nešto dobro, oni to uzmu i koriste, a ako im se svidi da to koriste, to posmatraju kao svoje. Kad drugi kupe neke grickalice ili peciva, oni to krišom pogledaju, pa ako nađu nešto ukusno, uzmu zalogaj ili komad. Njihov cilj nije samo da gledaju, već da jedu zato što su pohlepni. Ako žele da jedu, mogli bi da zatraže malo i niko im se ne bi smejao. Ali zašto kradu hranu drugih ljudi iza njihovih leđa? Da li je to ispravno raditi? (Nije.) Znaju da je to pogrešno, ali to ipak rade, i to često, preturajući po tuđim stvarima kao da su njihove sopstvene. Ako budu otkriveni, pravdaju se govoreći da su samo gledali i zbog toga ne osećaju stid. Kad nema nikoga u blizini, oni nastavljaju da preturaju i kradu. Nemaju nikakav osećaj srama; čak i ne znaju da li je to tačno ili nije. Kakav čovek radi takve stvari? Uopšteno govoreći, čak ni razumna deca uzrasta od šest ili sedam godina ne rade ove stvari. Ako ih odrastao čovek i dalje radi, to je zato što je to navikao da radi od detinjstva. Poput lopova koji se navikao da krade i da nešto mazne kud god da ode. Makar i da mu ništa ne nedostaje, on i dalje želi da krade; to mu je prešlo u naviku i ne može da prestane. Čak i ako poželi da prestane, on to ne može. On je rođeni lopov. Zar on nije nečovek? (Jeste.) Radoznao si i uporan u tome da pogledaš tuđe lične stvari, no, kakve bi koristi moglo da bude od gledanja? Čak i ako pogledaš, te stvari tebi ne pripadaju i ne možeš da ih dobiješ. Poželiš li zaista da jednom nešto pozajmiš, samo pitaj čoveka kome to pripada i koristi to tek nakon što on na to pristane. Radi stvari otvoreno i pošteno; nemoj da budeš podmukao. Ako želiš da obučeš tuđu odeću, pitaj njenog vlasnika otvoreno da ti je pozajmi. Možeš da je nosiš samo ako on pristane da ti je pozajmi. Ako ti on, premda nevoljno, pozajmljuje nešto što mu je važno, to se računa kao naklonost među braćom i sestrama. Ako ti ne pozajmi, nemoj tu stvar da nosiš tajno. Svi oni koji veruju u Boga jesu odrasli ljudi, a ipak se neki od njih i dalje nedolično ponašaju, a nekoliko pojedinaca čak ima i duge prste. Potajno preturaju po tuđim stvarima ne znajući da je to pogrešno. Kad budu otkriveni i drugi o njima budu pričali, oni ne osećaju sramotu, pa još i razmišljaju: „Pa šta ako sam preturao po tvojim stvarima? Ništa nisi izgubio, a tvoje stvari nisu svete, pa zašto onda ne mogu da ih pogledam?” Vidiš, oni čak koriste iskrivljeno rezonovanje. Ovaj problem je ozbiljan; to nije samo problem s njihovim ponašanjem, već problem sa njihovom ljudskost-suštinom. A u čemu je problem sa njihovom suštinom? Takvi ljudi nemaju baš nikakvu svest kad urade nešto pogrešno. Kad neko otkrije šta su uradili i ispravi ih, ne samo da oni to ne prihvataju, već se još i pravdaju, koriste iskrivljeno rezonovanje i istrajavaju u takvom ponašanju. To pokazuje da su neljudi. Jedna od karakteristika neljudi je u tome da nikad ne priznaju da su pogrešili kad urade nešto pogrešno, nemaju baš nikakav osećaj žaljenja, istrajavaju u uverenju da su u pravu i puni su izgovora. Odnosno, o pogrešnim stvarima, izopačenim stvarima i o iskrivljenim i rđavim stvarima, oni govore kao da su tačne. To je prihvatanje pogrešnog rezonovanja kao da je tačno. Onima koji poseduju ovu karakteristiku nedostaju savest i razum. Ljudi kojima nedostaju savest i razum jesu neljudi. Ovo su upravo one vrste ispoljavanja koja imaju neljudi. Kad tajno preturaju po tuđim stvarima, kako god da ih razotkriješ ili kako god da im besediš o istini, oni to ne prihvataju. Ne samo da nemaju osećaj žaljenja, već koriste iskrivljeno rezonovanje, govoreći: „Samo sam preturao po nečijim stvarima – šta tu ima loše? U poređenju sa onima koji se upuštaju u promiskuitet, počine ubistvo ili podmetnu požar i koji su počinili svako zamislivo zlo delo, ja sam najbolji čovek koji postoji! Gde bi drugde mogao da nađeš tako dobrog čoveka kao što sam ja?” Zar to nije krajnje nerazumno? (Jeste.) Ako neko uradi nešto pogrešno i tvrdoglavo odbija da to prizna, za njega nema nade. Neki ljudi počine nedela koja su toliko ozbiljna da su neprihvatljiva čak i kad se procenjuju merilima ljudskog morala, a kamoli istinom; zbog svog kova oni nisu u stanju da to shvate. Što se tiče ljudskosti, kad čovek nema savesti i razuma, on je nečovek. Koliko god misliš da si dobar, ljubazan, velik ili plemenit, ako nemaš ispoljavanja savesti i razuma, već umesto toga proživljavaš brojna neljudska ispoljavanja, pa čak imaš i brojne specifične postupke i pogrešne misli i gledišta, onda si ti nečovek. Glavne karakteristike neljudi su u tome da ne prihvataju istinu niti pozitivne stvari, već da pogrešne stvari prihvataju kao tačna gledišta, a mogu čak i da pobrkaju ispravno i pogrešno i da crno pretvore u belo kako bi ljude zaluđivali.

Postoji jedan tip čoveka koji, nakon što vidi da mu je ćerka lepa, želi da je iskoristi kako bi zaradio mnogo novca. Pa je tako on veri za nekog bogatog čoveka i zahteva mnogo vereničkih darova. Kad se jednom dokopa tih darova, on počinje da jede, pije i uživa. Posle nekog vremena, nakon što je potrošio skoro sav novac, on se vraća mladoženjinoj porodici da traži još. Kad mu porodica kaže da je već dala sav novac za veridbu i da ne može da dâ više, roditelji daju devojku u veridbu u neku drugu porodicu i ponovo zahtevaju poprilično mnogo vereničkih darova. Prva porodica vidi da oni neće dozvoliti da se ćerka uda u njihovu porodicu, pa traži nazad vereničke darove. I šta njeni roditelji kažu? „Moja ćerka ne može da se uda za tvog sina jer nisi dao dovoljno novca za veridbu. Nismo dužni da ti vratimo novac. Ko ti je rekao da ne daš dovoljno? Nisi dao dovoljno novca, a i dalje želiš da se oženiš mojom ćerkom? Neće moći!” Nakon što na prevaru izvuku novac, oni počinju da koriste iskrivljeno rezonovanje. Prva porodica shvata da je naišla na prevaranta, na probisveta, pa ga naprosto ignoriše. Na isti način biva nasamarena i druga porodica. Uz mnogo natezanja, ta devojka biva verena u nekoliko porodica i, nakon sveg tog razvlačenja, na kraju ostaje neudata, ali njena porodica zarađuje mnogo novca. Da li je ova porodica dobra? (Nije.) Zašto nije? (Iskoristili su brak svoje ćerke kako bi muškarcima izmamili novac. Kad je od njih zatraženo da ga vrate, to su odbili i koristili su iskrivljeno rezonovanje. Oni nemaju nimalo razuma. Ljudi poput ovih ne znaju šta je tačno, a šta netačno i nemaju ni najmanji osećaj srama, tako da su loši.) Oni ispoljavaju sva ova ponašanja. Ne znaju šta je tačno, a šta netačno, i nemaju ni najmanji osećaj srama. Bez i najmanjeg osećanja samoprekora oni troškare izmamljeni novac, pa još i dobro jedu i piju i svaki dan žive mirne savesti. Recite Mi, ima li ovakvih ljudi među onima koji veruju u Boga? (Verovatno ih ima.) Ima ih. Ovi ljudi posežu za svim mogućim taktikama prevare, pa je od njih nemoguće zaštititi se. Takav je haotični svet poroka nevernika, međutim, ako je neko ko veruje u Boga u stanju da na ovakav način vara ljude, on sasvim sigurno nije dobar čovek. Priroda mu je previše loša; čak i dok veruje u Boga, on je bezvernik. Nije li ovo određeno njegovom prirodom? (Jeste.) On čak ni ne veruje u odmazdu, a ipak veruje u Boga – kakav je on bednik? Od ljudi na prevaru uzima vereničke darove i svojoj ćerki ne dozvoljava da se uda. Ovo je obmana. Štaviše, on ne obmanjuje samo jednu porodicu, već nekoliko njih, a i dalje živi mirne savesti. Pa još tvrdi kako veruje u Boga. Priznaje li Bog takvog čoveka? (Ne.) Bog ne priznaje njegovu veru. Ako u Božjoj kući ima takvih ljudi, ona se od njih mora pročistiti. Takve ljude Božja kuća ne želi. Prevaranti se ne mogu promeniti; Bog ne spasava zle ljude. Kud god da ode, prevarant će varati ljude. Kad dođe u Božju kuću, da li će on obmanjivati braću i sestre? Da li će obmanjivati Božju kuću? Sigurno hoće. Hoće li Bog spasti takvog čoveka? Bog ga neće spasti. Kakvi su ljudi prevaranti? Da budemo precizni, oni su neljudi. Neljudi su ljudi bez savesti i razuma. Dakle, da li će takav čovek ići unaokolo varajući ljude dok veruje u Boga? Sigurno hoće. Ako on tvrdi da veruje u Boga, pojedina braća i sestre će se prema njemu ophoditi s ljubavlju, pomažući mu u njegovim poteškoćama i priskačući mu u pomoć kad mu je potrebno. Ali na kraju, kako vreme bude prolazilo, oni otkrivaju da ovaj čovek uopšte ne stremi ka istini i da je prevarant. Zar nisu bili nasamareni? Prema tome, kako ne bi bio nasamaren, čovek mora da zna kako da raspozna prevarante. Cilj je da se braća i sestre zaštite od toga da budu nasamareni. Bude li otkriven, takav čovek bi trebalo da bude odstranjen, jer ima lošu reputaciju i kadar je da učini bilo šta loše – u društvu je on probisvet. Kako probisvet može da postigne spasenje? Probisvetima nije dozvoljeno da postoje unutar crkve. Oni nisu podobni da žive među Božjim izabranim narodom. Trebalo bi ih odstraniti; oni nisu dostojni da ostanu u Božjoj kući.

Postoje i neki ljudi koji od drugih naročito vole da pozajmljuju stvari. Bilo da su to hrana, odeća, alat, računari ili nameštaj, oni sve to pozajmljuju – čak i novac, nakit i automobile. Neki imaju sopstveni novac, ali sami ne kupuju stvari; jedino vole da od drugih pozajmljuju, namerno ih iskorišćavajući. Na primer, neki ljudi pozajme automobil da bi izašli, ali ne sipaju gorivo kad potroše sav benzin. Neki čak pozajme automobil, pa ga ne vrate, čekajući sve dok vlasnik ne dođe i sâm ga ne zatraži, da bi ga tek onda vratili. Neki ljudi pozajme alat, pa u slučaju da ga pokvare, oni taj alat i ne poprave i vlasniku ne ponude čak ni reč izvinjenja. Neki ljudi pozajme novac i sav taj novac potroše, bez ikakve namere da ga vrate, kao da je njihov sopstveni. Samo se nadaju da će zajmodavac na to zaboraviti, što bi bilo upravo ono što oni žele, namerno iskorišćavajući situaciju. Tuđ novac oni koriste za posao, na hranu, piće i zabavu, dok svoj sopstveni čuvaju kako bi zaradili kamatu ili ga investirali u deonice. Kad ih pitaju kad će vratiti novac, oni kažu: „Vratiću ti kad budem imao para. Kako da vratim sada kad nemam ni dinara!” Vidiš? Njihovo pravo lice je razotkriveno, zar ne? Sve vreme im je namera bila da ga nikada ne vrate. Kakav je ovo čovek? To je probisvet. Drugi, nakon što vide da neko ima lep sat, traže da ga pozajme na nekoliko dana i na kraju ga potpuno isprljaju. Kad vlasnik dođe da ga uzme nazad, oni se naljute i kažu: „Prava si cicija! Kod mene je tek nekoliko dana, a ti već tražiš da ti ga vratim!” Kakav je to mentalitet? Želeti uvek da prisvojiš tuđe dobre stvari za sebe. Zar to nije pohlepa? Oni smatraju da je pozajmljivanje stvari sasvim opravdano, tako da uvek traže priliku da od drugih nešto pozajmljuju. Šta god da pozajme, nikad to ne žele da vrate, nadajući se da će te stvari prisvojiti za sebe. Kakav je ovo čovek? (Ovo je nitkov i probisvet; ovo je nečovek.) Među nevernicima ima toliko mnogo ovakvih probisveta i neljudi – nećemo o njima više raspravljati. No, ima li ovakvih ljudi među onima koji veruju u Boga? Ako se takav čovek uvuče u crkvu, zar on nije nitkov i probisvet? (Jeste.) Ovakvi probisveti veruju u Boga samo da bi zadobili blagoslove. Kad dolaze u kontakt s braćom i sestrama, njihov je mentalitet uvek u tome da ih iskorišćavaju. Uvek motre na to ko među braćom i sestrama ima novca, ko ima uticaja ili čija porodica ima lepe stvari, pa se na te ljude posebno ustreme. Iskorišćavaju svakoga koga mogu i stupaju u kontakt sa svakim koga je lako iskoristiti. Od braće i sestara uvek pozajmljuju stvari i govore im šta da rade pod geslom „braća i sestre su jedna porodica”, pa još zahtevaju i da ih braća i sestre ugoste. Neka braća i sestre koji su tek počeli da veruju u Boga ne razumeju istinu i nemaju sposobnost raspoznavanja, pa se prema takvom čoveku ophode kao da je brat ili sestra, jer im je neprijatno da ga odbiju. Međutim, s vremenom oni otkrivaju da ovaj čovek živi na njihov račun u njihovom domu i da neće da ode, jedući bez prestanka kad god vidi dobru hranu i služeći se lepim stvarima kako mu se prohte. Štaviše, ovaj čovek uopšte ne stremi ka istini niti svoju dužnost i najmanje obavlja, razmišljajući po ceo dan samo o tome kako da druge iskoristi. Pa tako prema njemu počinju da osećaju odbojnost. Pošto vide da u Božjoj kući ima takvih ljudi, neki čak stvaraju predstave o Bogu, razmišljajući u sebi: „Kako je Bog mogao da izabere takvog čoveka?” Takvog čoveka Bog zapravo nije izabrao, već se on uvukao u crkvu. Ljudi koji su mu propovedali jevanđelje nisu znali njegovu pravu pozadinu, pa ga je crkva prihvatila. Takve se situacije zaista dešavaju. Bog nipošto ne bira takve probisvete i neljude. Budu li ovakvi zli ljudi i probisveti otkriveni, trebalo bi ih se kloniti i odbaciti ih. Prema njima nemoj da se odnosiš kao da su braća i sestre; oni su obični gotovani. Ako se prema takvom probisvetu odnosiš kao da je brat ili sestra i misliš da je on neko koga je Bog izabrao, onda je tvoje shvatanje iskrivljeno. Ljudi koje Bog bira su, u najmanju ruku, oni sa dobrom ljudskošću koji su u stanju da prihvate istinu. Bog nipošto ne bi nikada izabrao probisvete i zle ljude, jer Bog ne spasava probisvete i zle ljude; takve ljude Bog ne želi. Čak i ako takvi ljudi počnu da veruju u Boga, On će ih ipak razotkriti i ukloniti. Da li sada razumete? (Da.) Nakon što imaju posla s takvim pojedincima, ljudi osete krajnju odbojnost, pa ih preziru i prema njima osećaju gađenje. Dakle, ako bi došli u kontakt sa Bogom, da li bi takvi ljudi Bogu uopšte mogli da se svide? Odgovor je očigledan: Bog nipošto ne voli takve ljude, niti bi ih ikada izabrao. Božjoj kući nije potrebno da takvi ljudi obavljaju dužnosti i oni nisu kompetentni ni za kakav posao. Oni su obične bitange, ljudi koji samo besciljno lutaju. U Božju kuću dolaze samo da bi se za nešto ogrebali. Oni misle da su svi ljudi koji veruju u Boga bezazleni, naročito iskreni i puni ljubavi, te voljni da drugima pomognu. Čak i ako od njih pozajme novac, smatraju da će vernicima biti previše neprijatno da traže da im se novac vrati, te da ih vernici neće prijaviti čak i ako ga ne vrate. Misle da je ove ljude najlakše iskoristiti. A pošto ništa ne žele da rade, oni samo pozajmljuju novac od braće i sestara. I bez posla mogu da prežive, a ako budu naišli na poteškoće, crkva može da priskoči u pomoć. Ne samo da im je stanarina plaćena, već im je pokriven i novac za trošak, pa svoje dane provode bezbrižno. Neka braća i sestre nemaju sposobnost raspoznavanja, pa na kraju završe tako što zapravo izdržavaju ovakve ljude, zaista im dozvoljavajući da ih iskoriste i da iskoriste rupe u sistemu. Nije li to zato što nemaju sposobnost raspoznavanja? (Jeste.) Ljudi su previše glupi i nemaju sposobnost raspoznavanja drugih, pa ponekad rade neke gluposti. Znate li sada kako da ovakve ljude raspoznate? (Da.) Pošto možete da ih raspoznate, crkvu bi trebalo da pročistite od takvih ljudi. Oni nisu Božji izabrani narod, pa nema potrebe pokazivati im bilo kakvu ljubav. Oni uvek žele da dobiju nešto zabadava i da žanju tamo gde nisu sejali – oni su bitange! Po kom osnovu bi trebalo da oni troše tvoj teško zarađeni novac i da koriste tvoje stvari kako im se prohte? Tolerisati takvog čoveka i povlađivati mu, pa ga još i izdržavati – to nije tvoja dužnost data od Boga, niti su to nalog i misija koje ti je Bog poverio. Nemaš baš nikakvu odgovornost niti obavezu da mu pokazuješ ljubav. Pokazivanje ljubavi prema istinskoj braći i sestrama je u skladu sa načelima i Božjim zahtevima; to su tvoja odgovornost i obaveza. Da zbrinjavaš istinsku braću i sestre, pomažeš im i podržavaš ih, čak i u finansijskom i materijalnom smislu, sve je to u skladu sa Božjim namerama. To su dobra dela i Bog ih pamti. Međutim, kad je reč o ovim neljudima, nema potrebe da budeš ljubazan, niti ima ikakve potrebe da prema njima postupaš s ljubavlju. Ljubav, tolerancija i strpljenje namenjeni su istinskoj braći i sestrama. Kad su u pitanju neljudi, nitkovi, probisveti i bitange, nema potrebe pokazivati ljubav, toleranciju niti strpljenje. To je načelo. Ako bitangi, grebatoru koji nema osećaj srama i ne zna šta je tačno, a šta netačno, slepo pokazuješ strpljenje i ljubav, to je glupo i ne zasniva se na načelima, a Bog to ni najmanje ne pamti. To što činiš ove stvari nema nikakve veze sa istinom; Bog to ne prihvata i to je uzaludno.

Neki ljudi često napadaju braću i sestre, vođe i delatnike, kao i Božju kuću i njene radne aranžmane; oni čak napadaju Boga i sude Mu. A šta im je izgovor za to? „Ja sam pravičan u onome što radim. Nemam drugih namera. Govorim ove stvari i radim ovo sa stavom traganja za istinom i sa ozbiljnošću!” Oni zvuče sasvim razumno i govore uz prizvuk pravednosti. Zapravo, nijedna reč koju izgovore i nijedna stvar koju urade nije u skladu sa istinom i rezultat je njihovih pogrešnih misli i gledišta; štaviše, sve to crkvenom radu uzrokuje prekide i ometanja, a oni ipak razmišljaju: „Ono što radim je ispravno. U pravu sam. Ne možeš da me osudiš!” Oni veruju u Boga, a ipak Ga napadaju. Srce im je puno prkosa i ogorčenosti prema Bogu, pa Ga čak omalovažavaju i gledaju sa visine, a ipak ne shvataju da je to pogrešno, već to rade kao da je ispravna stvar, kao da su to njihova dužnost i obaveza. Među iskvarenim ljudskim rodom, za ovakve ljude se može reći da imaju najozbiljnije probleme. Njihova ispoljavanja i otkrivenja nisu uobičajene pogrešne misli i gledišta niti načini rešavanja stvari koji se obično viđaju kod normalnih ljudi, niti su to nedostaci ljudskosti. Naprotiv, na šta se oni odnose? (Odnose se na Boga i na rad Božje kuće.) Odnose se na nečiji stav prema pozitivnim stvarima i prema Bogu. Ta njihova ispoljavanja ne odnose se naprosto na međuljudske odnose ili na načine i sredstva pomoću kojih ljudi rešavaju stvari; oni se tiču odnosa između čoveka i Boga, toga kako se ljudi ophode prema Bogu i ljudskog stava prema Njemu. Ovi ljudi ne samo da u svom stavu prema Bogu nemaju ni najmanju pokornost, već u svom srcu ujedno često napadaju, osuđuju i odbacuju celokupno Božje delo i sve Božje reči koje nisu u skladu sa ljudskim predstavama. Čak poriču da su sve Božje reči istina i u stanju su da odbace sve radne aranžmane Božje kuće. Gledano spolja, oni ne navode nikakve argumente ili ne daju nikakve izjave, niti podstiču ljude na otvoren i očigledan način, ali duboko u svom srcu često imaju misli kojima sude Bogu i napadaju Ga. S vremena na vreme, oni šire neke pogrešne misli i gledišta kojima sude Bogu, šireći negativnost i smrt kako bi omeli ljudsko srce i oterali ljude od Boga. Ovi ljudi imaju suštinu antihristâ. Antihristi u svom srcu imaju tako mnogo pogrešnih misli i gledišta. Iako ne smeju da ih iskažu drsko i javno, te stvari se prirodno otkrivaju kad iza kulisa dolaze u dodir s ljudima. Recite Mi, da li ovakvi ljudi imaju problema? (Da.) Kakvih problema? (Takvi ljudi imaju suštinu đavola, jer između Boga i njih nema zle krvi i Bog izražava toliko mnogo istina da bi spasao ljude, a oni Ga ipak stalno napadaju i sude Mu. Oni u svom srcu mrze istinu i mrze Boga – oni imaju suštinu đavola.) Vidiš, Ja ovde propovedam i, dok svi slušaju, neki ljudi u dubini duše razmišljaju kako bi to mogli pravilno da razumeju i prihvate: „Šta je tema današnje propovedi? Kako bi trebalo da se preispitam u odnosu na ova razotkrivena ispoljavanja iskvarenosti i da spoznam sebe?” Njihov stav je stav prihvatanja. Ovi ljudi sa stavom prihvatanja, koji žive u okviru savesti i razuma normalne ljudskosti, često zadobijaju prosvećenje i svetlost. Duboko u srcu, oni ne odbacuju Božje delo niti pozitivne stvari. Naprosto, zbog svog lošeg kova, donekle su spori u shvatanju istine i ponekad im je stanje pogrešno jer ih kontrolišu njihove iskvarene naravi. Međutim, njihovo srce stremi ka istini i njihov odnos sa Bogom je uglavnom normalan. Radi se samo o tome da ponekad, kad ih ometaju njihove iskvarene naravi, oni dospeju u negativno stanje i nisu toliko bliski sa Bogom. Ali u svom srcu, oni ne ispituju Boga, u Njega ne sumnjaju i ne dovode Ga u pitanje, niti Mu se opiru ili Ga isključuju, a još manje imaju stav omalovažavanja Boga, ismevanja Boga ili uživanja na Njegov račun. Međutim, tu je i druga grupa ljudi koja je drugačija. O kojoj god temi da se raspravlja, oni propoved ne slušaju sa mentalitetom žeđi za istinom i pokornosti istini i prihvatanja istine. Umesto toga, oni slušaju sa mentalitetom ispitivanja i sumnje: „Zašto ovo govoriš? S kojim ciljem govoriš ove stvari? Koga pokušavaš da razotkriješ i otkriješ? Ili koga pokušavaš da napadneš i osudiš? Kakve ovo veze ima sa mnom?” Ako su drugi u stanju da to prihvate i da na sebe primene, oni se iznerviraju. Ako otkriju da su nekom te istine nepojmljive i da ne može da ih primeni na sebe, osećaju se veoma zadovoljno i imaju ogroman osećaj postignuća: „Konačno imam priliku da likujem nad Bogom! Konačno imam nešto protiv Njega!” Oni često slušaju propovedi uz ovakav način razmišljanja. Naročito kad je neki sadržaj o kome se govori usmeren na njihova stanja i ispoljavanja, njihov stav nije stav prihvatanja, niti je stav skrušenosti i poniznosti. Umesto toga, oni u svom srcu osećaju otpor, odbojnost i gnušanje. Osećaju da je to što govorim samo držanje pridika i prosipanje bombastičnih reči. Ne žele da slušaju i to do njih ne dopire. Naročito kad se time dotiču njihove bolne tačke i slabosti, oni osećaju još veću odbojnost i gnušanje, te se iznutra osećaju krajnje neprijatno. Njihova nelagoda ne potiče od kajanja niti od tuge zbog činjenice da imaju iskvarene naravi, već pre od njihovog otpora prema metodi i jeziku koji se koriste za njihovo razotkrivanje i odbijanja istih, kao i zbog samog sadržaja tog razotkrivanja i njihove razotkrivene suštine. U uobičajenim okolnostima, kad neki normalan čovek preuzme na sebe segment crkvenog posla, sve dok uz stav poniznosti i pokornosti prihvata radne aranžmane ili opskrbu i usmeravanje od Višnjeg, on će nakon nekog vremena donekle napredovati. Time će ovladati, osmisliće neke metode i pronaći neka načela i puteve primene. Drugim rečima, on će neprekidno napredovati, menjati se i zadobijati nešto. Međutim, drugačiji su oni koji u svom srcu gaje otpor. Pošto im je srce puno ispitivanja, opiranja, ismevanja i opreznosti prema Bogu, Bog i istina su za njih predmeti njihovog ispitivanja. Oni nisu žedni istine. Kad obavljaju svoje dužnosti, pri obavljanju stvari se oslanjaju na svoje talente ili sitnu pamet. Čim naiđu na probleme ili poteškoće, oni neće tragati za istinom kako bi ih rešili. Kad je reč o stvarima koje se odnose na istina-načela, oni naprosto nemaju pojma. S kakvim god problemima da se suočavaju, dokle god se to odnosi na istina-načela, njima je to naporno, iscrpljujuće i nedostižno – kao da teraš ribu da živi na suvom ili da teraš svinju da poleti. Ma koliko se takvi ljudi trudili, oni ne mogu da dosegnu istinu. Šta god da kažu, zvuče kao laici, navodeći te da posumnjaš u to da li su za sve svoje godine vere ikada čitali Božje reči ili razgovarali u zajedništvu o istini, te da li su ikada istinski živeli crkvenim životom. To je naprosto zbunjujuće. Zar takvi ljudi nisu vrlo problematični? Za njih imam izraz da ih opišem: oni nemaju duhovnu auru. To znači da, čak i kad rade najjednostavniju stvar, oni ne mogu da shvate kako da je urade i ne mogu to da savladaju čak ni ako se potrude. To što nema duhovnu auru, ne znači nužno da čovek izgleda tupo i tromo. Pre će biti da to znači da je on praznoglav kad je reč o obavljanju stvari. Šta god da radi, on ne može da pronađe načela niti smer i, koliko god dugo da to radi, ne može da shvati pravila koja se na to odnose. To posebno važi za različite segmente posla u Božjoj kući. Iako takvi ljudi mogu da budu obrazovani, relativno mladi i da izgledaju inteligentno, pri obavljanju dužnosti i obavljanju posla u Božjoj kući oni deluju izuzetno nespretno. I samo gledajući ih, ljudi se naprosto naljute; to deluje zbunjujuće. Evo živog, stvarnog čoveka, obrazovanog i nadarenog – kako je moguće da je tako nekompetentan za svaki segment posla? Kako je moguće da je tako nespretan? U svetu uopšte nije tako loše obavljao posao, pa zašto je onda tako trapav i nesposoban kad obavlja posao Božje kuće? Ovde postoji problem. Kad u Boga veruju tri do pet godina, ovakvi ljudi razumeju jedino neke reči i doktrine. Kad govore, uzvikuju jedino parole i u svojim postupcima nemaju baš nikakva načela. Nakon što veruju sedam ili osam godina, to što govore i dalje su iste stare stvari, bez i najmanjeg napretka. Poput plastičnog cveća, oni se nimalo nisu promenili. Nemaju spoznaju o sebi, nikakav ulazak u Božje reči i nisu ništa zadobili. Kad besede o istini, to je kao da pričaju priče ili razgovaraju o porodičnim stvarima – zašto to zvuči tako nespretno? Drugi ljudi kažu: „Moramo posvećeno da obavljamo svoju dužnost, da ponudimo svoju iskrenost, da dobro obavljamo svoju dužnost i da se dajemo za Boga.” A šta oni kažu? „Hajde samo da naporno radimo, da se celim svojim bićem u to unesemo i da obavimo dobar posao!” Nakon više od decenije verovanja u Boga, oni ne mogu čak ni da izgovore reči „posvećeno obavljati svoju dužnost”. Znaju jedino da kažu: „Uložimo više truda, uradimo više posla, uradimo stvari za Božju kuću, posvetimo svoj život radu za Božju kuću. Nemamo mnogo, ali imamo svoju snagu!” Sve su to stvari koje govore laici; oni ne mogu u potpunosti da koriste čak ni duhovne termine. Takvi ljudi veruju u Boga prilično mnogo godina, najmanje sedam ili osam, ili više od deset godina. Sve vreme obavljaju dužnosti u Božjoj kući i naslušali su se propovedi. Pa, zašto onda, kad govore, ne mogu pravilno da koriste duhovne termine? O čemu u svom srcu takvi ljudi svakodnevno razmišljaju, čime su zaokupljeni, o čemu promišljaju i šta razmatraju? To je potpuna misterija! Ako ih neko vreme posmatraš, otkrićeš da su ono o čemu svakodnevno razmišljaju, promišljaju i čime su zaokupljeni zapravo sve te telesne stvari. Oni su uskogrudi, sitničavi i preterano zahtevni, po ceo dan zaokupljeni time ko je dobar a ko loš, ličnim zamerkama i drugim takvim trivijalnim besmislicama, koje nemaju nikakve veze sa istinom. Njihove misli, ideje i gledišta su svi odreda pogrešni, besmisleni i apsurdni. Gledano spolja, ovakvi ljudi deluju obrazovano i imaju kov; neki su u društvu čak vodili kompaniju. Kako to da nakon što počnu da veruju u Boga, čini se da nemaju ni trunke duhovne aure? Kako god da ih pogledate, oni naprosto deluju poput drvene figure ili robota. Zašto su tako nespretni bez obzira na dužnost koju obavljaju? Zašto duhovni termini zvuče tako nespretno kad ih oni izgovore? Oni nisu čak ni toliko dobri koliko jedan papagaj koji ume da oponaša govor. Ako pred papagajem stalno govoriš: „Amin, hvala Bogu!”, on može da nauči da to veoma tečno izgovara. Ali ovi ljudi ne mogu da kažu čak ni: „Hvala Bogu”; oni kažu: „Hvala, Bože”. A ako pogledaš njihova načela za postupanje u raznim situacijama, videćeš da ono o čemu svaki dan u svom srcu razmišljaju, šta kalkulišu i planiraju, kao i ono što iznutra vole i čemu strastveno streme, nema baš nikakve veze sa pozitivnim stvarima; sve su to stvari zlih trendova, negativne stvari. Prema tome, ono o čemu ovi ljudi u svom srcu razmišljaju jeste sve samo zlo – ova izjava nije nimalo pogrešna. Čak i kad besede na okupljanjima, sadržaj te besede i misli i gledišta koje otkrivaju potpuno su iskrivljeni. Oni ni najmanje ne streme ka istini i nisu u stanju da zadobiju nikakvo prosvećenje ili prosvetljenje. Kad drugi besede i dele svoje lično prosvećenje, prosvetljenje i razumevanje Božjih reči, ti ljudi deluju veoma nespretno, kao da im tu nije mesto i kao da uopšte ne znaju šta treba da urade. Kad je reč o ulaganju truda i radu, oni imaju nešto snage i voljni su da rade naporno, ali ako od njih zatražiš da besede o istini, oni ne umeju da kažu ni reč. Koliko god dugo da ovakvi ljudi veruju u Boga, oni nikada ne shvataju kojim bi putem u životu ljudi trebalo da idu ili čemu je najvrednije stremiti. Čovek sa malo savesti i razuma, čak i ako ne veruje u Boga, do svoje pedesete ili šezdesete godine može da shvati neke stvari koje se tiču zdravog razuma i uvida koje ljudi treba da poseduju u životu; na dubljem nivou, on takođe može da prepozna neke životne filozofije. A to se podrazumeva za one koji veruju u Boga – nakon što veruju deset ili dvadeset godina, oni mogu da razumeju neke istine i da razviju istinsku veru i bogobojažljivo srce. Međutim, oni koji ne vole istinu, koliko god dugo da veruju u Boga, nemaju nikakvu svest niti osećaj za stvari koje se tiču njihovog života, za put kojim bi trebalo da idu ili za duhovne stvari u životu. Čak i ako dožive stotu, moći će da izgovore samo tih nekoliko doktrina i da se tvrdoglavo drže tih nekoliko gledišta. Zar takvi ljudi nisu veoma problematični? Kakvi su oni ljudi? Ako takvi ljudi imaju zlu ljudskost, oni su đavoli i Sotone. Ako nisu zli ljudi, već su samo smeteni, obamrli i tupavi ljudi, šta su onda oni? (Životinje.) To znači da su reinkarnirani iz životinja; to je apsolutna istina. I oni reinkarnirani iz đavola i oni reinkarnirani iz životinja imaju jednu zajedničku osobinu: ne prihvataju istinu i prema njoj imaju odbojnost. Sve dok ti besediš o istini, oni reinkarnirani iz đavola pokazuju očiglednu odbojnost i otpor; oni imaju jasne ideje, misli i gledišta koji su usmereni na svaku istinu. S druge strane, oni reinkarnirani iz životinja nemaju jasne misli i gledišta; oni su smeteni. U svom srcu oni naprosto osećaju odbojnost i ne prihvataju istinu. Takođe imaju i neke iskrivljene misli i gledišta koji su potpuno neodrživi. To su gledišta koja se ne mogu izneti na svetlost dana i koja nijedan normalan čovek ne bi nikada izgovorio, a opet, oni ih brižno čuvaju i vrednuju. Ukratko, ispoljavanja i onih reinkarniranih iz đavola i onih reinkarniranih iz životinja sadrže stav ekstremne odbojnosti i gnušanja prema istini: prvi poseduju krajnje subjektivnu odbojnost, gnušanje i osuđivanje; dok drugi poseduju odsutnu odbojnost, gnušanje i distanciranje – iako nije u toj meri radikalna, priroda njihovog stava prema istini je potpuno ista. Prema tome, koliko god propovedi da ova dva tipa ljudi čuju, oni ne mogu da ih shvate niti da ih razumeju, naprosto zato što one do njih ne mogu do dopru. Ako neko veruje u Boga tri ili pet godina i ne može u potpunosti ili dobro da koristi duhovne termine, to se može oprostiti, jer su duhovni termini svima nepoznati; oni su nova vrsta jezika. Kad počnu da veruju u Boga, ljudi ne razumeju baš najbolje duhovne termine koje čuju i mnogi su im strani. Ali nakon što više od pet godina veruju u Boga, budući da često slušaju propovedi, besede o istini i dolaze u kontakt s tim jezikom, on im postepeno postaje blizak. Oni će biti u stanju da ga govore sa lakoćom, tečno, prirodno i slobodno. Moći će da ga koriste i on će postati njihov sopstveni jezik i deo njihovog života. Ovo su ispoljavanja normalnih ljudi. Oni koji nemaju ispoljavanja normalnih ljudi to ne mogu da postignu. Čak i kad izgovore neke osnovne duhovne termine, to zvuči veoma nespretno i drugima je teško da to razumeju. Kad komuniciraš s takvim ljudima, male su šanse da ćeš od njih čuti makar i jednu reč koja je za ljude poučna ili koja je racionalna ili potpuna. Sve što kažu je nepotpuno – ima početak ali nema kraj, ili pak ima kraj ali nema početak – ili u njihovom razmišljanju nema logike, već je to samo bujica besmislica. Iako žive već jako dugo, i dalje ne znaju kako da razgovaraju. Ne mogu da izraze, opišu niti da jasno objasne ono o čemu razmišljaju niti ono što su doživeli. Uvek govore isprekidano, iz njih uvek izbija glupost ili iskazuju iskrivljene misli i gledišta. Iz kog god ugla da to posmatraš – bilo da je to njihov stav prema Bogu, otkrivanja i ispoljavanja njihove ljudskosti u svakodnevnom životu ili pak činjenica da za tolike godine života nisu ništa zadobili – takvi ljudi su neljudi. Da li je neljudima lako da shvate istinu? (Nije.) Sada postaje sve jasnije i jasnije da takvim ljudima nije lako da razumeju istinu.

Kad je reč o znanju šta je tačno a šta netačno, nakon rasprave o ovim primerima, zar sada ne bi trebalo da znate kako da raspoznate šta je tačno, a šta netačno? Većina primera o kojima smo raspravljali jeste negativna. Upoređujući ih sa ovim negativnim primerima, ljudi bi u osnovi trebalo da znaju koje stvari su pozitivne. Svako ko poseduje osobine ljudskosti ima svest o takvim negativnim stvarima. Prema tome, normalan čovek bi takve stvari uradio samo pod posebnim okolnostima, a nakon što bi ih uradio, osećao bi uzrujanost i bol i imao bi stav pokajanja. Međutim, neljudi su drugačiji. Čak i ako ove stvari rade stotinu godina, oni neće znati da greše; i dalje će misliti da su u pravu i biće uporni do kraja. Ako razotkriješ da je ono što rade pogrešno, oni će uzvratiti: „Po kom osnovu kažeš da je to što radim pogrešno? Tolike godine ovo radim i niko mi nikada nije rekao da grešim.” Kako se osećaš kad ih čuješ da ovo govore? (Osećam da je ovaj čovek potpuno nerazuman.) On je potpuno nerazuman. Kažeš mu da je pogrešno to uraditi, ali on to ne prihvata, ostajući nesvesan toga šta je tačno, a šta netačno. Tada naprosto ostaješ bez reči: „Tebe je nemoguće urazumiti; što se mene tiče, ovaj razgovor je završen!” Da li su vam sada jasna ispoljavanja neljudi? (Da.) Neljudi ne razumeju životne stvari, stvari koje se tiču osećanja, kako da se vladaju i rešavaju stvari, niti razumeju pitanja koja se odnose na integritet i dostojanstvo; moglo bi se takođe reći da su im te stvari nedostižne. Mirne savesti biraju te pogrešne misli, gledišta i metode za ophođenje prema ljudima i stvarima, kao i za vladanje i postupanje. Štaviše, oni slepo istrajavaju i veruju da je to ispravno. Ovim se otkriva da u njihovoj ljudskosti apsolutno nema ni savesti ni razuma. Dakle, očigledno je da ovi ljudi ne poseduju osobine ljudskosti; može se samo reći da su oni neljudi. Ne poseduju ni trunku savesti ili razuma i u potpunosti žive prema Sotoninim filozofijama, misle da su nešto posebno i ne popuštaju nikome. Nakon što počnu da veruju u Boga, ako se ovi ljudi donekle daju za Boga, oni tada misle da su ljudi koji vole Boga i pokoravaju Mu se. Takvi ljudi mogu da tvrde da vole Boga, ali u svom srcu i dalje gaje predstave o Njemu, a kad vide da Bog radi stvari koje nisu u skladu s njihovim predstavama, Bogu i dalje mogu da sude i da Mu se opiru. U takvim okolnostima, oni čak imaju petlju da besramno izjave da su oni ti koji najviše vole Boga. Zar nisu sasvim nerazumni? U religiji je tako mnogo ovakvih ljudi. Oni govore o Bibliji i, gledano spolja, čini se da razumeju sve doktrine, a ipak ne mogu da prepoznaju istinu koju Bog izražava. Dok veruju u Gospoda Isusa, oni osuđuju ovaploćenog Boga. Ljudi veruju u Boga, a ipak Mu se opiru i mogu čak da nastoje da Ga uhvate u grešci i napadnu Ga. Oni uvek nastoje da protiv Boga spletkare, uvek žele da sude Bogu, uvek žele da procene da li su Božje reči ispravne ili pogrešne, da procene da li su Božji postupci ispravni ili pogrešni, te da ispituju da li je Bog u pravu ili nije. Imaju li takvi ljudi imalo savesti ili razuma? Veruješ u Boga, jedeš i piješ Njegove reči i uživaš u toliko mnogo Njegove blagodati i u toliko mnogo Njegovih blagoslova, a ipak, čim otkriješ da Bog radi nešto što nije u skladu sa tvojim predstavama, usuđuješ se da sudiš Bogu, da Mu se opireš i da Ga osuđuješ. To znači biti nerazuman. Nerazumni ljudi su neljudi; oni nisu podobni da veruju u Boga i nisu podobni da dođu pred Boga.

U redu, to bi bilo sve u našem današnjem razgovoru u zajedništvu. Doviđenja!

27. april 2024. godine


Kako stremiti ka istini (21)

Nedavno smo u zajedništvu razgovarali o nekim ispoljavanjima povezanim sa savešću i razumom koja ukazuju na odsustvo ljudskosti, zar ne? (Da.) Kroz navođenje nekih negativnih primera, razotkrili smo određena ispoljavanja ljudi koji u svojoj ljudskosti nemaju savest i razum. Dakle, kroz razgovor o ovim negativnim primerima, da li ste naučili kakva ispoljavanja u svom životu treba da poseduju ljudi sa savešću i razumom? (Kroz Božju besedu o nekim ispoljavanjima ljudi koji nemaju savest i razum, shvatio sam da ljudi sa normalnom ljudskošću treba da imaju osećaj stida, te da bi, kad im se nešto dogodi, trebalo da budu u stanju da o tome razmišljaju i tome pristupaju racionalno.) Ima li još neko nešto da doda? (Kroz Božju besedu, shvatio sam da neljudi pokazuju ispoljavanja nepopustljivosti i tvrdoglavosti, dok ljudi sa normalnom ljudskošću mogu da raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno i znaju šta je tačno, a šta netačno; oni mogu da prihvate pozitivne stvari i posmatraju ljude, događaje i stvari na relativno objektivan i racionalan način. Štaviše, oni imaju osećaj stida; kad urade nešto pogrešno, mogu da priznaju svoje greške, da ih odmah isprave i da se pokaju.) Jednostavno rečeno, u osnovi se to svodi na ove stvari. S jedne strane, oni sa savešću i razumom u stanju su da se pravilno ophode prema ljudima, događajima i stvarima, a mogu i da objektivno procenjuju i posmatraju ljude, događaje i stvari. S druge strane, oni takođe imaju osećaj stida i rade stvari na osnovu svoje savesti i razuma. Pošto govorimo o savesti i razumu, hajde da porazgovaramo o specifičnom karakteru koji bi ljudi trebalo da poseduju u svojoj savesti i koji bi ljudi trebalo da ispoljavaju. Ranije smo rekli da ljudi sa savešću poseduju dve osobine: jedna je čestitost, a druga je dobrota. To jest, osim što je neko u stanju da raspozna ispravno u odnosu na pogrešno i što zna šta je tačno, a šta netačno, neko ko poseduje atribut i karakteristiku savesti i razuma je, u najmanju ruku, čestita i dobra osoba. U vezi sa ovom čestitošću i dobrotom postoje određene pojedinosti. To se ne odnosi na to da neko spolja deluje prilično neposredno ili da se čini da on nije zao, da se ne upušta ni u kakva očigledna ponašanja činjenja zla ili činjenja loših dela – to se ne odnosi na ova spoljašnja ispoljavanja o kojima ljudi razmišljaju u svojim predstavama. Naprotiv, to znači da neko ima određena ispoljavanja koja su u skladu sa suštinom čestitosti i dobrote u specifičnim situacijama.

Hajde da prvo porazgovaramo o čestitosti i dobroti. Glavna ispoljavanja sadržana u savesti jesu čestitost i dobrota. Hajde da ovo, pre svega, sagledamo u smislu ličnog vladanja. Kako se na osnovu načina nečijeg vladanja može utvrditi da li je taj čovek čestit i dobar? Ljudi sa savešću obično imaju granicu za svoje vladanje; to znači da u svom srcu imaju merilo o tome kako da se vladaju. Na primer, kad s drugima dolaze u kontakt, oni ih ne iskorišćavaju. Da li je ovo merilo za lično vladanje? (Jeste.) To da se drugi ne iskorišćavaju kad se sa njima dolazi u kontakt jeste osnovno merilo za lično vladanje. Ljudi sa savešću i razumom imaju granicu u pogledu načina svog vladanja, načina na koji rešavaju stvari i načina na koji dolaze u kontakt s drugima, a ona je u tome da ljude ne iskorišćavaju. Bilo da dolaze u kontakt s nekim ko je siromašan ili s nekim ko je bogat, oni tu osobu ne iskorišćavaju. Oni razmišljaju: „Novac drugih ljudi pripada njima samima. Koliko god da sam siromašan, ne smem da ih iskorišćavam.” Ako im nedostaje novca ili im je potrebna pomoć, pa čak i ako vide da je neko drugi bogat, oni ga nipošto neće iskoristiti. Ako im neko pomogne, naći će način da mu se oduže i neće stvari nipošto ostaviti na tome. Na primer, ako ih neko počasti obrokom, oni će tražiti priliku da i njega počaste ili će dati sve od sebe da pomognu kad je tom drugom potrebna pomoć. Smatraju da se jedino takvim vladanjem u svom srcu mogu osećati mirno. Vidiš, zar to nije posedovanje granice za sopstveno vladanje? (Jeste.) Ovo je ujedno i merilo za lično vladanje. Ljudi sa savešću to mogu da postignu. Ako nekome duguju novac ili uslugu, u svom srcu uvek osećaju nespokoj i stalno će tražiti priliku da se toj osobi oduže. Mogli bi da joj se oduže u novcu ili u materijalnim stvarima ili bi mogli da joj pomognu u skladu sa svojim mogućnostima onda kad se ta osoba suoči s nekom poteškoćom. Samo tako u svom srcu mogu da se osećaju spokojno, te da ne osećaju da su dužni. Ako ne dobiju priliku da toj osobi uzvrate ili nemaju mogućnosti da joj se oduže, zauvek će osećati da su joj dužni. Kad tu osobu budu videli, uvek će osećati da ne mogu da je pogledaju u oči i neće moći mirne duše da jedu ili spavaju. Teret će im pasti sa pleća i srce će im biti spokojno tek kad se toj osobi oduže. Samo takvi ljudi jesu oni koji poseduju savest, razum i osećaj stida. Dolaziš li u kontakt sa ovakvom vrstom čoveka, on ti baš nikada neće ništa dugovati i nikada mu nećeš biti poverilac. Zar se ovim ne ispoljava posedovanje savesti? (Da.) To da se drugi ne iskorišćavaju jeste granica koju ljudi ove vrste imaju za svoje lično vladanje, a to se ujedno može nazvati i načelom njihovog vladanja. Oni naprosto moraju da postupaju na takav način; ne budu li to radili, u svom srcu će se osećati nelagodno i uvek će imati osećaj samooptužbe. Da li je to ispoljavanje čestitosti ili dobrote savesti? (To je čestitost.) Čestitost je ovde malo izraženija. Ima li u tome i dobrote? (U tome ima i dobrote – odsustvo želje da iskoristiš druge i odsustvo želje da drugi pretrpe štetu ili gubitak.) U tome što se ne želi da drugi pretrpe gubitak postoji element dobrote. Pa, da li onda ovo načelo njihovog vladanja ima ikakve veze sa njihovom ličnošću? (Nema.) Ima li ikakve veze sa onim čemu su ih učili porodica ili društvo? (Nema.) Da li to ima ikakve veze sa tim da li su oni siromašni ili bogati? (Nema.) Da li ima veze sa njihovom pronicljivošću? (Nema.) Samo je jedna stvar važna, a ona je u tome da to ima veze sa njihovom savešću i razumom i da ima veze sa njihovom klasifikacijom. Oni se tako vladaju samo zato što unutar svoje ljudskosti poseduju osobine čestitosti i dobrote, kao i savest i razum ljudskosti. To nije rezultat ljudskog obrazovanja. Čak i ako roditelji zaista podučavaju svoju decu, oni mogu da ih nauče samo nekim doktrinama za lično vladanje – roditelji ne mogu da promene priroda-suštinu svoje dece i nipošto nisu u stanju da svoju decu navedu da stvari obavljaju na osnovu savesti i razuma. Dakle, ovo načelo ličnog vladanja u osnovi potiče od njihove ljudskosti. To što imaju ovakvo načelo i granicu za svoje lično vladanje nije rezultat uticaja neke druge osobe; to u potpunosti potiče iz njihove sopstvene priroda-suštine, kao i iz njihove savesti i njihovog razuma. Prema tome, ako čovek poseduje osobine čestitosti i dobrote, onda, u njegovom svakodnevnom životu i tokom njegovog vladanja i rešavanja stvari, bilo da je on bogat ili siromašan, pronicljiv ili to nije, bilo da je shodno svojoj ličnosti brz i efikasan ili spor i staložen, razdražljiv ili blag – ništa od toga nije bitno. Šta je bitno? Bitno je to da ima granicu za svoje lično vladanje; on ima granicu ili osnovno načelo za svoje lično vladanje, a to je da ne iskorišćava druge. Ovo „neiskorišćavanje drugih” znači da ne želiš da iskoristiš druge i da druge nikada ne iskorišćavaš. Ova granica i ovo načelo ličnog vladanja potiču iz njegove ljudskosti; oni nastaju usled njegovih osobina ljudskosti. Stoga je činjenica da on ima takvo načelo ličnog vladanja neraskidivo povezana sa njegovom savešću, kao i sa čestitošću i dobrotom njegove ljudskosti. To jest, samo ako u svojoj ljudskosti čovek poseduje osobine čestitosti i dobrote, on će imati to načelo ličnog vladanja da druge ne iskorišćava; to načelo proizlazi iz osobina čestitosti i dobrote u njegovoj ljudskosti. Recite Mi, osim što su čestiti i dobri, da li ljudi sa osobinama ljudskosti imaju osećanje stida i osećaj srama? (Da.) Oni bi radije sami pretrpeli gubitak nego što bi druge iskoristili. Ako nekoga iskoriste, uvek će osećati da mu nešto duguju. Kad god tu osobu budu videli, osećaće se kao lošiji ljudi; u srcu će osećati nelagodu i nestabilnost i uvek će hteti da traže priliku da se oduže. Ako od nekog drugog pozajme novac i nisu ga u potpunosti vratili, u srcu će se osećati nelagodno. Čak i ako nenamerno neko pokrene tu temu, oni će osetiti kako su se zacrveneli u licu, biće im neprijatno, pa će biti čak i nespokojni. Ako o toj stvari neko malo oštrije progovori, oni će poželeti da propadnu u zemlju, osećajući se zaista previše postiđeno da bilo koga pogledaju u oči. Da li ova ispoljavanja ukazuju na to da neko poseduje osećanja stida? (Da.) Sve su to ispoljavanja koja pokazuju ljudi sa osobinama ljudskosti, a podstaknuta su njihovom savešću. Ako ovakav tip čoveka nešto duguje ili ako duguje neku uslugu, on se u svom srcu oseća nelagodno, baš kao da je učinio nešto sramotno. Često oseća prekor sopstvene savesti i na sve moguće načine nastoji da se drugoj strani oduži. Neki rade više poslova; neki prodaju svoju najdražu imovinu; neki rasprodaju porodični imetak; a neki se čak i razbole, ali nisu voljni da troše novac na odlazak kod lekara – radije bi sami podnosili siromaštvo i iscrpljenost kako bi uštedeli novac i što pre otplatili svoje dugove. Neki ljudi to ne razumeju, pa kažu: „Da neko drugi zarađuje onoliko koliko ti zarađuješ, on bi još odavno kupio auto i kuću. Ti sav svoj novac koristiš za otplatu dugova, živeći teškim životom – zar to nije previše glupo? Ako nemaš mogućnosti da vratiš novac, onda ga naprosto nemoj ni vraćati.” Ali taj čovek razmišlja: „Kako bih tako mogao da se vladam? To da se vladam na takav način značilo bi da mi uveliko nedostaje savest – da li bih onda uopšte bio čovek? Da na dobar život potrošim tuđ novac – po čemu se to razlikuje od toga da trošim prljav novac? Da li bi savest mogla da mi bude mirna? Prisvojiti ono što drugima pripada je tako ogavno i prljavo! Nije mu bilo lako da zaradi svoj novac. Već mi je učinio veliku uslugu kad mi je tada pozajmio novac i na tome sam mu beskrajno zahvalan; moram što pre da mu ga vratim. U svom vladanju, čovek mora da postupa prema savesti i da bude dostojan poverenja; jedino kad troši novac koji je sȃm zaradio, čovek može da se oseća mirno. To da druge ne iskorišćava i da ljudima ne duguje jeste najosnovnija granica ličnog vladanja.” Vidiš, ljudi sa savešću poseduju najosnovnije, ispravno načelo za obavljanje stvari. Iako između ciljeva koje taj čovek postavlja za svoje lično vladanje i istina-načela još uvek postoji velika udaljenost, kad je reč o ličnom vladanju, načelo ličnog vladanja ovakve vrste čoveka da druge ne iskorišćava dovoljno je da pokaže da on poseduje osobine čestitosti i dobrote u svojoj ljudskosti. Kad je reč o pitanju iskorišćavanja drugih ili dugovanja, iz načela ličnog vladanja o kome ovi ljudi govore može se videti da su oni relativno čestiti i dobri. Oni ne koriste izopačeno rezonovanje, niti postupaju nerazumno. Oni kažu: „Taj čovek mi je priskočio u pomoć i pozajmio mi je novac onda kad mi je bilo najteže; to je već bila ogromna usluga. Ako mogu da vratim taj novac, trebalo bi to odmah da uradim.” Nije li ovo ispoljavanje čestitog vladanja? (Jeste.) U najmanju ruku, oni imaju duh pravednosti, a njihova ljudskost nije zla. S druge strane, kako razmišljaju zli ljudi? „Ko ti je rekao da mi tada pozajmiš novac? Zar nisi mogao da mi ga naprosto ne pozajmiš? Sȃm si hteo da mi ga pozajmiš. Ako ja neću da ga vratim, neću ga ni vratiti. Upotrebiću tvoj novac za poslovanje i ostvariću veliki profit; ti ionako novca imaš napretek. Pored toga, kad je novac u mojim rukama, moj je i mogu da ga trošim kako ja hoću. A što se tiče toga da li ću ti ga vratiti, to zavisi od mog raspoloženja. Kad budem imao novca, vratiću ti ako budem dobro raspoložen – možeš to da smatraš neočekivanim dobitkom. Ako ti ga ne vratim, ti tu ništa ne možeš; nisam ti potpisao nikakvu potvrdu o dugu, pa čak i da me tužiš, nećeš dobiti na sudu.” Ovo je mentalitet zlih ljudi. Nije li to nerazumno? (Jeste.) Način na koji zli ljudi razmišljaju potpuno je suprotan onome kako razmišljaju čestiti ljudi. Razmišljanje čestitih ljudi je veoma časno. Rečima nevernika, oni su puni razumevanja i razumni su, u svakom pogledu su obzirni prema drugima i cene privrženost i pravednost, cene razboritost i ljudskost. Oni ne postupaju nerazumno i ne koriste izopačeno rezonovanje. To je čestitost. A kako razmišljaju čestiti ljudi? „Nije mu bilo lako da zaradi svoj novac. Čak i ako ima mnogo novca, on je njegov, on nije tu da bi ga ti koristio. To što ti je pozajmio novac bila je usluga; kad nekome nešto duguješ, preuzeo si dug i tada imaš odgovornost i obavezu da ga vratiš.” Vidiš, zar njihov način razmišljanja nije častan? Zar nisu razboriti? Zar nisu puni razumevanja i razumni? (Jesu.) Ovo je ispoljavanje čestitosti. Ako čovek u svojoj ljudskosti poseduje osobinu čestitosti, on će ovako razmišljati. Biće pun razumevanja, razuman i razborit – to je ispoljavanje posedovanja ljudskosti. Ispoljavanje odsustva ljudskosti jeste postupanje poput zlog čoveka: nerazumno postupanje, odbijanje da se uvidi razum, divljanje, šefovanje i gazdovanje, stalno korišćenje izopačenog rezonovanja, neshvatanje čak ni rezonovanja ljudskosti i potpuno podbacivanje u tome da se bude pun razumevanja i razuman, a samim tim još i veće podbacivanje u tome da se dosegne nivo primenjivanja istine. Ljudi koji u svojoj ljudskosti poseduju osobine čestitosti i dobrote su puni razumevanja i razumni su; to što govore je veoma pošteno i razumno, ima ljudsku notu i pije vodu. Samo takvi ljudi poseduju uslove za prihvatanje istine. Kad čuju Božje reči, jedino ljudi sa takvim osobinama ljudskosti mogu da osete: „Božje reči su tako ispravne, ovo je zaista istina! Ovako bi ljudi trebalo da se vladaju. Ljudi bi trebalo da imaju granicu u svom ličnom vladanju. Ljudi sa savešću i razumom bi ovako trebalo da se ophode prema drugima i na ovaj način bi trebalo da se vladaju i da rešavaju stvari. Božje reči su tako ispravne!” Vidiš, osobine čestitosti i dobrote unutar njihove ljudskosti daju im osnovne uslove za prihvatanje istine, omogućavajući im da izgovore „amin” i prihvate istinu nakon što je čuju, a da pritom prema njoj ne osećaju otpor, da ih ona ne odbija i da je ne odbacuju. Oni osećaju da su Božje reči ispravne, potpuno u skladu sa potrebama normalne ljudskosti, sposobne da zadovolje potrebe u ljudskom srcu, kao i da su te reči ono što ljudi sa normalnom ljudskošću treba da poseduju, te da samo istina može da ih zadovolji i da poboljša njihovu ljudskost. Prema tome, samo ljudi koji u svojoj ljudskosti poseduju osobine čestitosti i dobrote mogu da budu žedni istine, mogu da znaju da su Božje reči istina onda kad ih čuju, mogu potom da u svom srcu prihvate istinu i mogu da primenjuju istinu jednom kad je razumeju.

U načelu ličnog vladanja da se drugi ne iskorišćavaju, osobine ljudskosti koje neki čovek jasno ispoljava jesu čestitost, dobrota i osećaj srama. Naravno, osim što ne duguju usluge niti novac, ljudi sa savešću i razumom pokazuju još jedno ispoljavanje neiskorišćavanja drugih, a to je da kad drugi ljudi njih iskoriste, pa oni istrpe gubitak, oni im zbog toga ne zameraju, te drugima ponekad čak mogu i da daju stvari a da od njih to niko nije ni tražio. Ako neko stalno pokreće pitanje vraćanja svog duga, ti ljudi se osećaju neprijatno: „Stalno to spominješ, kao da te ja pritiskam da vratiš svoj dug. Zapravo, to mi nikada nije bila namera. Možeš to da vratiš kad god budeš imao novca; ne budeš li imao novca i ostaneš li mi zauvek dužan, i to je u redu. Ako si uporan u tome da mi ne platiš, ja neću zahtevati da mi vratiš dug. Ako možeš da ga vratiš, učini to; ako ne možeš, smatraću to dobrotvornim prilogom.” Vidiš, oni takođe imaju i ovakvu vrstu ispoljavanja i ovu granicu za svoje lično vladanje. Pretpostavimo da od njih neko zatraži da pozajmi nešto što im je veoma važno i što visoko cene. Čak i ako nisu previše bogati, kad druga osoba kaže da to želi da pozajmi, oni pomisle: „Mora da je u teškoj situaciji čim traži da od mene nešto pozajmi, pa bi trebalo da mu to pozajmim.” Na primer, recimo da tokom užurbane poljoprivredne sezone, neko od tog čoveka zatraži da pozajmi vozilo. To vozilo je i njemu samom potrebno, pa ako ga pozajmi toj osobi, njegov sopstveni rad će biti u zakašnjenju. Međutim, pošto je po svojoj ljudskosti dobar, on ga ipak pozajmljuje, govoreći toj osobi samo da ga, čim završi sa korišćenjem, što pre vrati. Nekoliko dana kasnije, ta osoba vraća oštećeno i pokvareno vozilo, pa taj čovek mora sȃm da ga popravi. Oseća se pomalo iznervirano, ali nije previše ljut, razmišljajući u sebi: „Zaboravi, komšije smo i stalno se viđamo; neću mu to zameriti.” Eto koliko je on velikodušan u načinu na koji se ophodi prema ljudima; čak i kad pretrpi gubitak, on oko toga ne podižu galamu. Iako su svi podjednako ljudi, načela i granice ljudi za njihovo lično vladanje se međusobno razlikuju. Neki ljudi mogu da daju u dobrotvorne svrhe, dok drugi ne samo da to ne mogu, već žele i da iskoriste druge. Iako se ova vrsta relativno čestitog i dobrog čoveka oseća pomalo iznervirano nakon što pretrpi gubitak, on ne odlazi da se s drugom stranom svađa, niti se sa njom prepire ili zahteva nadoknadu; on naprosto ovako ispoljava trpeljivost. Ako mora da izađe da nešto obavi i pozajmi nečije vozilo, nakon što ga upotrebi, on ga opere i rezervoar napuni do vrha. Kad ga vrati vlasniku, vozilo uopšte nije oštećeno i on vlasniku vozila takođe plati nadoknadu po najvišoj dnevnoj tarifi za iznajmljivanje takve vrste vozila. Neće dozvoliti da se taj čovek oseća iskorišćeno. Smatra da je to ono što bi i trebalo da uradi. Neki ljudi kažu: „Da li je ovoj vrsti čoveka stalo jedino do sopstvenog ponosa?” Kad je reč o pripadnicima iskvarenog ljudskog roda, koliko njih može da dostigne ovaj nivo samo zarad svog ponosa? Nevernici često kažu: „Koliko vredi nečiji ponos?” i „Koliko vredi savest?” Niko ne bi potegao za novčanikom samo da bi održao privid ili da bi naveo druge da pomisle kako on ima savest i ljudskost. Svakom čoveku su materijalne stvari i novac važniji od samog života. Kazati nešto lepo, uljudno ili neiskreno i laskavo da bi se stvorio privid jeste nešto što su ljudi kadri da učine, ali se od sopstvenog novca zapravo nije lako odvojiti kako bi se pomagalo drugima – mali je broj ljudi koji to mogu da urade. To mogu da postignu samo oni koji u svojoj ljudskosti poseduju osobine čestitosti i dobrote. Takvi ljudi obavljaju stvari na osnovu načela: „Radije bih pretrpeo mali gubitak nego da te iskoristim.” Ukoliko tako ne postupe, u srcu se zbog toga osećaju loše. Kad od drugog nešto pozajmi, ovaj tip čoveka počesto ne samo da svog zajmodavca ne iskoristi, već na kraju ponekad još dodatno plati iz sopstvenog džepa. Na primer, kad od nekoga pozajmi vozilo, on ga natoči gorivom i opere i na kraju vlasniku plati po najvišoj dnevnoj ceni iznajmljivanja takvog vozila. Računajući to na ovaj način, zar mu ne ispadne skuplje nego da je naprosto stvarno iznajmio neko vozilo? (Da.) Kad bude vraćao vozilo, ako ga vlasnik nekoliko puta dobro zagleda i pregleda, onaj koji ga je pozajmio se iznutra oseća nelagodno, zabrinut da bi vlasnik mogao da uoči neka mesta gde je vozilo oštećeno i da zahteva odštetu. Na kraju, nakon što ga proveri, vlasnik kaže da nema nikakvih problema, prilično je zadovoljan i uzgred napominje da to vozilo on može da pozajmi kad god to poželi u budućnosti. Tek tada se ovi ljudi u svom srcu osećaju spokojno, razmišljajući: „Ah, ima poverenja u mene; to je sve što mi je potrebno da čujem!” Vidiš, šta oni traže u načinu svog vladanja? Oni ne nastoje da druge iskoriste; samo nastoje da u svom vladanju budu dostojni poverenja i da ih drugi ne gledaju s visine. Recite Mi, da li je neko u stanju da ovako postupa zato što mu je stalo do ponosa, zato što je kukavica, zato što je siromašan i nema ambicija ili zato što se plaši da ga drugi ne gledaju s visine? To nije ni zbog jedne od ovih stvari. Najosnovnije načelo za interakciju sa drugima koje poseduje čovek sa savešću jeste u tome da druge ljude ne iskorišćava. On traži jedino spokoj uma. Čak i ako sȃm pretrpi gubitak ili zbog toga živi teškim životom, on druge ne krivi niti traži da s njima poravna račun. On samo nastoji da postupa u skladu sa sopstvenom savešću i da nikome ništa ne duguje. Šta god da radi, on smatra da mora da postupa na takav način da ne oseća krivicu, da ga njegova savest ne optužuje i da nikoga ne iskoristi; ne čini ništa zbog čega bi ljudima bio dužan i što bi ljude navelo na to da ga iza leđa kritikuju. Tako može da postupa ne zato što je siromašan ili zato što ima slabu ličnost, a još manje zato što je sujetan; naprotiv, upravo ga osobine njegove ljudskosti – čestitost i dobrota – pokreću da radi te stvari. Naročito kad je reč o tome da se u interakciji s ljudima drugi ljudi ne iskorišćavaju, on se ponaša na posebno dobar i čestit način.

Pretpostavimo da se neko suočava s finansijskim problemima, pa kad dođe u kontakt s nekim ko je dobrostojeći, taj čovek mu iz milosrđa dȃ neke stvari koje kod kuće više ne koristi. Onaj koji ih dobija u sebi pomisli: „To što mi je dao ove stvari znači da me ne gleda s visine; učinio mi je uslugu. Pa, kako da mu se odužim? Ne mogu da priuštim skupe poklone – sve što imam jesu sveže povrće sa njive i jaja od naših domaćih kokošaka iz slobodnog uzgoja. Njemu do tih stvari možda nije mnogo stalo, ali je to ono najbolje što mi siromasi imamo, to su najpristojnije stvari koje možemo da ponudimo. Daću mu malo toga kako bi mogao da okusi nešto sveže; to je ujedno i znak moje zahvalnosti.” Dobrostojeća strana mu je zapravo dala stvari koje ni njoj samoj više ne trebaju, ali je onaj koji ih je dobio to umeo ispravno da shvati. On ne bi rekao: „Dao si mi stvari koje ne koristiš i do kojih ti nije stalo – nije li to kao da me samo odbacuješ, poput nekog prosjaka? Da te stvari zaista koristiš, da li bi mi ih i dalje dao? Zašto mi nisi dao one lepe stvari koje poseduješ?” Tako ne bi razmišljao onaj čovek koji zaista ima savest i razum. On bi samo pomislio: „To što mi je dao ove stvari znači da me ne gleda s visine.” Čak i ako mu drugi ljudi upute neke neprijatne primedbe, pa se on iznutra oseti pomalo uznemireno, on tom pitanju može i dalje ispravno da pristupi i ne pokušava da se pravda; štaviše, u stanju je da svom dobročinitelju uzvrati onim što smatra najlepšim stvarima koje ima, a shodno sopstvenoj porodičnoj situaciji i finansijskim prilikama. Vidiš, njegovo načelo za interakciju i ophođenje sa drugima je u tome da ih ne iskoristi. Iako se ovo načelo ne čini izvanrednim i predstavlja opštepoznatu istinu na koju je većina ljudi navikla, njega ne može svako da se pridržava, niti ga svako posmatra kao najosnovnije načelo ličnog vladanja – a još manje je to nešto što svi cene. Kad se s drugima druže i komuniciraju, ljudi koji su zaista čestiti i dobri pridaju veliki značaj tome da ljudima ne duguju ili da ih ne iskorišćavaju. Bez obzira na to da li uživaju u udobnom životu ili žive u siromaštvu, ono što traže u svom vladanju i rešavanju stvari jesu unutrašnji mir i to da ih sopstvena savest ne optužuje. Jedino ljudi od ove vrste teže tome da se na ovaj način vladaju. Bez obzira na to u kojoj se epohi ili u kakvom društvenom okruženju nalaze ili u kojoj su grupi ljudi, oni koji mogu tako da se vladaju čine to zato što u okviru svoje ljudskosti poseduju osobine čestitosti, dobrote i osećaja stida. Nasuprot tome, ako neko, u okviru svoje ljudskosti, te osobine ne poseduje, on neće imati granicu u svom ličnom vladanju, a čak i ako je ima, neće moći da je održi. Zbog čega ne može da održi granicu u svom ličnom vladanju? To je prvenstveno zato što u svojoj ljudskosti ne poseduje osobine čestitosti, dobrote i osećaja stida. Neki ljudi kažu: „Zar takvi ljudi ne mogu da makar ponekad održe granicu u svom vladanju?” Mogu u posebnim okolnostima. Ponekad zaista deluje da su u stanju da održe granicu; to su posebne okolnosti. Ponekad uspevaju da druge ne iskoriste ili da im ne ostanu dužni zato što okolnosti za to nisu prave ili zato što ne mogu da pronađu pogodnu priliku. Na primer, ako budu pozajmili stvari ili novac i ne vrate ih, doći će do posledica: snosiće osudu javnog mnjenja ili će zakonski odgovarati, ljudi će ih kritikovati iza leđa ili možda čak neće moći da ostanu u svom selu, zaseoku ili zajednici. Od toga se uzdržavaju samo zato što su na to prinuđeni i nemaju drugog izlaza; budući da su bespomoćni, oni nevoljno vraćaju dug svom dobročinitelju ili se privremeno uzdržavaju od toga da ga iskoriste. Međutim, ovaj tip čoveka koji ne može da održi granicu u svom ličnom vladanju nikada samoinicijativno ne postupa ovako, jer u svojoj ljudskosti naprosto ne poseduje osobine kao što su čestitost, dobrota i osećaj stida. Nasuprot tome, tip čoveka koji zaista može da se uzdrži od toga da druge iskorišćava čini to samoinicijativno i to je nešto što on prirodno ispoljava ili je on sȃm uspostavio ovu vrstu načela i granice za svoje lično vladanje. To što ima ovakvo načelo za svoje vladanje očigledno predstavlja prirodno ispoljavanje koje proizlazi iz njegove savesti i razuma, a to prirodno ispoljavanje se u potpunosti zasniva na tome što poseduje osobine čestitosti i dobrote; na njega drugi ne utiču, niti ga na to primorava njegova okolina. To je naprosto nešto što on prirodno ispoljava, što je potrebno njegovoj ljudskosti i što je potrebno njegovom unutrašnjem svetu. Ovo je adekvatan osnov da se kaže da ovaj tip čoveka u svojoj ljudskosti urođeno poseduje osobine čestitosti i dobrote. Ne bude li tako postupao, on to neće moći da uskladi sa svojom savešću, pa će se u sebi osećati nespokojno; osećaće sramotu što je živ i osećaće se previše poniženo da bi se pojavio pred ljudima. Shodno tome, on se na ovaj način ponaša sasvim prirodno. Recite Mi, mislite li da je važno ovo načelo ličnog vladanja da se drugi ne iskorišćavaju? (Jeste.) To da se drugi ne iskorišćavaju čini se kao osnovno načelo vladanja koje je veoma neupadljivo, ali je ono važan pokazatelj koji odražava one osobine koje neko ima u svojoj ljudskosti. Zar nije tako? (Tako je.)

Ljudi koji ne iskorišćavaju druge pokazuju još jednu vrstu ispoljavanja. Na primer, recimo da im neki relativno dobrostojeći čovek ponudi nešto čega ima napretek ili mu samo stoji neiskorišćeno. Osećajući da druge ne mogu da iskorišćavaju a da im nešto ne daju zauzvrat i ne želeći da ikome duguju uslugu, oni kažu: „Trenutno mi to zaista nije potrebno, ali hvala ti na tvojoj dobroti.” Šta misliš, da li su ljudi pohlepni? Kad vide lepe stvari, da li se ljudima one sviđaju i da li žele da u njima uživaju? Svima se one sviđaju i svako u njima želi da uživa, ali među ljudima postoje razlike. Na primer, većina ljudi voli da koristi računare poznatih robnih marki koji su dobrog kvaliteta, brzi i imaju oštru sliku. Neki ljudi nemaju novca i ne mogu da priušte računar, pa uvek žele da iskoriste druge. Kad vide da neko koristi računar poznate robne marke, često od njega traže da ga pozajme, pa ga još i koriste bez dozvole vlasnika ili onda kad on nije tu. Kad je tom vlasniku računar potreban, oni čak izmišljaju izgovore i nateraju vlasnika da umesto toga koristi njihov sopstveni računar. Pošto vidi da će oni naprosto nastaviti da ga koriste i da ga neće vratiti, vlasnik nema drugog izbora nego da kupi novi računar. I baš tako, oni prisvajaju računar prvobitnog vlasnika, a da ne osete ni najmanji prekor sopstvene savesti. Da li takav čovek ima ljudskost? Da li on ima savest? (Nema.) Da li je on čestit i dobar čovek? (Nije.) Čestit i dobar čovek nipošto ne bi uradio tako nešto. Pretpostavimo da neko drugi kupi nov računar i, videvši da ovaj čestiti i dobri čovek koristi spor računar, on mu ponudi svoj stari. Taj čestit i dobar čovek smatra da bi prihvatanje toga predstavljalo iskorišćavanje i to odbija. Ovaj drugi kaže da za taj računar može da mu plati samo nekoliko desetina juana, ali čestiti čovek zna da je to očigledno čin milosrđa i oseća da to ne može da iskoristi. Zato on smišlja načine kako da uštedi novac, računajući da bi se, čak i ako uštedi nekoliko stotina juana da ga otkupi, to smatralo kupovinom po sniženoj ceni. Ako onaj drugi odbije novac, onda on neće pristati na tu ponudu; nipošto neće prihvatiti milostinju. Recite Mi, da li je on tvrdoglav? Nevernici kažu da je ovakav čovek tvrdoglav i beskompromisan, ali se u toj nespremnosti na kompromis ogleda vrlina u pogledu osobina ljudskosti. Kakva vrlina? On veruje da, bez obzira na okolnosti, mora da zadrži svoja načela i granice za svoje lično vladanje; samo tada može da ima unutrašnji mir i da se oseća staloženo. On misli da bi, ukoliko bi iskoristio druge, to bilo nepošteno i ne bi imao obraza da stane pred njih, a ukoliko bi koristio tuđe stvari, zbog toga bi se osećao nelagodno, lice bi mu crvenelo od stida i u sebi bi se osećao neprijatno. Neki ljudi kažu: „Ali onaj drugi je voljan da mu dozvoli da ga koristi.” Da li to što je onaj drugi voljan znači da ga on time ne bi iskorišćavao? Čak i ako je onaj drugi voljan, to je i dalje iskorišćavanje. Iskorišćavanje je uvek iskorišćavanje; priroda toga se ne menja zbog spremnosti onog drugog – suština ostaje ista. On razmišlja: „Kupovinom tako dobrog računara za nekoliko desetina juana bih očigledno iskoristio tog čoveka. Ja to nipošto ne mogu da prihvatim. Ako uštedim dovoljno novca, kupiću ga. Ako ne uštedim, jednostavno ću koristiti svoj stari računar, naprosto radi unutrašnjeg mira.” Vidiš, zar to nije granica za njegovo lično vladanje? (Jeste.) On može da održi ovu granicu u bilo kojim okolnostima. Neko želi da mu dȃ nešto tako sjajno, on ima priliku da dobije nešto tako dobro – nevernici na to gledaju ovako: „Budala si ako to ne uzmeš. Bila bi prava šteta da to ne iskoristiš!” Međutim, on ne misli tako. On smatra da zbog toga nije budala i da sebe ne može da obmanjuje – iskorišćavanje je iskorišćavanje. Misli da bi se, kad bi iskoristio druge, u srcu osećao nespokojno, da ne bi mogao ugodno da živi, da bi se dok koristi taj računar osećao nelagodno, te da ne može tako da se vlada. Vidiš, on neće preći ovu granicu za svoje lično vladanje – zar to nije savest koja deluje u njemu? (Jeste.) U svojoj ljudskosti on poseduje osobine čestitosti i dobrote, a njegova savest obavlja svoju funkciju, pa je on u stanju da održi ovu granicu. Drugim rečima, ovu granicu on može da održi zato što njegova savest neprestano obavlja svoju funkciju, dajući mu svest i navodeći ga da oseća sledeće: „Pogrešno je to uraditi, neprikladno je to učiniti. Ja to ne mogu da uradim.” Njegova savest ga stalno podstiče, sputava i reguliše, omogućavajući mu da održi granicu u svom ličnom vladanju. Na kraju, on možda bude mogao sebi da priušti da kupi ono što mu je ponuđeno i onda će on to koristiti ili to možda nikada ne bude mogao da priušti, te to počne da koristi neko drugi, ali on se u tom slučaju ne oseća uznemireno. Po ovom pitanju, on je makar održao tu granicu i to načelo svog ličnog vladanja. Čovek sa osobinama ljudskosti uspostavlja načela i granice za svoje lično vladanje i neprestano ih održava. Čak i ako se susretne sa situacijom koja se tiče njegovih interesa, pa se u tom trenutku nađe u iskušenju, njegova savest će ga neprestano podsticati i sputavati. Na kraju, čak i ako drugi misle da su interesi ovog čoveka oštećeni ili da je tu prednost iskoristio neko drugi, a sȃm taj čovek se na trenutak možda i oseti pomalo uzrujano ili nezadovoljno, zahvaljujući funkciji njegove savesti, srce će mu se ubrzo smiriti. On će pomisliti: „Uvek je bolje da se drugi ne iskorišćava. Makar imam unutrašnji mir i ne osećam grižnju savesti.” To je ono čemu on teži. Ovo je funkcija koju savest ima kod ljudi: ona ih neprestano reguliše i sputava, omogućavajući im da donose prave odluke. Kad se čovek suoči sa sopstvenim interesima, moralnošću ili čak sa nekim iskušenjima, njegova savest će neprestano sputavati, regulisati i korigovati njegovo ponašanje. Konačno, u ogromnoj većini slučajeva, ljudi sa osobinama ljudskosti će izabrati da se odreknu sopstvenih interesa kako bi zadobili mir i spokojstvo svoje savesti. U posebnim okolnostima, i neki od ovih ljudi imaju trenutke kad pređu granicu svoje savesti, da bi nakon toga usledili osuda i nespokoj unutar njihove savesti; neki taj nespokoj i krivicu u sebi nose čak do kraja svog života. To je funkcija savesti. Drugim rečima, ljudi koji u svojoj ljudskosti imaju osobine čestitosti i dobrote povremeno će praviti greške i, pod posebnim okolnostima, takođe će prelaziti granicu svoje ljudskosti i kršiti načela ličnog vladanja koje su sami za sebe uspostavili, ali će posledično istrpeti osudu sopstvene savesti. Ako ne budu mogli da nađu priliku da se za to iskupe ili im okolnosti to ne budu dozvolile, oni će živeti sa unutrašnjom osudom, nespokojem, samoprekorom i krivicom. Ovo su normalna ispoljavanja koje pod svim okolnostima poseduje čovek koji ima savest i razum i koji u svojoj ljudskosti poseduje osobine čestitosti i dobrote.

Ova ispoljavanja ljudi koji poseduju osobine čestitosti i dobrote su, iz perspektive ljudskosti, relativno obična i svakodnevna, nisu ni uzvišena ni natprirodna, niti baš plemenita, a u očima čoveka znače samo to da neko ima malo integriteta i da živi sa malo dostojanstva. Međutim, u Božjim očima, osobine čestitosti i dobrote u okviru ljudskosti, koje takvi ljudi proživljavaju, jesu dragoceni. Pošto ovaj ljudski rod duboko poštuje rđavost, a nikoga nije briga za savest ili razum, ljudi koji su čestiti i dobri bivaju iz društva izopšteni. Osnovna načela ličnog vladanja kojih se oni pridržavaju i koje proživljavaju, široke mase u društvu ismevaju, preziru i osuđuju. Kako ih ljudi ismevaju? (Ljudi za njih kažu da su budale, neprilagodljivi i glupi.) Upravo tako stoje stvari. U ovom društvu, ljude sa normalnom ljudskošću drugi ismevaju, nipodaštavaju, preziru i osuđuju; oni ne mogu da zadobiju priznanje drugih ljudi, niti njihovo odobravanje. Ako se u nekoj grupi ljudi uvek držiš svojih načela ličnog vladanja, ti živiš veoma iscrpljujućim životom. Sa čim god da se susretneš, svakoga dana osećaš gušenje i bes, pa razmišljaš: „Šta nije u redu sa tim što se ovako vladam? Zašto me drugi ismevaju? Ljudi uvek govore: ’Koliko vredi savest?’ Savest je najdragocenija stvar. Ako nema savest, da li je čovek uopšte čovek?” U bilo kojoj grupi nevernika, ljudi poput tebe su predmet ismevanja i izopštavanja; niko te ne odobrava i niko ne staje na tvoju stranu. U svom ličnom vladanju si čestit i držiš se načela, a ljudi kažu: „Šta možeš da kupiš time što se pridržavaš načela? Hoće li ti to što se držiš načela doneti naklonost nadređenih? Ako se budeš držao načela, hoće li te svi odobravati? Ako se u ovom društvu držiš načela, onda si najveća budala koja postoji; potiskivaće te i na kraju nećeš moći da sastaviš kraj sa krajem!” Zato ti razmišljaš: „Šta je loše u tome što se držim načela? Zašto to što sam čestit i dobar čovek dovodi do toga da me ismevaju, izopštavaju i potiskuju?” Na kraju zaključuješ da su ljudi do srži iskvareni, da među njima nema ni jednog jedinog dobrog čoveka, da su svi oni đavoli i Sotone! Kažeš da se vladaš čiste savesti, da želiš da se vladaš na dostojanstven i čestit način, da želiš da u svemu postupaš prema pravilima i da se oslanjaš na sopstvene veštine kako bi zaradio za život a da ne pribegneš nikakvim nepoštenim radnjama, no, vladajući se na taj način, vrlo lako se može desiti da te u društvu maltretiraju; dovoljno je samo malo manipulacije, pa da ljudi s tobom lako izađu na kraj. Kakve god veštine da imaš, izopštavaju te i potiskuju. Osećaš da na ovom ljudskom svetu nema mesta razumu i da ovakav život previše guši. Živeti među ovim ljudima nije poput toga kao da si u ogromnoj bačvi za farbanje, već kao da si u mašini za mlevenje mesa – živog će te samleti. Čak i ako te živog ne samelju, umrećeš od iscrpljenosti, svakoga dana svog života idući protiv svoje volje u stanju fizičkog i mentalnog zamora, a svaka tvoja reč i svaki tvoj postupak biće izdaja tvoje sopstvene volje. Dok neprestano hodaš po takvoj tankoj žici, i dalje te ismevaju kao budalu i kao nekoga ko je neprilagodljiv, ko ne zna da daje poklone svojim nadređenima niti da gradi veze sa svojim kolegama. Vladaš se prema načelu da druge ne iskorišćavaš, a drugi ljudi, ipak, na sve moguće načine pokušavaju da iskoriste tebe i ti to ne možeš čak ni da izbegneš. Na kraju odradiš gomilu posla, ali nadređeni te ne primećuju, dok sve zasluge prigrabe drugi. Nakon što počneš da veruješ u Boga, uviđaš da u Božjoj kući postoji pravičnost, da je Bog pravedan i da, čak i ako neki ljudi postupaju nepravedno, u Božjim rečima postoji istina, u Božjim rečima postoji pravednost, Bog ima pravednu narav i u Božjoj kući vlast imaju istina i pravednost. Kažeš: „Dakle, u Božjoj kući dobri ljudi mogu da napreduju. Mogu da otvorim svoje srce i da izgovorim sve reči koje sam zadržavao u sebi. Mogu da upotrebim sve jače strane i talente koje imam. Život u Božjoj kući je zaista miran i radostan; drugi ljudi me više nikada neće potiskivati i izopštavati. Tako je divno verovati u Boga i doći u Božju kuću! Da ne verujem u Boga, živeo bih kao hodajući leš i, što bih duže živeo, osećao bih se sve više iscrpljeno i izmučeno; ne bih mogao da pronađem pravac u životu, srce bi mi obuzela tama i ne bih mogao da vidim svetlost niti budućnost. To bi zaista bilo bolno!” Pre nego što ovakvi ljudi počnu da veruju u Boga i zadobiju istinu, oni osećaju da u životu nemaju put i da im je budućnost sumorna i lišena svetlosti. Nakon što pretrpe neke neuspehe i padove i iskuse mnoge teškoće, ne samo da u svoj život posumnjaju, već još više osećaju da nema svrhe živeti. Čak osećaju da bi radije umrli nego živeli među takvim ljudima i u takvom svetu! Ljudi ne žive srećno čak ni poput ptica na nebu, niti slobodno poput riba u moru – ptice makar mogu da cvrkuću kad to požele, da lete po nebu bez ikakvih prepreka i imaju svoje sopstveno parče netaknute zemlje. Ljudi koji žive u ovom svetu nemaju čak ni pravo ni slobodu da govore iskreno; svakodnevno žive noseći masku i mogu da izgovaraju samo stvari koje ne žele da kažu, idući protiv onoga što u sebi zaista osećaju – nemaju drugog izbora nego da takve stvari govore, ali se, čim to učine, osećaju zgroženo. Zašto život mora da bude tako težak? Gledajući lica onih oko sebe, ljudi od ove vrste osećaju gađenje, u srcu imaju osećaj odbojnosti i gnušanja, ali ne mogu da ih izbegnu ili da ih se klone, pa sa njima i dalje moraju da se mešaju. Ponekad razmišljaju o tome da se tako naprosto provlače kako bi se prehranili i izdržavali svoje porodice, ali s tim ipak ne mogu da se pomire. Osećaju da u životu ljudi moraju da teže nečemu što ima smisla, da moraju da prožive ljudsko obličje, da govore istinu i da održe granicu u svom ličnom vladanju, te da je to ono najmanje što bi ljudi trebalo da postignu. Smatraju da ako čak ni to ne može da postigne, onda čovek i nije čovek. Ali bez puta kojim bi išli, oni su bespomoćni i mogu jedino da se kroz život provlače zbunjeni i ošamućeni, jedva sastavljajući kraj sa krajem. Naročito kad naiđu na neke poteškoće i kad su na izmaku snaga, u sebi osećaju ogromnu izmučenost: „Zašto živimo? Zar samo zato da bismo svakodnevno govorili laži i da bismo se mešali sa ovim ljudima koji čak ni ne liče na ljude, i da bismo se samo provlačili iščekujući smrt? Pošto ću, pre ili kasnije, svakako umreti, umesto da se provlačim iščekujući smrt, mogao bih naprosto sada da umrem i da se svega toga što pre oslobodim.” Iako ljudi žele da se svega toga oslobode, retko se dešava da se neko usudi da to i učini; zabrinuti su da, budu li umrli na taj način, neće imati način da se opravdaju svojim roditeljima i voljenima, a u svom srcu takođe imaju sumnje: „Da li će me ovakva smrt zaista osloboditi? Ako me zaista oslobodi, to bi bilo dobro, međutim, ako me ne oslobodi, onda bi to bilo još gore.” Tako se ljudi muče u ovakvom bolu. Eto, koliko su jadni oni koji nisu zadobili istinu. Ljudi osećaju da u životu uvek postoji nada i nešto čemu mogu da se raduju, ali duboko u svom srcu osećaju da te stvari postaju sve nejasnije i udaljenije. I što im se te stvari čine nejasnijima i udaljenijima, ljudi se u svom srcu sve više muče i pate. Svi takvi ljudi se nadaju da će održati granicu svoje savesti i svoja načela ličnog vladanja, te da neće živeti na način protivan svojoj volji. Pred sebe ne postavljaju stroge zahteve, niti u svom životu postavljaju veoma visoke ciljeve – ne traže veliko bogatstvo i visok položaj, već samo da žive spokojno. Pa ipak, ne mogu da se pridržavaju ni tako jednostavnih načela ni tako jednostavne granice u svom ličnom vladanju, pa svakodnevno žive kao hodajući leševi, osećajući se krajnje iscrpljeno. Ta iscrpljenost nije fizički umor, niti je to bol koji donosi bolest, već je to iscrpljenost i tela i uma. Ova iscrpljenost je osećaj težine koji nastaje kad čoveku potone srce; ona poput gromade pritiska njihovo srce, ispunjavajući ih unutrašnjom teskobom i bolom. Ali ipak, oni i dalje moraju da se suočavaju sa životom i svim vrstama ljudi, događaja i stvari, pa samo skupljaju snagu i nastavljaju dalje iz dana u dan, provodeći svoje dane usred teškoća, živeći ekstremno bolnim životom. Neki ljudi žele da idu da gledaju pekinšku operu. Vide da se zapleti u pekinškoj operi vrte oko toga kako je život glavnog junaka težak i pun prepreka i padova, pri čemu izvođač na kraju uzvikuje: „Kakva patnja…”, pa se oni sa bolom u srcu s tim poistovećuju. Zašto se s tim poistovećuju? Zato što taj izvođač izgovara ono što je u njihovom srcu. Ako živiš prema svojoj savesti, život u ovom svetu nije nimalo lak i nikuda ne vodi; udaraćeš u zidove, trpećeš padove i na svakom koraku ćeš biti izložen mučenju. Pokušaš li da budeš loš čovek, zao čovek ili rđav čovek, kud god da kreneš, odlično ćeš prolaziti, za tebe neće biti nikakvih prepreka. Ako si čestit i dobar čovek i u svojoj ljudskosti poseduješ osobine čestitosti i dobrote, čak i ako tvoja čestitost i dobrota budu uprljani ili čak ukaljani, pa u sebi budu sadržavali neke primese nakon što u društvu iskusiš razne stvari, osobine čestitosti i dobrote u tvojoj ljudskosti nikada se neće promeniti i niko neće moći da ih promeni. Čak i ako se više ne usudiš da govoriš istinu ili da braniš načela i granice svog ličnog vladanja, duboko u svom srcu čeznućeš za tim da govoriš istinu, da braniš načela svog ličnog vladanja, da održiš granicu svoje savesti i da zadobiješ osećaj unutrašnjeg mira i spokoja.

Nakon što ovaj tip čestitog i dobrog čoveka počne da veruje u Boga, Božja kuća – crkva – za njega je mesto čistote i spokoja, kao i mesto gde njegovo srce može da pronađe mir i oslobođenje. Naravno, može se reći i da je to mesto gde on može da stremi ostvarenju svojih životnih težnji i mesto koje mu omogućava da u svom životu vidi svetlost i da se više ne oseća izgubljeno u pogledu toga kako bi trebalo da usmeri svoje lično vladanje. Dakle, za nekoga sa savešću i razumom, Božja kuća je njegov pravi dom. Ovaj dom nije dom u telesnom ili materijalnom smislu; on je pre bezbedno mesto gde on može da veruje u Boga i da Mu se pokori jednostavnog, ogoljenog i otvorenog srca. Može se nazvati i sigurnim utočištem. Kako ono beše glasi izreka? Božja kuća je luka u kojoj mogu da se usidre čestiti i dobri ljudi koji poseduju osobine ljudskosti. To jest, oni tu mogu da bace svoje sidro; više ne moraju da jure unaokolo, već su u stanju da prihvate istinu i pronađu svoj pravac i put u životu, tako da im srce bude zadovoljno. Stoga, istinsko ljudsko biće oseća istinsko zadovoljstvo u srcu tek kada dođe u Božju kuću; čovek sa savešću i razumom oseća da je pronašao svoj pravi dom, mesto koje njegovom srcu omogućava da zadobije mir i spokojstvo, tek onda kad se vrati u Božju kuću i vrati pred Stvoritelja. Iako su njegove težnje u vezi sa njegovim ličnim vladanjem i sa načelima prema kojima se vlada daleko od primene istine, on makar oseća da je u Božjoj kući i u crkvi njegovo srce zadobilo mir i utehu. To je razlika koju ovaj tip čoveka oseća između boravka u Božjoj kući i boravka u svetu; u tome je razlika u njegovom srcu. Zato, kad ovaj tip čoveka dođe u Božju kuću, njegovo srce zadobija utehu i mir; on oseća da je isključivo Božja kuća ono mesto gde on može da teži svom pravcu u životu, a ujedno je i okruženje koje mu je najpotrebnije i, naravno, mesto za kojim čezne. On voli da bude tu i voljan je da živi i da se vlada u ovakvom okruženju; naravno, to je njegova lična želja. U pogledu ove njegove lične želje, okruženje Božje kuće, način na koji Bog dela, Božji zahtevi za ljude i svi ostali aspekti već su dovoljni da zadovolje potrebe njegove ljudskosti, pa on s unutrašnjim mirom stremi ka istini i postupa u skladu sa Božjim zahtevima. Prema tome, da li će čovek moći da stremi ka istini zavisi u potpunosti od njegove ljudskosti. Samo ako njegova ljudskost poseduje osobine dobrote i čestitosti, ako on voli pravičnost i pravednost, ako voli da dolazi u Božju kuću i zadobija unutrašnji mir i spokojstvo ili ako je njegovo srce zadobilo potpunu utehu nakon dolaska u Božju kuću i dolaska pred Boga, on može da se skrasi kako bi slušao Božje reči, prihvatio ih i pokorio im se; tek tada može da se smiri kako bi stremio ka istini i bio ispravno stvoreno biće. Odnosno, tek kada čovek dođe u okruženje Božje kuće i njegovo srce zadobije utehu, a zbog razumevanja istine njegovo se srce oseti ispunjenim, te se ostvare njegove životne težnje i ciljevi kojima teži – samo pod ovim osnovnim uslovima, on ima priliku da stremi ka istini. Ovo je specifično ispoljavanje onih koji poseduju osobine ljudskosti. Naravno, kad je reč o stremljenju ka istini, vrlo je važno to da li neko poseduje osobine ljudskosti. Ako neko ne poseduje osobine ljudskosti, on u osnovi ne ispunjava uslove za stremljenje ka istini.

Hajde da sada porazgovaramo o ostalim ispoljavanjima čestitosti i dobrote u čovekovoj ljudskosti. Upravo sam rekao da ljudi koji u svojoj ljudskosti poseduju osobine čestitosti i dobrote uspostavljaju osnovno načelo za svoje druženje i interakcije sa drugima, kao i u načinu na koji se vladaju i rešavaju stvari – da ne iskorišćavaju druge ljude. Naravno, to je ujedno i granica za njihovo lično vladanje. Osim što druge ne iskorišćava, ovakav čovek ima još jedno ispoljavanje: spreman je da sa drugim ljudima saoseća i da im pomaže, a spreman je i da im daje. U očima drugih, ovakvi ljudi su pomalo glupi – previše su dobrodušni, lako poveruju drugima i nad njima se sažale i, premda ni sami nisu baš imućni, vole da daju. Vole da se suprotstave nepravdi; kad vide da se neko suočava sa poteškoćama, oni ne stoje skrštenih ruku i ne pretvaraju se da to ne vide, već aktivno pokušavaju da pomognu. Čak i ako nemaju sposobnost da pomognu, svejedno imaju dobre namere. Kad vide da se neko suočava sa poteškoćama, osećaju da, ako mu ne priteknu u pomoć, ne bi mogli da se pomire sa svojom savešću. Čak i ako druga osoba ne traži pomoć, oni ipak osećaju da bi trebalo da joj pomognu. Nakon što dobije njihovu pomoć, ta druga osoba se samo zahvali i sve ostane na tome, ali tom čestitom i dobrom čoveku to ne smeta; kad se kasnije neko drugi zaista bude suočavao sa poteškoćama, on će mu svejedno pomoći. Ljudima ovo deluje pomalo neuko ili glupavo; tom čoveku drugi savetuju da prestane da ukazuje dobrotu, govoreći mu da bi, kad već ljudima pomaže, trebalo da mu neko makar iskaže zahvalnost. Nakon što to čuje, on razmišlja: „Da nam se iskaže zahvalnost zato što pomažemo ljudima? Koliko je truda potrebno da se nekome pomogne? Zašto toliko komplikovati stvari?” Eto u kojoj meri oni nisu komplikovani; naprosto su spremni da pomažu drugima. Reci Mi, misliš li da spremnost da se pomogne drugima ima ikakve veze sa čovekovom ljudskošću? (Ima.) Oni zaista ne traže nikakvu nadoknadu. Ima li na ovom svetu ikoga ko nema nikakvih želja i prohteva? (Nema.) Pa, kako onda ovakav čovek može da pomaže drugima, a da zauzvrat ništa ne traži? U slučaju većine ljudi, koje to posebne okolnosti moraju da postoje ili kakav mora da bude njihov odnos sa nekim čovekom da bi mu pomogli? Jedna od tih okolnosti je najbliža vrsta odnosa – krvno srodstvo. Pored toga, čovek kome pomažu mora da bude sposoban čovek ili mora da postoji nekakva korist koja se može zadobiti iz toga što se njemu pomaže, pa da od pomaganja ima isključivo koristi, ali ne i štete. Ovo su jedini mogući slučajevi. Osim u tim slučajevima, ko bi bez razloga drugima pomagao? Tačnije rečeno, ljudi ne pomažu drugim ljudima besplatno; mora da postoji nekakva korist koja će se zadobiti. Čak i ako nema trenutne koristi, ipak je nužno da postoji nekakva dugoročna korist. U svakom slučaju, oni pomažu samo onda kad iz toga mogu nešto da zadobiju. Elem, što se tiče ljudi koji su spremni da pomažu drugima, na stranu to koliko pomažu i da li ono oko čega pomažu ima ikakvu vrednost – bilo da je nešto veliko ili nešto trivijalno – odakle dolazi njihova spremnost da drugima pomognu? Ima li to veze sa njihovom ljudskošću? (Da.) Na koji se aspekt ljudskosti to odnosi? (Na dobrotu.) To ima veze sa dobrotom; kad u svojoj ljudskosti poseduju osobinu dobrote, ljudi su spremni da pomognu drugima. Na primer, recimo da takav čovek vidi da neki brat ili sestra postaje negativan i slab. Zapravo, on sȃm nije crkveni vođa i sa tim bratom ili sa tom sestrom ima samo običan odnos, ali kad ih vidi kako su negativni i slabi, oseća se uznemireno i u svom srcu ima breme. Ako im ne pomogne, peći će ga savest, pa će pomisliti: „Iako moj sopstveni rast nije veliki i ne razumem mnoge istine, ipak je dobro da pokušam da ispunim svoje obaveze. Nakon što čuju šta imam da kažem, možda će uspeti da preispitaju sebe i prestanu da budu negativni – zar to ne bi bilo dobro?” Dakle, u slučaju da neko postane negativan i slab – osim ako mu to promakne – čim to bude primetio, on traži priliku da s tim čovekom razgovara u zajedništvu. Ako ni on sȃm ne ume jasno da besedi, pronalazi odlomak Božjih reči kako bi sa njim razgovarao u zajedništvu. Ukratko, kombinacijom podsticanja, usmeravanja i čitanja Božjih reči tom čoveku, taj čovek na kraju shvata Božje namere, više nije negativan i može normalno da obavlja svoju dužnost, što tom dobrom čoveku pruža osećaj zadovoljstva. On naprosto ne može da podnese da vidi da su ljudi negativni i da zabušavaju ili da osećaju bol i patnju; on jedino želi da ih uteši i podrži. Ako taj drugi čovek ostane negativan, on oseća da bi trebalo da ispuni svoju odgovornost. Kad, zahvaljujući njegovom savetu i usmeravanju, taj čovek više ne bude negativan, on u sebi oseća veliku radost i smatra da je takvo vladanje sasvim dobro. Ne traži nikakvu korist; sve se svodi samo na to da bi se on, kad je u mogućnosti da nekome pomogne, a to ne učini, osećao nelagodno i imao bi grižnju savesti. Recite Mi, mislite li da su ova grižnja savesti i ovaj osećaj nelagode ispoljavanja i otkrivenja osobina ljudskosti? (Da.)

Neki ljudi su skloni tome da sa drugima saosećaju. Naravno, posmatramo li to iz određene perspektive ljudskosti, to bi mogla da bude i ljudska slabost, jer ti ljudi ponekad mogu da saosećaju sa zlim ljudima i da im pomažu, ali tu slabost ne mogu da promene. Nakon što pomognu nekom zlom čoveku, taj zli čovek se izvuče i napreduje, ali onoga ko mu je pomogao i dalje gleda sa visine i ignoriše ga. Takvi ljudi se u sebi osećaju uznemireno, govoreći: „Zašto je takav? Kad mu je bilo teško i kad je tražio moju pomoć, ja sam sa njim saosećao i pomogao sam mu – a sada, kad napreduje i živi dobro, on me ignoriše.” U svom srcu, oni to ne mogu da shvate; ne mogu da prozru suštinu zlih ljudi. Posle nekog vremena, ako još jedan zli čovek zatraži njihovu pomoć, možda će s njim ipak saosećati, ali će prvo proveriti da li je taj čovek zao. Ako taj čovek nije toliko odvratan i prilično je jadan, prema njemu će ipak imati saosećanje. Kad vide neku braću i sestre koji obavljaju svoju dužnost sa punim radnim vremenom, ali su im porodice siromašne i u životu se suočavaju sa teškoćama, oni pomisle: „Uprkos svom velikom siromaštvu, oni i dalje mogu da obavljaju svoju dužnost – e, to su dobri ljudi! Ja živim u bogatstvu; ne budem li im pomogao, osećaću se kao da prema njima nisam ispravno postupio. Trebalo bi da im nešto dam i da im pomognem, kako bi mogli da kupe nešto odeće ili svakodnevne potrepštine.” Vidiš, oni su dobrodušni; kad vide da ljudi doživljavaju teškoće, ne mogu a da s njima ne saosećaju i da im ne pomognu. Među ljudima postoje dobri ljudi, zli ljudi, a takođe i neuki ljudi. Dobri ljudi su u stanju da daju i pomažu drugima, zli ljudi su u stanju da čine svakakve zle stvari, a razne neuke ljude drugi uvek iskorišćavaju i naređuju im, pa ovi mogu da učine svakakve gluposti; oni su u različitoj meri neuki. Ukratko, ima svakakvih ljudi. Ljudi koji poseduju osobine ljudskosti skloni su da saosećaju sa drugima. Druge uvek vide kao jadne, u ljudima uvek vide nešto jadno i uvek mogu da vide u čemu treba saosećati s ljudima; njihova savest u sebi sadrži element blagosti. To jest, kad vide da se neko suočava sa teškoćama, da se susreće s bolnim situacijama ili kako ga zli ljudi maltretiraju ili prema njemu nepravedno postupaju, oni u sebi postanu ogorčeni i sa takvim ljudima saosećaju; uvek imaju saosećajno srce. Zapravo, njihove sopstvene prilike možda i nisu mnogo bolje od tuđih i možda i njih same drugi ništa manje ne maltretiraju, ali pošto u svojoj ljudskosti imaju dobrotu, oni nikada ne mogu a da ne saosećaju sa drugima. Kad se ljudi suočavaju sa teškoćama ili trpe bol, oni ne stoje skrštenih ruku i ne ignorišu ih. Ponekad, pod uticajem društvenog okruženja – nakon što vide da je ljudima stalo samo do sebe dok svoje bližnje ignorišu – poželeće da se suzdrže od toga da drugima pomažu, ali u tome nikad ne uspevaju; kad vide siromašnog čoveka koji nema šta da pojede, neko vreme se dvoume, da bi mu na kraju ipak pomogli. Na primer, pretpostavimo da nekoga uhvati ozbiljna prehlada – kašlje, kija i ima visoku temperaturu. Neki ljudi se plaše da se ne zaraze, pa se od njega drže podalje. S druge strane, dobrodušni ljudi ne mogu a da za tog čoveka ne pokažu zabrinutost: „Prehladio si se; jesi li uzeo neki lek?” Ako taj čovek nema novca za lekove, oni će potrošiti sopstveni novac da mu ih kupe. Vidiš, kad dobrodušan čovek vidi da je neko bolestan i da pati, on ne stoji skrštenih ruku. To jest, kad se ljudi nađu u teškoćama, kad su suočeni sa patnjom ili teškim neprilikama, ljudi sa osobinama ljudskosti uvek to mogu da osete i uvek su u stanju da shvate da je ovima potrebna pomoć. U istom su okruženju kao i svi ostali, ali su posebno osetljivi na stvari koje drugi ne mogu da osete. Zašto je to tako? Naprosto, nemaju svi ljudi isto srce. Ma koliku bol da neko preživljava, ljudi koji nemaju ljudski osećaj za to se ne raspituju, kao da to ne mogu da primete. Ljudi koji imaju ljudski osećaj, budući da u osobinama njihove ljudskosti postoji element dobrote, nikada ne mogu a da ne saosećaju sa onima oko sebe koji doživljavaju bol i teškoće, a zatim, vođeni svojom savešću, priskaču u pomoć – u tome ne bi mogao da ih sprečiš čak ni kad bi pokušao. Oni to ne čine očekujući da će drugi pamtiti njihovu dobrotu, niti u nadi da će oni silno hvaliti njihovu ljudskost i njihov karakter; naprosto su voljni da to učine, a to što čine im pruža osećaj unutrašnje utemeljenosti. Ovo su misli i ponašanja koja proizlaze iz osobina ljudskosti; niko ne može da ih promeni i niko ne može da ih ograniči. Stvari koje oni čine ili načini na koje se vladaju i načela prema kojima to čine, čisto su prirodna otkrivenja normalne ljudskosti. Ova prirodna otkrivenja ljudskosti u potpunosti dolaze iz njihovog srca. Na taj način se ponašaju dobrovoljno; niko im ne govori da to rade, niti oni jure za ikakvom koristi. Naprosto su spremni da to učine, a jedino im činjenje takvih stvari pruža mir; ne budu li ih učinili, u sebi se osećaju nelagodno. Čak i kad naiđu na nekog zlog čoveka koji se suočava sa teškoćama, oni znaju da zlim ljudima ne bi trebalo da pomažu, ali ujedno pomisle: „Da li postajem surov?” Čak i ako tom zlom čoveku ne pomognu, njihovo saosećanje ostaje nepromenjeno i prirodno će se ponovo otkriti u odgovarajućem okruženju i sa pravim ljudima. To je osobina ljudskosti. Osobine ljudskosti su urođene i, naravno, takođe mogu da se otkriju u bilo koje vreme i na bilo kom mestu; veoma su prirodne, veoma čiste i veoma jednostavne. Prema tome, kad neko u svojoj ljudskosti poseduje osobine čestitosti i dobrote, to ne dolazi od onoga čemu su ga naučili roditelji ili društvo, niti je to pod uticajem bilo kakvog okruženja; to su urođene osobine nečije ljudskosti.

Neki ljudi vole da daju. Misliš li da ljudi koji vole da daju drugima moraju da budu i imućni? Moraju li to da budu ljudi koji su prebrodili mnoge životne brodolome i postali razočarani u smrtni svet? Moraju li to da budu ljudi koji su uživali u svom bogatstvu i raskoši sveta – i koji su sve to prozreli – pa su na uživanje u materijalnim stvarima počeli da gledaju sa ravnodušnošću? Moraju li to da budu ljudi čija je ličnost relativno bezbrižna i velikodušna? Ne, ne moraju da budu takvi. Među ljudima koji u svojoj ljudskosti poseduju osobine čestitosti i dobrote, postoji i tip čoveka koji živi posebno štedljivim načinom života. Ako mu, dok jede, ispadne zrno pirinča, on mora da ga podigne i pojede, jer ne može da podnese pomisao da ono propadne uludo. Kad pere zube i umiva se, on koristi vrlo malo vode. Kad mu je odeća već stara, ne može da podnese da je baci; samo je opere i nastavi da je nosi. Kad kupuje stvari, pažljivo planira i raspoređuje budžet, kupujući one koje su jeftine sve dok im je kvalitet prihvatljiv. Pošto je ovakav čovek toliko štedljiv, znači li to da je on škrt? (Ne znači.) Ovakav čovek je posebno štedljiv kad je reč o njemu samom, ali nije škrt kad je reč o drugima. Na primer, kad vidi da je nečiji život težak, on mu dȃ neke svoje stvari, poput odeće ili kućnih aparata. Neki ljudi kažu: „Da li je on neki milosrdni siromah?” Nije u tome stvar – on samo oseća da su drugi prilično jadni, pa uvek želi da im pomogne. Zapravo, ni on sȃm nije imućan ni bogat i nije u potrazi za nečim kad drugima pruža pomoć. Naprosto ima takvu ljudskost; voli da drugima pomaže i to je ujedno njegovo načelo prema kome se vlada. Da li je i ovo osobina ljudskosti? (Jeste.) Osnovno načelo ovakvog čoveka u ophođenju prema drugima jeste u tome da pomogne onda kad bi trebalo da pomogne i da saoseća onda kad bi trebalo da saoseća. Kad se drugi ljudi suočavaju sa teškoćama, on će im ponuditi svoju ljubav i pomoći će im praktičnim postupcima; kad drugima nešto nedostaje, on im daje svoje stvari. U njegovim osobinama ljudskosti uvek postoji takva spremnost; u njemu te misli uvek mogu da se pojave ili on uvek može da oseti bol onih oko sebe kojima su potrebni pomoć i saosećanje. Da li to u njemu deluje savest? (Da.) Takva osobina ljudskosti nije određena ličnošću, već je posledica funkcionisanja savesti. Stoga, on ima taj mentalitet – ili tu osobinu ljudskosti – da je spreman da pomaže drugima. Kad je ljudima potrebna pomoć i kad je od njega zatraže, ne samo da on saoseća, već i iskreno pomaže; čak i ako mu to oduzima nešto vremena i mora da im dȃ neke stvari, on je na to spreman. Ova spremnost se, u najmanju ruku, zasniva na dobroti u nečijoj ljudskosti. Ako u svojoj ljudskosti nema dobrote, kao prvo, čovek neće imati subjektivnu spremnost da pomogne drugima, a kao drugo, neće osećati saosećanje kad ga oni zamole za pomoć, niti će ljudima iskreno pomoći. Ako neko nema tu iskrenost, on će to obaviti samo reda radi i prema tebi će biti površan. Iz obzira prema ugledu ili iz pristojnosti ili zato što ga pokreće određeni njegov interes, preko volje će učiniti nešto malo; u suprotnom, pribojava se da bi jednoga dana mogao da se nađe pod tvojom komandom ili da bi jednoga dana mogao da mu budeš od koristi – iz mnogo razloga može da prihvati to što će ti pomoći. Međutim, onaj čija ljudskost zaista ima osobinu dobrote nije pasivan u načinu na koji pomaže ljudima i, naravno, još manje pomaže nevoljno ili preko volje; naprotiv, ta spremnost urođeno postoji u osobinama njegove ljudskosti. On drugima pomaže dobrovoljno, iskreno i samoinicijativno. Na primer, pretpostavimo da ti je u nečemu potrebna njegova pomoć. Kad od njega zatražiš pomoć, on će prema tebi osetiti veliko saosećanje i pomoći će ti sa velikim elanom, iskrenošću i spremnošću. Možda mu poveriš da za tebe nešto obavi ili da umesto tebe prenese poruku ili ti je možda potreban neki predmet – kakva god da ti je pomoć od njega potrebna, ukratko, on će se prema tom pitanju odnositi iskreno, revnosno, ozbiljno i odgovorno.

Ljudi koji u svojoj ljudskosti poseduju osobine čestitosti i dobrote veoma su ozbiljni i odgovorni kad im drugi povere rešavanje nekih stvari. Na primer, ako takav čovek ide u grad da nešto obavi, a neko drugi ga zamoli da mu pomogne tako što će kupiti neki lek, dok ga kupuje on razmišlja: „Da li da uzmem zapadnjački ili kineski lek? Zapadnjački lek deluje brzo, ali iritira želudac. Ako ga bude uzimao, možda će imati nuspojave. U tom slučaju, pitaću ima li neki kineski lek koji je relativno efikasan i ne iritira želudac.” Vidiš, on veoma pažljivo razmatra stvari. Kad neko ko je odgovoran i ko ima osobinu dobrote pristane da pomogne drugom čoveku da nešto obavi, on će mu pomoći da odabere stvari koje su mu potrebne na način koji je iskren, ozbiljan i odgovoran. On možda nije toliko ozbiljan kad se bavi sopstvenim stvarima, pa kad za sebe kupuje stvari naprosto kupi bilo šta što mu se čini kako treba, međutim, kad za druge obavlja stvari, posebno je pažljiv i posebno odgovoran. U sebi pomisli: „Pošto mi je ovu stvar poverio, to znači da o meni ima visoko mišljenje; moram ovo da mu uradim kako treba. Povrh toga, to uopšte nije teško. Mogu to da završim kao od šale. Moram da se pobrinem da on bude zadovoljan onim što uradim. Ipak, ne znam kakav mu lek odgovara, a njemu se žuri da što pre kupi lek za svoju bolest, pa ću mu naprosto kupiti pomalo i od kineskog i od zapadnjačkog leka.” Nakon što kupi lek i donese ga, taj drugi čovek bira lek za koji se baš ispostavi da je onaj koji mu je potreban. Vidiš, u ono što radi on se unosi srcem i čini to ozbiljno, tako da je ta stvar rešena prilično besprekorno. Međutim, kad je reč o nekom ko je neodgovoran i ne poseduje osobinu dobrote, ako ga zamoliš da ti pomogne tako što će ti kupiti lek, i on će pristati, s tim što će, nakon što ode u apoteku, samo nasumično kupiti neki lek koji odgovara bolesti i nakon toga će se vratiti. Pitaš ga koju količinu leka treba da uzimaš svakog dana i da li ima nekih kontraindikacija, a on kaže: „Ne znam. Pročitaj uputstvo sȃm. Bilo kako bilo, ja sam otišao i nabavio sam ti lek.” Na kraju, zapadnjački lek koji je kupio ne smeju da uzimaju ljudi koji su skloni alergijama, a ispostavlja se da si ti upravo taj slučaj. Pa je taj lek kupljen uzalud, a ti ipak moraš sȃm da odeš i da kupiš neki drugi lek. On tu stvar nije odradio za tebe, a sada mu još duguješ i uslugu. Da li si u sebi srećan? (Ne.) Kako je rešena ova stvar? Nije dobro rešena. Stvar si poverio pogrešnom čoveku; nisi našao pravog čoveka. Moraš da pronađeš nekoga ko poseduje osobine ljudskosti. Ako je takvog čoveka teško pronaći, kad nekome poveriš da ti pomogne tako što će ti kupiti lek, tad moraš da mu daš još nekoliko uputstava i da mu jasno objasniš stvari. Ako mu ne daš uputstva, a čovek kome si to poverio jeste neko ko nema ljudskosti, onda ta stvar sasvim sigurno neće biti dobro obavljena; da ne spominjemo da je bačen novac, nego ćeš mu još dugovati i uslugu. Ako pronađeš nekoga ko poseduje ljudskost, on će učiniti sve što je u njegovoj moći da tu stvar završi za tebe. Budući da ima iskreno srce i može da preuzme odgovornost, te zato što u svojoj ljudskosti poseduje osobinu dobrote, kad stvari rešava za tebe, on može o tebi da vodi računa i da razmotri stvari umesto tebe, kupujući stvari koje su ti potrebne po razumnoj ceni. Nasuprot tome, kad nešto rešava za tebe, neko bez osobina ljudskosti će to odraditi samo reda radi i prema tebi će biti površan. Biće slatkorečiv, ali kad tu stvar bude rešavao, uopšte se neće raspitati za cenu, niti će upoređivati ponude; samo će ti nasumično nešto kupiti. Ako ove dve vrste ljudi ne uporediš, reklo bi se da i jedni i drugi mogu da rešavaju stvari. Međutim, kad za tebe nešto rešavaju ljudi sa osobinama ljudskosti, bićeš zadovoljan. Oni imaju ispoljavanja ljudskosti; mogu da zadovolje tvoje potrebe i da razmotre stvari umesto tebe. Imaju takvu iskrenost. To dokazuje da su dobri, da su prava ljudska bića i da su dostojni toga da im se nešto poveri. S druge strane, kad nekome ko nema osobine ljudskosti poveriš da nešto reši, on to neće uraditi kako treba. Čak i ako stvari povremeno dobro uradi, on to ne čini sa iskrenošću – to je samo puka sreća. Kažeš mu: „Ovaj lek je bio baš dobar. Čim sam ga uzeo, skoro odmah mi je bilo bolje.” Bilo bi u redu da mu to nisi rekao, ali sada kad si mu to rekao, tvoj dug zahvalnosti prema njemu postaje sve veći. Očigledno je da je išao da završi nešto za sebe, ali ipak mora da ti kaže: „Vidiš? Tamo sam otišao samo zbog tebe.” Zatražiće ti uslugu, a ti do kraja života nećeš moći da mu se odužiš za ovaj maleni dug zahvalnosti; u suštini si upao u zamku zlog đavola. Međutim, neko sa ljudskošću ti neće tražiti usluge ma koliko da je dobro rešio neku stvar za tebe. Kad mu izraziš svoju zahvalnost, on kaže: „Nije to bilo ništa posebno. Bilo mi je usput.” Vidiš, on govori samo istinu. U stvarnosti, već je odradio odličan posao i mnogo ti je pomogao. Čak se ni ljudi koji su ti najbliži prema tebi možda neće ponašati na ovaj način, ali će čovek sa osobinama ljudskosti moći da uradi ono što ne mogu čak ni tvoji voljeni. On prilično dobro rešava stvar i ne traži ništa zauzvrat. Uvek osećaš da mu duguješ uslugu, pa mu s vremena na vreme daš nešto voća ili neku drugu stvar i uvek ga imaš na umu kad se pojavi nešto dobro. Međutim, u svojoj glavi, on ne smatra da je učinio nešto krupno, osećajući da to što ti je pomogao da nešto završiš od njega praktično nije zahtevalo nikakav trud i da je to bila sasvim normalna stvar. Takođe ti kaže da će ti i ubuduće pomoći bude li ti oko nečega bila potrebna pomoć. Vidiš, zar među ljudima ne postoje razlike? (Da, postoje.) Da ti kažem, ljudi sa ljudskošću poseduju osobine čestitosti i dobrote i, bez obzira na okolnosti, takvi ljudi su najpouzdaniji. Samo su takvi ljudi dostojni poverenja, jer imaju granicu za svoje postupke. A granicu za svoje postupke imaju zato što poseduju takve osobine ljudskosti kao što su čestitost i dobrota.

Kad je reč o ljudima koji nemaju osobine ljudskosti, čak i ako je u pitanju neko koga nikada nisi uvredio, sve dok činiš nešto što se tiče njihovih interesa, oni će tražiti priliku da ti se osvete. Nasuprot tome, kad je u pitanju neko ko ima osobine ljudskosti, makar i da si ga ranije povredio ili si mu čak ugrozio interese, on te nipošto neće mrzeti niti će ti se svetiti. Čak i ako u razgovoru sa tobom ima pomalo loš stav ili njegove reči zvuče pomalo grubo ili ti pomalo drži pridike, to su normalna ispoljavanja koja potiču iz ljudskosti – on nipošto neće beskrajno pokušavati da se osveti niti će te zauvek mrzeti kao što bi to učinio zao čovek. Na čemu se to zasniva? Zasniva se na granici koju on ima za svoje lično vladanje. Upravo zato što ima savest i razum i zato što u svojoj ljudskosti poseduje osobine čestitosti i dobrote, on nikada neće prekoračiti svoju granicu za svoje lično vladanje. Ako ga neko uvredi, čak i ako želi da se osveti, savest mu to nipošto neće dozvoliti. Ako je ljut, samo će izgovoriti neke ljutite reči da bi se malo izduvao i na tome će se završiti – nipošto neće učiniti ništa da se osveti. To je osobina čoveka sa ljudskošću. Vidiš, čak i kad neke ljude niko nije uvredio, oni i dalje žele da muče druge; žele da se s njima nadmeću i protiv njih bore, pitajući se stalno kako da protiv njih skuju zavere iza njihovih leđa. I to je osobina ljudskosti – to je osobina koju zli demoni i zli đavoli imaju u svojoj ljudskosti. Nasuprot tome, neko ko u svojoj ljudskosti poseduje osobine čestitosti i dobrote ne može sebe da natera da muči druge. Kad bi radio takve stvari, savest bi ga prekorila i disciplinovala. Čak i ako ga Bog ne disciplinuje, Sveti Duh ga ne prekori, a ni braća i sestre ga ne prekore, njegova savest ga drži pod kontrolom. Kad čoveka obuzdava njegova savest, on u svojim postupcima ne odlazi u krajnosti i ima granicu za ono što radi. Čak i ako ga uvrediš, povrediš ili čak učiniš nešto čime prevršiš svaku meru, on neće želeti da se s tobom razračunava. U najgorem slučaju, samo će te izbegavati i ignorisati i sa tobom se neće družiti, neće komunicirati niti će raditi sa tobom. Ali ti nipošto neće nauditi niti će pokušati da te prevari; iza tvojih leđa protiv tebe neće kovati zavere niti će koristiti taktike da te uhvati u zamku – nipošto neće raditi takve stvari. Pogledajte i vidite koji su ljudi oko vas ljudi ovog tipa – to su dobri ljudi najvišeg kvaliteta. U interakciji sa njima možeš da se osećaš krajnje opušteno. Čak i ako ih do te mere povrediš da budu potpuno shrvani, oni će te u najgorem slučaju u sebi mrzeti, više neće želeti da se obaziru na tebe i nikada s tobom neće biti prijatelji, ali protiv tebe neće kovati zavere, niti će tražiti priliku da ti se osvete, a još manje će reći: „Osveta je najslađa kad se posluži hladna”. To su istinska čestitost i dobrota. Sposobnost da se ovo postigne nipošto nije nešto što može da se odglumi; ovo je istinska osobina ljudskosti. Samo će čovek koji poseduje osobine ljudskosti imati ispravna načela i granice za svoje lično vladanje. Dok s njim budeš komunicirao i s njim se družio, u njemu ćeš moći da vidiš ova ponašanja i ispoljavanja, kao i ova prirodna otkrivenja njegove ljudskosti.

Budući da se klasifikacije ljudi razlikuju, različite su i njihove reakcije na razne stvari. Vidiš, kad ti zli ljudi, oni koji su reinkarnirani iz đavola, iskorišćavaju druge, kakva im je reakcija ako ih neko razotkrije? Reći će: „A ko to druge ne iskorišćava? Zar prednosti nisu tu da bi se iskoristile? Šta je loše u tome da se malo okoristiš? Ako postoji prilika da se okoristiš, a ti to ne učiniš, zar nisi budala i magarac?” To je logika razbojnika. Oni u svom srcu nemaju svest o savesti, nemaju osećaj sramote, niti osećaju ikakav stid. Pošto nemaju savest, nemaju ni merilo za prosuđivanje o pitanju iskorišćavanja drugih. Njihovo načelo je da prednosti treba da se prigrabe, a kad ih jednom prigrabiš, one su tvoje. Ako ih ne prigrabiš bio bi to gubitak i zbog toga bi ispao budala. Zar to nije logika razbojnika? A kako ljudi koji su reinkarnirani iz životinja gledaju na pitanje iskorišćavanja drugih? Ako im kažeš: „To što radiš je iskorišćavanje – nije dobro da druge ljude iskorišćavaš i nije dobro da im nešto duguješ”, šta oni misle? „Ova korist pripada meni. Ako ih iskoristim, ništa im ne dugujem. Šta je loše u tome da se nešto iskoristi? To da si u stanju da nešto iskoristiš jeste veština; ako nemaš tu veštinu, bićeš na gubitku.” To je logika bitange. Oni nemaju granicu, nemaju osećaj sramote, ne osećaju stid, a još manje imaju bilo kakav osećaj savesti. Oni nemaju merilo da o bilo čemu prosuđuju. Čak i ako im kažeš koje je tačno merilo, oni to ne smatraju merilom i ne znaju da je to merilo tačno. Nemaju racionalnost normalnog čoveka i ne mogu da zaključe šta je tačno a šta netačno. Po ceo dan provode u izmaglici; ništa što ćeš im reći ne može da im donese jasnoću niti da ih navede da razumeju. Naprosto su smetenjaci. Međutim, ljudi sa savešću i razumom poseduju osobine ljudskosti. Ako nekoga nenamerno iskoriste i ti im na to ukažeš, u sebi će osetiti uznemirenost i pocrveneće u licu: „Zar sam ga iskoristio? Kako to nisam uvideo? Pa, još da mi neko drugi na to ukazuje – kakva sramota!” Reći će: „Koliko god da sam ga iskoristio, moram sve to u potpunosti da mu vratim – mogao bih na to čak i da dodam neku kamatu.” Oni moraju da pronađu način da poprave tu situaciju. Ne žele da ih prati glas da su neko ko voli da iskorišćava druge. Kad bi bili takvi, osećali bi se potpuno osramoćeno. Prema tome, kad im neko zaista ukaže na njihov problem, oni neće pokušavati da se opravdaju – neće reći: „Nisam ga iskoristio, a nisam to ni želeo.” Neće posezati za takvom logikom obične bitange kako bi se raspravljali i pravdali. Pošto u sebi imaju element čestitosti, čim neko to pomene, s tim će se suočiti ispravno, učiniće sve što je u njihovoj moći da to nadoknade i da drugu stranu obeštete, te više nikada takvu stvar neće ponoviti; a ako je ponove, odalamiće sebe same. Za njih je ponižavajuće to što je njihov postupak neko razotkrio i što ih ljudi iza leđa sada kritikuju i grde ih u lice. Svoju sramotu nemaju gde da sakriju i želja im je da pronađu neku rupu u zemlji u koju bi se uvukli; više bi voleli da im se u životu takva stvar nije ni dogodila. Pošto imaju savest, nakon što druge iskoriste, u srcu osećaju stid. Previše im je neprijatno da se pravdaju, smatrajući da je to što su uradili previše sramotno, pa ostaju bez teksta, nemaju šta da kažu u svoju odbranu; jedino žele da drugu stranu obeštete. Ovakvi ljudi se razlikuju od zlih ljudi i đavola. Ma koliko da su sramotne stvari koje čine, đavoli ne znaju za stid. Kad ljudi sa osobinama ljudskosti čuju za takve stvari, odmah se zacrvene u licu: „Za ovo zna toliki broj ljudi; kako ponižavajuće!” Osećaju se postiđeno i potpuno osramoćeno, a u srcu su naročito uzrujani i nespokojni. Vidiš, povodom jedne te iste stvari, ljudi različitih klasifikacija duboko u svom srcu imaju različite poglede i stavove. Zbog razlika u osobinama njihove ljudskosti, povodom jedne te iste stvari, razne vrste ljudi imaju različite stavove. Ako čovek oseća stid, to dokazuje da ima i osećaj srama, što zauzvrat dokazuje da poseduje osobine ljudskosti. Nasuprot tome, ako čovek nema osećaj sramote, pa nakon počinjenih zlih dela i sramotnih postupaka pokušava da se raspravlja u svoju odbranu ili čak odbija da prizna šta je uradio i pravi se lud, to je čovek bez osobina ljudskosti. Ljudi koji nemaju osobine ljudskosti u najmanju ruku nisu čestiti i dobri ljudi; nemaju ljudskost ni razum i nedostojni su toga da se nazivaju ljudima. Kad zli ljudi i đavoli rade loše stvari i čine zla dela, a njihovi neprijatelji u njih upiru prstom i zasipaju ih uvredama, oni im odmah uzvraćaju uvredama, smatrajući da na to imaju potpuno pravo. Još i čine sve što je u njihovoj moći da se opravdaju i odbrane, iznoseći uvrnuto rezonovanje kao da je to zapravo zdravo rezonovanje, govoreći drsko i bez prestanka – razum do njih naprosto ne dopire i potpuno su besramni! Što se tiče ljudi reinkarniranih iz životinja, kad druge ljude iskoriste i zbog toga budu kritikovani, u sebi osećaju da im je naneta nepravda, pa takođe čine sve što je u njihovoj moći da smisle izgovore i razloge. Kad se pravdaju, takođe govore slatkorečivo i nadugačko i, poput zlih ljudi, takođe nemaju osećaj srama. Pošto su to životinje bez svesti o savesti, koje po ceo dan provode u izmaglici i nisu sposobne da u bilo čemu raspoznaju ispravno u odnosu na pogrešno, otud oni nemaju svest kad su u pitanju ovakve stvari; kako bi pokušali da zabašure to što su uradili, daju neke lažne izgovore, a zatim tu stvar smatraju rešenom. Ne misle da je posredi problem u njihovom vladanju; dokle god iznose dovoljno izgovora i razloga, smatraju da mogu da izbegnu odgovornost i da niko neće saznati za ono što su učinili. Sebe će zavaravati, razmišljajući: „To je već prošlost. Nikada nisam uradio nešto takvo, nikada nisam napravio tu grešku. Nemojte misliti da sam loš čovek. Makar nisam neko ko druge iskorišćava. Pogledajte koliko sam dobrodušan i pun dobrote i koliko za druge imam razumevanja!” Vidiš, to je neko ko je smetenjak. Jedino su ljudi koji poseduju osobine ljudskosti naročito osetljivi na ovakva pitanja koja se tiču dostojanstva. Čak i da niko ne zna šta su uradili, budu li to oni sami uvideli, u sebi će osećati nespokojstvo i krivicu, pa čak i to kao da ih drugi ljudi posmatraju. Ako nekoliko ljudi koji ih dobro poznaju zaista sazna za ono što su oni uradili, osećaće se još nespokojnije i biće ih previše sramota da pokušaju da se opravdaju. Učiniće sve što je u njihovoj moći da to brzo nadoknade i takvu stvar više nikada neće ponoviti, smatrajući je previše sramotnom! To su različita ispoljavanja tri klasifikacije ljudi povodom jedne te iste stvari.

Upravo smo spomenuli da ljudi sa osobinama ljudskosti obično imaju načela u načinu na koji se ophode prema drugima. Kad izveštavaju ili pružaju informacije o nečijoj situaciji ili kad nekoga procenjuju, mogu da ga posmatraju i da se prema njemu ophode na osnovu svoje čestite i dobre ljudskosti. Čak i ako ne razumeju istinu, ipak imaju neke osnovne granice. Na primer, oni će prosečnog čoveka proceniti ovako: „Nije uradio ništa loše. Živi pristojno. On je običan čovek u svetu i može se smatrati bezazlenom osobom.” Vidiš, oni će, na osnovu sopstvene savesti, ispravno proceniti prosečnog čoveka. Mogu čak i da se ispravno ophode prema onima koji su ih u prošlosti uvredili, povredili ili naštetili njihovim interesima, kao i da ih procenjuju. Time se još više otkrivaju osobine čestitosti i dobrote koje ovi ljudi imaju u svojoj ljudskosti. To jest, prosečnog čoveka oni mogu ispravno da procene – ako je dobar, on je dobar, a ako nije dobar, oni će ga takvim i nazvati. Ako se od njih zatraži da lažu, ne mogu to da učine; osećaju da bi time išli protiv svoje volje. Oni naprosto kažu onako kako jeste i nazivaju stvari pravim imenom. I prema ljudima koji su ih uvredili oni mogu da postupaju u skladu sa ovim načelom. Čak i ako postoji neko ko im se ne sviđa ili prema kome osećaju odbojnost, ako se od njih zatraži da o tom čoveku izveste ili da ga procene, radije neće zauzeti stav, govoreći: „Bojim se da moja procena ovog čoveka ne bi bila objektivna zato što prema njemu imam lične zamerke i osećam ozlojeđenost, pa se uzdržavam. Možete da ga procenite na osnovu toga kako su ga svi ostali procenili.” To je ono što ljudi sa osobinama ljudskosti u osnovi mogu da postignu. Naročito kad neko sa statusom i dalje može pošteno da se ophodi prema drugima, time se još više otkrivaju osobine njegove ljudskosti. Način na koji se neko sa statusom ophodi prema ljudima jeste ono što drugima može zaista da omogući da jasno vide da li u svojoj ljudskosti on poseduje osobine čestitosti i dobrote. Kad neko nema status, čini se da može da se pošteno ophodi prema ljudima i njegove su procene o njima relativno objektivne. Samo po sebi, to ne mora ni na šta da ukazuje – kad ima status, vidi kako se on ophodi prema onima koji su ga uvredili ili povredili i kako se ophodi prema onima koji su ga prethodno isključivali ili ga čak namerno potiskivali. Pošto ljudi koji u svojoj ljudskosti zaista imaju osobine ljudskosti poseduju čestitost i dobrotu, kad imaju status, oni mogu ispravno da se ophode prema onima koji su ih u prošlosti uvredili, povredili ili su ih čak namerno potiskivali. Kad ne razumeju istinu, moguće je da oni neće moći da se prema ljudima ophode u skladu sa istina-načelima sa potpunom tačnošću, ali oni takođe imaju svoje granice i načela u načinu na koji se ophode prema ljudima. Na primer, u crkvi, ako druga braća i sestre izaberu određenog pojedinca za kandidata ili za vođu, a ispostavi se da je taj čovek neko ko ih je ranije uvredio, oni nipošto neće namerno ometati niti kočiti izbor kad vide da sva braća i sestre kažu da taj čovek nije loš i da se promenio. Možda im se taj čovek lično mnogo ne dopada, ali ako Božja kuća koristi tog čoveka i braća i sestre ga izaberu, oni će, u okolnostima u kojima tog čoveka nisu potpuno prozreli, rešavati stvari po pravilima i postupati u skladu sa načelima. Oni se prema tom čoveku neće nipošto nepošteno ophoditi zato što prema njemu imaju lične zamerke, niti će ga namerno maltretirati ili mučiti. Povremeno, zbog svojih iskvarenih naravi ili slabosti svoje ljudskosti, mogli bi – u posebnim okolnostima – da ga verbalno podbadaju stvarima koje ne bi trebalo izgovarati, jer svi imaju iskvarene naravi i niko nije besprekoran. Međutim, oni mogu da se drže osnovnih načela; to jest, neće proganjati i potiskivati ljude sa kojima su u neprijateljstvu niti će im se svetiti samo zato što oni sami imaju status. Ako se to sporadično i dogodi, njihova će ih savest nakon toga optuživati, poručujući im: „Pogrešno je to što si uradio. Sada kad imaš status, iskoristio si moć kojom raspolažeš da bi se tim ljudima osvetio – to nije primereno!” Preispitaće sebe, njihova savest će ih optuživati, a povrh toga, njihov razum će ih sputavati da druge ljude potiskuju i da im se svete i regulisaće njihovo ponašanje, neprestano ih podsećajući: „To nije primereno.” Tako će biti odmereni u svom govoru i neće odlaziti u krajnost u stvarima koje čine. Ovo su neka osnovna ispoljavanja ljudi sa savešću i razumom normalne ljudskosti u načinu na koji se ophode prema drugima. Čak i ako, pod uticajem svog raspoloženja, privremeno požele da se ustreme na ljude prema kojima imaju zamerke ili koji su im u prošlosti naštetili, pa čak i ako bi drugi ljudi smatrali potpuno razumnim da im se oni sada svete, oni su i dalje odmereni u onome što čine i imaju granicu koju nipošto neće preći. Kad bi mogli da pređu svoju granicu i ludački se svete, tad ne bi bili neko ko u svojoj ljudskosti poseduje osobine čestitosti i dobrote. Upravo zato što imaju slabosti ljudskosti i žive u okviru normalne ljudskosti, oni takođe osećaju mržnju i bes prema onima koji su ih povredili, a ujedno žele da se osvete. Međutim, budući da njihova ljudskost poseduje osobine čestitosti i dobrote i pošto ih njihova savest i njihov razum sputavaju i regulišu, nakon što požele da se nekome osvete, savest će ih prekoriti, a razum kontrolisati, pa će u sebi pomisliti: „Zaboravi na to. To bi bilo neprimereno. To što su ranije uradili nije me zaista povredilo, a čak i ako im se sada osvetim, time se neće rešiti nikakvi problemi.” Osloniće se na razum da uspostave kontrolu i da sebe obuzdaju, dok istovremeno ubeđuju i urazumljuju sebe. Ako, povrh toga, ujedno razumeju i neke istine, onda će njihovo ponašanje u tom pogledu postati još bolje i usklađenije sa istina-načelima. Ukratko, kad je reč o tome kako se ophode prema drugima, oni će s vremena na vreme otkrivati osobine čestitosti i dobrote u svojoj ljudskosti i često će otkrivati neke misli i ponašanja koji su vođeni osobinama ljudskosti. Često se može čuti kako kažu: „Zaboravi na to. Budem li se spustio na njihov nivo, zar ne bih bio baš kao oni? Osim toga, to što se dogodilo ostalo je u prošlosti. Svi smo odrasli ljudi – ima li smisla da se na ovaj način vraća milo za drago?” Imaće neke misli i gledišta proizašle iz osobina ljudskosti koje će ih obuzdavati. Naravno, radi se i o tome da njihove misli i gledišta, koji nastaju pod vođstvom njihove savesti i razuma, neprestano regulišu, sputavaju, kontrolišu i obuzdavaju njihove reči i postupke. Nakon toga, te misli o tome da se drugima osvete koje prelaze granice razuma u njihovom će srcu postajati sve bleđe i bleđe. Pod neprestanim ispravljanjem od strane savesti i razuma, u kombinaciji sa stremljenjem ka istini i sve većim sazrevanjem sa godinama, misli i postupci onih koji u svojoj ljudskosti poseduju osobine kao što su čestitost i dobrota će – kako ovi ljudi budu stremili ka istini – sve više naginjati ka pozitivnom, sve više će se usklađivati sa istina-načelima i postajaće sve više regulisani. To jest, kroz ovaj proces, ljudi će postepeno otpuštati mržnju, otpuštati zamerke i otpuštati razne lične probleme koji su nastali njihovim sopstvenim uskogrudim razmišljanjem. Ako čoveka vode i obuzdavaju isključivo savest i razum, on može naprosto samo da otpusti mržnju i zamerke, te da jednostavno kaže: „Zaboravi, to je u prošlosti.” Međutim, ako može da stremi ka istini i da je razume, čovek neće biti ograničen samo na to da prosto otpusti i pusti da stvari prođu i završe se; naprotiv, on će biti u stanju da primeni istina-načela i da, vođen savešću i razumom, živi ispravnije, rešavajući ta pitanja i ophodeći se prema onima u odnosu na koje je imao razne zamerke onako kako Bog tome podučava. Prema tome, samo ako čovek ima osnovna načela za ophođenje prema drugima i na tom temelju takođe razume istinu, on može postepeno da uđe u istina-stvarnost i da počne da postupa u skladu sa istina-načelima.

Načela prema kojima se ljudi sa savešću i razumom ophode prema drugima sputana su osobinama čestitosti i dobrote u njihovoj ljudskosti. Prema tome, ljudi koji u svojoj ljudskosti ne poseduju te osobine čestitosti i dobrote nemaju načela u načinu na koji se ophode prema drugima. Vidiš, kad neki ljudi nemaju status, ako ih neko povredi ili gleda s visine, a to da se osvete prevazilazi njihove sposobnosti, oni deluju veoma poslušno, kao da je način na koji se vladaju prilično velikodušan, pa bi mogao da pomisliš da su prilično dobri i nikada nećeš videti da su se osvetili ikome ko ih je uvredio, ali se time ne može odrediti kakve osobine njihova ljudskost zapravo ima. Trebalo bi da pogledaš kako se ophode prema ljudima – da li mogu pošteno da se ophode prema ljudima, da li na osnovu savesti i razuma mogu da se ophode prema onima koji su ih u prošlosti uvredili, te da li mogu da imaju načela u ophođenju prema ljudima – kad imaju status, glavnu reč i moć odlučivanja. To ti govori koja je zapravo nečija klasifikacija. Kad nemaju status, ljudi bez osobina ljudskosti pretvaraju se da su veoma pristojni. Kad to da se drugima osvete prevazilazi njihove sposobnosti, ne usuđuju se da traže osvetu, ali u svom srcu pamte svaku uvredu. Misli su im pune mržnje, pune osvete i prepune načina da muče ljude i protiv njih kuju zavere. Čekaće svoj trenutak i tražiti prilike da se osvete, iščekujući da vide kako oni koji su ih u prošlosti uvredili doživljavaju svoj pad. Kad jednom steknu status i kad taj status učvrste, njihov stav prema onima koji su ih u prošlosti uvredili ili koji su sa njima u sukobu potpuno se razlikuje od stava kakav bi imali ljudi sa savešću i razumom. Oni naprosto moraju da se osvete i razbijaće glavu tražeći načine da to učine. Nipošto neće otpustiti svoju mržnju, niti će otpustiti bilo kakve zamerke. Nipošto neće biti poput ljudi sa osobinama ljudskosti, koji bi rekli: „Zaboravi na to. Prošlo je toliko godina. Sasvim mi dobro ide, a to što su oni uradili zaista me nije povredilo. Osim toga, šta bi se postiglo osvetom?” Oni nipošto neće reći: „Zaboravi”; u svom srcu vodiće računicu. Kad imaju status, kažu: „Zar si mislio da sam zaboravio na svoju mržnju? Ranije si me uvredio, povredio i potisnuo – zar si mislio da će to tek tako proći? To je nemoguće! Sada imam status; stvari su drugačije nego ranije – kako bih mogao da ti se ne osvetim? Iskoristiću moć kojom raspolažem da ti pokažem za šta sam sposoban, da bi znao da ja nisam običan čovek!” Njihov unutrašnji svet pun je mržnje, a misli su im prepune načina da se osvete i načina da poraz pretvore u pobedu, nastoje da to učine tako da niko ne zaboravi koliko su opasni, te da ih ljudi više ne gaze kao pre, već da ih se plaše. Vidiš, zar se ovakav tip čoveka ne razlikuje od nekoga sa osobinama ljudskosti? (Razlikuje se.) O čemu on neprestano razmišlja u svojoj glavi? „Pokazaću ti koliko sam opasan. Pokazaću ti da sa mnom nema šale. Ima da se plašiš kad god me vidiš i više ti nikada neće pasti na pamet da me gaziš!” Reci Mi, misliš da on ove misli može da sprovede u delo? (Može.) Svakako da može. Srce mu je ispunjeno mržnjom, a povrh toga, njegova klasifikacija je klasifikacija đavola i nema merilo kojim bi procenio da li je takvo razmišljanje ispravno ili pogrešno. Kad tako razmišlja, nema savest i razum koji bi ga zauzdali – ništa ne može da ga zauzda niti reguliše. Dok te rđave, podmukle stvari neprestano bujaju i prelivaju se u njemu, on takođe neprestano kuje zavere i traži prilike da učini stvari koje želi da učini. Sada ima status – njegova prilika je konačno stigla. Recite Mi, da li mislite da će popustiti? Nipošto neće popustiti. Prigrabiće ovu priliku i iskoristiće moć kojom sada raspolaže da sve svoje misli pretvori u stvarnost, da izdejstvuje da ga se plaše oni koji su ga u prošlosti povredili i njihovi neprijatelji, pokazujući svima koliko je kompetentan i sposoban, navodeći sve te ljude da mu se u svom srcu dive i stičući status u njihovom srcu. Naredno što će učiniti biće da te ljude osramoti, te da iskoristi reči i postupke da ih potisne i na njih se obruši. Gledaće ko ga je u prošlosti uvredio, pa će razmišljati: „Moram da ih pošaljem da propovedaju jevanđelje na najtežem, najopasnijem mestu koje postoji. Ako ne budu hteli da idu, orezaću ih. Ako ni posle toga ne budu otišli, ocrniću ih i izopštiti! A svakoga ko se za njih zauzme zadesiće ista sudbina!” Neki ljudi su ga u prošlosti uvredili, a sada su izabrani za vođe, ali su mu i dalje podređeni. On razmišlja: „Kakvu propoved mogu da održim da potpuno uništim njihov ugled? Ako se budu dobro ponašali i slušali me u svim stvarima, daću im šansu da počnu ispočetka. Ali ako budu neposlušni, ako im budem odbojan, ako mnome ne budu zadovoljni, pa još budu hteli da prijave moje probleme, moraću da im pokažem neke stvari! Učiniću sve što je u mojoj moći da navedem braću i sestre da ih uklone i smene i postaraću se da nikada ne mogu da preokrenu stvari! Poslaću ih na neku farmu da obrađuju zemlju ili gaje svinje. Ako i dalje ne budu slušali, pronaći ću im neko najopasnije mesto na koje mogu da odu i obavljaju svoju dužnost, gde u svakom trenutku policija može da ih uhapsi!” I samo razmišljanje o takvim stvarima već je veoma ozbiljno; time se već prelaze granice. To što može tako da razmišlja već dokazuje da on zapravo nema nikakvu savest ni razum. A ako te stvari zaista može i da učini, onda, povrh toga što nema savesti ni razuma, u sebi takođe ima element đavolske prirode. Ne samo da mu je srce lišeno ljudskosti, već ono sadrži i đavolsku prirodu. Zar on nije đavo? Kad ovakav čovek nema status, on je prilično dobar u tome da se prerušava i da trpi stvari. Usavršio se u tome da „spava na pruću i liže žuč”. Naučio je iz izreka „Osveta je najslađa kad se posluži hladna” i „Dok si živ, imaš šansu”, kao i „Srce premijera je dovoljno veliko da u njega uplovi čamac”. Sve do sada se prerušavao i, konačno, njegovo je pravo lice razotkriveno. Kakav je to bednik? On nije čovek, on je đavo. Slobodno pogledaj koji su to ljudi pristojni kad nemaju status, a, istoga časa kad ga dobiju, odmah izgledaju sasvim drugačije. Brzo se raspituju gde su i šta rade svi oni koji su ih uvredili i o tome koje dužnosti trenutno obavljaju. Zatim traže prilike da s tim ljudima započnu nevolje i da preuveličaju njihove probleme, proganjajući te ljude do te mere da postanu poslušni i predaju im se, a u tom trenutku oni veruju da je rad crkve dobro obavljen. Ovakvi ljudi su zli đavoli i moraju brzo da budu smenjeni. Ne budu li smenjeni, patićeš zajedno sa ostalima – pre ili kasnije, ustremiće se i na tebe.

Kakav čovek treba da bude izabran za crkvenog vođu? S jedne strane, on treba da ima breme za obavljanje svoje dužnosti i da bude odgovarajućeg kova. S druge strane, njegova ljudskost treba da bude čestita i dobra i treba da bude u stanju da se prema ljudima pošteno ophodi. Kad nije imao status, zapravo je bilo neke braće i sestara koji su ga uvredili ili su s njim bili u sukobu, međutim, nakon što postane vođa, on prema tim ljudima može ispravno da se ophodi, unapređujući ih onda kad ih treba unaprediti i koristeći ih onda kad ih treba koristiti. Neki ljudi mu kažu: „Taj čovek je ranije loše govorio o tebi”, ali on to može da otpusti. On daje prioritet radu Božje kuće, govoreći: „Božjoj kući su trenutno potrebni ljudi. Ako su prikladni za obavljanje ove dužnosti, trebalo bi da ih iskoristimo.” Ko god da pokušava da poseje razdor, taj vođa ne potpada pod taj uticaj. Čak i ako je reč o čoveku koji se prema njemu najgore ophodio, ako je taj čovek u skladu sa načelima Božje kuće za korišćenje ljudi, vođa će ga po potrebi iskoristiti. Ostavljajući po strani to da li takav čovek vodi računa o Božjim namerama, kakav mu je kov ili to da li on može dobro da obavlja posao, samo u pogledu klasifikacija ljudi, on je apsolutno istinski čovek. On može pošteno da se ophodi prema ljudima, naročito prema onima koji su s njim bili u sukobu ili prema onima koji su ga u prošlosti potiskivali, povredili ili čak vređali ili maltretirali – prema svima njima on može ispravno i pošteno da se ophodi. To je dovoljno da se kaže da je taj čovek dovoljno čestit i dobar; on je u skladu sa načelima i ispunjava uslove da ga Bog usavrši. Neki ljudi kažu: „Da li je onda taj čovek neko ko stremi ka istini? Kad ne bi stremio ka istini, zar ne bi bio nesposoban da se ovako ophodi prema ljudima?” Da li je to tačno? Recite Mi, čak i ako neko ne stremi ka istini, dokle god u svojoj ljudskosti prirodno poseduje osobine čestitosti i dobrote, da li će moći da ima osnovno načelo u načinu na koji se ophodi prema ljudima? (Da.) Kad bude imao status, da li će moći da otpusti lične zamerke, da ljudima ne zamera ranije učinjene nepravde i da se prema ljudima ne ophodi na osnovu svoje lične ozlojeđenosti? Moći će to da postigne. Ako ne možeš da postigneš čak ni to, kako uopšte možeš da se nadaš da ćeš primenjivati istinu i pokoravati se Božjim rečima? Ako ti je čak i to nedostižno, ti nisi čestit i dobar čovek; moglo bi se ujedno reći da nisi čovek koji poseduje osobine ljudskosti – nisi čovek. Ako nisi čovek i nemaš savest ni razum, odakle ti pravo da pokušavaš da stremiš ka istini? Ako ne ispunjavaš osnovne uslove za pokoravanje Božjim rečima i stremljenje ka istini, nećeš moći da zadobiješ istinu i nedostojan si toga da se nazoveš čovekom. Ako prema ljudima ne možeš pošteno da se ophodiš, možeš li da voliš istinu? Možeš li da primenjuješ Božje reči? Ako ne možeš da otpustiš čak ni sitne lične zamerke, pa možeš da se osvetiš svakome ko ti je štetan ili ko te je ranije uvredio, a još nemaš nikakva merila savesti i razuma, da li ćeš moći da primenjuješ Božje reči? Nema šanse! Prema tome, prilikom izbora vođe, prvo bi trebalo da pogledaš kako se neki čovek ophodi prema drugima; to je jedno od merila za procenu toga da li neko ima osobine ljudskosti. To jest, ko god da ga je u prošlosti uvredio, taj čovek ne pamti stare zamerke, nikada se nikome nije osvetio, a ostaje isti čak i nakon što zadobije status. Moguće je da će se ponašati superiorno, da će pomalo imati želju za statusom ili uživati u prednostima statusa, ali on, po potrebi, koristi one koji su ga u prošlosti uvredili i prema njima se ophodi onako kako bi i trebalo – možda u svom srcu pamti tu ozlojeđenost, ali ne čini ništa da bi se osvetio. Neko ko nema osobine ljudskosti to ne može da postigne; zveri to ne mogu da postignu, a đavoli još manje. To mogu da postignu samo ljudi koji poseduju savest. Kad ljudi koji poseduju savest bilo šta čine, savest ih podstiče i iznutra reguliše njihovo ponašanje, a razum zauzdava njihove impulse i plahovitost; štaviše, zauzdava i reguliše njihove iracionalne misli i ponašanja. Čak i ako imaju status, neće učiniti stvari kako bi se svetili drugima. To je jasan znak da neko ima osobine ljudskosti. Pogledajte ljude oko sebe – svaki onaj koji je ovakav jeste istinski čovek. Moguće je da je njegov kov prosečan, da nije visoko obrazovan i da je još uvek prilično mlad; moguće je i da spolja ne deluje kao da je pun elana, niti da naročito mnogo stremi, a moguće je i da u budućnosti neće stremiti ka istini – ali takav čovek je makar neko na koga možeš da se osloniš, zar ne? (Da.)

Nakon što smo završili razgovor u zajedništvu o ispoljavanjima čestitih i dobrih ljudi u pogledu načina na koji se ophode prema drugima, hajde da sada porazgovaramo o tome koja su konkretna ispoljavanja i karakteristike ovog tipa čoveka onda kad uradi nešto pogrešno i počini prestupe. Kao iskvareno ljudsko biće, ako u svojoj ljudskosti poseduje osobine čestitosti i dobrote, nakon što uradi nešto pogrešno, bilo da je toga svestan ili ne, on će razmisliti o svojim rečima i postupcima i ispitaće ih. Ako je nekome naneo štetu ili ako o sebi od nekog dobije negativnu povratnu informaciju ili negativnu procenu, on će sebe ispitati: „Koje moje reči su bile pogrešne? Šta sam uradio pogrešno? Jesam li imao ikakve namere dok sam tada govorio? Da li sam ciljao na tu osobu? Jesam li ja zaista kriv što sam za nju izazvao loše posledice? Da li je ta osoba previše osetljiva ili u svom razmišljanju ja tada nisam bio dovoljno pažljiv i koristio sam neprikladne reči?” Često će sebe ispitivati i imaće stav poniznog vladanja. Taj stav proizlazi iz njegove čestitosti i dobrote i, naravno, takođe dolazi iz njegove razumnosti. To je jedan aspekt. Nadalje, ako sopstvenim preispitivanjem otkrije da ima neke probleme ili ako mu drugi ukažu na njegove probleme, osetiće uznemirenost i srce će mu preskočiti: „Da li sam pogrešio u načinu na koji sam ovome pristupio? Možda nije trebalo tako da postupim? Tom prilikom nisam to uradio namerno i nisam imao nikakve namere.” Kao iskvareno ljudsko biće, u nekim posebnim okolnostima ili povodom nekih posebnih pitanja, on može da kaže: „Nisam to uradio namerno niti sam to učinio sa ikakvim namerama”, kako bi sačuvao svoj ponos, ali će u sebi osećati krivicu. Dok sebe bude neprestano ispitivao i bude razmišljao o sebi, bude li otkrio da je to što je uradio zaista bilo pogrešno, ponovo će se osećati nelagodno, osećajući da nije trebalo tako da postupi; osećaće žaljenje i uznemirenost i nastojaće da pronađe načine da nadomesti to što je učinio ili prilike da to ispravi, čak se aktivno izvinjavajući i priznajući svoju grešku. Nakon što otkriju da su uradili nešto pogrešno, ljudi sa osobinama ljudskosti prvo će u srcu osetiti nalet uznemirenosti, u licu će se zacrveneti, a u glavi će im dobovati; to su normalne reakcije koje potiču iz savesti. Na čemu se zasnivaju ove normalne reakcije? Zasnivaju se na tome da čovek u svojoj ljudskosti poseduje osobine čestitosti, dobrote i razumnosti. Ta ispoljavanja ovi ljudi poseduju ne zato što žele da sačuvaju sopstveni ponos, niti zato što su se osramotili ili što su ih drugi gledali s visine, već zato što osećaju krivicu i sebe prekorevaju jer su učinili nešto pogrešno, smatrajući da nije trebalo tako da postupe. To je stav priznavanja sopstvenih grešaka, a to je i reakcija koja proizlazi iz osude njihove savesti i funkcije njihove razumnosti. Oni će odreagovati; nipošto neće biti sasvim obamrli, neće pokušavati da se besramno raspravljaju i opravdavaju, niti će pokušavati da pronađu načine da izbegnu odgovornost, već će radije imati stav aktivnog priznavanja i prihvatanja, kao i spremnosti da snose odgovornost. Budući da u svojoj ljudskosti ovaj tip čoveka poseduje osobine čestitosti i dobrote, njegova osećanja stida su krajnje očigledna. Uradi li nešto iole pogrešno, istoga časa kad mu na to neko ukaže, on neće moći da sakrije sopstveni stid. Ako bi se makar i malo raspravljao, osećao bi se ovako: „Jasno je da je to moja krivica, a oni su to već jasno objasnili, pa zašto da se onda i dalje raspravljam?” Bez odlaganja će priznati svoju grešku, osećaće se potpuno osramoćeno i poželeće da propadne u zemlju. Jesu li to efekti savesti i razuma? (Jesu.) Ako je to što je on uradio poznato velikom broju ljudi, njega će još više biti stid da drugima izađe na oči i nastojaće da pronađe načine da to nadomesti i ispravi ono što je učinio. To jest, nakon što čovek sa savešću i razumom učini nešto pogrešno, on ima osnovni stav priznavanja sopstvene greške; u stanju je da prihvati tu činjenicu i ima osećanje stida. Nadalje, ne radi se samo o tome da će on priznati sopstvenu grešku i ostaviti stvari na tome; ujedno će nastojati da pronađe načine da to nadomesti. Budući da ima savest, u to što radi on se unosi srcem; nakon što se suoči s nekom situacijom, on to uzima k srcu i prema toj situaciji se odnosi ozbiljno i odgovorno, ulažući svoj um u promišljanje o problemu koji je pred njim i posmatrajući ga ozbiljno, umesto da bude površan, da to samo otaljava, a još i manje izbegavajući odgovornost. On može da snosi odgovornost, da svoju grešku prihvati ozbiljno i svim srcem, a zatim da govori i postupa odgovorno, nastojeći da gubitak svede na najmanju moguću meru. On nipošto nije poput ljudi koji su nalik đavolima, koji pobesne istoga časa kad ih neko kritikuje jer su uradili nešto pogrešno, koji razmišljaju o svakom mogućem načinu da izbegnu i sa sebe skinu odgovornost, koji se služe svim mogućim sredstvima da krivicu svale na drugoga i koji se prave da su sveci koji nikada ne čine ništa pogrešno. Za one koji su reinkarnirani iz životinja, u bilo čemu što rade, još i više dolazi do izražaja to da ne znaju šta je tačno a šta netačno. Ukažeš li im na to da su uradili nešto pogrešno, oni to priznaju, međutim, ako ih pitaš u čemu su pogrešili, kažu: „Ne znam, ali pošto kažeš da grešim, onda grešim.” Ipak, nakon što se ponovo budu susreli sa takvom stvari, i dalje će to raditi na isti način. Koliko god pogrešnih ili zlih stvari da urade ili koliko god iskvarenih naravi da otkriju, uvek se na kraju vraćaju na tih nekoliko istih rečenica: „Šta sam pogrešno uradio? Zar je bilo pogrešno to što sam toliko godina patio i plaćao cenu? Da ne verujem u Boga i da nemam savest i razum, da li bih mogao toliko da patim?” Oni koji su reinkarnirani iz životinja su prostodušni i na kraju uvek izgovaraju tih nekoliko istih rečenica. Međutim, ljudi koji su nalik đavolima mnogo su lukaviji od onih koji su reinkarnirani iz životinja; oni će koristiti različita sredstva i metode da počine zlo i zaluđuju ljude, pa neki ljudi koji su mali rastom i nemaju nikakvu sposobnost raspoznavanja zaista mogu da budu obmanuti. Ukratko, kad urade nešto pogrešno, đavoli to nipošto neće priznati. Ne samo da ne priznaju da su oni ljudi sa iskvarenim naravima, već žele čak i to da ljudi pomisle kako su sveti i nedodirljivi, besprekorni ljudi koji nikada ne prave greške. Kakvo god zlo da učine, uvek iznose razloge zbog kojih su to uradili i uvek nastoje da se opravdaju. Na kraju izjavljuju da su nesposobni da čine zlo, da imaju razlog čak i ako urade nešto pogrešno, da nisu ljudi sa iskvarenim naravima, da nikada neće uraditi ništa pogrešno i da su naprosto sveci i besprekorni ljudi. Međutim, ljudi koji u svojoj ljudskosti poseduju osobine savesti i razuma su drugačiji. Budući da su to čestiti ljudi koji nisu nepošteni niti lažljivi, ako im kažeš da su uradili nešto pogrešno, makar i da to nisu uradili ili da to nema nikakve veze s njima, oni su spremni da to prvo prihvate. Nakon što im drugi kažu: „Da li si ti lud? Ako to prihvatiš, moraćeš da snosiš odgovornost”, oni će na to: „I ja sam učestvovao u tome što se desilo; i sȃm sam bio uključen.” U stanju su da to prihvate; stav im je pošten i čestit. I oni će ponekad poželeti da izbegnu odgovornost, ali će onda razmisliti: „Čemu izbegavati odgovornost za nešto što svako ko ima oči može da vidi da se dogodilo? Štaviše, Bog ispituje najdublje odaje ljudskog srca. Ako si umešan u to što se desilo, Bog te neće tek tako pustiti. Pred Bogom su svi ljudi ogoljeni, a sva njihova dela i postupci izlaze na svetlost dana. Hoćeš li uspeti da pobegneš pred Bogom? Prema tome, ovo pitanje treba rešavati prema pravilima; svako treba da preuzme odgovornost koja mu pripada. Ako sam u ovoj stvari kriv, snosiću odgovornost. Spreman sam da prihvatim kaznu, a spreman sam i da prihvatim orezivanje. Prihvatiću kako god da Božja kuća postupi sa mnom; na kraju krajeva, bio je moj izbor da postupim pogrešno.” Vidiš, kad urade nešto pogrešno i suoče se s tim da će biti orezani, s jedne strane, imaju stav prihvatanja; s druge strane, u stanju su da to shvate ispravno. S treće strane, pošto ovaj tip čoveka ulaže svoj um u promišljanje o datoj situaciji i u sopstveno preispitivanje nakon što uradi nešto pogrešno, bude li se ponovo susreo sa istom vrstom stvari, razmisliće o tome kako da izbegne da napravi grešku. Budući da poseduje osećanje stida i stalo mu je do sopstvenog ponosa, on je u stanju da se pokaje kad uradi nešto pogrešno.

Nevernici često kažu: „Taj ima obraz kao đon.” Kad je reč o ljudima koji su bez savesti i razuma, čak i ako sto puta urade istu pogrešnu stvar, oni neće imati osećaj stida niti osećaj krivice. Oni nisu ljudi! Nakon što jednom ili dvaput uradi istu pogrešnu stvar, ako je neko čovek, osetiće sledeće: „Sada sam stvarno preterao. Hoću li se ikada promeniti?” Postaće zabrinut i nespokojan i doći će pred Boga da se pomoli i ispovedi svoje grehe. Čak će se pitati da li za njega ima pomoći – imaće to pogrešno shvatanje. Pošto mu je stalo do sopstvenog ponosa i ima osećaj stida, on smatra: „Već nekoliko puta sam napravio ovakvu grešku; hoće li se Božja kuća mnome pozabaviti? Da li je Bog od mene odustao? Isuviše me je sramota da bi me Bog spasao!” Kakva god pogrešna razumevanja da ima o Bogu, ukratko, nakon što uradi nešto pogrešno, ovaj tip čoveka će u svakom slučaju steći neko iskustvo i izvući pouke, pa će nastojati da pronađe svaki mogući način da to nadomesti i ispravi svoje greške, težeći tome da ih više ne ponovi. U sebi će pomisliti: „Ne tražim da drugima udovoljim, ali moram makar da budem u miru sa samim sobom. Jedino kad sam u miru sa samim sobom mogu da odgovaram Bogu u Njegovom prisustvu. Ako nisam u miru čak ni sa samim sobom, kako bih mogao da imam drskosti da se suočim sa Bogom?” Ako neko ima takve misli, njega sasvim sigurno pokreću osobine savesti i razuma u njegovoj ljudskosti. Ako nemaš takve misli, svaki put iznova ćeš praviti iste greške i, povrh toga, nećeš želeti da čuješ niti da prihvatiš ono što bilo ko drugi govori; možda čak nikada nećeš imati stav pokajanja, niti ćeš ikada želeti da priznaš činjenice ili svoje greške, a kamoli da snosiš odgovornost. Postoje i oni koji mrze svakog onog ko ukaže na njihove greške; s njim se spore, zagorčavaju mu život, pa ga čak napadaju i svete mu se. Takvim ljudima nema pomoći; to su ljudi bez osobina ljudskosti. Međutim, ljudi koji poseduju osobine ljudskosti nipošto neće postupati na ovaj način. Nakon što jednom ili dvaput naprave istu grešku, oni će razmišljati: „Kako to da sam i dalje u stanju da napravim istu grešku?” Oni su u stanju da tragaju za istinom kako bi to razrešili. Da li bi rekao da je to stav da se napravi zaokret? (Jeste.) Biti sposoban da promisliš o sebi kad uradiš nešto pogrešno i biti spreman da ispraviš sopstvene greške – to je stav da se napravi zaokret. Kakvi ljudi onda poseduju stav da naprave zaokret? Nije li to stav koji može da se javi samo kod onih ljudi čija ljudskost poseduje osobine savesti i razuma? (Jeste.) Ako ne poseduju savest i razum ljudskosti, hoće li ljudi napraviti zaokret? (Neće.) Hoće li osetiti duboko žaljenje i mrzeti sebe? (Neće.) Hoće li uzeti k srcu pogrešne stvari koje su uradili i prestupe koje su počinili? Sigurno neće, zar ne? Tačnije rečeno, ljudi bez savesti nemaju srce, pa se u ono što rade neće unositi srcem, niti će se unositi srcem kad urade bilo šta pogrešno. Pošto nemaju srce, o sebi neće razmišljati niti će prihvatiti istinu; nemaju tu sposobnost. Kad im drugi kažu da su uradili nešto pogrešno, samo ljudi sa savešću prema tome mogu da se odnose usrdno i svim srcem, da uzmu to k srcu, a zatim da osete krivicu i žaljenje. Samo na osnovu osećanja krivice i žaljenja oni mogu da naprave zaokret, a jedino kad naprave zaokret mogu imati priliku da se pokore Božjim rečima i da praktično postupaju i vladaju se prema Božjim rečima i istina-načelima. Međutim, ljudi bez savesti nikada ne osećaju krivicu ni žaljenje; kakvo god zlo da učine, nikad to ne uzimaju k srcu. Koliko god da drugi razotkrivaju njihove probleme, oni to ne uzimaju zaozbiljno i o to se oglušuju. Budući da nemaju savest, prema tome se neće odnositi usrdno i svim srcem, niti će o tome svim srcem promišljati i razmišljati. Pošto se u promišljanje o sebi ne unose srcem, oni neće osetiti žaljenje niti krivicu, a bez žaljenja i krivice, neće napraviti zaokret. U tom slučaju, ovom tipu čoveka je apsolutno nemoguće da prihvati istinu i pokori se Božjim rečima; naprosto je čovek za koga ne postoji nikakva nada da će postići spasenje. Prema tome, iz ljudske perspektive, nije stvar u tome da Bog ne spasava ove ljude koji nemaju osobine ljudskosti; naprotiv, radi se o tome da pošto neko ne poseduje osobine ljudskosti – osnovni uslov za postizanje spasenja – taj ne može da prihvati istinu niti da joj se pokori, čime je nada da će on postići spasenje praktično svedena na nulu. Imajući to u vidu, postoji direktna veza između posedovanja osobina ljudskosti i postizanja spasenja; upravo tako stoje stvari. Ako ne poseduješ osobine ljudskosti, nećeš priznati čak ni to kad uradiš nešto pogrešno, niti ćeš to uzeti k srcu, promišljeno se prema tome postaviti, usrdno o tome razmišljati, osetiti krivicu i kajanje, a zatim to ispraviti i promeniti. Ne možeš li da napraviš zaokret čak ni onda kad je u pitanju nešto tako jednostavno poput pravljenja greške, onda ćeš još manje biti sposoban da napraviš zaokret kad je reč o otkrivanju iskvarenih naravi. Budući da su iskvarene naravi u direktnoj suprotnosti sa Bogom, one su po svojoj prirodi i suštini mnogo ozbiljnije od toga da se učini nešto pogrešno. Ne budete li uspeli da spoznate svoje iskvarene naravi i ne budete li tragali za istinom kako biste ih razrešili, biće vam veoma teško da ih razrešite. Budući da su iskvarene naravi urođeno duboko ukorenjene, ukoliko nisi neko ko stremi ka istini, neće biti načina da ih razrešiš, pa samim tim nećeš imati načina da ostvariš promenu u svojoj život-naravi. U tom slučaju, nije reč o tome hoće li ti biti teško da postigneš spasenje – nego će ti to biti nemoguće. Prema tome, čovekovi stav i reakcija nakon što uradi nešto pogrešno ili počini prestup neposredno zavise od toga da li on poseduje osobine ljudskosti. Veoma je važno da to jasno uvidite.

Pogledajte ljude oko sebe i razaznajte da li, nakon što urade nešto pogrešno, oni to sami priznaju i prihvataju, da li osećaju žaljenje i uznemirenost i da li se nakon izvesnog vremena preokrenu – to jest, da li u pogledu svojih misli, stavova i ponašanja naprave zaokret. Ako se ne preokrenu, onda oni stopostotno nisu ljudi. Ako kroz jedenje i pijenje Božjih reči, prosvećenje Svetoga Duha, uticaj svog okruženja ili pomoć braće i sestara – kojim god sredstvima da se čovek preokrene – on u svom srcu ima pošten stav prihvatanja istine, sve manje se opravdava – čak u toj meri da s tim potpuno prestane – i, sudeći prema njegovim rečima i postupcima, oseća žaljenje i uznemirenost zbog greške koju je ranije napravio i želi da pronađe priliku da to nadomesti, onda za tog čoveka postoji nada da će postići spasenje; to je čovek koji poseduje osobine ljudskosti. Međutim, nakon što naprave grešku, neki ljudi to ne uzimaju k srcu. O učinjenoj grešci nikada ne govore, svoju grešku ne priznaju, sebe detaljno ne analiziraju niti se osećaju uznemireno. Čini se da uopšte nemaju nameru da se preokrenu; obamrli su i tupavi, po ceo dan provode u bezbrižnoj razdraganosti i uopšte ne osećaju da su napravili grešku. Čak i ako to budu priznali, samo olako preko toga prelaze i na tome se sve završi. Baš poput besramnih bitangi, u jednom trenutku priznaju svoje greške, da bi ih već u sledećem opet napravili i nastavljaju da ih priznaju čim ih naprave. Kao da se šale ili glupiraju; ne shvataju stvar ozbiljno. Posmatraju to kao dečju igrariju, kao neki postupak i formalnost, umesto da prihvate ono što se dogodilo i duboko se u svom srcu promene. Kakav je to čovek? To nije ljudsko biće. On ne zna kako da se vlada, niti zna kakav put da izabere za svoje vladanje. On ove stvari ne razume; posmatra ih kao krajnje jednostavne i površne. Nakon što uradi nešto pogrešno, čak i ako tada ništa ne kaže, on naknadno uvek smišlja načine da sebe opravda i opere svoje ime. Koristeći priliku koju pružaju okupljanja ili trenuci kad svi pokrenu to pitanje, on uvek želi da svima stavi do znanja i objasni ono što bi želeo da kaže u sopstvenu odbranu – šta je tada mislio i kako je postupio, da su mu namere bile dobre, da su mu ciljevi bili ispravni, da nije uradio ništa pogrešno. Ne samo da zbog svojih grešaka i prestupa on ne oseća žaljenje, već ne želi ni da ih prizna, pa još želi da izbegne odgovornost i da od nje bude oslobođen, nadajući se da će sačuvati sopstveni imidž u očima svih drugih. I premda, dok govore, takvi ljudi zvuče lepo, sudeći prema njihovim ispoljavanjima u svim oblastima, oni ne priznaju niti prihvataju činjenicu da su napravili grešku. Da li bi onda rekao da će oni napraviti zaokret? Neće. Oni s vremena na vreme pokrenu to pitanje, pa to čak moraju da ispričaju svima koji za to ne znaju. Nakon što to ispričaju, smišljaju svaki mogući način da se pokažu u dobrom svetlu radeći druge stvari kako bi popravili svoj imidž koji je u tom prethodnom slučaju narušen, ne bi li tako pridobili ljude. Nakon što se neko vreme budu pristojno ponašali i kad svi zaborave šta su oni ranije uradili, oni ponovo počinju da razmišljaju o tome da sebe uzdižu i da svedoče o sebi. Stalno nabrajaju koliko su doprinosa dali Božjoj kući, koliko su dobrih stvari uradili za Božju kuću i od kolikih su gubitaka poštedeli Božju kuću. Oni naprosto nemaju nameru da naprave zaokret; nemaju osećaj stida. Kad ljudi koji nemaju osećaj stida prave greške i čine prestupe, oni ne samo da ne naprave zaokret, već postaju još i gori. U sebi razmišljaju: „A ko to nije pravio greške? Ta greška koju sam ranije napravio zapravo i nije bila ništa. I, osim toga, nisam jedino ja bio umešan. Ali ne smem to da kažem. Svi moraju da vide da se lepo ponašam i da imam pokajnički stav, a zatim ću uraditi neke dobre stvari da to nadomestim kako bih sa toga svima skrenuo pažnju i malo ih pridobio – zar to neće upaliti?” U svom srcu, oni ne veruju da Bog sve ispituje. Te stvari žele da rade pred drugima; misle da Bog ne može da vidi šta oni misle u svom srcu – to da Bog ispituje najdublje odaje ljudskog srca, za njih je samo doktrina. Oni ne znaju da Bog ispituje i ne priznaju niti veruju da Bog može da ispituje najdublje odaje ljudskog srca, pa je sve što rade namenjeno tome da drugi vide. Duboko u sebi, oni su nepopustljivi i pružaju otpor. Opiru se istini, opiru se prihvatanju činjenica, opiru se priznavanju sopstvenih grešaka, a još se više opiru tome da naprave zaokret. Oni ne prave zaokret – zar to ne ukazuje na problem? Koliko god velike greške da naprave ili koliko god velike prestupe da učine, oni ne prave zaokret. Oni su baš poput Pavla, koji se protivio Bogu i koga je Bog direktno oborio, ali je on ipak mislio da je prilično dobar. Ovaj tip čoveka razmišlja: „Budem li trčao tamo-amo, davao se, pridobio mnogo ljudi i doneo mnogo plodova propovedanjem jevanđelja, dajući doprinose da se iskupim za svoje grehe, u tom slučaju bi Bog trebalo da mi dȃ krunu. Krune su za ljude poput mene. Ne dobijem li ja krunu, ko će je dobiti? Šta je tako strašno ako se pogreši? Nakon što sam se protivio Bogu, u redu je sve dok sam voljan da to ispravim. Budem li u budućnosti samo više propovedao jevanđelje, Bog neće upamtiti moje prestupe.” Vidiš, kakav je njegov stav prema Bogu? Kakav je njegov stav prema istini? To je stav lišen ljudskosti; to je stav đavola. Božje reči, istinu ili ispravan put u životu, on nikada ne posmatra kao stvari koje treba da izabere i kojima treba da stremi. Nikada nije imao nameru da napravi zaokret i ama baš nikada neće pognuti glavu i ispovediti svoje grehe, niti će ikada priznati svoje greške i priznati poraz. U njegovom rečniku ne postoje reči „neuspeh” i „greška”, a kamoli reč „prestup”, tako da se ovaj tip čoveka neće pokajati. Da li bi onda rekao da ovaj tip čoveka ima savest i razum? Da li u svojoj ljudskosti on poseduje osobine čestitosti, dobrote i osećanje stida? (Ne.) Nipošto ih ne poseduje. Koliko god da je veliki prestup počinio, čak i kad su mu činjenice tu pred očima, on u svom srcu ne oseća krivicu. To je zastrašujuće! Ako si neko sa savešću, sasvim sigurno ćeš osećati krivicu kad uradiš nešto pogrešno i počiniš prestup. Ako zaista napraviš veliku grešku i naneseš gubitke Božjoj kući, osećaćeš toliku tugu da ćeš poželeti da si mrtav, proklinjaćeš sebe i smatraćeš da si nedostojan da živiš pred Bogom; međutim, ljudi poput Pavla nemaju ovakvu vrstu žaljenja. U Božjoj kući često vidimo da, nakon što izgovore jednu jedinu laž ili urade jednu jedinu stvar kojom se krše načela, neki ljudi u svom srcu neprestano osećaju prekor, pa osete kao da im je sa srca pao težak teret tek onda kad svoju grešku priznaju drugima. Priličan je broj takvih ljudi. Kakve god greške da naprave, u stanju su da o sebi razmišljaju, a u isto vreme to mogu da smatraju upozorenjem i da opomenu sebe da ne ponove tu istu grešku. Ako je čoveku stalo do sopstvenog ponosa i ima osećaj stida, a povrh toga ima i razum, nakon što uradi nešto pogrešno, biće ga previše sramota da pokušava da se opravda ili da izbegava odgovornost i svaljuje krivicu na druge. Umesto toga, voljan je da preuzme odgovornost, povremeno oseća krivicu i uznemirenost, a zatim napravi zaokret. Neki ljudi se osećaju osramoćeno kad urade nešto pogrešno i počine prestupe, osećajući prevelik stid da bi se suočili sa Bogom i braćom i sestrama, dok oni bez osobina ljudskosti ta osećanja nemaju. Vidiš, iako su oba tipa ljudi ljudska bića, neki od njih, ako se iza njihovih leđa proširi glasina da su se s nekim spanđali – a to može biti nešto o čemu su u svojoj glavi samo nakratko razmišljali – čim čuju da nekoliko ljudi o tome priča, osećaju se potpuno osramoćeno i previše postiđeno da bi ikoga pogledali u oči. Ljudi sa osećajem stida imaće takva ispoljavanja. Ipak, neke ljude nije briga čak ni kada ih uhvate u krevetu sa nekim: „Šta sam pogrešno uradio? Zar se nismo samo malo zabavljali? Šta je u tome tako strašno? Zar to danas nije uobičajena pojava?” Vidiš, ovo je očigledno drugačije, zar ne? Ako ljudi sa osobinama ljudskosti budu čuli da drugi o njima makar i raspravljaju, u toj meri će se osećati postiđeno i tužno da neće biti u stanju da jedu, osećajući preveliku sramotu da bi se pred drugima pojavili i smatrajući da ne mogu dalje da žive, dok neke ljude nije briga čak ni kad budu uhvaćeni u krevetu sa drugom osobom. Ljudi se naprosto međusobno razlikuju; ako čovek nema osećaj stida, on nije ljudsko biće. Mogu li ljudi bez osećaja stida da zadobiju istinu? Ljudi bez savesti i razuma ne vole istinu. Razlog je u tome što ne mrze greh, zle stvari ili negativne stvari. Pored toga, kad urade nešto pogrešno, oni nemaju osećaj stida i drsko pokušavaju da izbegnu odgovornost. Shodno tome, ovaj tip čoveka neće nikada svojom voljom doći pred Boga da prihvati sud i grdnju Božjim rečima, svojevoljno priznati svoju iskvarenost niti će se dobrovoljno pokoriti istini; on nema takvu potrebu, misli da je to nepotrebno i da mu to ne treba. Međutim, kad je reč o ljudima koji zaista imaju savest i razum, budući da ih u svim aspektima njihova načela i granice za njihovo sopstveno vladanje navode da osećaju da su Božje reči i Božji zahtevi prema ljudima ono što im je potrebno, oni su voljni da postupaju prema Božjim rečima; ne budu li to uradili, u sebi osećaju nelagodu. Ako čuju i razumeju Božje zahteve, ali prema njima ne postupaju, s jedne strane, osećaju da braća i sestre motre na njih, a s druge, važnije strane, osećaju da ih Bog potajno posmatra i da, kud god da odu, ne mogu da pobegnu od Njegovog ispitivanja. Razmišljaju: „Šta god da kažeš, Bog to zna. Uradiš li nešto pogrešno, a to ne priznaš, ne osećaš žaljenje, ne uzimaš to k srcu, ne ispraviš to i ne napraviš nikakav zaokret, kako će Bog gledati na to?” Ovo pitanje – „Kako će Bog gledati na to?” – dolazi, s jedne strane, iz njihovog verovanja u Boga i priznavanja Boga, a s druge strane, ono uglavnom dolazi iz funkcije njihove savesti i razuma. Dakle, kad se sve sabere i oduzme, čovekova savest i razum određuju potrebe njegove ljudskosti, put kojim on korača, a još više njegova načela i stavove prema svim vrstama stvari. Naravno, oni određuju i to da li čovek može da krene putem stremljenja ka istini, a još u većoj meri određuju to da li na kraju čovek može da postigne spasenje.

Sadržaj današnjeg razgovora u zajedništvu bio je u potpunosti posvećen raznim trivijalnim životnim pitanjima koja se odnose na ljudskost, baveći se time da li, u svom vladanju i postupanju, čovek voli da iskorišćava druge, da li je srdačan i voljan da pomogne drugima i sa njima saoseća, da li je voljan da daje, kakva su njegova načela u ophođenju prema drugima, te kakvi su stavovi i gledišta čoveka kad uradi nešto pogrešno. Iako su ove stvari trivijalna životna pitanja – neka veoma neupadljiva ispoljavanja ljudskosti u svakodnevnom životu ljudi – ono što u pozadini ona odražavaju jesu osobine čovekove ljudskosti. Vođeni savešću i razumom, ljudi sa osobinama ljudskosti pridržavaće se osnovnih moralnih granica, dok ljudi bez osobina ljudskosti naprosto ne razumeju šta su granica ljudskosti i načela ličnog vladanja. Dakle, time da li čovek poseduje savest i razum određuje se put kojim on korača. Moglo bi se reći i da to određuje čovekovu budućnost i odredište – upravo tako stvari stoje. U redu, na ovom mestu ćemo završiti naš današnji razgovor u zajedništvu. Doviđenja!

18. maj 2024. godine


Kako stremiti ka istini (26)

Nedavno smo u zajedništvu razgovarali o temi ovaploćenog Boga. Ova tema se odnosi na praktičnu primenu „otpuštanja” u okviru šire oblasti „Kako stremiti ka istini”, pa smo razgovarali o „otpuštanju sopstvenih predstava i uobrazilja o Bogu” unutar teme „otpuštanja prepreka između čoveka i Boga i čovekovog neprijateljstva prema Bogu”. O tom aspektu smo nekoliko puta razgovarali, raspravljajući uglavnom o tome kako se ophoditi prema ovaploćenom Bogu. Taj sadržaj smo podelili na dve teme. Možete li da Mi kažete koje su to teme? (U vezi sa ovaploćenim Bogom, Bog nam je dao dva ispravna načela primene: prvo je da Ga ne poredimo sa Bogom na nebu, a drugo je da Njega ne pominjemo u istom dahu sa iskvarenim ljudskim rodom.) Razgovarali smo o nekim pojedinostima ove dve teme, uključujući neka ispoljavanja normalnosti i praktičnosti ovaploćenog Boga. To je obuhvatilo razgovor o tome koja konkretna načela ovaploćeni Bog poštuje i pridržava ih se u životu, postojanju, Svom vladanju i delanju među ljudima. Razgovor o ovim temama služi tome da se ljudima omogući da shvate i saznaju koja ispoljavanja ovaploćeni Bog, ova osoba sa posebnim identitetom, pokazuje dok živi među ljudima. Uglavnom smo razgovarali na temu normalnosti i praktičnosti ovaploćenog Boga, i razgovarali smo o mnogim konkretnim stvarima. Nakon što ste to čuli, kakvo je to dejstvo imalo na vas? Da li imate manje predstava i uobrazilja o ovaploćenom Bogu ili su u vama nastale neke nove predstave? (Imamo manje predstava i uobrazilja o ovaploćenom Bogu.) Dakle, da li je razgovor u zajedništvu o ovoj temi ljudima koristan da bi upoznali ovaploćenog Boga? (Da, jeste.) To je prilično dobro.

Naš razgovor na temu ovaploćenog Boga prvenstveno se vrti oko konkretnih otkrovenja i praktičnih postupaka u vezi sa normalnošću i praktičnošću ovaploćenog Boga, sa ciljem da se ljudima pruži konkretnije shvatanje ovaploćenog Boga, ove osobe sa posebnim identitetom. Dakle, kako sve više shvatate normalnost i praktičnost ovaploćenog Boga, smatrate li da sve više osećate da je On samo normalna osoba, ništa naročito, i da, kako sve više shvatate normalnost i praktičnost ovaploćenog Boga, sve manje osećate Njegovu auru božanstva? Imate li takve misli? (Ne. Slušajući neke primere koje je Bog naveo i u kojima je bilo reči o nekom praktičnom proživljavanju i otkrovenjima ovaploćenog Boga, osećam samo da je Božji spoljni lik običan i normalan, ali da ispoljavanja Njegove normalne ljudskosti uveliko nadilaze ona kod ljudi; to su stvari koje mi ne možemo da postignemo. Božja normalna ljudskost ne sadrži nikakve iskvarene naravi, nadmenost ili lažljivost, kao ni ljudski ponos ili raspuštenost. Iako, gledano spolja, ovaploćeni Bog deluje obično i normalno, Njegovu veličinu čovek može da vidi iz Njegove poniznosti. Tako osećam.) Kad se poznati ljudi, slavni ljudi ili velike ostvarene ličnosti među ljudskim rodom obično predstavljaju u raznim aspektima, da li oni pričaju o svojoj normalnosti, praktičnosti, običnosti i jednostavnosti? (Ne.) Ako se neki pripadnik iskvarenog ljudskog roda predstavlja sa ciljem da ga drugi upoznaju, on sebe nipošto neće opisati kao običnog, jednostavnog i normalnog. Naprotiv, u svom predstavljanju i u svojim opisima, on će nastojati da ljude navede da smatraju kako se on od drugih razlikuje, kako je izvanredan, veliki i kako poseduje nadljudske sposobnosti. Bio bi još srećniji ako bi neko mogao da ga doživi kao izuzetnu osobu. Pogledajte kako iskvareni ljudi sebe predstavljaju. Kao prvo, opisaće koliko su savršeni, bez ikakvih nedostataka ili mana. Takođe će se razmetati time koliko je čuveno njihovo porodično poreklo, koliko je plemenit njihov status, koje akademske kvalifikacije poseduju i šta je to izuzetno u njihovom izgledu. Čak i ako imaju mladež na licu, moraju da pronađu jedinstven način da ga opišu, govoreći: „Vidi, čak je i položaj ovog mladeža neobičan; kažu da su ljudi sa mladežom na ovom mestu predodređeni da budu bogati ili plemeniti.” Kad je reč o njihovom izgledu, oni će razmetljivo isticati kako je svaka crta na njihovom licu jedinstvena i koja pozitivna tumačenja u fiziognomiji postoje za svaku crtu njihovog lica, kao što su predodređenost da budu bogati ili plemeniti ili sposobnost da postanu istaknuti, te da su među ljudima oni prevelika riba za baru u kojoj se nalaze. Osim toga, oni naročito uživaju u tome da se razmeću svojim talentima i vrlinama u određenim oblastima, time kako su njihovo mišljenje i ideje izvanredni i drugačiji, kao i u hvalisanju time koja su postignuća ostvarili u kojoj grupi, kako ih poznate ličnosti veličaju, kako o njima imaju visoko mišljenje, zavide im i dive im se odnosno koje su velike doprinose ostvarili u kojoj delatnosti i koliko ih njihovi šefovi cene. Bez obzira na to da li je to što govore istina, u svakom aspektu sopstvenog predstavljanja, oni nastoje da ljude uvere u to kako se oni od ostalih razlikuju, da su među ljudima jedini i neponovljivi, jedinstveni, oni koji nadmašuju sve obične ljude. Na sve ljude gledaju snishodljivo; sve druge vide kao proste i obične ljude, dok su jedino oni najveći, najplemenitiji i najneobičniji. Pitaš li ih o njihovim akademskim kvalifikacijama, reći će da su diplomirali na prestižnom fakultetu, da imaju zvanje magistra ili doktora nauka, dok su u stvarnosti pohađali samo običan fakultet. Nikada ne govore o sopstvenim nedostacima, manama, iskvarenim naravima, aspektima svog lošeg karaktera niti o pogrešnim stvarima koje su uradili. Dokle god se radi o tome da sebe predstave kako bi ih drugi upoznali, svim sredstvima će nastojati da se prave važni, da sebe veličaju i lepo zapakuju, opisujući sebe izuzetno velikim, izvanrednim i neobičnim. Čak i ako se razbole, reći će da je to „bolest bogataša”, navodeći ljude da o njima pomisle kako su nežni, razmaženi i drugačiji od ostalih. Bez obzira na sve, ljudima neće dozvoliti da o njima pomisle da su samo obični, prosti ljudi. Naprotiv, svim sredstvima nastoje da ljude navedu da se na njih ugledaju, da o njima imaju visoko mišljenje i da im se dive. Osećaju se još zadovoljniji sobom ako ljudi mogu da ih slede i da za njih sačuvaju mesto u svom srcu. Kažeš li im da su obični i normalni, da su pripadnici širokih narodnih masa, osećaju da su sasvim izgubili obraz i da si im zaista povredio ponos; baš kao da će ih to ubiti. Tokom celog svog života, tragaju za tim da budu jedinstveni i izvanredni. Zbog svojih iskvarenih naravi i takvih želja, mnogi ljudi često neguju spoljašnju sliku kako bi delovali veoma uzvišeno, otmeno i plemenito, a spoljašnje držanje koje imaju, njihove reči i njihovi postupci u velikoj meri odražavaju izgled neke velike ličnosti. Bude li im neko u bilo kojoj grupi rekao: „Na prvi pogled sam te uočio u ovoj gomili; na osnovu tvog pogleda, tvojih crta lica i tvoje harizme, mogu da zaključim da nisi obična osoba”, oni će biti presrećni. Tu stvar će preuveličavati do neslućenih proporcija i do kraja života te reči neće silaziti sa njihovih usana, pa će se svuda hvalisati: „Ljudi me na prvi pogled prepoznaju u gomili i vide da sam vođa, da sam prevelika riba za svoju baru, da nisam obična osoba!” Oni naročito vole da budu takvi ljudi, naročito vole da sebe pozicioniraju kao izvanredne, neobične ljude koji se razlikuju od ostalih, koji su čak jedinstveni. Mnogi obraćaju posebnu pažnju na poznate ljude, na slavne ljude i na one sa statusom i položajem u društvu, obraćajući pažnju na sve vesti o njima, na njihove reči i postupke i njihov svakodnevni život. Svrha te pažnje nije radi zabave, već da bi ih oponašali i sledili. Šta god da ti ljudi jedu i oblače, šta god da je među njima popularno, ovi to oponašaju. O kojim god temama da ovi ljudi razgovaraju, i oni o tome razgovaraju. Oni to prate veoma pažljivo, u strahu da iz čitavog trenda ne budu izostavljeni, u strahu da neće biti u toku i da će ih gledati s visine. Oni samo žele da se istaknu i da budu izvanredni ljudi u masi, i nipošto nisu spremni da budu normalni, obični ljudi. Iako su prosečnog kova, nemaju vrline niti talente i poseduju urođena stanja koja su u svakom smislu vrlo obična i uobičajena, neki ljudi svejedno nisu voljni da budu obični, nisu spremni da budu niko. Umesto toga, doteruju se tako da budu veoma uzvišeni i otmeni ili sebe opisuju kao veoma neobične, a ne kao neke nikogoviće. Neki se čak silno trude da bi oponašali velike ličnosti, sposobne i kompetentne ljude, kao i one sa vrhunskim veštinama. Oni posmatraju šta ti ljudi rade, govore i diskutuju, i oponašaju ih, težeći tome da poput njih postanu izvanredne velike ličnosti, te da više ne budu obični, prosti ljudi. Stoga, kad u zajedništvu razgovaramo o normalnosti i praktičnosti ovaploćenog Boga, neki ljudi neizbežno pomisle: „Ljudi sebe zdušno veličaju, predstavljaju se i razmeću kako su toliko drugačiji od ostalih, tako izvanredni i veliki, a Ti Sebe uvek opisuješ kao tako normalnog i praktičnog. Nije li to pomalo nerazumno? Nije li to pomalo glupo? Ti si ovaploćeni Hristos, sa tako plemenitim identitetom, sa tako velikim oreolom i tako velikom krunom na Svojoj glavi. Kako Sebe možeš da opisuješ kao običnu, normalnu i praktičnu osobu? I, plašeći se da ljudi u to neće poverovati, Ti čak navodiš toliko primera da bi dokazao kako si normalan, praktičan i običan. To je, sasvim prirodno, donekle zbunjujuće.” Iako se to ne uklapa u ljudske predstave, činjenice zaista tako stoje. Konkretna otkrovenja normalnosti, praktičnosti i običnosti ovaploćenog Boga upravo su takva; to je činjenica, Ja to ne mogu da izmislim. Neki ljudi kažu: „Zar ne bi trebalo da makar pomeneš neke primere koji će ljude navesti da osete da si drugačiji od ostalih, da si izvanredan i da su Tvoj identitet i Tvoj lik naročito uzvišeni i impozantni?” Pa, žao mi je što ću vas razočarati, ali zaista nema takvih primera. U stvari, Moji opisi načina na koji se vladam i postupam u životu i na delu su istinska otkrovenja ovaploćenog Boga; u toj meri su objektivni. Sve to je onako kako zapravo jeste; nema nikakvih primera koji bi ljude naveli da Mene vide kao nekog ko je drugačiji od ostalih, izvanredan, veliki ili kao nekog ko poseduje uzvišen, impozantan lik. Neki ljudi kažu: „Zar ne možeš nešto da izmisliš? To bi u ljudskom srcu ostavilo bolji utisak, a ne bi ljude razočaralo. Ti Sebe opisuješ kao tako normalnog i praktičnog, kao sasvim običnu osobu; Tvoj lik nije nimalo uzvišen! Ko će Te i dalje obožavati i na Tebe se ugledati? Ako se ljudi na Tebe ne ugledaju niti Te obožavaju, mogu li u svom srcu da i dalje imaju mesto za Tebe?” Ja kažem da za time zaista ne tragam. Sasvim Mi je u redu ako se na Mene ne ugledate niti Me obožavate; s tim u vezi se ne opterećujem. Neki ljudi kažu: „Ako se ljudi na Tebe ne ugledaju niti Te obožavaju, da li se to i dalje zove Božje sledbeništvo?” Hoćeš li se na Mene ugledati ili ćeš Me obožavati – te stvari nisu važne; za njih Me zaista nije briga. Ako se na Mene ne ugledaš niti Me obožavaš, ali u svom srcu možeš da razmišljaš o svakoj reči koju kažem, o svakom aspektu istine o kome besedim, da ih prihvatiš kao Božje reči, da se vladaš, postupaš i posmatraš ljude i stvari na osnovu tih reči, to je dovoljno – Moje reči neće biti uzalud izgovorene. Recimo da se na Mene ne ugledaš niti da Me obožavaš, ali te reči koje izgovaram i propovedi koje propovedam dovedu pred Boga, omogućavajući ti da znaš kako da stremiš ka istini, omogućavajući ti da znaš kako da postupaš u skladu sa istina-načelima kad se susretneš sa svakom stvari, da naučiš kako da se vladaš i postupaš, da naučiš kako da izvršavaš dužnost stvorenog bića, da znaš kako da budeš odan Bogu i kako da izvršavaš svoju dužnost na način koji je u skladu sa merilom, da znaš kako da se pokoriš Bogu, da se bojiš Boga i kloniš zla i, naposletku, omogućavajući ti da odbaciš svoje iskvarene naravi i da te Bog zadobije. U tom slučaju Moje reči neće biti izgovorene uzalud, a njihova svrha će biti postignuta. A kad je reč o Meni, dovoljno je ako prema Meni možeš da se ophodiš ispravno, odnoseći se prema Meni pravično i razumno u skladu sa načelima. Moji zahtevi prema vama nisu visoki. Prethodno sam pomenuo tri načela za našu komunikaciju: budite iskreni prema Hristu, poštujte Ga i poslušajte Njegove reči. Dovoljno je ako možete praktično da postupate u skladu sa ova tri načela. Meni nije potrebno da Me ljudi obožavaju, niti Mi je potrebno ljudsko divljenje ili veliko poštovanje. Nije mi potrebno da ljudi u svom srcu nose Moj lik. Te stvari Me ne zanimaju. Mnogi ljudi naročito obožavaju ličnosti čiji je lik uzvišen, ličnosti koje se od drugih razlikuju, koje su izvanredno sposobne i izuzetne, verujući da ovaploćeni Bog ne može da bude normalan, praktičan i običan Sin čovečji. Oni koji Me nikada nisu sreli prirodno pretpostavljaju da je Moj lik uzvišeniji od lika običnih ljudi, da je posebno impozantan. Ne smeš nipošto tako da razmišljaš. Ja uopšte nisam impozantan; prilično sam mali rastom i nisam visok. U svakodnevnom životu, Moje reči i postupci su naročito normalni i praktični. Svi aspekti Mog svakodnevnog života – kako se odevam, Moja odeća, hrana, mesto stanovanja i prevoz – naročito su obični. Nikada ne težim tome da budem neponovljiv, niti ikada težim tome da budem jedinstven. Samo težim tome da stvari obavljam poštujući pravila, da se vladam shodno Svom položaju, da dobro izvršavam Svoje delo, ispunjavam Svoju službu i da govorim jasno i temeljno ono što treba reći. To su Moja načela za sopstveno vladanje i postupanje. Nemam ljudsku težnju da budem drugačiji, da budem izvanredan i veliki, niti ikada tragam za tim da Me u gomili ljudi prepoznaju na prvi pogled. Čak i ako Me u gomili ne prepoznaš, neću uopšte biti tužan niti uznemiren, niti ću ikada osetiti da sam izgubio obraz i, naravno, svakako neću reći da Me vređaš.

Kad govorim, delam i dolazim u kontakt sa vama, bilo da besedim o bilo kom aspektu istine ili besedim radi rešavanja problema u bilo kom aspektu ili samo ćaskam o svakodnevnim stvarima ili o nečemu pričam, uvek težim tome da Me razumete i, o kojim god stvarima da govorim, to činim da bi ljudima bilo od koristi. Naravno, ako je to beseda o problemima koji se odnose na istinu, još je bitnije da to ljudima omogući da zadobiju načela za primenu istine i da pronađu puteve za rešavanje tih problema. Ako je to samo ćaskanje o svakodnevnim stvarima, onda je to još normalnije, jer je to potreba normalne ljudskosti. Na šta se odnosi ova potreba normalne ljudskosti? Ona znači da je ljudima ponekad potrebno da komuniciraju i sa drugima podele ono što vide i čuju u svom svakodnevnom životu. Razgovor o svakodnevnim stvarima, ćaskanje i razmena mišljenja sa drugima sve su to potrebe savesti i racionalnosti normalne ljudskosti. Razmena mišljenja za Mene još češće znači to da ti se pomogne da bolje shvatiš ovaj svet, ovo društvo i ovaj ljudski rod i da ti se ujedno saopšti kako treba da posmatraš određene stvari koje se događaju u ovom društvu i među ovim ljudskim rodom, kako da razumeš zle trendove, kako da razumeš razne stvari i kako da razumeš svakojake ljude. Čak i dok ćaskam ili razgovaram o svakodnevnim stvarima, Ja ću povremeno ili ukratko raspravljati o nekim bitnim pitanjima koja se odnose na ljude, događaje i stvari. Dakle, bez obzira na priliku, kad ljudi sa Mnom dolaze u kontakt, ono što o Meni vide, čuju i shvate jeste da uopšte nisam izvanredan, već da sam sasvim normalan, praktičan i običan. Živeći sa takvim ljudskim izgledom, osećam se naročito slobodno i opušteno dok živim s ljudima. Ako misliš da su bilo koji Moji postupci izvanredni i različiti od postupaka ostalih odnosno da se neki deo Mojih spoljašnjih crta lica ili neki drugi Moj aspekt razlikuju od onih kod ostalih ili da su naročito izvanredni, budeš li tako razmišljao, u tom slučaju ću se osećati veoma nelagodno i neprijatno. Zaista Mi se ne dopada kad ljudigovore takve stvari, a takođe Mi se zaista ne dopada kad Me ljudi na taj način gledaju. Posebno neki ljudi, kad Me po prvi put sretnu, posmatraju Me, proučavaju pogled u Mojim očima, Moje crte lica, pažljivo slušajući svaku reč koju koristim i ton u Mom glasu, želeći da vide da li sam toliko izvanredan i različit od drugih kako su oni zamišljali. Kažem da za tim nema potrebe; nema potrebe da Me posmatrate ili proučavate. Ja sam sasvim obična i normalna osoba. Kad sa Mnom dolaziš u kontakt, treba da budeš opušten, slobodan i rasterećen. Ako stalno posmatraš i proučavaš, što više proučavaš bićeš sve umorniji i postajaćeš sve više zbunjen. Ako Me proučavaš i posmatraš, prema tebi ću osećati sve veću odbojnost i gađenje. Kako god da Me proučavaš, ako ne shvataš ono što govorim, ne znaš na šta se Moje reči zaista odnose ni koja istina-načela tu treba shvatiti, u čemu je onda svrha tvog proučavanja? Tvoje proučavanje je još odvratnije. Jednom je neko rekao – ne znam da li je dugo posmatrao ili je to slučajno video – da u Mojim očima postoji neka svetla tačka i da je taj jedan pogled bio dovoljan da pokaže da sam Bog. Pitao sam ga: „I šta si još video? Jesi li video da se Duh Božji na Mene spušta poput golubice? Jesi li video dvosekli mač kako izlazi iz Mojih usta? Jesi li video čitavo Moje telo kao stub svetlosti? Jesi li video gvozdenu šipku u Mojoj ruci? Kažeš da si video neku svetlu tačku u Mojim očima, ali je to što kažeš pogrešno. U Bibliji se navodi: ’Njegove su oči kao užareni oganj’. Sudeći prema tvom shvatanju, trebalo je da vidiš Moja dva oka poput užarenog ognja da bi zapazio nešto od Božje božanske aure, ali ti si samo video svetlu tačku, što znači da omalovažavaš Boga.” Recite Mi, zar ovaj čovek nije napravio budalu od sebe? Nije li ovo ispoljavanje malog rasta? (Jeste.) Kažem ti, ne moraš da posmatraš niti da proučavaš ove stvari. I samo slušanje ovih reči koje izražavam dovoljno je da ti omogući da uđeš u istina-stvarnost i da kreneš putem spasenja. Ako si uporan u posmatranju, koji će problemi nastati? Ne samo da će rezultati izostati, već takođe nećeš moći ni najmanje da spoznaš Boga, a tvoje će predstave o Bogu postati još snažnije. Ovaploćeni Bog nije uopšte povezan sa Božjom ličnošću niti sa Božjim istinskim telom o kome On govori niti sa Božjim likom koji je Bog prorekao u Knjizi otkrivenja niti sa Božjim likom koji je ljudski rod video u zapisima iz prošlosti. Prema tome, kako god da posmatraš ovaploćenog Boga, On je uvek normalan i praktičan, obična osoba; On ti neće pokazati stranu koja je izvanredna ili različita od one kod drugih ljudi. Dakle, šta ovim rečima hoću da kažem? Naprosto ti kažem da ne treba da posmatraš niti da proučavaš ovaploćenog Boga. Što Ga više proučavaš, Bog će biti sve dalje od tebe. Ako Ga ne proučavaš, već se samo pokoravaš i u stanju si da prihvatiš istinu, Sveti Duh će te prosvetiti i prosvetliti, usmeravajući te da shvatiš istinu. Ako Ga uvek posmatraš i proučavaš, Sveti Duh će te napustiti. Kad te Sveti Duh napusti, biće to kao da ti se vid potpuno zamračio i ne možeš ništa da razaznaš. Kad čitaš Božje reči, nećeš ih razumeti; kad ti se bilo šta dogodi, nećeš biti u stanju da to prozreš niti ćeš znati šta da uradiš, a kad s drugima razgovaraš u zajedništvu, nećeš znati odakle da počneš. Osećaćeš se tako neprijatno i bićeš izgubljen čak i kad radiš najjednostavniju stvar koju si nekad mogao da uradiš. Tada stvari krenu sasvim po zlu. Jesu li to dobri znaci? (Nisu.) Dakle, kad se ti znaci pojave, moraš brzo da se preokreneš i da prestaneš da posmatraš i proučavaš Boga. A to nemoj da radiš ni kad se ti znaci ne pojave. Zašto to ne bi trebalo da radiš? Taj put ne vodi nikuda; to nije put kojim treba da ideš. Put kojim treba da ideš u sleđenju Boga je da prihvatiš istinu i pokoriš se Bogu, a ne da posmatraš, proučavaš ili ispituješ Boga. Posebno kad je reč o ovaploćenom Bogu, ako Ga nikada nisi video i ne znaš kako On izgleda, kad Ga prvi put sretneš, normalno je da Ga pažljivo odmeriš. Nakon što Ga odmeriš, o Njemu stičeš neki utisak i možeš da uporediš Njegov glas sa glasom koji govori na snimcima propovedi: „Znači tako izgleda ovaploćeni Bog, toliko je visok, tako se oblači. On je zaista normalan, praktičan i običan – sve to je istina, baš kao što je opisano u Božjim rečima.” To je dovoljno; tu se zaustavi. Nemoj stalno da se trudiš da tu stvar u svom srcu proučavaš. Nadalje treba pažljivo da slušaš ono što Bog besedi, da razmisliš o tome koji aspekt istine se odnosi na stvar o kojoj Bog besedi, da to brzo pribeležiš, a zatim da upotrebiš svoje srce da o tome razmišljaš i da, nakon što to shvatiš, to sprovedeš u delo. Ovo je ispravan način postupanja sa Hristom – ovaploćenim Bogom. Bez obzira na to kako besedim, bez obzira na sadržaj o kome besedim, kad se on tiče ovaploćenog Boga, Ja uvek nastojim da vas navedem da upoznate Božju normalnost, praktičnost i običnost, umesto da Ga dovodite u vezu sa nekim ko je izvanredan, veliki, jedinstven ili od drugih različit ili da Ga tako spoznajete. Svaka stvar o kojoj govorim, svaki primer koji navodim, povezani su sa ovom temom normalnosti, praktičnosti i običnosti ovaploćenog Boga. Ja nipošto neću izmišljati ništa da vas dovedem u pogrešno uverenje da sam Ja od drugih različit, izvanredan ili veliki, da imam držanje nekog vođe, velikodušnost nekog velikana ili širinu uma i visinu nekog velikog čoveka. Da ti nešto kažem, nikad nisam razumeo šta znače „visina” ili „širina uma” niti o tim aspektima razmišljam ili se u njih unosim srcem. O čemu razmišljam? Razmišljam o kojim temama da sa vama razgovaram u zajedništvu, a koje mogu da vas odvedu u istina-stvarnost, o tome koje teme mogu da vas podstaknu, vode, da vam pomognu i da vas usmeravaju, tako da imate volju i rešenost da patite i platite cenu, da budete u stanju da stremite ka istini, da dobro izvršavate svoju dužnost i postignete spasenje. Uvek razmišljam o kojim temama da govorim i koje propovedi da propovedam, kako bi ljudi mogli da krenu putem spasenja, da ispunjavaju svoju dužnost na način koji je u skladu s merilom i da postanu istinska stvorena bića. O kojoj god temi da govorim, uvek težim tome da vam pomognem da postanete stvorena bića koja su u skladu sa merilom, da naučite da se pokorite Bogu i razvijete bogobojažljivo srce. Nikad ne razmišljam o tome koje reči da kažem koje će učiniti da se na Mene ugledate odnosno koje stvari da uradim koje će vas navesti da Mi se divite, pa da u svom srcu osetite da sam nedokučiv poput neke slavne ili velike osobe; u Svom srcu nemam nijednu od tih stvari. Nikad nisam razmišljao o tome kako treba da govorim, o Svom načinu govora ili o tome kako treba da se doteram kako bih vas naveo da osećate da sam veoma uzvišen, kako bih vam onemogućio da Me dokučite ili da do Mene doprete i da delujete kao krajnje beznačajni i neuki. U Svom srcu nikada ne razmišljam o tim stvarima i nikada ne govorim niti postupam tako da zaštitim Svoj status, lik ili identitet; samo svesrdno obavljam Svoju službu.

Ponekad, kad sam umoran, odem tamo gde žive braća i sestre da se prošetam i razgledam. Ponekad šetam i po poljoprivrednom gazdinstvu, pa posmatram povrtnjake, svinje i ovce. Kad vidim mače, takođe ga pomilujem, zagrlim i s njim razgovaram. Kad vidim neko slatko štene, i njega zagrlim. Bila je tu jedna kuja koja je okotila više od deset štenaca. Pred ljudima je bila tako srećna, kao da je zaslužila nekakvu pohvalu. Pohvalio sam je govoreći joj: „Sada si zadovoljna sobom, zar ne? Vidiš, okotila si tako mnogo štenaca. Zaista si uradila dobar posao. Odlično, svaka čast!” Mazio sam je i grlio oko vrata. Osim toga, posećujem štenare, poljoprivredno zemljište i povrtnjake, osvrćući se svuda; zaista je lepo. Recite Mi, da li te velike ličnosti odlaze na ta prljava, smrdljiva, neuredna mesta? Ne odlaze. Pogotovo ne na mesta poput štenara i svinjaca koji zaudaraju – većina ljudi tamo nerado odlazi. Ni ja ne volim smrad ni neprijatne mirise, ali je malo smrada od šteneta podnošljivo. Ponekad se štenci o Mene taru, ljube Me i ližu po licu, a ja ih grlim. Životinje su krajnje jednostavne; svojim gospodarima veruju i ne moraju da budu na oprezu, pa s njima mogu do mile volje da se igraju i da s njima budu u kontaktu. Život im je tako jednostavan. Neki ljudi stalno govore da vole pse, da vole male životinje, te da brinu o malim životinjama, a kad od njih zatražiš da štene zagrle, to nisu voljni da učine. Kažu: „Psi su prljavi i smrdljivi, a možda čak imaju i viruse!” Ja kažem: „Previše dramiš. Zar ne voliš male životinje? Ne bi se reklo da ih voliš.” Nisu li takvi ljudi prilično licemerni? (Jesu.) Sebe ne smatraju običnim ljudima; misle da su plemeniti, da imaju ugled i da su velike ličnosti, pa kako bi mogli da dolaze u kontakt s tim malim životinjama koje ljudi smatraju beznačajnim? Čak i ako ih dodirnu, moraju brzo da operu i dezinfikuju ruke, pa se još i presvlače, a kad se vrate kući odmah se okupaju. U toj meri drže do čistoće. Recite Mi, nisu li takvi ljudi čudni? Ako zaista ne voliš male životinje, ne pretvaraj se. Kad jednom vide da se pretvaraš, ljudi će znati da si previše licemeran i neiskren, zgadićeš im se čim te vide i imaće loš utisak o tebi. Ako ne voliš životinje, nipošto se ne pretvaraj da ih voliš niti pokušavaj da sebe predstaviš u dobrom svetlu. Što više nastojiš da sebe predstaviš u dobrom svetlu, u očima drugih ćeš biti odvratniji i lošiji. Neuporedivo je bolje biti pošten i iskren. Ako ne možeš da budeš pošten i iskren, to dokazuje da imaš problem u svojoj ljudskosti. U svakom slučaju, normalnost i praktičnost ovaploćenog Boga jesu činjenica, a činjenica je i Njegova običnost. U kontaktu sa Njim, mnogi ljudi su te stvari videli i znaju da to jesu činjenice. To su činjenice koje bi ponajviše trebalo da shvatite i da znate. Ovaploćeni Bog je takva obična, normalna osoba, a to se kosi sa ljudskim predstavama. Kad bi se On ponašao poput pripadnika iskvarenog ljudskog roda, hvaleći se koliko je drugačiji od drugih, bez obzira na to je li učinio nešto veliko ili manje važno, i pokušavajući da se od drugih izdvoji, to bi moglo da bude u skladu sa ljudskim predstavama. S jedne strane tu su razna ispoljavanja iskvarenog ljudskog roda, a s druge tu je ovaploćeni Bog koji, uprkos tome što izražava tako mnogo istine, i dalje pokazuje ispoljavanja koja su normalna poput onih kod obične osobe – koja od tih ispoljavanja jesu pozitivna stvar koja je ljudima korisna? Koja od njih su negativna stvar koje se ljudi gnušaju i odbacuju je? Jeste li u stanju da to sada donekle raspoznate? (Da.) Onda više ne moramo da zalazimo u detalje; hajde da nastavimo sa temom od prošlog puta.

Prošli put smo u zajedništvu razgovarali o još jednoj temi otpuštanja predstava i uobrazilja o ovaploćenom Bogu: o tome da se ovaploćeni Bog ne pominje u istom dahu sa iskvarenim ljudskim rodom, zar ne? (Da.) U okviru te teme, naveo sam neka konkretna ispoljavanja ovaploćenog Boga u načinu na koji se On vlada i postupa iz perspektive Njegove ljudskosti, kao i neka ispoljavanja Njegove narav-suštine – da On ne obmanjuje, ne nadmeće se, ne bori se, ne kuje zavere, ne ponižava druge, ne sveti se, ne namamljuje i tako dalje. Od svega toga, prošli put smo pomalo razgovarali o tome da On ne obmanjuje, ne nadmeće se i ne bori se. O kom ispoljavanju ovoga puta treba da razgovaramo? (O tome da On ne kuje zavere.) Činjenica da On ne kuje zavere, baš kao i to da On ne obmanjuje, ne nadmeće se i ne bori se, takođe je načelo prema kome se ovaploćeni Bog, ova obična osoba, vlada i postupa. Naravno, ovo načelo se takođe odnosi na Njegovu ljudskost-suštinu i na Njegovu narav. Činjenica da On ne kuje zavere takođe je konkretno ispoljavanje narav-suštine ili jedan aspekt ličnog vladanja ovaploćenog Boga, ove obične osobe. Da li je lako shvatiti izraz „ne kuje zavere”? Da li ga svi razumete? (Da.) Najosnovnije značenje izraza da se ne kuju zavere jeste u tome da se ne spletkari i da se ne pribegava taktikama ili lukavim smicalicama. Odnosno, kad sam u kontaktu sa vama i kad sa vama komuniciram, bilo u poslu ili u svakodnevnom životu, Ja sam uvek pošten i iskren. Ne pribegavam taktikama, ne bavim se lukavim smicalicama niti spletkama. Umesto toga, Ja govorim istinito, kazujući ono što Mi je u srcu i saopštavajući vam stvari onakvima kakve jesu. Protiv vas ne kujem zavere niti vas obmanjujem. Neću koristiti kitnjast rečnik da bih zadobio vaše poverenje, a zatim vas naveo da se dajete, da patite i da platite cenu. Jeste li Me videli da radim takve stvari? (Ne.) Kad vas to upitam, vi ćete zasigurno odgovoriti odrečno, no, možete li da navedete neki primer da to i ilustrujete? Bude li svako od vas mogao da navede jedan primer, onda će ta činjenica biti nepobitno dokazana i zaista ćete tu stvar u određenoj meri razumeti – da ne kujem zavere. Na primer, neko kaže kako je u svetu savladao neke veštine i da određenu profesiju razume. Sticajem okolnosti u Božjoj kući postoji posao ili zadatak koji se odnosi na tu profesiju koju je taj čovek savladao. Ja mu kažem: „Ti razumeš ponešto o toj profesiji, a u Božjoj kući sticajem okolnosti postoji posao u toj oblasti. Da li, na osnovu svog stručnog znanja i prema pravilima ili načelima te svoje oblasti, možeš dobro da izvršavaš taj posao? Ako si voljan, onda je taj posao tvoj.” Ima li u ovome ikakvih reči kojima se kuju zavere ili se bilo ko iskorišćava? Ima li ikakvih reči u kojima se krije nekakva spletka? (Nema.) Jeste li sigurni da nema? (Sigurni smo.) Budući da si sebe preporučio i da si se predstavio kao da tu profesiju razumeš, a Ja sam upoznao stanje stvari u vezi sa tobom, dodelio sam ti ovaj posao. Ako si voljan da ga izvršavaš i kažeš: „Prihvatam ovo od Boga; preuzimam ovaj posao, ovu dužnost”, to jest, javljaš se dobrovoljno da ga izvršavaš, onda treba dobro da ga izvršavaš. Ako nisi voljan, možeš u lice da Mi kažeš da tu dužnost ne želiš da izvršavaš. Da li bih te Ja prisiljavao? (Ne.) Shodno Mojim načelima za postupanje prema ljudima, Ja te ne bih prisiljavao. Neću te nipošto terati, primoravajući te da stvari radiš shodno Mojoj ličnoj volji. Čak ni kad nešto ne želiš da radiš, Ja te na to neću terati niti ću, budući da imam ovaj identitet, postupati kao da Moje reči moraju da imaju neku težinu ili da, poput reči nekog cara, one moraju da budu konačne i nepromenljive. Prema ljudima se odnosim tolerantno; dajem ti slobodu da sam odabereš. Posao uvek uređujem na osnovu potreba rada Božje kuće. Ako postoje ljudi s iskustvom u datoj oblasti odnosno oni sa znanjem u toj oblasti koji su voljni da taj posao izvrše i koji mogu bolje da ga obave, onda je to sasvim sigurno sjajno. Ukoliko ga niko ne razume, u tom slučaju, uz sposobnosti koje imamo, radimo najbolje što možemo i u meri u kojoj to možemo. To je Moje načelo. Ako si zadužen da izvršiš određeni posao, ali kažeš: „Ne želim da ga izvršim. Ne dopada mi se da me ljudi iskorišćavaju niti da me Božja kuća usmerava; sâm donosim svoje odluke”, onda je to u redu, Božja kuća te neće koristiti. Izvršavanje sopstvene dužnosti jeste nešto što činiš spremno i svojevoljno. Nakon što počnu da veruju u Boga, tek pošto su ljudi spremni da svoju dužnost izvršavaju, crkva može da im uredi posao. Ako nisi voljan da svoju dužnost izvršavaš, Božja kuća te neće primoravati, a još manje ću Ja koristiti Svoj identitet ili status da te primoram da izvršavaš crkveni posao. Upravo shvatajući istinu, Božji izabrani narod izvršava svoju dužnost i obavlja posao. Kad ljudi ne shvataju istinu, Božja kuća ih neće primoravati niti će od njih zahtevati da svoju dužnost izvršavaju, a Ja ću još manje ljude primoravati da u potpunosti postupaju shodno Mojoj volji. Stoga, ako želim da nešto uradiš, reći ću to direktno. Nipošto neću pribegavati taktikama, neću davati neodređene nagoveštaje niti ću koristiti prikriveni jezik da bih te naveo da shvatiš šta mislim. To neću raditi. Ako imaš rast i osećaj bremena da izvršiš određeni posao za Božju kuću, pitaću te direktno: „Jesi li voljan da preuzmeš ovaj posao?” Ili ću to reći još direktnije: „Samo preuzmi ovaj posao.” Ja govorim bez uvijanja, narodskim rečnikom. Ukoliko si čovek, možeš da razumeš. Ne moraš da treniraš moždane vijuge razmišljajući i dešifrujući šta Moje reči zaista znače niti zašto sam ih izgovorio. Neću te primoravati da razbijaš glavu razmišljajući o značenju Mojih reči; reći ću ti direktno. Kakvo god da je doslovno značenje Mojih reči, one to i znače. Osim toga, zašto od tebe tražim da izvršiš taj posao? Zato što si ti osoba koja u Božjoj kući izvršava svoju dužnost i voljan si da u Božjoj kući izvršavaš svoju dužnost. Stoga imaš obavezu da u Božjoj kući preuzmeš svaki onaj posao koji zahteva tvoj doprinos. Koji god posao ili koji god zadatak da ti poverim, u potpunosti ti ih poveravam zato što te smatram Božjim vernikom. Treba da ih prihvatiš kao svoju odgovornost, obavezu i dužnost; tako je ispravno učiniti. Bilo da ti se poverava posao ili ti se dodeljuju zadaci, sve to je zarad toga da izvršavaš dužnost stvorenog bića, a ujedno i da bi tragao za istinom i zadobio istinu izvršavajući svoju dužnost. Ovde nema nikakvog transakcionog odnosa, niti te Ja nagovaram ili obmanjujem. Sve ove reči koje se izgovaraju i zadaci koji se dodeljuju su pozitivni i otvoreni; nema nikakvih tajni. Nisu obuhvaćene nikakve veze sa novcem, materijalnim stvarima ili interesima, niti ima ikakvog odnosa iskorišćavanja ili iskorišćenosti. Nipošto nije reč o tome da Božja kući koristi tvoje vrline, veštine ili profesionalno znanje da bi iz njih profitirala; Božja kuća to nipošto neće raditi. Izvršavanje sopstvene dužnosti u potpunosti proizlazi iz spremnosti i volje; Božja kuća nikad nikoga ne prisiljava. To što prihvataš ovu dužnost jeste ono što, kao stvoreno biće, treba da uradiš. Izvršavanje ove dužnosti ujedno je put da bi iskusio Božje delo i postigao spasenje. Izvršavanjem svoje dužnosti, ti učiš da se pokoravaš Bogu, zadobijaš istinu i time dobijaš to da te Bog prihvata, pamti i priznaje. To su plodovi koje treba da požnješ na osnovu onoga što si posvetio. Prema tome, ovaj posao treba da prihvatiš kao svoju dužnost, bez ikakvih sumnji ili nedoumica. Šta god da želim da uradiš, Ja ću ti reći istinito. Volim da govorim otvoreno. Nema potrebe da te ubeđujem kao nekog trogodišnjaka, da okolišam, da ti govorim u oblandama i da pričam lepe stvari. To neću raditi. Ako umeš da pevaš ili plešeš i poseduješ ta urođena stanja, kad ti se uredi da izvršavaš tu dužnost, onda to treba da prihvatiš. Ako kažeš: „Sudeći prema mojim urođenim stanjima, za ovu dužnost nisam sasvim kvalifikovan. Da li je u redu da je ne izvršavam?” U redu je. To je tvoja sloboda; Ja te neću prisiljavati.

Šta god da kažem odnosno šta god da od vas tražim da uradite, u tome nema nikakvog kovanja zavera. Kad razgovaram sa starešinama i delatnicima, pitam ih: „Kako se u poslednje vreme odvija crkveni život? Pridošlice su počele da žive crkvenim životom – kakve probleme i dalje imaju? Jesu li oni razrešeni? Kako razmišljaju nakon gledanja filmova ili iskustvenih svedočenja iz Božje kuće?” Neke starešine i delatnici ne mogu da odgovore. U svom srcu razmišljaju: „Nastojiš li da me na prevaru navedeš da otkrijem svoje pravo stanje? Proveravaš li da li sam uradio ikakav stvarni posao? Moram da odgovorim oprezno i ne smem da budem nepažljiv! Mogu da govorim o poslu koji je dobro obavljen, međutim, ako neki posao nije završen ili nije dobro obavljen, to nipošto ne smem da pominjem. Čim to pomenem, razotkriće se problem!” Stoga, kad izveštavaju o svom poslu, uvek im reči treba kleštima izvlačiti i strašno se plaše da ne razotkriju probleme. Takvi ljudi imaju komplikovan um. Kad ih nešto pitam, reči su im zapravo na vrhu jezika, ali ih odmah ne izgovaraju. Moraju o tome da razmisle i da to obrade u svom umu: „Zašto to pitaš? Kako na odgovarajući način mogu da odgovorim, pa da, s jedne strane, Ti ne saznaš pravu situaciju, a da, s druge strane, budeš zadovoljan?” U stvari, ni jednu jedinu reč koju izgovaram Ja mentalno ne obrađujem. U kom sam stanju kad postavljam pitanja? Kad nekoga vidim i znam za koji je posao odgovoran, Ja odmah razmišljam o tome koje konkretne zadatke on može da izvrši, sa kojim problemima će se u svom radu najverovatnije susresti i sa kojim bi se teškoćama mogao suočiti. Razmišljajući o tome, pitam ga direktno: „Kako se u poslednje vreme odvija crkveni život u crkvama za koje si odgovoran? Jesu li sve crkvene starešine i delatnici prikladni? Znaju li braća i sestre kako da jedu i piju Božje reči? Da li se većina njih bavi duhovnim posvećenostima? Da li u slobodno vreme uče himne i plesove? Kako napreduje rad na jevanđelju?” Svako pitanje koje postavim direktno je i neposredno, bez ikakvog proveravanja ili skrivenih motiva. Razmatram samo rad i ljudski život-ulazak. Kako god da odgovoriš, to ne znači da ćeš biti proveravan niti ću išta od toga protiv tebe iskoristiti; ne postoji opasnost da ćeš sebe odati ili da će nešto protiv tebe biti iskorišćeno. Naprosto nastojim da o poslu nešto saznam, ne raspitujem se namerno ni o čijoj situaciji niti mi je cilj da se ikim pozabavim niti da ikoga uklonim s dužnosti. Crkva se ne upušta u klasnu borbu niti u frakcijske sporove – ona obavlja stvaran posao. Kad vidim braću i sestre ili starešine i delatnike, ponekad naprosto poželim da ležerno proćaskam, kažem nekoliko srdačnih reči i da porazgovaram o nekim svakodnevnim stvarima. Ponekad takođe pitam kakvi još problemi postoje u crkvenom radu. Sve što govorim jeste svakodnevni rečnik, sve su to iskrene reči. Na primer, pitam vas: „Kako se u poslednje vreme odvija crkveni život? Mogu li braća i sestre da imaju koristi od svakog okupljanja? Može li život crkvenim životom da pomogne u rešavanju stvarnih problema?” Neki ljudi odgovaraju: „U poslednje vreme crkveni život nije dobar. Iako se okupljamo, nema velikih dobitaka i ključni problemi ne mogu da se reše.” Ja zatim pitam: „U čemu je problem?” Većina ljudi ne ume da odgovori. Recite Mi, da li u Mom pitanju postoji ikakva zamka? Krije li se u njegovoj pozadini nekakva spletka? Ne, uopšte se ne krije. Naprosto pitam da bih nešto saznao o poslu i dokučio stanje stvari, pa da s vama mogu da besedim o istini i da rešim probleme. Kako god da odgovorite, nećete biti proveravani. Neki relativno jednostavni ljudi mogu da govore istinito. Oni kažu: „Braća i sestre su upravo prihvatili Božje delo i još uvek nemaju mnogo iskustva. Tokom okupljanja nemaju ništa da kažu. Kad čitaju previše Božjih reči, ne mogu da ih shvate, a onda im se još i prispava, pa te reči do njih i ne dopiru. Ne znamo kako to da rešimo.” Ja kažem: „To se lako rešava. Svako može prvo da otpeva neku himnu, zatim da malo pleše, a onda da pročita neke Božje reči. Oni koji su shvatili mogu da govore o svom shvatanju, a oni sa iskustvom mogu da govore o svom iskustvu. Oni koji ništa ne shvataju ili nemaju iskustva mogu takođe da iznesu svoje stvarne teškoće i da dozvole iskusnoj braći i sestrama da im pomognu da ih reše. Neće li okupljanja time biti plodonosna? I onima niskog rasta to može biti poučno.” Vidiš, zar se time problem ne rešava? Kad ćaskam s ljudima i ponekad postavim neko pitanje, neki ljudi sa komplikovanim umom razmišljaju: „Pitanje Ti je prilično direktno. Ne znam zašto me to pitaš. U svom odgovoru moram da budem pažljiv!” Kažem ti da si pogrešno shvatio. S kim god da razgovaram odnosno koja god pitanja da postavljam, krajnji cilj je uvek da se problemi otkriju i reše, da ti pomažem i da te usmeravam, kao i da ti pomognem da rešiš probleme. Kao prvo, cilj nije da budeš ogoljen i da ispadneš glup. Kao drugo, cilj nije da se proveri da li govoriš istinu odnosno da li si naivna osoba. Kao treće, cilj nije u tome da na prevaru budeš naveden da otkriješ svoje pravo stanje. Kao četvrto, cilj je još manje da se proveri da li si kompetentan da izvršavaš posao odnosno da li možeš da obavljaš stvaran posao. Zapravo, na koji god način da s tobom razgovaram, sve to je sa ciljem da ti pomognem i usmeravam te da izvršavaš svoju dužnost, da dobro obavljaš posao i rešavaš probleme. Neki ljudi preterano razmišljaju o Mojim jednostavnim pitanjima, krajnje uplašeni da tu ima nekog skrivenog značenja. Neki čak gaje sumnje da protiv njih kujem zavere. Očito želim da ti pomognem da rešiš probleme, a ti pogrešno misliš da protiv tebe kujem zavere. Zar Mi time ne činiš nepravdu? (Da.) Dakle, o čemu se ovde radi? Ljudsko srce je lažljivo! I premda ljudi naglas mogu da kažu: „Ti si Bog, moram da Ti govorim istinu i da prema Tebi budem iskren. Sledim Te, verujem u Tebe!”, duboko u sebi tako ne razmišljaju. Koliko god da su Moja pitanja obična i jednostavna, ljudi ih često tumače na preterano osetljiv način. Svojim pretpostavkama, a zatim i svojim ispitivanjem, oni prolaze kroz brojne zaokrete i naizgled pronalaze konačan odgovor, dok je u stvarnosti to daleko od prvobitne namere Mojih reči. Očigledno je da je to krajnje jednostavno pitanje, ali oni o njemu previše razmišljaju. Zar takvi ljudi nisu previše osetljivi? Šta god da pitam, srce im ubrza nakon što to čuju: „Zašto to pitaš? Kako da odgovorim tako da Tebi udovoljim, a da ne otkrijem nikakve mane? Šta treba prvo da kažem, a šta nakon toga?” U roku od tri do pet sekundi, reči izlaze bez ikakvog odlaganja. Mozak im je brži od računara. Zašto je tako brz? U stvari, ovaj proces im je uveliko postao duboko usađen; to su im uobičajeni trik i stil u bavljenju ljudima i u rešavanju stvari. Oni protiv svih kuju zavere. Dakle, koliko god da su Moja pitanja jednostavna, oni o njima previše razmišljaju, verujući da imam nekakav motiv ili cilj. U svom srcu razmišljaju: „Odgovorim li istinito, zar neću razotkriti svoje pravo stanje? To je isto kao da sebe izdajem. Ne mogu da dozvolim da saznaš moje pravo stanje. Pa, kako bi onda na odgovarajući način trebalo da odgovorim? Kako da Tebe usrećim i da budeš zadovoljan, da o meni imaš dobar utisak i da nastaviš da me koristiš?” Pogledajte koliko su ti ljudi lažljivi! Um tih ljudi je previše komplikovan. Kako god da s njima razgovaram, oni će sumnjati i ispitivati. Mogu li takvi ljudi da primenjuju istinu? Mogu li da budu prikladni da ih Bog koristi? Ne mogu nikako. Ovo je stoga što je um takvih ljudi previše složen, nije nimalo jednostavan; svako ko je s njima duže vremena u kontaktu to može da vidi. Ljudi su naročito dobri u kovanju zavera, no, jesam li Ja, u razgovoru i komunikaciji sa vama, protiv vas ikada kovao zavere? (Ne.) Bilo da želim da saznam tvoje lično stanje ili kako napreduje tvoj rad, cilj je uvek da ti pomognem, da rešim probleme u radu. Čak i ako grešiš, pa te zadese orezivanje ili uklanjanje s dužnosti, Ja protiv tebe neću kovati zavere niti ću te mučiti. Gotovo je čim problem bude rešen. Božja kuća protiv tebe neće kovati zavere niti će te mučiti, a Ja ću još manje tvoje mane koristiti protiv tebe, odbijati da se toga okanem ili smišljati načine da na tebe bacim ljagu i sve navedem da te izopšte i odbace, pa da se osetiš beznadežno i samostalno daš ostavku. To nipošto neću učiniti. Ako nisi prikladan da budeš starešina ili delatnik, u najgorem slučaju ću reći: „Kov ti je previše loš i nedostaje ti duhovno razumevanje. Nisi prikladan da budeš starešina ili delatnik. Čak i da budeš izabran za starešinu ili delatnika, ne bi mogao da izvršavaš stvaran posao.” Božja kuća te zbog toga nipošto neće mučiti niti će protiv tebe kovati zavere.

Postoje načela prema kojima Božja kuća ljude unapređuje i koristi, ali i za vrstu ljudi koje ne koristi, za one ljude koje ona neguje i za one koje ne neguje; sve to se zasniva na potrebama rada Božje kuće. Ko god da biva unapređen i koristi se, cilj je da on bude negovan tako da može dobro da izvršava svoju dužnost i da zna kako da doživi Božje delo, kao i da bude u stanju da preuzme posao i postupa u skladu sa istina-načelima. Koji god problem da se rešava, cilj je u tome da se tom čoveku omogući da shvati više istine i da nauči kako da izvuče pouke i stekne sposobnost raspoznavanja iz raznih ljudi, događaja i stvari sa kojima se susreće. Time mu je lakše da u svim aspektima uđe u istina-stvarnost. Nije reč o tome da te neko iskorišćava za pružanje usluga, a još manje da te iskorišćava kako bi se popunilo otvoreno mesto jer se ne može pronaći nijedna prikladna osoba, da bi ti zatim bio oteran kad se pojavi neko ko je prikladan. Stvari tako ne stoje. Zapravo, ovim ti se pruža prilika da se obučavaš. Ako stremiš ka istini, bićeš postojan; ako ne stremiš ka istini, i dalje nećeš moći da budeš postojan. Nipošto nije reč o tome da će, budući da joj se ne dopadaš, Božja kuća pronaći nešto što bi protiv tebe iskoristila i tražiti priliku da te ukloni. Kad Božja kuća kaže da će te negovati i unaprediti, ona će te istinski negovati. Važno je to kako ti stremiš ka istini. Ako ni najmanje ne prihvataš istinu, u tom slučaju će Božja kuća dići ruke od tebe i više te neće negovati. Nakon određenog vremenskog perioda negovanja, neki ljudi bivaju smenjeni sa dužnosti zato što im je kov loš i ne mogu da izvršavaju stvaran posao. Pojedini, tokom perioda negovanja, ni najmanje ne prihvataju istinu, postupaju samovoljno i prekidaju i ometaju rad Božje kuće, pa bivaju smenjeni s dužnosti. Drugi pak uopšte ne streme ka istini, idu putem antihristâ, stalno rade zarad slave, dobitka i statusa, pa bivaju smenjeni s dužnosti i uklonjeni. Sve ove situacije se rešavaju shodno načelima Božje kuće za korišćenje ljudi. Božja kuća će, ipak, negovati one koji mogu da prihvate istinu i da streme ka istini čak i ako oni počine prestupe time što su učinili određene greške. Ako taj čovek nije neko ko može da prihvati istinu i ako ne prihvata istinu kad ga zadesi orezivanje, onda on treba neposredno da bude smenjen s dužnosti i uklonjen. Neki ljudi kažu: „Zar ovo nije kao kad nekog sasvim iscediš, a zatim ga odbaciš? Zar to nije iskorišćavanje ljudi?” Recite Mi, da li je Božja kuća ikada ikoga smenila s dužnosti, uklonila i više ga nije negovala zato što u njemu nije preostala nikakva vrednost da se iskoristi? Da li se takva stvar ikada dogodila? (Nije.) Dakle, u kojim okolnostima Božja kuća ljude smenjuje s dužnosti ili ih uklanja? (Božja kuća nekoga smenjuje s dužnosti ili ga uklanja jedino onda kad on ne može da preuzme posao odnosno kad izaziva prekide i ometanja i čini zlo.) Niko bez razloga ne biva smenjen s dužnosti. Neki imaju loš kov i ne mogu da izvršavaju konkretan posao. Neki poseduju određeni kov, ali ne izvršavaju konkretan posao niti štite interese Božje kuće; ne izvršavaju posao za koji su sposobni, nisu spremni da se bave radom crkve i to ih zamara, nisu spremni da pate i plate cenu i nisu spremni da vređaju ljude. Takvi ljudi ne mogu da izvršavaju stvarni posao, pa moraju da budu uklonjeni; nije primereno da oni i dalje zauzimaju taj položaj. Ne samo da oni koče rad crkve, već utiču i na život-ulazak Božjeg izabranog naroda. U takvoj situaciji, oni moraju da imaju samosvest i da što pre podnesu ostavku, omogućavajući onima koji mogu da izvršavaju stvaran posao da taj posao i preuzmu. Neki ljudi ne izvršavaju stvaran posao, a ipak uživaju u prednostima statusa, pa još izazivaju ometanja i prekide. Uvek su zabrinuti da će Višnji otkriti njihove probleme i smeniti ih s dužnosti, pa kad dođe vreme da o svom poslu izveste, pretvaraju se da postavljaju neka pitanja kako bi tragali za istinom i delovali naročito preduzimljivo, želeći da na Višnjeg ostave dobar utisak i da dokažu da jesu ljudi koji tragaju za istinom i koji mogu da izvršavaju stvaran posao. Višnji ljude ne unapređuje i ne koristi na osnovu toga da li oni umeju dobro da govore, da li su vešti u postavljanju pitanja odnosno toga da li su oštroumni, već naprotiv ljude bira i neguje na temelju toga da li ti ljudi vole istinu, da li streme ka istini i da li mogu posvećeno da izvršavaju svoju dužnost. Ima i nekih ljudi koji ne samo da ne izvršavaju konkretan posao niti štite interese Božje kuće, već i izazivaju prekide i ometanja i izdaju interese Božje kuće. Radnim aranžmanima Božje kuće jasno je predviđeno šta nije dozvoljeno raditi i šta treba raditi, ali oni ne primenjuju ni jednu jedinu stavku i čak bezobzirno čine nedela. Bilo je mnogo takvih ljudi i svi oni su smenjeni s dužnosti. Bez obzira na datu situaciju, kad Božja kuća te ljude unapređuje, uvek je to sa ciljem da se oni neguju i povedu u istina-stvarnost, u nadi da će moći dobro da izvršavaju crkveni posao i da ispunjavaju dužnosti koje bi trebalo da ispune. Čak i ako ne znaš kako da obaviš neki posao zato što si glup i nemaš uvid odnosno zato što ti je kov loš, dokle god stremiš ka istina-načelima, imaš ovaj osećaj odgovornosti, spreman si da dobro obavljaš ovaj posao i možeš da štitiš rad crkve, Božja kuća će te i dalje negovati čak i ako si u prošlosti učinio određene gluposti. Iako im je kov pomalo loš, neki ljudi i dalje mogu da izvršavaju određeni jednostavan posao. Iako svojom besedom o istini radi rešavanja problema ne mogu da postignu dobre rezultate, oni mogu da štite rad crkve. O kojem god aspektu istine da se razgovara u zajedništvu na svakom okupljanju, oni su u stanju da to prihvate, da budu poslušni i pokorni. Ako bilo koji posao ne bude dobro obavljen, oni iz toga mogu da izvuku pouke. Iako im je kov pomalo loš, njihovo srce može da stremi ka istini. Nakon izvesnog perioda rada, oni napreduju, a rezultati su im sve bolji i bolji. U Mojim očima, za takve ljude postoji nada da postignu spasenje. Većina ljudi veruje da će oni koji su dobrog kova najverovatnije postići spasenje. Prema Mom mišljenju, ne mora nužno da bude tako. Ključno je da ljudi moraju da streme ka istini kako bi mogli da zadobiju delo Svetoga Duha, da odbace svoje iskvarene naravi i postignu spasenje. Neki ljudi imaju prosečan kov i rezultati njihove dužnosti takođe su prosečni, ali nakon godina zalivanja i opskrbe koji dolaze od Božje kuće, oni svoje srce počinju da ulažu u istinu i zaista počinju da shvataju neke istine. Takođe stiču neka praktična iskustva, mogu da prozru neke stvari i mogu da reše određene probleme, ostvarujući sve veći napredak u crkvenom radu. To je prilično dobro; takve ljude vredi negovati. Iako za ovaj posao možda nisi u potpunosti kompetentan, Višnji te u njegovom obavljanju makar donekle potvrđuje. Recite Mi, da li je uređivanje dužnosti za ljude iskorišćavanje tih ljudi? (Ne.) Koliko god posla da si u stanju da izvršiš odnosno kakav god da ti je kov, time što si unapređen i korišćen ne bivaš iskorišćen. Naprotiv, namera je u tome da se ova prilika iskoristi da bi ti se omogućilo obučavanje u obavljanju posla i da bi bio usavršen kroz svoje stremljenje ka istini i kroz naporan rad i preuzimanje teškog bremena. S jedne strane, to je tvoje lično usavršavanje; s druge strane, to je ujedno ostvarenje dela Božje kuće. Istovremeno si pripremio dobra dela i ostvario dobitke u svom ličnom život-ulasku. Kako je to samo dobro! Dve muve jednim udarcem. Neki od onih koji su otkriveni i uklonjeni jednom su rekli: „Pokušavaš li da me iskoristiš da pružam usluge za Božju kuću? Ne dolazi u obzir! Nisam toliko glup!” Oni su čak u stanju da izuste takve reči – da li oni istinski veruju u Boga? Da li takvi ljudi razumeju istinu? Po čemu je to što se ljudima uređuje da izvrše neku malu dužnost isto kao da se oni iskorišćavaju? Ako si zaista neko ko razume istinu, treba da razumeš Stvoriteljeve namere i treba da ispuniš dužnost stvorenog bića. Time se ispunjava nečija odgovornost i obaveza kao čoveka. Ako nemaš čak ni toliko savesti i razuma, da li si dostojan da se nazivaš stvorenim bićem? Ako zaista imaš savest i razum, prema svojoj dužnosti bi trebalo ispravno da se odnosiš. Ako za nju poseduješ kov, treba da stremiš ka istini. Ako si spreman da samoinicijativno obaviš svoj deo, Božja kuća će za tebe urediti da izvršiš određeni posao, da preuzmeš breme. Time se protiv tebe ne kuju zavere niti bivaš iskorišćen, već time bivaš unapređen, negovan, omogućava ti se obuka i bivaš odveden u istina-stvarnost. Toliko je jednostavno. Neki ljudi kažu: „Sada sam star, ponestalo mi je elana i moja fizička snaga je na izdisaju. Više ne želim da preuzimam ovo breme. Mogu li da se povučem?” Kažem da je to u redu, ali, pre nego što se povučeš, moraš o tome pažljivo da razmisliš. Ako to nije zaista usled fizičkih razloga, već zato što su ti se lične misli promenile, predomišljaš se, plašiš se patnje, plašiš se da se ne umoriš, bojiš se da se ne popneš previsoko a da zatim doživiš težak pad, stalno imaš tu misao i gledište da je usamljeno biti na vrhu – onda moraš da budeš oprezan. Ne odbijaj ovaj nalog, ovu posebnu dužnost; o tome moraš pažljivo da razmisliš. Takve prilike su retke i ne događaju se često – zaista su retke, zar ne? Možda ćeš biti uporan, govoreći: „Ne moraš da me ubeđuješ. O tome sam dugo razmišljao i već sam odlučio. Ne možeš da me ubediš; naprosto više ne želim da podnosim ovaj umor. Svi ostali se osećaju prijatno, zašto jedino ja treba da budem tako umoran? Da li mi je suđeno da patim? Nisam spreman da trpim takvu patnju! Nisam spreman da se pomirim sa sudbinom! Crkva ne treba da kuje zavere protiv mene; ja nisam crkveni rob, niti sam se prodao crkvi!” Ne bi trebalo da nastavljaš sa ovim neprijatnim rečima; kažeš li i reč više time ćeš učiniti previše grehova i moraćeš da preuzmeš odgovornost za reči koje si izgovorio i za odluke koje si doneo. Kao prvo, u Boga veruješ da bi dobio blagoslove; nisi se prodao Božjoj kući. Kao drugo, kad bi želeo da se prodaš Božjoj kući, Božja kuća bi i dalje morala pažljivo da razmotri da li ti imaš tu vrednost, da li bi bilo korisno to što te kupuje. Stoga, ako misliš da Božja kuća kuje zavere protiv tebe i želi da te iskoristi da pružaš usluge, ti pogrešno razmišljaš, jer su merila prema kojima Božja kuća procenjuje ljude u tome da li oni iskreno veruju u Boga, da li vole istinu i da li mogu da budu poslušni Božjim rečima i pokore se Bogu. Božja kuća bira i neguje ljude na osnovu ovih merila. Ako o Božjoj kući imaš toliko loše mišljenje, u tom slučaju nemaš savest niti razum, i krajnje si bezvredan. Ne samo da te Božja kuća neće koristiti da izvršavaš svoju dužnost, već će i što pre morati da ukloni tebe, bezvernika. Ako u Boga ne veruješ iskreno, treba što pre da napustiš Božju kuću; nemoj da se provlačiš u Božjoj kući. Nije ti mesto u Božjoj kući; Božjoj kući nisu potrebni takvi ljudi. Odlazi što pre.

Bilo da ćaskam ili zvanično besedim i propovedam, Moj cilj u svakoj reči koju izgovorim, u svakoj stvari o kojoj govorim i u svakom aspektu istine o kome besedim jeste u tome da vam omogućim da spoznate svoja sopstvena iskvarena stanja, da prepoznate svoje mane, nedostatke, nesposobnosti i teškoće i, još važnije, da spoznate svoje sopstvene iskvarene naravi i ispoljavanja iskvarenosti u raznim kontekstima i okruženjima. Kad jednom spoznate svoje iskvarene naravi, sebe ćete dublje razumeti, imaćete jasniju sliku o sebi, postaćete malo razumniji. I sebe ćete uporediti s Božjim rečima i u Božjim rečima ćete pronaći relevantna načela primene i puteve primene da biste razrešili sopstvene teškoće, bilo da je reč o rešavanju iskvarenih naravi koje otkrivate u svakodnevnom životu, bilo da je reč o vašim nedostacima u ljudskosti. Postepeno ćete odbacivati te iskvarene naravi i različite sotonske misli i gledišta koje Bog prezire i, primenom istine, postići ćete istinske promene u svojim gledištima na stvari i u svojim život-naravima. Jedino je ovaj put u skladu sa Božjim namerama. U svim ovim rečima koje govorim, bilo da s vama ćaskam u svakodnevnom životu ili zvanično besedim i propovedam, svaka od njih se izgovara na osnovu vašeg stvarnog stanja. Te reči izgovaram budući da sam uvideo vaše potrebe. Iako su činjenice koje navodim u izvesnoj meri možda donekle obrađene, ovi primeri su reprezentativni slučajevi odabrani na osnovu činjenica vašeg ispoljavanja iskvarenosti i vaših postupaka. Korišćenjem ovih činjenica i primera, Ja razotkrivam iskvarene naravi i priroda-suštinu ljudskog roda tako da ljudi o sebi mogu da razmišljaju, a to će doneti dobre rezultate. Prema tome, o kojoj god temi da besedim, u njoj, kao prvo, nema nikakvih zamki; kao drugo, nema nikakvih spletki; i kao treće, nema nikakvog ispitivanja. Sve to je sa ciljem da vam se omogući da bolje razumete Božje namere i Božje zahteve, da postignete to da ljude i stvari posmatrate, vladate se i postupate saglasno istina-načelima i da, naposletku, dođete pred Boga, budete Mu pokorni i bojite Ga se. Sve ovo su činjenice. Dakle, kad s vama komuniciram ili ćaskam o nekim stvarima koje se događaju u svakodnevnom životu ili kad zvanično razmenjujemo mišljenja u vezi sa poslom i ispitujem vas, koliko god godina da je prošlo, nakon što se na to osvrnete, da li u Mojim rečima vidite ikakve spletke ili zamke? (Ne.) Ima li ikakve namere da budete iskorišćeni? Ima li ikakve namere da budete ucenjeni? (Nema.) Da li ste sigurni? (Sigurni smo.) Na primer, neko je odgovoran za uzgajanje životinja na farmi. Pitam ga koliko je dana potrebno da bi kokoš snela jaje, a on razmišlja: „Šta ovim pitanjem hoćeš da postigneš? Nastojiš li da proveriš da li dobro hranim kokoške? Kako onda treba pravilno da odgovorim? Kažem li da one snose po jedno jaje dnevno, to nije nešto što je zaista moguće; značilo bi da lažem. Kažem li da snesu po jedno jaje na svaka dva ili tri dana, hoćeš li Ti pomisliti da kokoške ne hranim dobro i da im nisam dao hranu bogatu hranljivim materijama? Kako onda treba pravilno da odgovorim?” Taj čovek u svom srcu nastavlja da razmišlja i uopšte ne odgovara. Postavljajući ovo pitanje, Ja zapravo nisam imao nikakvu drugu nameru; naprosto želim da saznam informacije o tome kako se uzgajaju kokoške. Međutim, čim pitam, taj čovek to previše proučava i nastoji da pogodi šta tim pitanjem hoću da postignem. Recite Mi, da li je teško imati posla sa takvim ljudima? Da li je uopšte moguće normalno komunicirati kad si u kontaktu s takvim ljudima? Postaje nemoguće komunicirati. Imam jednu naviku: uvek volim da razgledam i proveravam stvari. Ponekad otkrijem neke probleme. Ako je u pitanju čistoća u životnoj sredini, onda to treba dovesti u red. Ako je nešto u vezi sa osobljem, treba sprovesti prilagođavanja. Ako je nešto što se tiče profesionalnih veština, u tom slučaju treba da se konsultujemo i učimo. Nakon što se problemi otkriju, treba ih otkloniti. Mnogi su problemi slučajno otkriveni i rešeni tokom svakodnevnih razgovora; neki stvarni problemi su lako rešeni. Stoga, kad sa Mnom dolaze u kontakt i kad sa Mnom imaju posla, nema potrebe da ljudi budu toliko nervozni. Mnogi se problemi otkrivaju u kontaktu sa ljudima i lako se rešavaju. Zato je tako neophodno biti u kontaktu s ljudima i sa njima razgovarati; ne radi se samo o upoznavanju situacije i o otkrivanju problema, već i o istovremenom rešavanju problema. Nije li to dobitak? (Jeste.) Kad s ljudima razgovaram, neki govore istinito, dok drugi razmišljaju na veoma komplikovane načine i ne usuđuju se da govore istinito, stalno se pitajući da li u Mojim rečima postoje neka skrivena značenja odnosno da li protiv nekoga nastojim da kujem zavere. Pa, tako, čim ih nešto upitam, oni postaju nervozni i niz čelo im se slivaju graške znoja. Kažem: „Zašto se znojiš kad nije vruće?” A oni odgovaraju: „Tebi možda nije vruće, ali meni jeste! To što si rekao me je toliko uplašilo da mi je srce gotovo iskočilo iz grudi. Sada mi se dlanovi i tabani znoje, srce mi udara kao ludo i ne znam šta da radim.” Ja kažem: „Nema potrebe da budeš nervozan. Samo neobavezno razgovaramo, naprosto ćaskamo. Ako zaista postoji neki problem, naprosto ćemo ga rešiti. Ne doživljavaj Me kao tako zastrašujućeg, kao da ću, budem li otkrio bilo kakav problem, pogubiti čitavu tvoju širu porodicu. Ja ne ’rešavam’ ljude; Ja rešavam probleme. Rešavanje problema je ključno.” Kakvu veru treba da imaš? S jedne strane, Ja sasvim sigurno postupam saglasno načelima, sasvim pravično. Neću postupati emotivno, samovoljno niti proizvoljno: neću smatrati da si antipatičan, da bih ti nakon toga pronalazio mane, cepidlačio oko tebe ili ti pronalazio nedostatke, a zatim te oterao i pronašao nekoga ko Mi se dopada da taj posao izvrši. S druge strane, prema svima se ophodim na osnovu stvarne situacije i stvarnog problema; postoje načela. Ljudima je dozvoljeno da greše, dopušteno im je da budu glupi, slabi i negativni. Međutim, jedna stvar nije dozvoljena: ako si problematičan i namerno prekidaš i ometaš rad crkve, u tom slučaju treba da razmisliš o sebi. Ako ne štitiš interese Božje kuće, ako uvek izdaješ interese Božje kuće, u tom slučaju crkvi nije potrebno da izvršavaš svoju dužnost; Božja kuća će morati da pronađe prikladnu osobu da te zameni. Ovo je postupanje shodno načelima. Način na koji rešavam probleme, na koji se bavim stvarima, na koji se ophodim prema ljudima – sve to se sprovodi shodno načelima. Ne moraš da brineš da ću se tobom pozabaviti budem li kod tebe otkrio ikakav problem; to će zavisiti od vrste samog problema, a situacija će se rešavati shodno prirodi samog problema. Ako po svojoj prirodi taj tvoj problem nije naročito ozbiljan, ako ga nisi namerno izazvao, već si ga izazvao usled trenutnog previda ili gluposti, onda će on biti rešen kroz besedu o istini. Izvuci pouku i ne ponavljaj tu grešku. Ponekad je to izazvano činjenicom da ljudi nemaju znanje i iskustvo i da ne razumeju određene profesionalne veštine; u tom slučaju, što pre savladaj te profesionalne veštine i ne budi lenj. Ali ako je to urađeno svesno i namerno, ako nisi spreman da izvršavaš ovu dužnost, pa još i imovini Božje kuće namerno nanosiš štetu, onda se time treba ozbiljno pozabaviti. Oni koji treba da budu smenjeni s dužnosti, biće smenjeni, a oni koji treba da budu oterani, biće oterani; besmisleno je plašiti se. Ako imaš takvu veru, kad s tobom budem razgovarao i rešavao stvari, osećaćeš se mnogo opuštenije. Kad s tobom razgovaram ili raspravljam o poslu ili o stručnim stvarima, treba da znaš da se opustiš, da znaš da Bog ni protiv koga neće kovati zavere, niti da će On kovati zavere protiv tebe; u to možeš da budeš uveren. Ako nemaš čak ni takvu veru, ako ne veruješ da je Bog dobar i pravedan, kad kažeš da veruješ u Boga, da slediš ovaploćenog Boga, da slediš Hrista – gde je onda tvoja vera? Kako bi mogao uspeti da budeš iskren prema Njemu? Ako si na svakom koraku oprezan prema Njemu, o Njemu nagađaš, u Njega sumnjaš i ispituješ Ga, u tom slučaju u Njega nemaš nikakvu veru. Ako nemaš istinsko poverenje, nikakvu istinsku veru u ovu osobu, u kojoj meri onda možeš verovati Mojim rečima? Ima li ijedne izjave kojoj istinski možeš verovati, istinski je prihvatiti? Gotovo da nema nijedne, zar ne? (Tako je.)

Jednom sam otišao u neku crkvu da vidim kakvo je tamo stanje. Kad sam ušao u prostoriju, prvo sam sve pozdravio. Neki ljudi su prišli, odmah su Mi ponudili stolicu da sednem, a zatim su rekli da o nečemu raspravljaju. Dok su govorili, najednom sam primetio da je do samo pre nekoliko trenutaka u prostoriji bilo četvoro ili petoro ljudi, ali da je sada preostalo samo njih dvoje. Pomislio sam da su možda otišli u svoje sobe da se očešljaju, osveže i da će se ubrzo vratiti, ali sam na tom mestu ostao prilično dugo i oni se nisu pojavili. Tada sam shvatio: nisam bio dobrodošao; stigao sam u nezgodan čas. Bio sam nepozvan gost. Zbog mog dolaska su se osećali sputano i neprijatno. Pomislili su: „Postoji li neki razlog za Tvoju posetu?” Plašili su se da ne upadnu u klopku, bojali su se da ne budu obmanuti, pribojavali su se neke zavere, pa su odbili da se sa Mnom susretnu licem u lice i odbili su da sa Mnom komuniciraju ili da sa Mnom dolaze u kontakt. U ovome nema nikakvog preterivanja, niti sam bilo šta ulepšavao. Ne pričam nikakvu priču – to se zaista dogodilo. Možda su tek onda kad sam otvorio vrata i otišao napokon odahnuli, govoreći: „Napokon je otišao! Oh, to me je nasmrt uplašilo!” U Sebi sam razmišljao posedujem li tako veliki „šarm”, pa da ljude mogu u toj meri da uplašim? Recite Mi, na koji problem ukazuje to kad ljudi pokazuju ta ispoljavanja? Zaista nikad nisam video da ljudi u Boga veruju na ovaj način. Ovaj tip čoveka voli da živi u mračnim kutcima; ne voli da živi u svetlosti i ne voli da živi na otvoren i neposredan način. Recite Mi, kad sam sa vama u kontaktu, osećate li se neprijatno i nervozno, ne želeći da sa Mnom komunicirate? Ili ste spremni da sa Mnom dolazite u kontakt, želeći da zadobijete ponešto istine i nije vam važno ako ste zbog toga pomalo nervozni? Kakvo je vaše stanje uma? (Iako se osećamo pomalo nervozno, u redu je sve dok možemo da razumemo istinu i dok imamo nekakvu korist.) Nakon što sa Mnom dođu u kontakt i sa Mnom komuniciraju dva ili tri sata, većina ljudi otkriva da su mnoge reči u Mojoj besedi veoma važne, da su to stvari koje nikad ranije nisu čuli, pa smatra da je bilo neverovatno vredno tog dana slušati te reči, i postaju naročito voljni da slušaju Moju besedu. Ako se povremeno upustim u neki ležeran razgovor, oni se osećaju pomalo razočarano i zadovoljni su jedino ako iz Mojih reči mogu nešto da zadobiju. Takvim ljudima sam spreman da besedim o nekim istinama, ubacujući u njih stvari iz svakodnevnog života, tako da svi mogu da imaju koristi. Kad Me vide, neki ljudi se uvek plaše da ću ih ispitivati o određenim situacijama, te da neće znati kako da odgovore i da će delovati veoma čudno. Um takvih ljudi je previše komplikovan; nisu jednostavni. Drugi su spremni da tragaju za istinom, otvoreno s drugima razmenjujući sve teškoće koje imaju bez straha da će im se neko smejati – to je pravi pristup. Načelo naše komunikacije i dijaloga je u tome da svoje srce otvorimo i kažemo sve ono što nam je u mislima, da govorimo istinito. Ja sa vama komuniciram i dolazim u kontakt u okviru normalne ljudskosti. Zbog Svog identiteta i statusa, od vas znam više, pa, naravno, i treba više da govorim. Ako ste voljni da slušate, moći ćete nešto da zadobijete; ako niste voljni da slušate, Ja vas neću prisiljavati. Ako o temama o kojima raspravljamo imate uvide, ideje, iskustvo, shvatanje ili znanje, i vi možete da ih podelite s drugima. To nazivamo interakcijom; to je normalna ljudskost. Ako osećaš da je ono što kažem veoma važno, onda treba pažljivo da slušaš. Ako ne možeš da shvatiš to što govorim, onda ću prestati da govorim i dozvoliću tebi da govoriš. Ako nemaš ništa da kažeš, postavljaću ti pitanja i usmeravaću te. Na primer, mogao bih da pitam: „Kako se u poslednje vreme odvija tvoj crkveni život? Imaš li ikakvih poteškoća u izvršavanju svoje dužnosti?” Ako imaš poteškoće, o njima treba da govoriš istinito, a Ja ću ti pomoći da ih rešiš. To nazivamo interakcijom i to je nešto što treba da postoji unutar normalne ljudskosti. Nije li to nešto što se svima dopada? (Jeste.) Ako imaš savest i razum, tvoja ljudskost će biti normalna, a naše konverzacije i ćaskanja mogu da se grade na temeljima iskrenosti, poverenja i poštovanja, što će nam omogućiti da se otvorimo i govorimo šta nam je u srcu. Ako ne poseduješ savest i razum i ne želiš da tragaš za istinom, onda postoji samo jedan put za tvoje praktično postupanje: odsad pa nadalje, nauči da ne ispituješ, da ne pokušavaš da iz Mojih reči i izraza čitaš Moje misli, da ne budeš sputan i da Me svojim rečima ne ispituješ. Neki bi mogli da kažu: „Ja te stvari ne mogu da postignem.” U tom slučaju, naprosto drži usta zatvorena. Ako ti se kaže da ćutiš, ali smatraš da Ja protiv tebe kujem zavere i sputavam te, i to se lako rešava: možeš naprosto da odeš. Ni prema kome s kim se susrećem nemam nikakve zahteve i ljude nikad ne sputavam. Ako Mi neko stalno pronalazi manu i, bilo da s njim razgovaram ili ne, njemu to nikada nije u redu, onda takvog čoveka mogu samo da se klonim i da s njim izbegavam kontakt. Ako se pojedini ljudi stalno plaše da sa Mnom budu u kontaktu, razmišljajući uvek da ću protiv njih kovati zavere, a ipak žele da sa Mnom budu u kontaktu ne bi li zadobili nešto istine, kažem da uz takav mentalni sklop ne možeš da zadobiješ istinu; ti nisi osoba koja voli istinu. O ljudima uvek misliš ono najgore, verujući da niko nije tako dobar kao ti. Šta god da ti kažem, ti uvek misliš kako Ja zasigurno protiv tebe kujem zavere. Uopšte Mi ne veruješ i u Mene nemaš poverenja. U tom slučaju, nemoguće je da živimo u harmoniji; u najmanju ruku, u smislu ljudskosti nismo usklađeni. Nemamo zajedničke hobije ili interesovanja, nemamo zajedničke ciljeve kojima stremimo ili težimo. U smislu ljudskosti, put kojim ti ideš, tvoja sreća, bes, tuga i radost, tvoje sklonosti i interesovanja razlikuju su od Mojih. Sve što ti voliš je negativno, dok se sve teme o kojima Ja želim da razgovaram odnose na pozitivne stvari. Uvek nastojiš da Me ispituješ. O kojoj god istini da besedim, ti uvek razmišljaš da li u njoj ima neke spletke, da li Ja kujem zavere, da li bi mogao da istrpiš gubitak ili da budeš obmanut. Ako o tim stvarima uvek razmišljaš, kakav bi prizor onda nastao kad jedan s drugim budemo razgovarali i komunicirali? (Neprijatan.) U toj situaciji Meni bi bilo neprijatno u tvojoj blizini, a tebi bi bilo neprijatno u Mojoj blizini; oboma bi nam bilo neprijatno. Zar to ne bi bilo uzajamno mučenje? Da li bi u tome bilo ikakve sreće? U tome ne bi bilo nimalo sreće. Ako voliš da čuješ ono što govorim, ako si voljan da slušaš, ako su teme o kojima govorim ono čemu težiš, ono što u svom srcu ceniš, ono čemu stremiš i ako mogu da zadovolje potrebe tvoje ljudskosti, makar i da samo sedimo u tišini, u našem srcu ne bi bilo odbojnosti niti otpora. Mogli bismo da komuniciramo i, živeći zajedno, mogli bismo da postignemo sklad. Međutim, pretpostavimo da ti se ne dopada da čuješ reči koje govorim, pa u svom srcu čak osećaš odbojnost i otpor, premda su za ljude sve one veoma praktične i korisne. Pretpostavimo da zaista ne možeš da shvatiš pozitivne stvari o kojima govorim i reči besede o istini koje izgovaram radi rešavanja problema, pogotovo teme o razrešavanju iskvarenih naravi, pa još i osećaš da ti ispiram mozak, da te obmanjujem, da nastojim da te iskoristim da propovedaš jevanđelje i zadobiješ još više ljudi kako bi se proširio uticaj Božje kuće. U tom slučaju, ti si taj koji greši. Uvek razmišljaš na iskrivljen način, uvek želiš da izvrćeš činjenice, da crno nazivaš belim, pa čak da pozitivne stvari usklađene s istinom opisuješ kao negativne, kao rđave stvari koje ne odgovaraju društvenim trendovima. Šta god da Ja kažem, ti ne veruješ da je to istina, da je to pozitivna stvar. U tom slučaju, mi ne možemo da komuniciramo; budući da nema zajedničkog jezika, mi ne možemo da živimo u harmoniji. Ne možemo da jedemo za istim stolom; ne možemo da postignemo sklad srca i uma. U tom slučaju, kakva si ti osoba? Da budem precizan, ti nisi deo Božje kuće; ti si nevernik. Koliko god da su ispravne teme o kojima govorim odnosno koliko god da su ispravni putevi primene i načela primene, ti u njima uvek pronalaziš nešto drugo. Uvek ih posmatraš, shvataš i tumačiš kroz objektiv rđavosti i uz rđav stav i gledište; ne prihvataš ispravne puteve primene i načela primene o kojima Ja govorim. Dakle, tebi je neprijatno da Me slušaš kad govorim. Zašto ti je neprijatno? Zato što to nisu potrebe tvoje ljudskosti. Šta je tebi potrebno? Da stremiš slobodi, da stvoriš bogatstvo, da jedeš, piješ i budeš veseo. Tvoji životni slogani su: „U životu je najvažnije dobro jesti i lepo se oblačiti” i „Uživaj sve dok možeš”. Šta se tebi dopada? Dopadaju ti se zli trendovi, neobična odeća, poznate i slavne ličnosti, kao i izvanrednost i veličina čoveka. Pošto je tako, ti nisi iskreni Božji vernik, nisi deo Božje kuće; tvoja ljudskost nema potrebu za pozitivnim stvarima. Kad vam se obraćam, šta god da kažem, šta god da uradim ili kako god da to uradim, za one koji nemaju savest, razum niti potrebe normalne ljudskosti, sve to je teorija, izreka, metod. Neki čak pomisle: „Toliko si detaljan kad govoriš, pa još navodiš i primere. Nije li to naprosto pokušaj da u ljudsko srce duboko usadiš Svoje misli i gledišta? Nije li to naprosto nastojanje da ljude navedeš da prihvate Tvoje misli i gledišta, da im ispereš mozak i da ih s vremenom Svojim mislima i gledištima umrtviš?” Ako se zaista tako osećaš, ako veruješ da ove reči nisu istina, da nisu istiniti put koji ljudi treba da prihvate i da primenjuju, niti da su načela kojih ljudi treba da se pridržavaju, u tom slučaju možeš da odbiješ da ih prihvatiš; to je tvoja sloboda. Možeš i da napustiš crkvu. Imaš pravo da sâm odabereš, kao i pravo da odbiješ da prihvatiš istinu. Ali nemoj da izvrćeš činjenice niti da crno nazivaš belim. Istina je istina za sva vremena; ona ne može da prestane da bude istina zato što je nekoliko đavola i Sotona poriče i osuđuje, a još manje može da prestane da bude istina zato što se mnogim ljudima ne dopada i ne mogu da je prihvate. Istina postoji zauvek; zanavek je nepromenljiva. Ma koliko ljudi može da je prihvati, istina je zauvek istina. Moja ćaskanja, razgovori i interakcije sa vama u potpunosti se grade na temelju vašeg poverenja u Mene; to je jedno od najosnovnijih načela. Da bi se postiglo poverenje, najvažnije je da svi vi u svom srcu morate da potvrdite da ni u jednoj reči koju izgovaram, ni u jednom pitanju koje postavljam odnosno ni u jednoj stvari o kojoj govorim, nema nikakvog kovanja zavera, nikakvih spletki, nikakvih klopki i da zasigurno ne pokušavam da vas testiram. Dakle, možete biti uvereni – kad vam se obraćam, to bi trebalo da vas učini potpuno slobodnim i opuštenim. Ako osećate da Moje bavljenje vama nije oslobađajuće niti opušteno, da ste bilo sputani ili da vam je veoma neprijatno ili da na drugi način uvek imate oprez u svom srcu, u tom slučaju kažem da to zaista nije Moj problem, već vaš problem. U kom aspektu leži vaš problem? Vi sami treba da budete načisto kakve probleme imate i o čemu razmišljate u svom srcu; zatim na konkretan način rešavajte konkretne probleme. Koji god problem možete da otkrijete, rešite ga. Otkrijete li mnogo problema, zabeležite ih i zatim rešavajte jedan po jedan. Ako se svi problemi ne mogu rešiti odjednom, onda ih rešavajte polako, jedan po jedan. Kad se te stvari dogode, treba to da ispitaš i da o tome razmisliš, da vidiš o čemu si zaista u tom trenutku razmišljao, o kojim pitanjima tako razmišljaš i kakva gledišta formiraš o kom pitanju; zatim ih postepeno rešavaj. Jednoga dana, kad u svom srcu otpustiš ove misli i gledišta, kad svi ovi problemi budu rešeni, a ti zaista shvatiš istinu i vidiš vrednost istine, tada ćeš Mi verovati. Verovaćeš da prema svakoj osobi i prema svakom problemu mogu da se ophodim shodno istina-načelima i da protiv tebe neću nipošto kovati zavere. Shodno tome, naše interakcije mogu postati opuštene i radosne, možemo da živimo u harmoniji i iz te naše harmonije tada može da se razvije sreća. Imati sreću, uživanje, spokoj i radost – zar to nije dobro? (Jeste.)

Kad dolazim u kontakt s ljudima, ponekad ih pitam koliko godina veruju u Boga. Neko kaže da veruje tek tri godine i bude mu neprijatno. U svom srcu, on smatra da u Boga veruje kratko i da je mali rastom, pa kad sebe uporedi sa onima koji veruju deset, dvadeset ili trideset godina, uvek se oseća inferiorno, kao da je od njih lošiji. Razmišlja: „Da li me to pitaš da me podsetiš da u Boga verujem kratak vremenski period, da sam mali rastom i da je Božja kuća napravila izuzetak što me je unapredila, pa da me navedeš da se Božjoj kući osećam duboko zahvalnim?” Zašto se zbog takvog pitanja on oseća tako neprijatno? Zato što previše komplikuje Moje pitanje, pomišljajući da u Mojim rečima postoji nekakva spletka i da nastojim da protiv njega kujem zavere. U tako jednostavnom pitanju pronašao je nekoliko nivoa značenja. Nakon što je rekao da veruje tri godine, oseća da je u nezavidnoj situaciji. Zar u svom srcu nije nezadovoljan Mojim pitanjem? Ja ovo pitanje zapravo postavljam bez ikakvog naročitog razloga i ne bih očekivao da te ono dovede u nezavidnu situaciju. Pa, zašto se osećaš kao da si u nezavidnoj situaciji? Zato što ti je um previše komplikovan. Ima li ičeg pogrešnog u Mom pitanju? (Nema.) Samo ga ležerno postavljam. Ako te pitam koliko si ljubavnih partnera imao, to bi moglo da bude neprimereno, kao da zabadam nos u tvoje lične stvari. Ali je ono o čemu se raspitujem nešto što je povezano s tvojom verom u Boga – pitam te koliko godina veruješ u Boga. Zar to nije primereno? (Primereno je.) Pa, zašto se onda ne usuđuješ da odgovoriš? To zaista nije Moj problem, već tvoj. Um ti je previše komplikovan. U čemu je stvar s tim tvojim komplikovanim umom? Nije li to zato što ti je narav rđava i lažljiva? (Jeste.) Zašto te pitam koliko godina veruješ u Boga? Pitam to da bih saznao kakav ti je rast, koje istine razumeš, da li si uspostavio temelj, kakve teškoće imaš, da li možeš da izvršavaš dužnost i da li si iskusio ikakve kušnje. Na osnovu tih stvari određujem o čemu da s tobom razgovaram u zajedništvu, kako da te podstičem i to je sve. Moju tako jednostavnu misao ti pogrešno tumačiš kao da imam skrivene motive, što dovodi do toga da prema Meni osećaš odbojnost. Recite Mi, zar u zamenu za Svoje dobre namere ovim naprosto ne dospevam u nevolju? (Da.) Kad te pitam koliko godina veruješ u Boga, da li na bilo koji način nastojim da te omalovažim? (Ne.) Ima li u tome ikakve zlobe? Ima li ikakve namere da učinim da se osećaš neprijatno i da te osramotim? (Ne.) Verovao ti u Boga nekoliko meseci ili jednu ili dve godine, Moja namera je samo da ti pomognem. Uvidevši da si prilično ozbiljan u svom stremljenju, prilično pun elana, uvidevši da tako mnogo patiš, da plaćaš takvu cenu i mnogo toga napuštaš, želim da s tobom razgovaram kako bi ti mogao da zadobiješ nešto što obično ne bi dobio. Raspitivanje o tome koliko godina veruješ, s jedne strane, dolazi iz brige prema tebi, a s druge, iz toga što te cenim. Ima li u tome ikakve zlobe? (Ne.) To je tako prikladno pitanje, a opet, u šta ga je ta osoba izvrnula? „Želiš da svi znaju da u Boga ne verujem dugo, da sam mali rastom i da ne shvatam nikakve istine, da sam lošiji od ostalih, da sam inferioran i želiš da me posramiš.” Ako ovako razmišljaš, možemo li i dalje da ostvarujemo interakciju? (Ne.) Prema tome, da bismo postigli interakciju i živeli u harmoniji, osnovno je da u Mene imate poverenje i da u Mene ne sumnjate niti da o Meni nagađate. Ako među nama nema interakcije, u čemu leži problem? Leži u ljudima; odnosno, ljudi imaju svakojake poteškoće. A iz čega proizlaze te razne poteškoće? Proizlaze iz raznih ljudskih pogrešnih misli i gledišta. Dakle, koje pogrešne misli i gledišta ima ova osoba koju smo upravo pomenuli? Ona smatra da je to što u Boga veruje tri godine čini novim vernikom u crkvi, da je to što veruje samo tako kratak vremenski period nešto sramno i da je čini inferiornom, da shvata premalo istine i da još uvek ne može da razmenjuje iskustvena svedočenja. Otud, ona sebe vidi kao „građanina drugog reda” kojeg drugi gledaju s visine, te joj je neprijatno i ponižavajuće da o tome govori. S druge strane, ostali u Boga veruju deset ili dvadeset godina, dok ta osoba veruje samo tri, pa brine da će joj ostali reći: „Šta si radio svih tih godina? Zašto Boga nisi ranije prihvatio? Imaš li neku sramnu prošlost?” U očima svetovnih ljudi, velika se važnost pridaje kvalifikacijama, iskustvu i poreklu, i oni to koriste da bi ljude klasifikovali u različite rangove. Dakle, kakvo gledište ima ova osoba? I ona pridaje veliku važnost ljudskom poreklu i iskustvu, pa u njenom srcu postoje različiti rangovi, u zavisnosti od toga da li neko veruje u Boga tri, pet, deset, dvadeset ili trideset godina. Zbog takvog rangiranja, ona smatra da je njena trogodišnja vera donekle sramna u crkvi, kao da je „građanin drugog reda”. Za nju, to je znak sramote, poniženja. To, koliko godina neko veruje u Boga, ona smatra veoma važnim, a sticajem okolnosti ona veruje tek tri godine. Ako bi se nakon trojke dodala nula i to postalo trideset godina vere, onda bi se ona osećala počastvovano. Govorila bi: „Bio sam među prvima koji su prihvatili Božje delo. Sledio sam Boga kad je On tek počinjao da se pojavljuje i da dela. Svih ovih godina svuda propovedam jevanđelje i o Bogu svedočim, boreći se zajedno sa Bogom da izgradimo Njegovo carstvo! U Božjoj kući sam veteran, rodonačelnik!” Ta osoba bi smatrala da je to naročita čast. Nakon što su tek prihvatili Božje delo, pojedini ljudi vide da je Bog izrazio tako mnogo istina i da u Božjoj kući ima tako mnogo iskustvenih svedočenja, pa osećaju da su prekasno počeli da veruju u Boga. Ako kažu da veruju negde između jedne i tri godine, teško im je da progovore i u svom srcu razmišljaju ovako: „Zašto nisam verovao svih ovih godina? Bog je izrazio tako mnogo istina, zašto nisam istraživao? Ko me je sprečavao da verujem u Boga? Ko mi je naneo tako gorku patnju? Ti verski sveštenici; ti ljudi su pravi đavoli i Sotone koji proždiru ljudske duše. Ne budem li mogao da uđem u carstvo nebesko, moraću s njima da se obračunam!” Zatim ponovo razmisle: „Uf, to je naprosto moja gorka sudbina; nemam taj blagoslov.” Ali onda pomisle: „Ne, to nije tačno. Bog je svemoguć; zašto mene, ovu izgubljenu ovčicu, Bog nije ranije vratio u Svoj dom?” I tako oni svaljuju krivicu na Boga. U stvari, bez obzira na to šta oni misle, kao prvo, njihovo gledište o odnosu trogodišnje i tridesetogodišnje vere u Boga je pogrešno. Oni rangiraju ljude po tome koliko godina veruju, verujući da kratak period vere nekog čini inferiornim. Pošto su formirali ovo gledište, kad ih pitam koliko godina veruju, oni se stide da progovore. Da kažu „tri godine”, osećali bi se veoma neprijatno, veoma postiđeno, veoma posramljeno, kao da su im vrednost i rang trenutno razotkriveni. Oni ovo smatraju veoma važnim; upravo ovo gledište utiče na to kakav stav imaju prema Mom pitanju. Zar nije tako? (Jeste.) Recimo da je njihovo gledište bilo: „Činjenica je da u Boga verujem tri godine, a za samo tri godine vere, moj rast je zaista mali. Kad je reč o brojnim istinama, ne mogu ni doktrine čak jasno da objasnim. Pošto me Bog pita koliko godina verujem, naprosto ću reći istinu. Nemam čega da se stidim. Pred Bogom je sve otvoreno, sve je ogoljeno. Šta god da Bog pita, ja ću odgovoriti.” Kad bi razmišljali na ovaj način, bilo bi jednostavno. To ne bi uključivalo nikakav identitet, status, vrednost niti rang. Oni ne bi bili pod ograničenjem, uticajem, kontrolom ili manipulacijom nikakvih pogrešnih misli ili gledišta i, naposletku, mogli bi jednostavno i pošteno da kažu: „U Boga verujem tri godine.” Zatim bih Ja nastavio da postavljam pitanja: „Veruješ u Boga tri godine; da li su ti jasne istine o vizijama?” Kad bi to bila osoba komplikovanog uma, ona bi pomislila: „Kažem li da mi nisu jasne, zar to ne bi značilo da se u svojoj veri ne posvećujem svom pravom poslu? Ako verujem tri godine i ako mi još uvek nisu jasne istine o vizijama, zar to ne znači da nisam marljivo jeo i pio Božje reči? Ali ako kažem da su mi jasne, Bog tad neće besediti o ovoj temi i propustiću ovu priliku. Ako kažem da mi nisu jasne, da li bi On mogao da malo više sa mnom razgovara u zajedništvu, da kaže nešto više? Ako kažem da mi je jasno, On mi ništa dodatno neće reći, ali će možda imati visoko mišljenje o meni?” Vidiš, oni ponovo razmišljaju na izvrnut način, zar ne? Zar um takve osobe nije previše komplikovan? (Jeste.) Takvi su ljudi zaista problematični. S kim god da razgovaraju, oni uvek kalkulišu kako da odgovore, a da ne izgube obraz ili da ne istrpe nekakvu štetu u svojim interesima. Osim toga, oni stalno posmatraju stavove drugih ljudi prema sebi, kalkulišući uvek kako da druge navedu da o njima imaju visoko mišljenje i kako da uzdignu svoj sopstveni status. O ovim stvarima uvek kalkulišu, pa im nije lako da se otvore u razgovoru u zajedništvu i da kažu ono što im je u srcu. Kad ih pitam: „U tvojoj veri u Boga, da li su ti jasne istine o vizijama?”, da li ovo pitanje ima i drugi nivo značenja? (Ne.) Zašto ovo pitanje postavljam direktno? Onima koji veruju negde između jedne i tri godine, obično je i dalje potreban razgovor u zajedništvu o istinama o vizijama; to je uobičajeno. Ako su im jasne istine o vizijama, tad nema potrebe da se o njima besedi i možemo da razgovaramo o drugim temama. Ako kažu: „Još uvek mi nisu sasvim jasne istine o vizijama, a posebno istina o Božjem delu suda da bi spasao čoveka, koja je preduboka, i ja je i dalje ne shvatam. Da li bi o njoj mogao da besediš?”, onda ćemo pronaći zajedničku temu i Ja ću o njoj besediti. Čuju li je svi još jednom, oni će iz nje zadobiti još više, zar ne? (Da.) Neki ljudi ne shvataju, a ipak se pretvaraju da shvataju. Zbog čega se pretvaraš? Nastavljaš da se pretvaraš, što ukazuje na to da sve razumeš i da će, ako kažem još nešto, to biti suvišno. U tom slučaju, Ja neću ništa reći, a ti nećeš ništa zadobiti. Dakle, kakva god da je situacija, ako možeš da govoriš istinito, bez sumnje, bez preteranog tumačenja Mojih reči, naše konverzacije i komunikacija mogu da dostignu nivo živahne interakcije. Možemo da komuniciramo, da se jedni drugima bavimo i da ostvarujemo interakciju unutar normalne ljudskosti, raspravljajući o temama koje svi volimo. Zar to nije dobro? (Jeste.) Tako ćete postići dobitke. Neki ljudi su veoma proračunati. Kad ih pitam da li su im jasne istine o vizijama, oni u svom srcu razmišljaju: „Šta tim pitanjem hoćeš da postigneš? Nastojiš li da proveriš da li sam siguran u istiniti put, da li sam postavio temelj, pokušavaš li da vidiš kakav mi je kov, da ispitaš moj kov? U tom slučaju moram da kažem da su mi jasne.” Stoga, oni kažu: „Tokom ove tri godine neprekidno jedem i pijem Božje reči, pogledao sam brojne filmove iz Božje kuće, često slušam propovedi i razgovore u zajedništvu, i često na okupljanjima govorim o sopstvenom iskustvenom shvatanju. Jasne su mi sve ove istine o vizijama.” S kojim ciljem to kažu? Žele da na Mene ostave dobar utisak, da Me navedu da smatram da im je kov veoma dobar i da o njima imam visoko mišljenje. Misliš li da bih o njima imao visoko mišljenje samo zato što kažu nekoliko tih reči? (Ne.) Da li bih tako olako o nekome imao visoko mišljenje? Ne bih nipošto; pogrešno su tu stvar procenili. Ako kažeš da su ti jasne sve istine o vizijama, onda Mi dozvoli da te ispitam. Ispitivaću te o istinama o vizijama koje često čitaš. Zašto Bog izvršava delo grdnje i suda? Koje glavno dejstvo grdnja i sud imaju za cilj da postignu? Tokom te tri godine svoje vere, jesi li imao ikakva iskustva o delu grdnje i suda? Da li si makar jednom iskusio grdnju i sud? Kad si doživljavao grdnju i sud, jesi li dokučio istina-načela? Jesi li znao koje su Božje namere? Možeš li s drugima da podeliš konkretno iskustvo? Većina ljudi će samo izgovoriti neke doktrine i neće moći da s drugima podeli nikakvo praktično iskustveno shvatanje. Ljudima mnogo toga nedostaje, pa kad razgovaramo, postoji mnogo tema za raspravljanje. Međutim, o kojoj god temi da se raspravlja, ti o njoj besedi onoliko koliko znaš. Ako nešto ne znaš, naprosto reci da ne znaš. Nemoj da razmišljaš na izvrnut način. Koje god pitanje da ti se postavi, samo na njega odgovori. Kaži ono što u tom trenutku misliš u svom srcu. Kakvo god da je pravo stanje stvari, naprosto o tome govori istinito. Ne okolišaj, ne ulepšavaj, ne govori stvari koje stvaraju lažan utisak samo da bi izgledao bolje i da bi sebe bolje predstavio, nemoj da lažeš i da budeš prevrtljiv. Sve to su stvari koje ne treba da radiš. Prema tome, koje god pitanje da ti postavim, odnosno o kakvoj god temi da s tobom besedim, reci onoliko koliko znaš. Ako otkrijem da ne shvataš određeni aspekt istine ili da je tvoje razumevanje doktrinarno ili da je tvoje shvatanje izvrnuto i da imaš pogrešne misli i gledišta, Ja ću te odmah ispraviti, usmeravaću te i pomoći ću ti, tako da možeš da shvatiš taj aspekt istine, da imaš čisto shvatanje i da imaš tačan put primene. Time će naš razgovor u zajedništvu biti delotvoran. Dakle, načelo razgovora u zajedništvu o nekoj temi gradi se na temelju iskrenosti, na temelju zajedničke besede i rasprava ili razmene mišljenja o istini i pozitivnim stvarima, tako da pozitivna tema o kojoj se razgovara u zajedništvu ljudima može da postane jasnija, da je tačnije razumeju i da imaju jasniji put primene. To načelo ne treba da se zasniva na temelju sumnje, kovanja zavera i obmane.

Mislite li da je dobro u zajedništvu razgovarati o temama poput normalnosti i praktičnosti ovaploćenog Boga? (Dobro je.) Na koji način je dobro? (Verujemo da se time mogu razrešiti naše predstave i uobrazilje o ovaploćenom Bogu.) Neki ljudi kažu: „Ti si nam ogolio Svoje pravo lice, pa sad znamo kakva si osoba. Previše si naivan zbog toga što govoriš čistu istinu! Zaista imaš ta ispoljavanja da si normalan i praktičan, ali kako možeš da govoriš čistu istinu? Ljude moraš da navedeš da osećaju kako si tajanstven, nedokučiv, uzvišen i nepristupačan. Čak i ako protiv ljudi ne kuješ zavere, moraš da kažeš da to možeš da učiniš. Moraš da tvrdiš da poseduješ veštinu da ljudima manipulišeš i veštinu da ih koristiš, da poznaješ „Trideset šest ratnih lukavstava” i da si u stanju da svakojake ljude iskorišćavaš da za Tebe pružaju usluge. Ljudi će Te obožavati jedino ako tako govoriš; ne možeš da govoriš čistu istinu. Time što govoriš takvu čistu istinu, kako to da ja osećam da nisi uopšte tajanstven ili nedokučiv? Da nisi poput Boga? Pogledaj te velike ličnosti u svetu – one koji se bave vojnim poslovima ili politikom, i monarhe iz minulih vremena. Ko je od tih velikih ličnosti, tih izuzetnih ljudi, ikada govorio čistu istinu? Da li je iko od njih ikada rekao da je normalan, praktičan i običan, da je naprosto obična osoba? Oni očajnički žele da ljudi za njih misle kako se od drugih razlikuju, da su poslati s neba i da su, iako su sad postali obični ljudi, i dalje tajanstveni i nedokučivi, te da su običnim ljudima nepristupačni – tek tada je ljudima lako vladati!” Svi ti monarsi su posedovali veštine carskog vladanja, a njihovi ministri i običan narod nisu mogli da prozru kakvi su oni ljudi. Kako ide ona izreka? „Carevu je volju teško dokučiti, a o njegovu se komandu ne sme oglušiti.” Svi funkcioneri iz neverujućeg sveta imaju ovakav mentalni sklop; čak i načelnik neke manje službe, šef odeljenja ili rukovodilac imaju ovaj mentalni sklop. Oni ne žele da ljudi prozru njihovu pravu vrednost, kakve nedostatke imaju u svojoj ljudskosti, koje su greške napravili odnosno kakve mane postoje u njihovim postupcima. Čim njihove greške budu otkrivene, oni se upiru svim silama da ih zabašure i prikriju, a ako njihova loša dela budu razotkrivena i ako izađu na svetlo dana, tad pronalaze žrtveno jagnje. To rade s ciljem da o datoj stvari prikriju istinu kako bi ljudi nastavili da se na njih ugledaju i da ih obožavaju. Šta god da ovakav čovek radi, to čini s predumišljajem i planom da postigne sopstvene ciljeve, kako bi svi smatrali da on nije običan čovek, da može da kontroliše situaciju, da je onaj koji vuče konce. On ljudima nipošto ne bi dozvolio da znaju da je on normalna, praktična i obična osoba. U stvari, on je samo običan iskvareni čovek, sa mnogo više lukavih planova od prosečne osobe, i dobar je u zaverama i spletkama. Kako bi on ljudima ikada mogao da dozvoli da znaju koliko mu je podmukla i zlonamerna ljudskost? Zar to ne bi ukaljalo njegov imidž? Svi iskvareni ljudi imaju ovakav mentalni sklop, i svi su licemerni baš kao i fariseji, posedujući podmuklo i zlonamerno srce. Iako u svom srcu priznaju da Bog može da se ovaploti, kako mogu da poveruju da bi ovaploćeni Bog bio obična, normalna osoba? U svom srcu veruju da bi, kad bi se Bog zaista ovaplotio, ljudi u Njegovom telu trebalo da budu makar u stanju da vide Njegovu božansku auru i razne znakove Božjeg identiteta i suštine. Takođe, čvrsto veruju u sledeće: „Kad posmatra sve ljude, ovaploćeni Bog mora da ima perspektivu i držanje onoga koji gleda s visine na nepreglednu masu, ali ja kod Tebe te stvari ne mogu da vidim. Osim toga, Ti uvek kažeš da se vladaš poštujući pravila i da stvari radiš u skladu sa Svojim pravim položajem. Zar se time u potpunosti ne razotkriva da Ti nisi ništa drugo do obična osoba? Zar uzvišen, tajanstven i nedokučiv lik ovaploćenog Boga u ljudskom srcu ne bi bio sasvim uništen?” Mislite li da je to uništenje dobro? (Da, jeste. Time se uništavaju naše predstave i uobrazilje.) Ove reči izgovaram upravo zato da bih uništio vaše snove i vaše predstave i uobrazilje, tako da više ne živite u snu, već u stvarnosti. To je potpuno usklađeno s istina-načelima koja od vas zahtevam da poštujete: da se vladate poštujući pravila, da radite stvari shodno svom pravom mestu i da budete obični ljudi koji stoje na mestu stvorenog bića, zato što i Ja Sâm tako obavljam stvari. Kad se bavim vama, kao i u Svom ličnom životu, Ja nikad ne govorim razmetljivo niti isprazno, niti se ikad hvalim ili pravim važan. To je nešto što svi vi možete da vidite i osetite. Osim toga, ni protiv koga nikad ne kujem zavere, u obavljanju stvari nisam površan i nikad ih ne otaljavam, i vladam se poštujući pravila. Nužno je pridržavati se tog minimalnog merila savesti. Kad govore i postupaju, neki ljudi posežu za spletkama, govoreći drugima milozvučne stvari, a zatim svim sredstvima nastoje da ih uvuku u svoju klopku, da ovima služe i da za njih pružaju usluge. Ja takve stvari ne radim. Ako želim da Mi neko u nečemu pomogne, pitaću ga direktno. Neki ljudi kažu: „Ti imaš taj identitet i status, pa zar nije dovoljno da izgovoriš samo reč i nekog nateraš da nešto uradi?” Čak i da je dovoljno da izgovorim samo jednu reč, to ipak moram da obavim poštujući pravila i ne mogu ljude da teram, a još manje da ih prisiljavam da rade stvari koje ne žele. Ako si voljan, onda to uradi; ako nisi voljan, možeš da odbiješ. Međutim, zatražim li od tebe da nešto uradiš, uvek ću govoriti čistu istinu. Nipošto neću okolišati, zavijati stvari u oblande kako bih te obmanuo niti ću te mamiti da zagrizeš mamac, a zatim te naterati da Mi dobrovoljno služiš ili pružaš usluge; pa da te onda, nakon što sam protiv tebe kovao zavere, još i nateram da kažeš kako si to učinio dobrovoljno i da se osećaš kao da ti ništa ne dugujem. To ne bih apsolutno nikad uradio. Takvi postupci – bilo da su ono što ljudi nazivaju veštinom korišćenja drugih, pravilima igre, taktikama za poigravanje ljudima ili carskim strategijama za manipulisanje drugima – ništa od toga kod Mene ne postoji. Ja se ljudima ne poigravam – drugi to možda rade, ali Ja to neću učiniti, niti ću te druge oponašati ili od njih učiti. Nikada nisam čitao stvari poput „Umetnost ratovanja” ili „Trideset šest ratnih lukavstava”, i nipošto neću koristiti finte niti ću u govoru crno proglašavati belim. Kad govorim i postupam, jedan je jedan, a dva su dva. Jedini izuzetak jeste onda kad, usled posebnih okolnosti, stvari mogu da formulišem na mudar način, ali je to samo iz obzira prema slabostima i poteškoćama ljudi, i prema njihovom malom rastu. To je zarad toga da bih ih zaštitio i cenio, u tome nema nikakve zlonamernosti, tako da ni to nije kovanje zavera. Možda neki ljudi budu u velikoj meri razočarani, razmišljajući: „Dakle, ispostavlja se da u Tvom umu i srcu nema raznih zavera poznatih i velikih svetskih ljudi. Znači, ispostavlja se da si Ti toliko jednostavan!” Zar nije dobro biti toliko jednostavan? To što ne kujem zavere ne znači da ljude ne mogu da prozrem; to ne znači da ne mogu da prozrem srž i suštinu stvari; to ne znači da ne znam kako da se bavim svakakvim ljudima, događajima i stvarima. I bez kovanja zavera, Ja i dalje mogu da primenjujem načela da bih se pravilno i tačno bavio svakakvim ljudima, događajima i stvarima u skladu sa okruženjem i kontekstom, navodeći ih da prirodno igraju svoje uloge i da žive unutar njihovih pravila i zakona pod Božjom suverenošću i uređenjima, umesto da koristim taktike, upuštam se u obmane ili se ljudima poigravam kako bi ih zavarao. O svim načelima prema kojima obavljam stvari, načelima prema kojima rešavam razne probleme i načelima shodno kojima se ophodim prema svakakvim ljudima, događajima i stvarima tokom godina je raspravljano u Mojim besedama i propovedima. Kad o ovim stvarima govorim, Ja ne uzvikujem parole; te stvari potiču iz Mojih misli i iz Moje ljudskost-suštine, a Ja ujedno primenjujem Svoje misli i gledišta da bih se bavio svakakvim ljudima, događajima i stvarima. Prema tome, kad primenjujem Svoje misli i gledišta da bih se bavio svakakvim ljudima, događajima i stvarima ili se s njima nosio shodno tim načelima, da li biste rekli da je konačni rezultat koračati Božjim putem ili se protiv njega pobuniti? (Koračati Božjim putem.) Dakle, bez obzira na to koliko normalno, praktično i obično – a nimalo tajanstveno – Ja, ovaploćeni Bog, mogu delovati ljudima, to se nipošto neće odraziti na vaše shvatanje istine niti ću vas Ja odvesti na stranputicu. Naprotiv, baš zato što u načinu na koji se vladam i postupam i Sâm imam načela, vi ćete, ako možete da stremite ka istini, možete da se vladate i postupate poslušno i poštujući pravila shodno načelima o kojima govorim i da praktično postupate saglasno smeru i ciljevima na koje ukazujem, pre ili kasnije postići spasenje, ostvariti pokornost Bogu i postati ljudi koji se boje Boga i klone zla. To je sasvim izvesno. Biti u stanju da postigneš spasenje – nije li to cilj kome streme oni koji iskreno veruju u Boga? Šta drugo, onda, tražite? A kad je reč o tome da li sam tajanstven i nedokučiv, uzvišen ili se od ostalih razlikujem odnosno da li imam neke posebne sposobnosti koje ne možete da zamislite ili koje ne posedujete, to nije važno. Nadalje, takođe je nevažno ni da li mislite da sam normalan i praktičan i nedostojan vašeg idolopoklonstva ili divljenja. Šta je važno? To da će vas reči koje izgovaram Ja, ova beznačajna osoba, ova obična i normalna osoba, zagarantovano dovesti pred Boga i zagarantovano će vam omogućiti da postignete spasenje. Još jedna stvar je izvesna: ako praktično postupate i doživljavate shodno ovim rečima koje sam izgovorio, zagarantovano je da će jednog dana sve vaše misli, gledišta i život-naravi biti preobraženi, a vi ćete postati nova ljudska bića. Možeš da postaneš pripadnik novog ljudskog roda – u to sam siguran. Jeste li u to uvereni? (Jesmo.)

Da li sada na neki nov način razumete ispoljavanja normalnosti i praktičnosti ovaploćenog Boga? (Da.) Ako vidite da su način Mog vladanja i postupanja, kao i Moje misli i gledišta, svi redom unutar okvira normalnosti i praktičnosti, i ako Moja načela za postupanje i Moje misli i gledišta u svakom trenutku mogu da na vas utiču i dobrovoljno ih prihvatate, u tom slučaju ću reći nešto što je sigurno: budući da na ovaj način volite istinu, u stanju ste da za istinom tragate na osnovu normalnih i praktičnih ispoljavanja ovaploćenog Boga, te ujedno možete da prihvatite načela prema kojima se ovaploćeni Bog vlada i Njegove Misli i gledišta u raznim aspektima, onda će se vaša stremljenja i smer vašeg vladanja prirodno razvijati u pozitivnom smeru. Drugim rečima, kako budete nastavljali da verujete, sve više ćete posedovati normalnu ljudskost i sve više ćete proživljavati ljudsko obličje, a ujedno ćete se sve više približavati Božjim zahtevima, i naposletku zadobiti spasenje. To što stičete takve dobitke neposredno je povezano sa zalivanjem i opskrbom koji dolaze od ovaploćenog Boga, ove obične, normalne osobe. Ako možete da prihvatite i da ujedno volite ove suštine i ispoljavanja normalnosti i praktičnosti ovaploćenog Boga, kao i način na koji se On vlada i uverenja iz kojih to čini, onda će vaša ispoljavanja i vaša ljudskost postajati sve bolji i bolji. Šta znači to da će postajati sve bolji i bolji? Malo je isprazno ako kažemo da ćeš sve više i više postajati dobar čovek. Ovo „postajati sve bolji i bolji” znači da će se tvoja savest i tvoja racionalnost razvijati u pozitivnom smeru. Međutim, ako prezireš normalnost, praktičnost i običnost ovaploćenog Boga ili su ti oni odbojni, odnosno ako ih čak diskriminišeš, ne prihvataš, prema njima osećaš otpor i rugaš im se, u tom slučaju će ti biti veoma teško da prihvatiš sve istine koje On izražava i biće ti teško da shvatiš praktičan značaj i uticaj normalne ljudskosti koju On poseduje. Naprotiv, čak ćeš posedovati odbojnost prema svim istinama koje izražava Bog u Svojoj normalnoj ljudskosti i mrzećeš ih. Time će ti biti vrlo teško da proživljavaš obličje normalne osobe i da postaneš neko kime je Bog zadovoljan, budući da stvari koje obožavaš nisu pozitivne, već su negativne stvari. Poznate ličnosti i zvezde u društvu, kao i društveni trendovi, jesu ono za čim žudiš i što obožavaš. U tom slučaju, put kojim ideš je pogrešan, a što se tiče smera tvog stremljenja i razvoja, jedno je sigurno: nećeš se razvijati u pozitivnom smeru, već u onom zloćudnom. Na primer, Ja kažem da protiv ljudi ne kujem zavere, a neki ljudi kažu: „Ako protiv ljudi ne kuješ zavere, kako možeš da izvršavaš tako veliko delo? Kad se ljudima baviš i s njima imaš posla, moraš da kuješ zavere. Ako ne znaš kako da kuješ zavere, nećeš moći da se ljudima poigravaš i nećeš biti dorastao poslu.” Ja kažem da ako možeš da kažeš takve stvari, s tobom je svršeno. Ne samo da su tvoje misli i gledišta izobličeni, nego su još i rđavi. Za tebe je nemoguće da kreneš pravim putem, budući da u tvojoj ljudskosti nedostaje element ljubavi prema istini i ljubavi prema pozitivnim stvarima. Za tebe je nemoguće da kreneš putem spasenja.

Kad s ljudima razgovaram unutar normalne ljudskosti, često iskrsne problem da se konverzacija ne odvija glatko. Šta mislim pod tim da se ne odvija glatko? Ponekad, kad se na savršeno normalan način nekim bavim i s njim razgovaram, taj čovek previše komplikuje stvari ili o njima preterano razmišlja, pa razgovor naprosto ne može da se nastavi. Ako ne može da se nastavi, šta Ja radim? Naprosto prestanem da se bavim tim čovekom – umesto toga, pronađem nekoga ko može da ima posla s drugima, ko zna kako da komunicira i razgovara, ko ima razmišljanje normalne ljudskosti, pa onda s tim čovekom razgovaram i njime se bavim. U Svom kontaktu sa vama, najučestalija situacija na koju nailazim jeste ona u kojoj ljudi smatraju sledeće: „Kad s ljudima razgovaraš i komuniciraš, Tvoj identitet i status imaju prevelik uticaj. Ti si ovaploćeni Bog, a mi smo stvorena bića. Kažemo li nešto pogrešno, lako bismo mogli da zauzmemo ravnopravan položaj i uvredimo Božju narav. Osim toga, kao ovaploćenom Bogu, Tvoje delo je da spaseš ljudski rod i Ti predstavljaš Samog Boga, pa Tvoja odgovornost ili delo koje preduzimaš mogu da budu samo izražavanje istine kako bi se rešilo pitanje spasenja iskvarenog ljudskog roda. Trebalo bi da razgovaraš samo o delu ili o temama koje proizlaze iz božanstva. Ne možeš da razgovaraš o normalnom ljudskom životu – o stvarima kao što su hrana, odevanje, smeštaj i prevoz, niti da razgovaraš o tome kakva je ta i ta osoba. Pričaš li o tome kakva je to osoba, Ti je osuđuješ ili imaš skrivene motive.” Budući da ljudi imaju te predstave, oni ovaploćenog Boga klasifikuju u neljudsko biće. Dakle, kad imam posla s ljudima kojima nedostaju normalno razmišljanje i normalna ljudskost, i pomalo razgovaram o svakodnevnim stvarima ili o dnevnim potrepštinama, neki od njih postavljaju mentalnu barijeru, razmišljajući: „Koja je svrha razgovora o tome? To nije duhovno! Osim toga, kad to pominješ, imaš li Ti skrivene motive?” Ako raspravljam o nečijoj situaciji, neki se pitaju: „Da li je ovo osuđivanje ljudi ili kovanje zavera protiv ljudi iza njihovih leđa? Da li si im nešto spremio? Nameravaš li da ih unaprediš ili ukloniš? Nameravaš li da nastaviš da ih koristiš ili da ih smeniš sa dužnosti?” Ako razgovaram o nečijim problemima, neki razmišljaju: „Da li Ti se ta osoba ne dopada ili ti je odbojna? Da li je učinila nešto čime Te je povredila? Da li je nešto rekla ili uradila čime Te je uvredila?” Posebno pri raspravljanju o osetljivim temama koje se tiču starešina i delatnika, neki se još i više plaše da se uključe, pa kažu: „Ti o tome pričaš zbog dela, ali mi sa Tobom nećemo raspravljati o njima. To su osetljive teme. Kad kažemo nešto netačno, Ti ćeš nas razotkriti i orezivati i videćeš ispoljavanje naše iskvarenosti, što će na tebe ostaviti loš utisak o nama, a to ne bi bilo primereno.” Osim toga, postoje trenuci kad pokrenem određene teme, poput sledećeg pitanja: „Ko u vašoj porodici veruje u Boga?” U kontinentalnoj Kini, ta tema je osetljiva. Međutim, u unutrašnjosti se ne smatra osetljivim da to pitaš određene pojedince s kojima relativno dugo sarađuješ i s kojima si prilično blizak – a u inostranstvu je to još i manje slučaj. Ipak, ako to pitam, neki se ljudi ni ne usuđuju da odgovore. Oni razmišljaju: „Nastojiš li da kopaš po mom poreklu, pitajući ko je u mojoj porodici vernik?” Ako pitam: „Koliko ima ljudi u vašoj lokalnoj crkvi? Ko je crkveni starešina?”, oni razmišljaju: „O ne, da li nastojiš da o crkvi doznaš stvari? O tome s Tobom ne mogu da razgovaram. Kažem li nešto i crkveni starešina to otkrije, dospeću u nevolju.” Vidite, oni su oprezni čak i kad razgovaraju o crkvenim stvarima i plaše se da bilo šta kažu. Mnogi ljudi se ne usuđuju da raspravljaju o temama koje se odnose na crkvene starešine i na rad crkve, niti da slobodno kažu šta im je na umu. Jedan od glavnih razloga za to jeste strah da će razotkriti stanje u crkvi i uvrediti starešine i delatnike i istovremeno strah da će nenamerno otkriti sopstvene misli i gledišta i biti orezani ili razotkriveni. To je nešto što ne žele da im se dogodi. Dakle, kad dolazim u kontakt s mnogim ljudima, čak ni obična komunikacija ne može da teče glatko. Kad dolazim u kontakt i rešavam stvari s nevernicima čiji su um i poreklo komplikovani, čim završim s rešavanjem stvari, brzo odlazim – ne mogu da formiram duboke odnose niti da se previše zbližavam. Ali kad dolazim u kontakt s braćom i sestrama, otkrivam da je većina ljudi ista takva: ne mogu previše da se zbližim niti da izgradim duboke odnose. Razlog nije u tome što Sebe smatram superiornim i nisam voljan da se bavim većinom ljudi; naprotiv, kad pokušam da im priđem i da s njima uspostavim kontakt, oni Me se podsvesno klone ili Me izbegavaju. Zašto Me izbegavaš? Kažeš li nešto pogrešno, Ja te neću osuditi niti ću od toga napraviti veliki problem. Ako si starešina ili delatnik, možemo da besedimo o istini i da razgovaramo o bilo kom aspektu koji ne razumeš. Ako si običan brat ili sestra i zaista kažeš nešto pogrešno ili imaš neke pogrešne misli i gledišta, onda će stvar zavisiti od toga jesam li voljan da o tome s tobom razgovaram. Vidim li da ti je kov loš, da nemaš sposobnost shvatanja i da ne možeš ništa da prozreš, tada neću želeti da s tobom razgovaram, a čak i da razgovaramo, to ne bi donelo nikakve rezultate. Međutim, ako ti je kov dobar, imaš sposobnost shvatanja i možeš da prozreš neke stvari, tad razgovor s tobom može da donese rezultate i neće biti gubljenje vremena. S kim god da neobavezno razgovaram odnosno koje god probleme da otkrijem, ja tog čoveka u Svom srcu, kao prvo, neću osuđivati, kao drugo, neću ga proklinjati i, kao treće, neću određivati njegov ishod. Takvo bi postupanje bilo neutemeljeno, a Ja ne radim gluposti. U smislu normalne ljudskosti, ponekad kad naiđem na nekog poznatog, naprosto želim da malo porazgovaram i proćaskam. Ako si voljan, razgovaraću sa tobom. U suprotnom, neću te prisiljavati. Neki ljudi se plaše da sa Mnom razgovaraju. Šta god da kažem, prema Meni su oprezni i ne izražavaju svoja gledišta, u strahu da će reći nešto pogrešno i otkriti Mi nešto što protiv njih mogu da iskoristim. Ako vidim da nisi voljan da govoriš o onome što ti je u srcu, zaustaviću se na odgovarajućem mestu. Ako si prema Meni uvek oprezan, stalno se plašiš da protiv tebe kujem zavere, u tom slučaju neću biti sklon tome da s tobom razgovaram. Recite Mi, da li je ova Moja racionalnost normalna? (Jeste.) Kad s nekim razgovaram i komuniciram, uvek će postojati nekakav kontekst. Na primer, ako si odgovoran za gajenje životinja na poljoprivrednom gazdinstvu, razgovaraćemo o uzgoju životinja. Ako si crkveni starešina, raspravljaćemo o crkvenim stvarima, stvarima koje se odnose na braću i sestre, na to kakva su trenutna stanja braće i sestara ili o tome kakav je crkveni život. Ako si neko ko propoveda jevanđelje, onda ćemo razgovarati o radu na jevanđelju. To je bavljenje ljudima u okviru normalne ljudskosti i to je takođe deo Mog dela. Neka pitanja se ne odnose na rad crkve, ali su svejedno opšti poslovi Božje kuće. Kad se sretnemo, o tim stvarima je normalno razgovarati. Ti u Božjoj kući obavljaš stvari i izvršavaš svoju dužnost, pa kad se sretnemo, Ja treba da te pozdravim i da s tobom porazgovaram, kao i da proverim da li imaš ikakve probleme. Ponekad, tokom neobaveznih razgovora, pitam nešto poput: „Poslednjih nekoliko noći se naglo spustila temperatura – je li u vašoj kući hladno?” Neki ljudi to ne žele da čuju, razmišljajući: „Mi smo odrasli ljudi; treba li Ti da o nama brineš?” Dobre namere prolaze nezapaženo, zar ne? U drugim prilikama, kad odem u kuhinju, pitam: „Kakvo je ovogodišnje povrće? Ima li ga dovoljno za jelo? Koju vrstu povrća ili hrane volite?” Ovo su krajnje normalne stvari, zar ne? (Da.) Ali je ljudsko srce previše komplikovano i, u pojedinim slučajevima, stvari ne protiču glatko čak ni kad se ljudima bavim i s njima komuniciram na normalan način. Zašto je to tako? To se događa zato što se ljudi uvek plaše da će razotkriti svoje probleme i svoje pravo stanje. A čega se neki drugi plaše? Plaše se da: „Otkrijem li svoje pravo stanje, Ti ćeš me u Svojim propovedima na okupljanjima razotkriti, koristeći me kao metu.” Zašto ne možeš da budeš meta? Kad besedim o istini u vezi sa tvojim problemima, time se oni rešavaju. Nije li ovo za tebe dobitak? Nije li to tvoja dobra sreća? To je dobra stvar. To dokazuje da te uzimam zaozbiljno i da prema tebi imam određeno poštovanje. Je li to ispravno? Kad na tebe ne bih obraćao pažnju, kad ti ne bi bio u Mom srcu i kad bih u tebi otkrio bilo kakav problem, ali na njega ne bih obraćao pažnju i ne bih te usmeravao i s tobom besedio, da li bi onda mogao da razumeš istinu i rešiš svoje probleme? Da li bi time bio zadovoljan? Kad bi time bio zadovoljan, razmišljajući: „Nijedan od problema koje Bog razotkriva na mene se ne odnosi, pa to dokazuje da nemam nikakve probleme”, ako bi Božje delo doživljavao na ovaj način, ti ne bi bio neko ko stremi ka istini. Nakon mnogo godina vere, neki ljudi nisu baš nikada bili orezivani, ni u jednoj jedinoj prilici nisu poslužili kao kontrast, a ipak se osećaju ponosno i srećno, razmišljajući da su veoma dobri, da nemaju nikakvih problema i da će zasigurno biti spaseni. Zar to nije veoma problematično? Takav čovek sasvim sigurno ne može da zadobije spasenje.

Kad komuniciraju i dolaze u kontakt s drugim ljudima unutar normalne ljudskosti, ljudi s razmišljanjem normalne ljudskosti slediće osećaj savesti i razuma normalne ljudskosti. Uz taj osećaj, oni imaju minimalno merilo i načela u svom načinu ophođenja prema drugima. Kad s ljudima razgovaraš i s njima dolaziš u kontakt unutar razmišljanja normalne ljudskosti, s jedne strane, ljudi mogu da osete da imaš svest o savesti ljudskosti. S druge strane, ti postupaš s osećajem pristojnosti, pa drugima nisi neprijatan. I još jedna važna stvar je u tome da kad s drugima komuniciraš i dolaziš u kontakt, oni će imati koristi od reči koje im prenosiš i zadobiće neke stvari koje su ljudskosti potrebne. To je ono što nazivamo bavljenjem ljudima i komunikacijom s ljudima. Na šta se misli pod komunikacijom? Običnim rečima, to je neobavezan razgovor. Većina ljudi ne zna kako da vodi neobavezan razgovor; čim progovore, skloni su svađama i prepirkama ili se prave važni i drugima drže pridike kako bi ih naveli na poslušnost. Čim otvore usta, oni koji su donekle elokventni drugima žele da pridikuju i ponašaju se kao da su im učitelji. Sva ova ispoljavanja jesu otkrivanja iskvarenih naravi. Ljudi sa iskvarenim naravima ne mogu normalno da neobavezno s drugima razgovaraju. Čak i ako neko vreme govore normalno, to ne može da potraje. U nekom trenutku počeće da se svađaju, zacrveneće se u licu i sasvim će se zaneti. To nije normalan neobavezni razgovor. Normalan neobavezni razgovor sasvim sigurno nije polemisanje o ispravnom i pogrešnom niti su to svađa i prepirka, a kamoli osuđivanje ili proklinjanje ljudi. Hajde da definišemo neobavezan razgovor. To je razmena i deljenje informacija – to nazivamo neobaveznim razgovorom. Da li je ova definicija tačna? (Tačna je.) U kom smislu je tačna? Razmena i deljenje informacija se grade na temeljima savesti i racionalnosti normalne ljudskosti. Dakle, kako ljudi sa savešću i razumom razgovaraju i komuniciraju? Oni se ne svađaju i u stanju su da jedni druge poštuju, što drugoj osobi koristi. Nakon što čuje to što je neko drugi podelio, ta osoba dobija neke nove informacije. Zatim, sa svoje strane, ona saopštava drugoj osobi određene informacije koje zna, tako da i ta druga osoba ima koristi, te da, unutar svoje ljudskosti, stiče iskustvo, uvid i znanje. Kad informacije koje znaš podeliš s drugom osobom na osnovu načela poštovanja te osobe i skladnog slaganja i ravnopravnosti, a zatim primiš informacije koje je s tobom podelila ta druga osoba – zar to nije uzajamna pomoć? To se gradi na temeljima jednakosti, uzajamne pomoći, harmonije i pravičnosti. Na to se misli pod komunikacijom i neobaveznim razgovorom. Recite Mi, da li je Moja definicija tačna? (Tačna je.) Praktično sprovođenje razgovora i komunikacije na osnovu ovog načela je ispravno. Ako su komunikacija i razgovori puni kovanja zavera, svađa, borbi, spletki, smicalica, klopki i ispitivanja, i ako su ono što se otkriva sve iskvarene naravi, ako je sve to uzajamno potiskivanje, pri čemu se svaka osoba pravi važna, s drugima takmiči, nadmeće se kako bi se videlo ko govori uzvišenije ili kaže više, onda to nije normalna komunikacija. To nije komunikacija unutar okvira savesti i racionalnosti normalne ljudskosti. Ta komunikacija nije razmena ni deljenje informacija, već su to otvorene i prikrivene borbe i prepirke. Zar nije tako? (Jeste.)

Da bi s drugima ostvario komunikaciju bez kovanja zavera, moraš da naučiš da komuniciraš unutar okvira savesti i racionalnosti normalne ljudskosti. Svrha komunikacije je u tome da se drugima pomogne, kao i da se od njih dobiju pomoć i koristi. To je normalna komunikacija i na taj način možeš da ostvariš komunikaciju bez kovanja zavera. Pogledajte komunikaciju i razgovore nevernika; može li se takvom komunikacijom i takvim razgovorom postići dejstvo normalne komunikacije? (Ne.) Kad iskvareni ljudi komuniciraju i razgovaraju, da li su sadržaj, motivi i ton njihove komunikacije normalni? (Nisu.) Njihova je komunikacija naprosto poput borbe petlova ili pasa. Može li njihova komunikacija da se glatko odvija? (Ne može.) Oni čak ne uspevaju u tome da protiv drugih ne kuju zavere ili da se s njima ne svađaju. Da bi se odvijala glatko, komunikacija zahteva srce puno ljubavi, želju da se drugom pomogne i spremnost da se uči iz tuđih vrlina kako bi se nadomestile slabosti. Kad s vama komuniciram i razgovaram, nije dovoljno da samo Ja ne kujem zavere; i vi morate praktično da postupate shodno tom načelu, da ne kujete zavere i da ne budete sumnjičavi. Ako Ja ne kujem zavere, ali vi neprekidno kujete zavere, i ne samo da kujete zavere nego i gajite sumnje da Ja kujem zavere, tad naša komunikacija ne može da teče glatko, niti možemo da ostvarimo istinsku, korisnu interakciju ili da se skladno slažemo. Kad vide da dolazim, neki ljudi brže-bolje pronalaze mesto da se sakriju. Ako zaista ne mogu da Me izbegnu, nevoljno Me pozdravljaju, ali u svom srcu oni ne žele da Me sretnu, razmišljajući: „Koja muka. Ponovo si došao ovde da saznaš nešto o našoj trenutnoj situaciji. Nakon što to uradiš, ponovo ćeš besediti o istina-načelima i osramotiti nas. Šta bi trebalo da uradimo?” Ako nisi voljan da se sa Mnom sretneš ili da sa Mnom imaš posla i u sebi osećaš iscrpljenost dok si u kontaktu sa Mnom, te uvek smatraš da Ja nastojim da protiv tebe kujem zavere, u tom slučaju, kad vidiš da dolazim, možeš da Me izbegneš. Kad si sa Mnom u kontaktu, ako osećaš da Ja ne kujem zavere i to ti donosi lakoću, radost, slobodu i opuštanje, hajde da se onda sastanemo, porazgovaramo i razmenimo novosti. Ako Me pitaš: „Kako si u poslednje vreme?”, Ja ću odgovoriti pošteno. Ako te pitam: „Kako se odvijaju stvari u poslednje vreme? Jesi li ostvario ikakav život-napredak? Jesi li iz izvršavanja svoje dužnosti ostvario ikakve dobitke?”, a ti takođe možeš da odgovoriš pošteno, to je veoma dobro. Svaki susret može da se odvija u prijatnoj atmosferi. Ako nije u redu da se ljudi, kad Me vide, uvek od Mene kriju, da li je u redu da se uvek prepuštaju neiskrenom laskanju kako bi Mi se svesno dodvoravali? (Nije.) Zašto to nije ispravno? (Sklonost ka dodvoravanju isto je što i laž i prevara. Za nas je bolje da govorimo što iskrenije i prema Bogu treba samo da se ophodimo s normalnim mentalnim stavom. Kao prvo, prema Njemu treba da budemo iskreni. Kao drugo, ne treba da se dodvoravamo, da namerno pokušavamo da se Bogu ulagujemo ili da namerno nastojimo da Mu se umiljavamo.) U odnosu prema Meni, postoji samo jedan zahtev: kad te vidim, nemoj da se kriješ od Mene, a kad tebe ne tražim, ne dosađuj Mi. Radi ono što bi trebalo da radiš i neka sve bude normalno. Ja neću uticati na vaše obavljanje dužnosti, a ni vi ne treba da utičete na Mene. To da se od Mene kriju i da Mi dosađuju, ni jedno ni drugo nisu načela koja ljudi treba da poštuju kad su sa Mnom u kontaktu i kad sa Mnom komuniciraju. Pa, koje je načelo? Komunicirati unutar okvira savesti i razuma normalne ljudskosti i biti u stanju da vodiš konverzaciju iskreno i govoriš čistu istinu; šta god da pitam, ti treba da odgovoriš istinito. Zašto ljudima ne uspeva da govore čistu istinu? Pretpostavimo, na primer, da te pitam sledeće: „Koliko si ljudi ovog meseca zadobio u propovedanju jevanđelja?”, a ti ne želiš da odgovoriš. Ako vidim da ti je neprijatno, Ja te više neću pritiskati. Ne želim da dovodim ljude u nezavidnu situaciju i nikad nikog ne prisiljavam da govori. Šta god da ih drugi pitaju, neki ljudi u sebi uvek razmišljaju: „S kojim ciljem postavlja ovo pitanje?” Ne žele direktno da odgovore, krajnje uplašeni da će odgovoriti pogrešno i da će sebi izazvati probleme. Ako ovako uvek nagađaš i kuješ zavere, u tom slučaju ne možemo da komuniciramo. Nema potrebe da uvek ispituješ značenje Mojih pitanja, niti protiv Mene treba da kuješ zavere. Ako možeš da budeš jednostavan i otvoriš se da razgovaraš o onome što ti je u srcu, onda jedno s drugim možemo da komuniciramo. Je li to lako ili nije? (Lako je.) Lako je reći, ali bi moglo biti pomalo teško zaista i uraditi. Nije tako lako kao što zvuči. Na primer, moglo je da se desi da sam te jednom nešto pitao, a ti u tom trenutku nisi rekao istinu – slagao si. Taj kontakt i komunikacija nisu uspeli. Pošto nisi uspeo, šta treba da uradiš? Da težiš tome da budeš dovoljno hrabar da to priznaš kad se sledeći put sretnemo: „Slagao sam prošli put. Od sad pa nadalje, govoriću čistu istinu.” Onda ću te ohrabriti – aplaudiraću ti i podići palac u znak odobravanja: uspeo si da primenjuješ istinu i da budeš poštena osoba. Zar to nije sjajno? (Jeste.)

Kad je reč o razgovoru u zajedništvu na temu da se ne kuju zavere, ma koliko primera da se navodi, jedno načelo vam se saopštava. Znate li koje je to načelo? (Da biste Boga procenjivali nemojte da koristite perspektivu iskvarenog ljudskog roda niti prema Bogu budite sumnjičavi.) Tako je. Ne ophodite se prema Bogu iz perspektive iskvarenog ljudskog roda. Dakle, koje načelo treba poštovati? (Ophodite se prema Bogu kao prema Bogu.) Zar nije u redu ophoditi se prema Njemu kao prema čoveku? Zar nije u redu ophoditi se prema Njemu kao prema normalnoj, običnoj osobi? Bilo da se prema Njemu ophodiš kao prema Bogu ili kao prema čoveku, najvažnije načelo za međuljudski odnos jeste da budemo jedno prema drugom iskreni. Kad ti govorim i s tobom obavljam stvari, Ja protiv tebe ne kujem zavere, a i ti treba da budeš iskren sa Mnom. Dakle, ako neko protiv tebe kuje zavere, treba li i ti da protiv njega kuješ zavere? (Ne.) Ako neko protiv tebe kuje zavere, ti prema njemu takođe treba da se ophodiš shodno načelima. To je ispravan način. Nije reč samo o tome da Ja protiv tebe ne kujem zavere, pa si ti sa Mnom iskren, ne kuješ zavere niti gajiš sumnje. Naprotiv, čak i ako drugi protiv tebe kuju zavere, ti ipak možeš da postupaš i rešavaš stvari shodno istina-načelima. To je pridržavanje načela. Neki ljudi kažu: „On je protiv mene kovao zavere – kako mogu da se ne osvetim? Ako mu ne pokažem kako stoje stvari i samo mu dozvolim da me ovako kinji, neću li ja biti na gubitku? Može li tek tako da sa mnom radi šta god hoće?” Recite Mi, ima li rezonovanje ovih ljudi smisla? Oko za oko, zub za zub – u svetu među ljudima to ima smisla. Međutim, ako se odmeri istinom, ova izjava je pogrešna. To što on protiv tebe kuje zavere jeste zlo delo. Ako mu se zauzvrat osvetiš, koristeći isti metod da protiv njega kuješ zavere, u Božjim očima suština je ista; oba ta čina jesu zlo delo. Bog neće reći da je, budući da je on protiv tebe kovao zavere, tvoje uzvraćanje istom merom sasvim opravdano i u skladu s načelima, te da nije zlo delo. Bog ne gleda zašto si ti protiv njega kovao zavere; On gleda da li je tvoj čin sâm po sebi kovanje zavera, da li je zlo delo i da li ti ovu stvar posmatraš procenjujući je prema istini ili prema ljudskim moralnim gledištima. Ako se stvar procenjuje prema ljudskim moralnim gledištima, onda bi se pristup „oko za oko, zub za zub” smatrao prikladnim. On je protiv tebe prvi kovao zavere, pa je razumno da uzvratiš i da protiv njega kuješ zavere koristeći se istim sredstvima, a on treba da prihvati takve posledice. Ako se to procenjuje iz ljudske perspektive, korišćenjem ljudskih moralnih gledišta, to nije pogrešno. A ako se odmerava prema zakonu, možda i nije nezakonito. Ali, u Božjim očima, ovo je oprečno istini. Sve što je oprečno istini jeste zlo delo i osuđuje se u Božjim očima. Čak i ako je tvoje uzvraćanje legitimno, Bog se neće uzdržavati da te osudi samo zato što je tvoje uzvraćanje istom merom razumno i moralno opravdano. Bog će posmatrati kako si se prema tom čoveku ophodio nakon što je on protiv tebe kovao zavere. Ophodiš li se prema njemu na isti način, Bog će te osuditi. Ali ako se prema njemu ophodiš shodno istina-načelima i postaviš se pravično i pravedno na način na koji te je Bog naučio, čak i ako bi u moralnom smislu ljudi mogli da imaju predstave i da te osuđuju, a u pravnom smislu možda budeš i osuđen, u Božjim očima, Bog kaže da si povodom te stvari postupio u skladu sa načelom i da to nije zlo delo – On te neće osuđivati. Ako prema ljudima možeš da se ophodiš shodno istina-načelima, to je primenjivanje istine. Prema Hristu ne treba da se ophodiš u skladu sa svojim predstavama i uobraziljama niti na osnovu svojih iskvarenih naravi ili da protiv Njega koristiš spletke i smicalice. Tako bi trebalo da bude i u načinu na koji se ophodiš prema ljudima. Ako prema Hristu, ovoj običnoj ličnosti, možeš da se ophodiš ispravno, onda na isti način i prema ostalima možeš ispravno da se ophodiš. Ko god da je u pitanju, u načinu ophođenja prema toj osobi treba da zauzmeš ispravan stav. Time će tvoja načela i metode za ophođenje prema ljudima biti ispravni. Ako pogrešiš u svom stavu prema ljudima ili u svojim mislima i gledištima u vezi sa načinom na koji se prema njima ophodiš, odmah ćeš shodno Božjim rečima razmisliti o sebi i ispraviti svoje misli i gledišta, dok ćeš istovremeno neprekidno regulisati svoje ponašanje i, postepeno, tvoje će misli i gledišta u vezi sa načinom na koji se prema ljudima ophodiš i tvoja načela za vladanje i postupanje biti sve usklađeniji sa istinom. Kad istina-načela postanu tvoj život, tvoje će iskvarene naravi biti odbačene i preobražene, a ti ćeš biti u stanju da se prema ljudima ophodiš pravično i pravedno, kao i na način koji je usklađen s Božjim namerama. Ako oni protiv tebe ne kuju zavere, ti misliš da je ispravno da protiv njih ne kuješ zavere. Ali ako oni protiv tebe kuju zavere, a ti možeš da se uzdržiš da protiv njih ne kuješ zavere, pa, naprotiv, umesto toga tragaš za istinom i prema njima se ophodiš shodno istina-načelima, zar to nije napredak? Nije li to preobražaj? (Jeste.) Ako oni protiv tebe kuju zavere, a i ti protiv njih kuješ zavere, zar ne ideš istim putem kao i onaj koji protiv tebe kuje zavere? U tom slučaju, po čemu se ti razlikuješ od ljudi u svetu? Tvoja gledišta o ljudima, stvarima, o ličnom vladanju i postupanju nisu se promenila. Ona se ne zasnivaju na Božjim rečima niti na istina-načelima, već na načelima ljudi u svetu: ko god da protiv tebe kuje zavere i ti protiv njega kuješ zavere – oko za oko, zub za zub. Ne razlikuješ se od ljudi u svetu, od nevernika. Ako, bez obzira na to da li neko protiv tebe kuje zavere ili to ne radi, ti protiv njega nikad ne kuješ zavere, već se prema njemu ophodiš shodno Božjim rečima i shodno istina-načelima, onda su to stanovište i ta perspektiva ispravni; to je primena istine. Šta je u Doba blagodati Gospod Isus rekao ljudima? Ako te neko udari po desnom obrazu, šta treba da uradiš? (Gospod Isus je rekao: „Ako te neko udari po desnom obrazu, okreni mu i drugi” (Jevanđelje po Mateju 5:39).) Neki ljudi kažu: „Ako me udari i ja ću njega! Ako me udari po levom obrazu i ja ću njega udariti po levom obrazu. Ako me udari po desnom obrazu i ja ću njega udariti po desnom obrazu. Ni u moralnom ni u pravnom smislu to se ne osuđuje.” Bog kaže: „Pogrešno. Ako te udari po levom obrazu, okreni mu i desni obraz. Ne uzvraćaj udarac.” Možeš li to da uradiš? Bez obzira na to da li je Božji zahtev prihvatljiv u ljudskim očima – možda je nekim ljudima ovo glupa izreka, blesav postupak – to je Božji zahtev prema tebi. Možeš li to da uradiš? Kažeš: „Ne mogu to da uradim. Ako me udari po levom obrazu, moram da mu uzvratim udarac ili će moj ponos i dostojanstvo nestati i potpuno ću izgubiti obraz.” Bez obzira na to da li ova tvoja izjava među iskvarenim ljudskim rodom stoji, ako je u Božjim očima tvoja izjava pogrešna, tvoje gledište je pogrešno i tvoje ponašanje je pogrešno, onda se u Božjim očima tvoje ponašanje osuđuje. Zbog čega se ono osuđuje? Zato što nisi slušao Božje reči, nisi sledio Božji put. Bog ti je rekao da ako te neko udari po levom obrazu, treba da mu okreneš i desni obraz. Jesi li to učinio? Bog te samo pita: jesi li slušao Božje reči? Jesi li praktično postupao shodno onome čemu te je Bog naučio? Ako nisi tako praktično postupao, onda nisi sledio Božji put i osoba si koja se buni protiv Boga; nisi osoba koja primenjuje istinu i nisi osoba koja stvari posmatra i koja se vlada u skladu sa Božjim rečima. U tom slučaju, Bogu se ne dopadaš, nisi osoba koju Bog prihvata i, u Božjim očima, taj šamar koji si uzvratio je zlo delo. Možda ćeš zauvek misliti da je to sasvim opravdano, da je to neophodno sredstvo da zaštitiš svoje dostojanstvo i prava. Međutim, u Božjim očima, taj šamar znači da nisi sledio Božji put niti to želiš, da ne slušaš Božje reči i da su u tvojim očima Božje reči samo doktrina, prazne reči. Ti Božje reči samo propovedaš, ali ih nikad ne primenjuješ. Bog će te okarakterisati kao osobu koja ne sledi Božji put. Pa, možeš li onda da i dalje zadobiješ Božje prihvatanje? Ako ne slediš Božji put, Božje reči ne mogu nikad da postanu tvoj život. Koliko god da se s Bogom raspravljaš o svojim razlozima, On te neće slušati. Bog neće reći: „Neko te je bez razloga udario po levom obrazu i baš si jadan. Da bi zaštitio svoje dostojanstvo, možeš da uzvratiš udarac. Nakon što uzvratiš udarac, možeš da se pomoliš i ispovediš svoj greh, pa će ti Bog oprostiti i neće te osuđivati.” Bog to nije rekao. Bog je rekao da onome ko te udari po levom obrazu okreneš i desni obraz. Ako to možeš da uradiš, ti si osoba koja sledi Božji put. Ako ne možeš, u Božjim očima, ti si osoba koja se protiv Boga buni, osoba koja ne primenjuje Božje reči niti sledi Božji put, zla si osoba. Kakav je Božji stav prema zlim ljudima? Bog kaže: „Odlazite od Mene! Ja vas ne poznajem.” Bog takve ljude ne želi. Da li ste razumeli? (Razumeli smo.) Isto se odnosi i na kovanje zavera. Ti kažeš: „On je protiv mene kovao zavere, pa u čemu je pogrešno da i ja protiv njega kujem zavere?” Naprosto je pogrešno da protiv ljudi kuješ zavere. U kom smislu je to pogrešno? Pogrešno je zato što je kovanje zavera samo po sebi zlo delo, nije dobro delo. Stoga, kad oni protiv ljudi kuju zavere, Bog ih osuđuje. Ako i ti radiš isto, Bog će te na isti način osuditi. Treba da se ponašaš na način u kome nema nikakvog kovanja zavera, na način koji Bog prihvata. Tvoja je dužnost da praktično postupaš u skladu sa putem i sa načelima za primenu koje ti je Bog saopštio, a ne da raspravljaš o svojim razlozima niti da štitiš svoje lično dostojanstvo ili svoj obraz. Tvoj lični obraz, status i dostojanstvo nisu važni. Šta je važno? Važno je da li su Božje reči u tebi sprovedene, da li su Božje reči postale tvoj život, da li si proživeo Božje reči i da li su Božje reči u tebi ispunjene. Da li ste razumeli? (Razumeli smo.) Neki ljudi kažu: „On me je opsovao, pa ću i ja njega.” Je li to ispravno reći? (Nije.) Neki drugi kažu: „Prema meni uvek cepidlači, pa zašto i ja ne mogu da cepidlačim prema njemu? Ako to ne uradim, zar neću delovati blesavo?” Da li je važno kako te drugi vide? (Nije.) Ljudi stalno dižu galamu oko ličnog obraza, uvek uplašeni da će ih drugi videti kao blesave i glupe. To kako te drugi vide zapravo nije bitno. Šta je bitno? Kad te vide kao blesavog, kao glupog, kad ti se rugaju, kako reaguješ? Da li reaguješ naprasito, posežući za ljudskim metodama i sredstvima ili to činiš shodno načelima koja ti je Bog saopštio? Jesi li praktično postupao shodno Božjim rečima? Jesi li se čvrsto držao svoje dužnosti? Samo zato što ti se smeju i nazivaju te blesavim, ti praviš ispad i odustaješ od svog posla: „Misliš da sam blesav, e, pa svoju dužnost više neću izvršavati!” Ti je ne izvršavaš radi njih. Kad bi odustao od svoje dužnosti, šta bi Bog rekao? „Zato što te je neko nazvao blesavim ti si odustao od dužnosti koju sam ti poverio. Uopšte nisi odan!” Bog će to videti na ovaj način. Ako u svom srcu zaista imaš Boga, ako zaista imaš odanost prema Bogu, u tom slučaju, ako ti se neko smeje i naziva te blesavim, treba prvo da razmisliš: „Kažeš da sam blesav, kažeš da sam glup i smeješ se iza mojih leđa. S tobom se neću svađati i neću ti to zameriti. Glup sam i kov mi je loš, ali me je Bog uzdigao i ne prezire me. Nisi mi ti dao ovu dužnost, nego mi ju je dao Bog: to je Božji nalog za mene. Nebitno je da li ti o meni imaš visoko mišljenje ili ga nemaš. Ja svoju dužnost ne izvršavam da bi ti to video. Izvršavanje moje dužnosti je moj poziv. Moram dobro da izvršavam svoju dužnost i moram da budem odan Bogu. Moram da cenim ovu dužnost i da živim u skladu s tim što me Bog uzdiže i u mene ima poverenje. Moram da budem posvećen svojoj dužnosti. Ne mogu da napustim svoju dužnost i da izneverim Boga zato što si me ti nazvao blesavim. Tada bih zaista bio blesav.” Nije li ovakvo razmišljanje u skladu s načelima? Nije li to otpuštanje plahovitosti? To nije plahovito reagovanje. Kad budete mogli da postupate na ovaj način, onda ćete se zaista promeniti i imaćete rast. Ljudi, događaji ili stvari vas neće sputavati. Bez obzira na okolnosti, u svom umu ćete čvrsto čuvati Božje reči i istina-načela i prema nijednoj stvari se nećete odnositi plahovito, na osnovu svojih emocija ili raspoloženja, odnosno shodno ličnim sklonostima, željama ili ambicijama. Božje reči biće najviše i najveće stvari u tvom srcu i, kad se bilo šta dogodi, prvo ćeš potražiti Božje reči: „Božje reči ovo poručuju, pa ću se njih čvrsto držati. Nebitno je ako sam u očima drugih blesav. Bitno je kako me Bog vidi. Iako sam glup i kov mi je loš, Bog mi je ipak poverio dužnost da je izvršavam. U kakvom samo velikom uzdizanju od Boga uživam! To je blagoslov!” Ako prema stvarima s kojima se susrećeš budeš mogao da se ophodiš shodno Božjim rečima, znaćeš kako da praktično postupaš u skladu sa istina-načelima.

Hajde da nastavimo razgovor po pitanju toga da se ne kuju zavere. U svakodnevnom životu, u različitim stvarima koje ih zadese, neki ljudi često protiv drugih kuju zavere. Neki se s tobom nadmeću za slavu i dobitak, neki s tobom polemišu o ispravnom i pogrešnom, neki se s tobom čak svađaju zbog jedne reči, neki te osuđuju i potkopavaju iza tvojih leđa, a neki te spotiču i prema tebi postupaju nerazumno. Suočen sa zaverama raznih ljudi, kako se sa njima nosiš? Moraš čvrsto da se držiš jednog načela: „Koliko god da drugi protiv mene kuju zavere, ja protiv njih neću kovati zavere; kloniću ih se! Moram da razumem koje su Božje namere i koju pouku On želi da izvučem. Moram da budem postojan u svom stavu, da primenjujem Božje reči i da se čvrsto držim svoje dužnosti. Postupanje shodno načelima Božjih reči neće nikada biti pogrešno i nikada neće dovesti do gubitka. Koliko god da drugi imaju visoko mišljenje o meni, ono nije kruna niti nagrada; to je nesreća!” Budeš li se pridržavao takvog načela, ono te može sprečiti da počiniš zlo i može te sačuvati od Božje osude. Ako, tokom celog svog života, svim svojim srcem i umom možeš da budeš postojan u položaju stvorenog bića, da ispunjavaš dužnost stvorenog bića i izvršavaš posao koji ti je Bog poverio, i sve svoje misli posvećuješ izvršavanju svoje dužnosti – bez obzira na to da li si tome u toj meri posvećen da zanemaruješ hranu i san ili opterećuješ svoj um – dobro obavljaš posao koji ti je Bog poverio i uspevaš da svoju dužnost izvršavaš na način koji je u skladu s merilom, u tom slučaju ćeš proživeti vredan život. U ovom životu, ne treba da težimo tome da učinimo velike stvari, da sprovedemo bilo kakve poduhvate niti da stvorimo nekakva čuda. Mi smo naprosto beznačajni ljudi i treba da čitamo što više Božjih reči, da težimo da shvatimo istinu u stvarima koje nam se dešavaju, da ispunjavamo svoje odgovornosti i da dobro radimo ono što bi trebalo da uradimo. Treba da se postaramo da u svakoj stvari možemo da se pridržavamo istina-načela, da dužnost koju izvršavamo bude u skladu sa načelima koja nalažu radni aranžmani, te da, kad pažljivo ispitamo motivaciju, svrhu i načela svake stvari koju radimo, svi oni budu u skladu sa zahtevima Božjih reči i da mogu da izdrže proveru i Božje ispitivanje. Vi svakoga dana svoju dužnost izvršavate normalno, spokojno i radosno, živeći uvek pred Bogom. Kad u svom srcu imate nešto da kažete Bogu, vi Mu se pomolite; kad nemate nikakve reči da se pomolite, u svom srcu možete i dalje da se približite Bogu, a kad se molite od Boga dobijate prosvećenje i vođstvo, i On vas pokreće. Pri izvršavanju svoje dužnosti možete takođe da Bogu budete odani, i da se vladate na otvoren i ispravan način. Kako je to divno! U ophođenju prema ljudima, u bavljenju njima i komunikaciji sa njima, uopšteno imate sve manje i manje mana i prestupa. Koliko god da drugi protiv tebe kuju zavere, ti ne reaguješ plahovito. Kad god osećaš da nisi u stanju da prevaziđeš svoju plahovitost, pomoliš se Bogu; kad si slab, i onda se pomoliš Bogu. Kad te Sveti Duh donekle pokrene, dobićeš snagu da to prevaziđeš i preskočićeš tu prepreku. Kad god se suočiš sa ljudskim kovanjem zavera, napadima, odmazdama i tako dalje, to je kao da prelaziš prepreku, kao da prevazilaziš neku teškoću. Na kraju ćeš moći da prevaziđeš sve ove zavere, da prevaziđeš ljudske napade, odmazdu i borbe usmerene protiv tebe, ne reagujući plahovito ili na osnovu iskvarenih naravi, već sposoban da se pridržavaš načela. Tada si zaista pobednik. Kako je to samo divno! Međutim, pretpostavimo da po ceo dan živiš u plahovitosti i iskvarenim naravima. Kad neko protiv tebe kuje zavere ili kaže nešto neprijatno, ti to uzimaš k srcu, to te izuzetno uznemiri, iznerviraš se, oči ti plamte od ljutnje i pobesniš. Ili, nakon što čuješ neprijatne reči, u svom srcu osećaš nelagodu, u ustima ti izbiju rane, ne jede ti se i ne pije ti se, a noću ne možeš da spavaš. Tada se udaljavaš od Boga. Živiš u plahovitosti ili u emocijama, provodeći svaki dan u jadu, nesposoban da normalno jedeš i piješ Božje reči, nesposoban da normalno izvršavaš svoju dužnost, srce ti je zaokupljeno i zapetljano u tim stvarima ispravnog i pogrešnog. Kad se jednom upetljaš, vrlo ti je teško da se oslobodiš i to ponekad i po nekoliko meseci ne možeš da uradiš. Ako je u pitanju neka krupna stvar, poput braka ili tužbe, u tom slučaju je kovanje zavera još ozbiljnije, pa kad se u te stvari upetljaš, meseci – ili čak i godine – samo prolaze, a ti traćiš najbolje godine svog života. Na kraju ti je čitav život protraćen – nećeš dobro izvršiti svoju dužnost i nećeš zadobiti istinu. Zar to ne znači da si potpuno uništen? Ako neprekidno živiš u razmiricama, kovanju zavera, borbama i sitničarenju, možeš li i dalje dobro da izvršavaš svoju dužnost? Ne samo da svoju dužnost nećeš dobro izvršavati, već ćeš kroz kovanje zavera i borbe takođe nakupiti brojna zla dela. Živeći među ljudima u zaverama i borbama, koliko ćeš loših stvari učiniti, koliko ćeš drskih reči, buntovnih reči, reči kojima se krši istina i reči kojima se opire Bogu izgovoriti? Sve one se svrstavaju u reči đavolâ. Čak i ako se neke reči glasno ne izgovore, one se u tvom umu obrađuju; ti u svom srcu ljude mrziš, zlostavljaš i proklinješ. U Božjim očima su sve ove stvari jasne kao dan. Bog vidi kakve su tvoje zamisli, kako ti planiraš i kako praktično postupaš kad te stvari zadese. Živeći u tim zaverama i borbama, ti uopšte ne znaš da razmisliš o sebi, da se pokaješ i ispovediš svoje grehe Bogu, niti znaš da u tim stvarima tragaš za istinom, već u njima slepo „uživaš”. Iako si fizički i mentalno iscrpljen, o sebi nikad ne razmišljaš niti se moliš Bogu, ne prihvataš Božje disciplinovanje i vođstvo, u svoje srce ne prihvataš Božje reči i Bogu ne dozvoljavaš da vlada. Nikad ne donosiš odluku da primenjuješ Božje reči. To dokazuje da nisi osoba koja iskreno veruje u Boga i koja stremi ka istini. Oni koji iskreno veruju u Boga i streme ka istini usredsređuju se na to kako da primenjuju istinu i kako da u svom srcu prožive ljudsko obličje, vrednujući Božje odobravanje najviše od svega. To im omogućava da se klone borbi i zavera; njihovo se srce može često približiti Bogu i oni mogu da žive pred Bogom. Kao rezultat toga, njihove dužnosti donose sve veće plodove, oni osećaju da takav način života ima vrednost i da daje određeni doprinos ljudskom rodu, pa zato u svom srcu imaju istinski mir i radost. Pošto mogu da ispune dužnost stvorenog bića, svaki dan koji prožive ima vrednost i smisao. Ali ako živiš u svakojakim borbama i zaverama, onda sa svakim danom života nakupljaš grehove. Ne samo da ne uspevaš da proživiš vrednost i smisao koje ljudsko biće treba da proživi, već i nakupljaš grehe za svoju budućnost. U Božjem srcu, On te se sve više i više gnuša i odbacuje te i sve više je tobom razočaran. Ako Bog vidi da će se Njegova briga za tebe i očekivanja od tebe izjaloviti, šta bi Bog prema tebi osećao? Ako je zbog stvari koje činiš Bog sve više razočaran u tebe, ako one Boga sve više rastužuju, ako se jednog dana više zaista ne preokreneš i Bog poželi da od tebe digne ruke, reci Mi, onda, kakvu vrednost i smisao imaju tvoj život i vera u Boga? Kakva ti je nada preostala u životu? Samo zato što drugi protiv tebe kuju zavere i osuđuju te, ne bi li se borio za svoj ponos i povratio svoj obraz i dostojanstvo, ti se uplićeš u sukobe s ljudima i odlažeš svoje prave poslove. Ponekad, samo zato što ti neko kaže nešto neprijatno ili ti uputi određeni uvredljiv pogled, pa osetiš da si izgubio obraz i da ti je samopoštovanje povređeno, ti u svom srcu čak postaješ ogorčen i s njim se zapetljavaš u beskonačne razmirice. I šta se na kraju događa? Ti na ove stvari gubiš sve svoje dragoceno vreme, uništavajući svoju priliku da postigneš spasenje i ne zadobijajući nikakvu istinu. Posledično, Bog te se gnuša i odbacuje te, više ne obraća nikakvu pažnju na tebe, a ti si sasvim uništen. Dakle, besedeći o ovim stvarima, šta pokušavam da vam kažem? Izbor toga kako ćete se vladati, izbor načina na koji ćete se vladati, veoma je važan. Živeći među ljudima, svaka osoba će se često suočavati sa zaverama, borbama, dobicima i gubicima u ličnim interesima, i sa različitim glasovima pohvale, kritike, procenjivanja i osude; svi će se suočiti s tim stvarima. I Ja do današnjeg dana živim u ovom svetu i ne živim u praznom prostoru. I Ja se s tim stvarima suočavam, ali Moje srce neće kovati zavere. Pogledajte Me – kako sam živeo? Te stvari se ni najmanje ne odražavaju na Moj život niti na Moje delo. Svaki dan se usredsređujem jedino na izvršavanje Svog dela. Živeći sve do sada, na Mene nije uticalo spoljašnje okruženje. Moj identitet i status, Moja vrednost u ljudskim očima – ništa od toga nije pogođeno. I ne samo to, već još i brinem da ćete vi pogrešno misliti da sam veoma uzvišen, krajnje izvanredan i da se od ostalih veoma razlikujem, pa na što konkretniji način moram da navodim neke stvarne primere Svoje normalnosti, praktičnosti i običnosti, kako Me ne biste obožavali i o Meni imali neke nerealne uobrazilje i predstave. Tek nakon što ovo kažem, neki ljudi vide da sam samo obična, normalna osoba i onda prema Meni postaju ravnodušni. Nije Me briga za te stvari. Sve dok možeš da prihvatiš ove reči koje govorim, to je dovoljno; nemam drugih zahteva. Ako biste ceo dan proveli zureći u Mene, ispitujući Me, tumačeći izraz na Mom licu, bilo bi Mi neprijatno. Ne volim kad Me ljudi obožavaju ili Mi se ulaguju, a još manje volim kad se ljudi stalno tiskaju oko Mene. Volim tišinu. Vidiš, zar sve ove godine nisam živeo prilično dobro? Pa, zašto onda ne pokušate da živite na isti način? Proveri da li možeš da preživiš bez nadmetanja za slavu i dobitak, bez nadmetanja za status, bez zaštite sopstvenog dostojanstva, bez takmičenja za ikakav autoritet rečima. Ako postupaš, živiš, vladaš se, obavljaš stvari i izvršavaš svoju dužnost shodno Božjim rečima i Božjim zahtevima, vidi kakav će ti život biti – vidi da li ćeš zadobiti radost i da li ćeš imati mir u svom srcu. Isprobaj drugačiji način života, praktično postupaj shodno istina-načelima i imaj jasne ciljeve, a zatim ćeš pred sobom videti svetlu budućnost. Ako uvek vodiš evidenciju o tome ko protiv tebe kuje zavere, ko ugrožava tvoj status, ko od tebe ima veći ugled, ko ti govori iza leđa i tako dalje, živeći usred ovih stvari, onda pred tobom nema nikakvog puta, već je samo tama. Uvek ćeš biti izgubljen. Ovako ćeš se osećati: „Moj život je naporan, nema sreće, nemam nikakvih blagoslova!” Ne uživaš u blagoslovima koje ti Bog daje, već nastavljaš da kopaš rupu prema paklu. Reci Mi, možeš li da imaš blagoslove? Možeš li da imaš radost i spokoj?

Kako se osećate u vezi sa razgovorom u zajedništvu o ovim temama? (Dobro.) U kom smislu je to dobro? (Osećamo da njime mogu da se razreše teškoće na koje nailazimo u stvarnom životu i iskvarene naravi koje otkrivamo. Bog nam je takođe ukazao na neke konkretne puteve: kako da izbegnemo da se protiv drugih borimo i da protiv njih kujemo zavere, i kako da se oslobodimo od toga da nas sputavaju ljudi, događaji i stvari i kako da živimo u svetlosti.) Koja je glavna svrha besede o ovim načelima? Ona nije samo u tome da ti pomogne da pobegneš od života provedenog u borbi protiv drugih; ključ je u tome da ti omogući da živiš unutar normalne ljudskosti i da živiš životom normalne ljudskosti. Ako postupaš shodno Božjim rečima, moći ćeš da postigneš pokornost Bogu, da Njegove reči i istinu učiniš svojim životom, da postigneš spasenje i da se Boga bojiš i kloniš zla: moći ćeš da postaneš takva osoba. Da li je to jasno? (Jeste.) Ne radi se samo o tome da se pobegne od života provedenog u kovanju zavera i borbi protiv drugih; da je reč samo o tome, ne biste zadobili istinu. Recite Mi, ako nema zadobijanja istine, koji je cilj čovekovog praktičnog postupanja? Zar on i dalje ne bi bio šupalj? Živeći u ovom društvu, među ljudima, uvek ćeš imati sopstvene misli i gledišta kad te stvari zadese; nemoguće je da uopšte nemaš nikakve misli niti gledišta, kao da živiš u praznom prostoru. Takvo nešto ne postoji. Kad protiv tebe niko ne kuje zavere niti se protiv tebe bori, ti uspevaš u tome da protiv drugih ne kuješ zavere ili da se protiv drugih ne boriš. Ali kad neko protiv tebe kuje zavere ili se protiv tebe bori, šta radiš? Da li će problem biti rešen samo time što ćeš uzvikivati parole: „Protiv njega se neću boriti, neću protiv njega kovati zavere”? (Neće.) Pa, kako taj problem treba da se reši? Neki ljudi uzvikuju parole: „Zar nisam previše star da i dalje kujem zavere? Božje delo je toliko napredovalo, a ja i dalje kujem zavere? Koja je svrha da se oko tih stvari kuju zavere?” Može li se tim rečima rešiti problem? (Ne.) Kad ih stvari zadese, većina ljudi u svom srcu to ipak ne može da otpusti, pa i dalje kuje zavere i bori se protiv drugih. Dakle, kako bi ovaj problem trebalo rešiti? Treba ga rešiti razrešavanjem problema ljudskih misli i gledišta, i ljudskih iskvarenih naravi, u skladu sa Božjim rečima i istina-načelima. Nakon što dobiješ ispravnu misao ili gledište, menjaju se tvoja perspektiva, stav i stanovište o takvim stvarima. Tvoja osećanja o takvim stvarima biće drugačija; osetićeš da je borba protiv drugih besmislena – da troši tvoju energiju, koči posao, izaziva unutrašnju nelagodu i da u tome nema nikakve radosti niti spokoja. Zatim, kad u Božjim rečima pročitaš osudu takvih stvari, pogled na te stvari će se u tvom srcu sasvim promeniti, tvoje će emotivno stanje biti drugačije, tvoj poriv da se protiv drugih boriš će oslabiti, tvoj bes će splasnuti, a tvoja plahovitost će nestati. Ako se drugi protiv tebe bore, neumorno te provocirajući, to te neće pogađati, osećaćeš da to nije veliki problem i da nema potrebe da se protiv njih boriš. Ni slučajni posmatrači ne bi mogli da podnesu da to vide, pa će reći: „On se prema tebi tako ophodi, kako možeš da ništa ne osećaš? Da li si glup?” A ti kažeš: „Nekada sam takve stvari shvatao vrlo ozbiljno; činilo bi mi se kao da se nebo srušilo. Da mu te stvari nisam razjasnio odnosno da mi on nije ponudio objašnjenje, ja zasigurno preko toga ne bih olako prešao. Ali je sada drugačije. Više ne kujem zavere niti se protiv drugih borim, ne zato što sam stariji, već zato što sam u Božjim rečima prozreo iskvarenu suštinu ljudskog roda. Njegovo ponašanje čine tipična otkrivanja i ispoljavanja zle osobe, antihrista, Sotone, kako je razotkriveno u Božjim rečima. I sâm sam nekada imao ta ispoljavanja, ali sada, u Božjim rečima, vidim da su takvo pravo lice, takva narav, previše ružni i odvratni; Bog se toga gnuša! Sada se i sâm toga gnušam i u svom srcu nisam spreman da živim u toj iskvarenoj naravi. Zato, kad se on protiv mene bude ponovo borio, meni ga je samo preko glave i gadi mi se, i ne zanima me niti imam želju da se borim. U Božjim rečima takođe sam otkrio načela primene i znam kako da se ophodim prema takvim ljudima.” Šta poručuju Božje reči? S jedne strane, Božjim rečima se takvi ljudi razotkrivaju i karakterišu; s druge strane, Bog ljudima poručuje da je načelo za postupanje s drugima u pravičnom ophođenju. Ako su to prava braća i sestre i oni otkrivaju iskvarene naravi, prema njima treba da se ophodimo s ljubavlju, besedeći o istini da bismo razrešili njihove prestupe i iskvarene naravi, tako da se Bogu oni više ne opiru niti čine prestupe. Možda će kroz pomoć njihovi problemi biti rešeni. Ako ne prihvataju pomoć, ne mogu da prihvate istinu, ali mogu da obavljaju svoju dužnost i ne ometaju crkveni rad, onda im treba dozvoliti da ostanu u crkvi i da izvršavaju svoju dužnost. Ako svoju dužnost pravilno ne izvršavaju i još uvek se protiv drugih bore i kuju zavere, izazivajući ometanje, u tom slučaju treba da budu odstranjeni u skladu sa upravnim odlukama Božje kuće i načelima Božje kuće za postupanje prema ljudima. Zar naše srce tada ne bi bilo spokojno? Božja kuća ima načela i puteve za postupanje sa trulim jabukama. Kako te ljude raspoznati i kako s njima postupati, kako se prema ovim ljudima ophoditi – za sve ovo postoje načela i putevi u Božjim rečima. Ako ljudi praktično postupaju u skladu sa Božjim rečima, to će se rešavati lako i radosno, oni neće osećati da im to teško pada, srce im nimalo neće biti ometeno i to će se rešiti krajnje prirodno. Da su se s takvim stvarima susreli pre nekoliko godina, oni ne bi bili u stanju da ih prevaziđu, ne bi znali kako da ih reše. Međutim, sada, uz nekoliko godina životnog iskustva, ova stvar za njih više ne predstavlja teškoću; oni mogu da je reše. Odjednom otkrivaju da im je rast veći i da su se zaista promenili. Kako se većina ovih ljudi tada oseća? „Ranije sam stalno osećao da mi je kov loš i često sam se protiv Boga bunio i opirao Mu se, kao da za mene nema spasa. Sada, rešavajući ovu stvar, osećam da nemam nikakvih teškoća, da mogu da rešavam probleme i da imam nadu.” Kakvu nadu? (Nadu da ću dobiti spasenje.) Kad vidiš nadu da ćeš dobiti spasenje, da li pred sobom vidiš svetlost ili tamu? (Svetlost.) Ovim se ispunjava ona izreka – svetlost me doziva. Je li tako? (Jeste.) Kad tvoj rast može da dostigne ovaj nivo, ti ćeš zaista osećati da primenjivanje istine zapravo ne zahteva da se uzvikuju parole; u toj meri je jednostavno i radosno. Dokle god prihvataš Božje reči, dokle god prihvataš istina-načela koja potiču od Boga, primena istine je u toj meri jednostavna, a tvoj se rast uvećava i da to ne primećuješ. Kad osetiš da ti se rast uvećao, da si se promenio, da su godine tvoje vere u Boga urodile plodom i da nisu bile uzaludne, ako tada neko izgovori drske reči, govoreći: „Šta sam zadobio time što verujem u Boga? Za dvadeset godina koliko verujem u Boga samo sam patio i trudio sam se; toliko toga sam napustio i davao se, a ipak nisam uživao ni u jednom jedinom blagoslovu – samo beskrajna iscrpljenost!”, ti ćeš ga u svom srcu prezirati, razmišljajući: „Ovaj čovek nema savesti, već samo izgovara đavolske reči! Sudeći po tome koliko jadno izgleda, on zaista nije ništa zadobio – može jedino da bude nerazuman i da ometa i ume jedino da govori drske reči!” On stalno govori: „Šta sam zadobio time što verujem u Boga?” Dakle, šta se tačno nadaš da ćeš zadobiti verujući u Boga? Nadaš li se da ćeš zadobiti materijalnu blagodat i blagoslove ili se nadaš da ćeš zadobiti istinu i postići spasenje? To je put koji čovek treba da izabere u veri u Boga. Kojim putem ti zapravo ideš? Ako si osoba koja stremi ka istini i sve istine koje razumeš sprovodiš u delo, a zatim ih pretvaraš u svoju stvarnost, onda ćeš zadobiti večni život i, pošto si iskusio Božje delo u poslednjim danima, tvoja vera neće biti uzaludna. Ako se usredsređuješ jedino na uživanje u blagodati, ali ne zadobijaš istinu i život, i na Boga se žališ, govoreći: „Šta sam zadobio?”, to dokazuje da nisi osoba koja stremi ka istini. U koliko god blagodati da uživaš, ako nisi zadobio nimalo istine, onda je tvoja vera previše jadna; to pokazuje da si slepac. Dakle, Bog izražava istinu da bi ljude opskrbio životom, govoreći svakodnevno nove reči, tako mnogo njih da ljudi večno mogu da ih jedu, piju i da u njima uživaju. Ima previše istina koje treba sprovesti u delo i u njih ući; mnoge istine se u potpunosti ne mogu doživeti čak ni u jednom celom životu. Oni koji godinama veruju u Boga i streme ka istini su tako mnogo zadobili, i to u takvom izobilju. Međutim, ako ljudi ne streme ka istini, ne vole istinu i ne primenjuju je, uvek će se osećati kao da nisu ništa zadobili. Oni koji uživaju u istini zaista se osećaju potpuno ispunjenim. Dakle, bilo da su u pitanju istina ili materijalni blagoslovi, Bog ljudima daruje u izobilju; može se reći da je Božja kuća zemlja kojom teku med i mleko. Božjih reči koje se jedu i piju na okupljanjima ima u izobilju; iskustvenih svedočenja, filmova, himni, plesova – svega tu ima u izobilju. Materijalnih stvari – hrane, odeće i stvari za svakodnevnu upotrebu – takođe ima u izobilju. Osim toga, usluga koju pruža velika crvena aždaja koju je Bog uspostavio, nastupi antihristâ i lažnih starešina i svakodnevno prikazivanje raznoraznih negativnih stvari pred ljudima, ljudima omogućavaju da izvuku pouke i da uvećaju sposobnost raspoznavanja. Ako u jednom mahu ne možeš da izvučeš celu pouku, Bog će za tebe nastaviti da uspostavlja okruženja, ljude, događaje i stvari, uklanjajući ih tek onda kad si dovoljno naučio. Prema tome, ako možeš da prihvatiš Božje delo, ako si osoba koja voli istinu, ti prisustvuješ izdašnoj gozbi. Nekoliko godina vere doneće ti veliki napredak i stvarnu promenu. Svih ovih godina Bog lično pastirski čuva, zaliva i predvodi Svoj izabrani narod. Svi koji mogu da prihvate istinu moći će da osete da su tako mnogo zadobili i da su doživeli neke istinske promene. Naročito su se oni koji svoju dužnost izvršavaju puno radno vreme još i više promenili. Kad slediš Boga, osećaš da put postaje sve svetliji i svetliji, i imaš istinsku veru da ćeš zadobiti spasenje i ući u carstvo nebesko. Ali ako stalno odbijaš da prihvatiš istinu i u svom srcu nisi spreman da primenjuješ istinu, nećeš moći da osetiš da postoji ikakva nada za tvoje spasenje. One oko sebe stalno ćeš pitati: „Misliš li da ja imam duhovno razumevanje?” Ako neko kaže: „Izgleda da nemaš duhovno razumevanje”, ti ćeš pomisliti: „Gotovo je, za mene nema nade!” U stvari, ne radi se o tome da za tebe nema nade; reč je o tome da ne stremiš ka istini. Ako istinu shvataš i ujedno možeš da primenjuješ istinu, postepeno ćeš zadobijati duhovno razumevanje. Kad jednom stekneš duhovno razumevanje, razumećeš sve više i više istina i moći ćeš u svakom aspektu da podeliš neka iskustvena svedočenja. U sebi ćeš se osećati obogaćenim i veoma ispunjenim i osećaćeš da si tako mnogo zadobio iz toga što slediš Boga. Je li tako? (Jeste.) Ako čovek ne primenjuje istinu niti je prihvata kao svoj život, u svom srcu će se uvek osećati izgubljeno i besciljno, bez istinske vere. Uvek će one oko sebe pitati da li za njega postoji nada da će zadobiti spasenje. Neki se kod drugih takođe stalno raspituju da li oni sami imaju duhovno razumevanje, uzimajući to što imaju ili nemaju duhovno razumevanje kao dokaz toga da li za njih ima nade. Recite Mi, jesu li takvi ljudi glupi? (Glupi su.) Imao ti duhovno razumevanje ili ne, treba da težiš istini – i to ne samo da težiš da je shvatiš, već da težiš i tome da je primenjuješ. Kad jednom možeš da shvatiš istinu i da je primenjuješ, zar neće postojati nada za postizanje spasenja? Zar nije tako? (Tako je.) Trebalo bi da razmotrite ovo pitanje.

To je sve u našem današnjem razgovoru u zajedništvu. Doviđenja!

7. septembar 2024. godine
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Zvani¢ni veb sajt Aplikacija Crkva
QR kod Svemoguceg Boga

Zvanicni veb sajt
https://sr.godfootsteps.org

YouTube:
Facebook:

E-mail:

https://1.kingdomsalvation.org/sr/video
https://1.kingdomsalvation.org/sr/facebook

contact.sr @ godfootsteps.org






